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Introduccion

El problema concreto de este trabajo es: ¢como definir el presente? Mi punto de partida
sera la filosofia para, posteriormente, apartarme de ésta sin recurrir al lenguaje del “ser ahi”
(Heidegger), y a su “estiramiento” (Paul Ricoeur), como fundamento del proceso de
temporalizacion. En este sentido, tomo como referencia de manera critica la obra Ser y
tiempo del filésofo alemén Martin Heidegger: ¢Es posible concebir lo real como una
sintesis a partir del presente? Y la lectura que hace el fil6sofo francés Paul Ricoeur de esta
obra para construir el “tiempo narrado” (estiramiento del ser ahi) o “tiempo historico™:
¢Coémo integrar los tres tiempos (presente, pasado y futuro) en un instante, de modo que
éste sea calificado por la instancia del discurso que lo designa reflexivamente (presente
narrado)? El filésofo francés construye la respuesta a partir del fracaso de Heidegger en su
explicacién sobre el origen del tiempo (en su obra Ser y tiempo) al pretender superar la
“discontinuidad entre el tiempo sin presente y el tiempo con presente”. ES decir, ;,cOmo se
libera el tiempo del movimiento?

En continuidad con el filésofo aleman, sobre el reconocimiento de la temporalidad
como el caracter determinante de la experiencia humana, Paul Ricoeur responde a esta
pregunta elaborando un tiempo narrado (tercer tiempo) a partir de un presente (tiempo “con
presente”) que constituye a su vez el punto de transicion entre un instante cualquiera y el
presente vivo. Segun el filésofo francés, el historiador representa el pasado mediante una
estructura narrativa y, en este sentido, es ¢l quien elabora el “tiempo narrado”; un tiempo
con presente, calificado por la instancia del discurso que lo designa reflexivamente. Este
tiempo narrado es el que hace posible la transicion entre un instante cualquiera y el
presente vivo. Es decir, es un tiempo “propiamente historico” que media entre el tiempo

vivido y el tiempo césmico.



Por lo tanto, puede decirse que asi se conecta el tiempo y el “yo pienso”. Esto es,
que para alcanzar la conciencia subjetiva se emplea el lenguaje. En tanto que la “fuerza” del
testimonio existencial radica en el historiador, que representa el pasado mediante una
estructura narrativa (trama narrativa), el relato resulta ser un medio privilegiado para
esclarecer la experiencia temporal inherente a la ontologia de ser-en-el-mundo. La
narracion conduce a una identificacion subjetiva llamada por Ricoeur “identificacion
narrativa”. Sin embargo, es necesario preguntarse, ¢existe una alternativa a este presente
(presente narrado)? ;Como es que la “historicidad” adquiere un “caracter ontologico” y se
constituye en el “fundamento ontoldgico” de la historia? Si la hay, ;se trataria de un tiempo
no narrado? Entonces, ¢,como se construye la temporalidad humana? Esto es, ¢cémo definir
el presente? Estas son las preguntas alrededor de las cuales gira este trabajo.

Para desarrollarlas, tomo como punto (Cap. 1) de partida el “fracaso” de la obra Ser
y tiempo en su tratamiento sobre la constitucion de la temporalidad humana. No porque este
trabajo se funde en un amplio andlisis y critica meticulosa de esta obra para reformular el
problema de la temporalidad. Sino porque es el punto de partida del filésofo francés, tanto
en Tiempo y Narracién, sobre todo el tomo I1l, como en La memoria, la historia, el olvido,
para desarrollar un tercer tiempo (tiempo narrado) a la dicotomia existente entre un tiempo
subjetivo (“tiempo de la conciencia” o “del alma”) y un tiempo objetivo (“tiempo fisico” o
“tiempo del mundo”). Segun Ricoeur, el fildsofo aleman construye la temporalidad humana
a partir del tiempo concebido como secuencias de “ahoras” (tiempo medido por los relojes).
Es decir, reduce la temporalidad humana al tiempo fisico (que es medido). Y el problema,
segun él, es que Heidegger desconoce el “vinculo entre temporalidad y ser-para-la-muerte”.
Pues dicho vinculo es importante toda vez que Heidegger habia pretendido desarrollar la

temporalidad del Dasein fusionando la problematica de la totalidad y la de la mortalidad.



En otras palabras, la muerte permitiria lograr la totalidad del tiempo en la
experiencia humana al hacer del presente un tiempo auténtico que integraba los tres
tiempos (pasado, presente y fututo). Pero en la obra Ser y tiempo, el tiempo realmente
auténtico es el futuro. Para Heidegger, la “futuridad” esta cortada estructuralmente por el
horizonte finito de la muerte. Asi que es necesario ¢l “propio cuerpo” en el presente. En la
medida que la transcendencia es inseparable del movimiento corporal, el propio cuerpo
desafia la dicotomia entre lo fisico y lo psiquico haciendo posible la integridad de la
temporalidad (el sentido del ser). Ricoeur critica la ausencia de la “carne” (“cuerpo
animado”-existenciario) en el analisis heideggeriano del Cuidado. Pues s6lo de esta forma
se impide reducir la temporalidad humana al tiempo fisico (el tiempo concebido como
secuencias de “ahoras”); y se distingue entre el Cuidado (la preocupacion a las cosas del
mundo) y el tiempo ordinario definido por las cosas presentes y utilizables que se miden.
Que es lo que hace posible la pregunta, ;cémo se libera el tiempo del movimiento?

En este contexto, cobra relevancia mi critica al concepto de identidad narrativa del
filésofo francés Paul Ricoeur (Cap. 2), pues mi punto de partida aqui es, precisamente, el
analisis del lugar historico, llamado presente dentro del “analisis” de este fildsofo, y “que
ha tomado como guia la oposicidn entre espacio de experiencia y horizonte de espera”. La
pregunta aqui es, ¢hasta dénde es posible incluir (la perspectiva del filésofo, del historiador
y del agente lego) dentro de la construccion temporal de quien hace la historia a partir de la
pluralidad de tiempos expresados a través de la nocion de tradicion distinguida
probleméticamente en los términos tradicionalidad, tradiciones y tradicion? Ricoeur parte
de una ruptura que apunta hacia una falla que resquebraja desde el interior la presunta idea
englobadora y totalizante de la historia del mundo. Con lo que plantea la necesidad de

encontrar una “especie de unidad plural” que permita reunir bajo la idea de una recepcion



del pasado, “llevada hasta la de un ser-marcado por el pasado”, las “perspectivas rotas”.
Asi que es preciso recurrir a la “categoria de la carne”. La integridad de la temporalidad (el
sentido del ser) se va a lograr a partir del propio cuerpo en tanto mediacion que desafia la
dicotomia entre lo fisico y lo psiquico. Esto es, volviendo al presente (retorno a lo social),
pero sustraido al prestigio de la presencia y restituyendo al ‘“hacer-presente” su
“autenticidad”.

Desde esta perspectiva, “enfoque del filésofo”, se ilustra la importancia de la
“categoria de la carne” (individuo bioldgico) para reunir o establecer el vinculo entre la
memoria de la gente ordinaria y la historia de los historiadores; es decir, reunir las
“perspectivas rotas” en una “especie de unidad plural”, en la medida que el “obrar en
comun en el mundo social” ha desaparecido, no obstante que, constituye el “referente del
conocimiento histdrico”. Asi que vuelvo a cuestionar la posibilidad de incluir dentro de la
construccion temporal del historiador, la pluralidad de tiempos expresados a través de la
nocion de tradicion; es decir, ¢logra el historiador, dentro de su oficio y dado que tiene la
fuerza para “refigurar el tiempo historico”, reunir en una pluralidad de tiempos las llamadas
“perspectivas rotas” bajo la idea de una recepcion del pasado?

Este cuestionamiento me permite proponer una respuesta no tanto negativa, sino
matizada, que haga posible una alternativa con otro planteamiento sobre la construccion del
tiempo. De ahi que proceda a delinear (Cap. 3 y 4) la idea de construir la temporalidad
humana a partir de la “experiencia del presente (“perspectiva de un mundo comun”) de los
seres humanos. De modo que la tesis general de este trabajo consiste en sostener que la
construccion de la temporalidad humana tiene como punto de partida la “experiencia del
presente” de los seres humanos. Es decir, que para definir el tiempo hay que partir de la

existencia del pasado y el futuro en la “mente”, bajo el argumento de que “lo real” es el



“presente”. Lo que implica no sélo explicar como es que existen el pasado y el futuro en la
“mente”, esto es, su representacion; sino también, definir la “experiencia del presente” y/o
la “realidad”; pero sin recurrir al lenguaje del “ser ahi” (el ser del hombre) como
fundamento del proceso de temporalizacion.

Mi punto de partida sera la idea de un “presente” (“experiencia del presente”) unido
al surgimiento del “acto social” (“perspectiva de un mundo comun”). Se trata de
argumentar que la emergencia del “acto social” (actividad naciente), en tanto expresa la
inmediatez y el caracter cualitativo del mundo, constituye el origen de toda la estructura del
tiempo. De modo que, sin entrar en la polémica dialéctica entre “fendmeno y estructura”,
“vivencia e institucion”, equilibrio entre hermenéutica y fenomenologia de lo social, tomaré
como punto de partida en la construccion de la temporalidad humana la “experiencia
presente” (“perspectiva de un mundo comun”), punto a partir del cual surge el “acto
social”.

Por altimo, esbozo una fenomenologia de la memoria (Conclusiones) a partir de la
experiencia presente de los actores. Sin que haya un “retorno” al presente mediante la
“categoria de la practica social”, como pretendi6é Ricoeur, pues no se “reincorpora” lo que
con la hermenéutica se estaba abstrayendo, a saber, la interaccion social. Ni es necesaria la
distancia entre la “perspectiva temporal” del historiador y la “perspectiva temporal” del
actor social, y entre éstas y la “perspectiva temporal” del filosofo. De hecho, mi punto de
partida sera contrario al que propone el filésofo francés Paul Ricoeur, toda vez que parto de
una “experiencia presente” vivida intersubjetivamente (“perspectiva de un mundo comun”)
no centrada exclusivamente en el lenguaje. Seguin observo, esta “experiencia” (emergencia
del “acto social”) es la que hace posible que la intuicion del tiempo mdltiple se “conserve y

se especifique a traves de una tipologia que impide la produccién infinita del tiempo”.



Capitulo Uno. La importancia del individuo biolégico: Espacio y cuerpo.

I. La autonomia del tiempo del movimiento
Puede afirmarse que el tratamiento del tiempo dentro de la filosofia fue inaugurado por
Aristételes y san Agustin. Aunque en su forma originaria haya sido Aristoteles quien lo
planted por vez primera cuando afirmoé que “el tiempo no es el movimiento ni existe sin el
movimiento™." Posteriormente san Agustin escribiria que “el tiempo no es otra cosa que una
cierta extension” del alma.? A partir de aqui, se comenzaria a construir una polémica en
torno a estos dos tiempos dentro de los analisis filoséficos;® por un lado, las nociones de
“tiempo objetivo”, “tiempo fisico” (o “tiempo del mundo”), y por el otro, el “tiempo
subjetivo”, “tiempo psicoldgico” (“tiempo de la conciencia” o “del alma”).

En su forma basica, esta polémica presenta, por una parte, el movimiento limitado a
la sucesion de los ahoras; y por otra, el que se centra en la experiencia humana del tiempo,
donde éste ya no es “algo del movimiento” sino “algo del alma”. La bifurcacion entre un
tiempo objetivo y un tiempo subjetivo suele plantear una diferencia en el grado de
“realidad” que cada una ofrece. Asi, en lo tocante al estudio filoséfico del tiempo, suele
plantearse una discrepancia entre lo tratamientos “realistas” y los “fenomenoldgicos” e
“idealistas”.* En el primer caso se asume que el tiempo subjetivo no es un tiempo “real”,
sino una mera elaboracion de la conciencia y que en ésta se expresa como la unidad de

pasado, presente y futuro; mientras que el tiempo objetivo, en tanto “real”, se centra

1 Aristoteles, “Fisica”, Libro IV, en Obras, Madrid, Aguilar (Traduccién del griego, Francisco De P.
Samaranch), 1967. p., 629.
% Pues en “ti, alma mia, mido el tiempo”. Agustin de Hipona, Confesiones, Libro XI, (Traduccién Pedro
Rodriguez de Santidrian), Barcelona, Altaya, 1993, pp. 339-340.
¥ Véase al respecto, Mario Toboso Martin, “El tiempo en la filosofia”, en Guadalupe Valencia (coordinadora),
El tiempo en las ciencias sociales y las humanidades, México, UNAM y Centro de Investigaciones
interdisciplinarias en Ciencias sociales y Humanidades, 2009, pp. 17-34. Cabe aclarar que en Aristoteles hay
referencias claras a instancias psicologicas como el alma, o la percepcion, en el tratamiento del tiempo, pero
fu investigacion permanece dentro la del movimiento, limitada al analisis del la sucesion de los ahoras.

Ibid. p. 18.



siempre en el “ahora”. En el segundo, enfoque fenomenoldgico, se plantea que el tiempo
solo existe por y para la conciencia; pasado, presente y futuro se integran en la conciencia,
aunque en el mundo el tiempo con sus partes inherentes no existe.” Asi, en el analisis
realista la conciencia s6lo es depositaria de un tiempo subjetivo o ilusorio, mientras que en
el fenomenoldgico la conciencia es generadora activa del tiempo.

El problema, planteado en estos términos, se debe a si puede existir un “tiempo
objetivo” del mundo con independencia de la conciencia del sujeto que es depositaria y
constructora del llamado “tiempo subjetivo”. ;Como hacer coincidir un “presente” que
fluye con el “ahora” “vivo™ o “real”?® Es decir, ;como se libera el tiempo del movimiento?
El reto que plantea esta pregunta para la filosofia fue asumido por el filésofo francés Paul
Ricoeur, para quien la vieja polémica filosofica entre el tiempo fisico y el tiempo del alma
fue abierta nuevamente por Martin Heidegger. Para el autor de Tiempo y Narracion lll, la
autonomia del tiempo del movimiento constituia la Gltima aporia para la fenomenologia del
tiempo, que resultaba de la distincidn negativa entre un tiempo sin presente y un tiempo con

presente. La cuestion era hacer coincidir un instante cualquiera (tiempo sin presente) y el

> Ibid., p. 19. Sin adentrarse en el analisis del tiempo fenomenolégico, quizéas baste citar lo que Edmund
Husserl, en su Introduccién a Las lecciones sobre la conciencia interna del tiempo del afio de 1905, escribid,
que el “ahora vivido no es, tomado en si mismo, un punto del tiempo objetivo”. Por “analisis fenomenoldgico
no cabe hallar el mas minimo rastro de tiempo objetivo”. Edmund Husserl, Lecciones de fenomenologia de la
de la conciencia interna del tiempo, Traduccidn, introduccion y notas de Agustin Serrano de Haro, Madrid,
Editorial Trotta, 2002, pp. 27-28.

® Por un lado, se trata del tiempo que transcurre; la corriente en la que todo momento futuro vendria hacia el
presente para alejarse finalmente hacia el pasado; un presente que es parte misma de la corriente que antes era
futuro y de inmediato se hace pasado. Por el otro, se trata del tiempo “fijo”, la sucesion de “los ahoras”; es un
“presente” “fijo” que mantiene su presencia y que avanza hacia el futuro. La solucién a esta dicotomia es
explorada, dentro de la propia filosofia, recurriendo al “campo de presencia” que Merleau-Ponty despliega en
el capitulo Il sobre La temporalidad, de la tercera parte, “El ser-para-si y el ser-del-Mundo”, de La
fenomenologia de la percepcion. Maurice Merleau-Ponty, La fenomenologia de la percepcion, Traduccion,
Jem Cabanes, Barcelona, editorial Planeta-De Agostini, 1993, pp. 423 y ss. Respecto a la solucion que se
explora a partir del “campo de presencia”, véase Mario Toboso Martin, “El tiempo en la filosofia”, Op. cit.
pp. 21 y ss. Por otra parte, cabe sefialar las similitudes entre el planteamiento de Merleau-Ponty, respecto al
“campo de presencia”, y la concepcion del tiempo que exploraré a partir del “individuo biolégico” como la
principal referencia del presente, lo vivo, lo real. Véase al respecto, Sandra Rosenthal, Mead and Merleau-
Ponty: Toward a Common Vision, Nueva York, State University of New York Press, 1991.



presente vivo (tiempo con presente). Pues no se puede pensar el tiempo cosmolégico (el
instante) sin retomar sigilosamente el tiempo fenomenoldgico (el presente) y viceversa.
¢ Como transitar de un instante cualquiera a un presente vivo?

En este sentido, el filésofo francés hace un recorrido en Tiempo y Narracion Ill,
desde san Agustin, Aristdteles, Husserl, Kant, hasta Heidegger, para sefialar la oposicién
entre Aristoteles (dependencia del tiempo de la naturaleza) y san Agustin (dependencia del
tiempo a la conciencia).” De modo que desplaza la confrontacion entre Husserl (tiempo
intuitivo) y Kant (tiempo invisible), para establecer una filiacion entre Agustin y Husserl
como continuadores del tiempo de la conciencia (el sentido interno que introduce una
ontologia del alma), y un acercamiento entre Kant y Aristoteles como continuadores del
tiempo de la naturaleza (un tiempo objetivo).® Sobre estas dicotomias se emplazaran los
esfuerzos titanicos de Heidegger por superarlas mediante el concepto de “tiempo
ordinario”. Aunque como lo explicaré enseguida, este tiempo termina siendo definido por el
filésofo aleméan a partir de la preocupacion, interpretado en funcién de las cosas junto a las
cuales nuestro Cuidado nos hace vivir; y en este sentido, no logra liberarse del movimiento,
por cuanto que se caracteriza por una serie de “ahoras” puntuales cuyos intervalos son
medidos por nuestros relojes.’

La cuestion es que Heidegger, segun Paul Ricoeur, fingird que no se distingue el

concepto cientifico de tiempo universal del concepto ordinario de tiempo criticado por él; y

" Ricoeur escribe al respecto: “No es posible afrontar el problema del tiempo por un solo extremo, el alma o el
movimiento. La sola distension del alma no puede producir la extensién del tiempo asi como el solo
dinamismo del movimiento no puede engendrar la dialéctica del triple presente”. Paul Ricoeur, “Tiempo y
narracion Il1: El tiempo narrado”, Madrid, Espafia, Siglo XXI, 1996. pp. 660-661.

® En las conclusiones sobre el tiempo intuitivo (Husserl y San Agustin) y el tiempo invisible (Kant y
Aristoteles) Ricoeur afirma: “La polaridad entre la fenomenologia, en el sentido de Husserl, y la critica, en el
sentido de Kant, repite — en el plano de una problematica dominadas por las categorias del sujeto y del objeto,
0 mas exactamente de lo subjetivo y lo objetivo- la polaridad entre el tiempo del alma y tiempo del mundo en
el plano de una problematica introducida por la cuestion del ser o del no ser del tiempo”. Ibid., p. 713.

% Martin Heidegger, El ser y el tiempo, Traduccion de José Gaos, México, FCE, 1993. p. 443 y ss.



va a nivelar asi ambos tiempos para explicar el origen del tiempo.® Aunque el filésofo de
la Selva Negra se esfuerce por hacer nacer el concepto ordinario de tiempo lo mas proximo
posible a la dltima figura descifrable del tiempo fenomenoldgico (“el ser-ahi efectivo™)
Ricoeur demostrara la incapacidad de Heidegger para explicar la constitucion de la
temporalidad humana por nivelacion a partir de “la temporalidad fundamental” (concepto
de tiempo concebido como secuencias de “ahoras”). Y afirmard el “fracaso” de la obra Ser
y Tiempo: “el de la génesis del concepto ordinario del tiempo”; y con ello el de la propia
filosoffa.'* Es decir, segin el filosofo francés, la génesis del “ahora” puntual (tiempo fisico
0 del mundo) no es mas que un disfraz del “hacer presente que espera y recuerda” (tiempo
de la conciencia). Pero en realidad este disfraz, el instrumento de medida, ha eclipsado el
proceso del hacer-presente.’? La experiencia temporal humana es excluida en tanto se
caracteriza al tiempo ordinario como una serie de “ahoras” puntuales cuyos intervalos son
medidos por nuestros relojes. Pues el tiempo aqui se rectifica, se trata como una cosa, que

entre otras cosas, es utilizado y gastado, escasea y puede ser altamente valorado por

9 1hid., p. 453 y ss. El filosofo francés explica la forma en que Heidegger define el tiempo a partir de los
rasgos databilidad, lapso y tiempo publico; los cuales permiten medir el tiempo y trazar el proceso de
temporalizacion cuyo fundamento es el ser ahi. A partir de estos tres rasgos de la intratemporalidad,
Heidegger se “esfuerza por conseguir lo que llamamos tiempo y sienta las bases de su tesis final sobre la
nivelacion del analisis existenciario en la concepcién ordinaria del tiempo”. Este tiempo es “el de la
preocupacion interpretado en funcidn de las cosas junto a las cuales nuestro Cuidado nos hace vivir. Asi, el
calculo y la medida, validos para las cosas simplemente presentes y utilizables, vienen a aplicarse sobre este
tiempo datable, dilatado y pablico”. “El calculo del tiempo astrondmico y del calendario nace asi de la
datacion en funcion de las ocurrencias del ambiente”. Este concepto ordinario del tiempo es definido
(organizado) sobre la base de una nocion-eje, muy parecida a la principal caracteristica de la
intratemporalidad; esta nocion es “ahora” “puntual”. El tiempo ordinario, por lo tanto, “puede caracterizarse
como una serie de ‘ahoras’ puntuales cuyos intervalos son medidos por nuestros relojes. Como la aguja en su
recorrido, el tiempo corre de un ‘ahora’ al otro. El tiempo asi definido merece llamarse ‘tiempo del ahora’:
‘llamamos jetzt-Zeit al tiempo —del-mundo visualizado de esta manera por el reloj”. Paul Ricoeur, Tiempo y
narracion 11, op. cit., pp. 754, 755, 759.

1 De acuerdo con Ricoeur, Heidegger fracasa al designar como tiempo ordinario “el tiempo universal de la
astronomia, de las ciencias fisicas, de la biologia y, finalmente, de las ciencias humanas”, y al “atribuir a una
nivelacion de los acentos del tiempo fenomenoldgico, la génesis de este supuesto tiempo ordinario”. Segin
el filésofo francés, este “fracaso” resume “el fracaso de todo nuestro pensamiento sobre el tiempo, y en
primer lugar, de la fenomenologia y de la ciencia. Ibid., p.768.

2 Ibid., pp. 758-759.
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sociedades cronificadas; el calculo y la medida es valido para todas las cosas que estan
presentes y utilizables. Es el tiempo de la preocupacion, el tiempo publico.

Este tiempo, en tanto corresponde a sociedades cuya estructura temporal ha sido
cronificada y reducida a la duracion del reloj, se hace universal; es un tiempo que al ser
abstraido o separado de los procesos, si se traduce movimiento por proceso, se vuelve
universal, aplicable a todas las sociedades y, por lo tanto, no hace sino absolutizar tipos
determinados de procesos.** No hay forma de diferenciar tiempo y movimiento (proceso), y
por ende, no se libera el primero del segundo. Asi, la vieja polémica filoséfica abierta por el
propio Heidegger, que arranca con Aristételes, de que el “tiempo no es el movimiento ni
existe sin el movimiento”, halla una supuesta solucién en este “tiempo ordinario” que se
logra abstraer del movimiento a través de los relojes. Pero que al hacerse publico termina
identificandose con una sucesion de “ahoras” cualesquiera y anénimos. Todo el analisis de
Heidegger del concepto ordinario de tiempo excluye la hipotesis de que el proceso
considerado como un fendmeno de nivelacion de la temporalidad sea también y al mismo
tiempo la “liberacion de un concepto autonomo de tiempo —el tiempo cosmico”.*

El problema es que el filosofo aleman, de acuerdo con Ricoeur, excluye esta
hipotesis al no tomar en cuenta lo que dicen los cientificos y los epistemdlogos mas atentos
a los avances modernos de la teoria del tiempo, y al centrarse Unicamente en la tradicion

filosofica comenzando desde Aristételes.®> De modo que rechaza lo que los cientificos

dicen sobre el problema del tiempo y sigue la idea de Aristoteles seglin la cual “el instante

13 Sobre esta problemética véase al respecto, Ramén Ramos, Ocho tesis sobre la estructura temporal de las
sociedades contemporaneas, en Revista: Papeles de la FIM, nam. 3, 1995, p. 80. Y del mismo autor, La
sociologia de Emile Durkheim. Patologia social, tiempo, religion, Madrid, Centro de Investigaciones
Socioldgicas, 1999, pp. 133, 163 y ss.

¥ paul Ricoeur, Tiempo y narracién 1, op. cit., p. 761.

5 Aristoteles “seria el primer responsable de la nivelacion, acreditada por toda la historia posterior, del
problema del tiempo”. Ibid., p. 762. Pero no se puede pensar que toda la metafisica del tiempo esté contenida
en la concepcion aristotélica autorizada por “toda la historia posterior”.
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determina el tiempo”; abriendo asi la “serie de definiciones del tiempo como secuencias de
‘ahoras’, en el sentido de ‘ahoras’ cualesquiera”.'® Se trata de un tiempo objetivo reducido
a un mero parametro matematico, el tiempo de la ciencia (contable) privado de su
contenido (pasado y futuro),” donde la experiencia temporal humana ha sido excluida. No
es posible abarcar futuro, pasado y presente a partir del “hacer-presente”. Asi, dada la
interpretacion de Heidegger sobre Aristdteles, renueva categorias como la de movimiento y
el Ser, ésta no como mera presencia, resulta que el presente, en tanto presencia, no se
temporaliza, se ha eclipsado el proceso del hacer-presente. ¢ Como integrar los tres tiempos
(presente, pasado y futuro) en un instante? ;Como constituyen pasado y futuro el presente
mismo? O planteando la pregunta en términos de Heidegger, ¢es posible concebir lo real
como una sintesis a partir del presente? ;Como definir el presente?

Para el filésofo aleméan todo presente, aquello que en términos de Merleau-Ponty

18 es “sospechoso”. La palabra “olvido”, o “eclipsado™,

constituye un “campo de presencia”,
hacen referencia a este caracter oscuro y sospechoso del presente en el que se confunden la
preocupacion (circunspeccion) y el tiempo medido por los relojes; se contrae un pacto
secreto entre el sol (tiempo fisico) y el Cuidado (experiencia temporal), y se oscurece
sutilmente el vinculo entre el tiempo fisico y la preocupacién. De acuerdo con el filésofo
francés este parece ser el origen del problema. Lo anuncia al amparo, por decirlo asi, de la
afirmacion de Heidegger respecto a que la fenomenologia no puede ser mas que una

hermenéutica, “porque lo méas proximo a nosotros es también lo mas oculto™.*®

1° Ricoeur, Tiempo y narracion 111, op. cit., pp. 761-762.

7 Aqui el tiempo es “niimero del movimiento en relacién anterior-posterior, y es continuo por corresponder
aun continuo. Aristoteles, op. cit., p. 632.

18 Merleau Ponty, op. cit., pp. 418-441.

9 Ricoeur, Tiempo y narracion 111, op. cit., p. 759 y ss. Heidegger buscara ir més alla de la descripcién de los
fenomenos y de la “presencia”, para interpretar las condiciones de posibilidad de los mismos (preguntado el
porqué de los fendmenos). Esta pretension lo situara en el terreno de la metafisica o teoria del ser en cuanto
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De esta forma, se justifica un aspecto fundamental de la interpretacion, a saber, la
destruccion de la tradicidn como recurso interpretativo; pues era menester “abrir” y aclarar
aquello que durante siglos la tradicién encubridora habia ocultado: la posibilidad de
entender el Ser desde el horizonte del tiempo. Si el Ser Unicamente resulta apresable
cuando se mira el tiempo, la exégesis del sentido del ser del “ser-ahi” pone de manifiesto
que tal sentido se muestra en la temporalidad. Ya Kant, segin el filosofo Martin

s 20

Heidegger, habia avanzado bastante en la direccion de unir el “Ser” y el “Tiempo”,” pero

esta relacion Unicamente habia sido intuida ante la omision de la pregunta que interroga por

ser. Pues toda ontologia debe aclararse como su problema fundamental el “sentido del ser”. Aqui la
fenomenologia es “la forma de acceder a lo que debe ser tema de la ontologia y la forma demostrativa de
determinarlo”, pues la “ontologia s6lo es posible como fenomenologia™. De la fenomenologia de Husserl, que
no se refiere a la existencia del objeto sino a su presencia, se pasara a la fenomenologia hermenéutica. O
dicho en los propios términos de Heidegger, el ser “se da” en tanto el “ser ahi” es, “la posibilidad ontica de
una comprension del ser”. Se habla de esta forma de existencia del “ser ahi”’; dado que el “ser” depende de la
comprension; “dependencia de la ‘realidad’, no de lo ‘real’, respecto de la cura”. Martin Heidegger, op. cit., p.
233. Con ello se abre el camino de una fenomenologia hermenéutica en la que el ver deja el paso al
comprender 0, segun otra expresion, a una interpretacion descubridora, guiada por la anticipacién del sentido
del ser que somos, y llamada a liberar este sentido, a liberarlo del olvido y el disimulo. Paul Ricoeur, Tiempo
y narracién 11, op. cit., p. 721. De ahi la pregunta que interroga por el sentido del ser. La fenomenologia lleva
a la interrogacion (la pregunta radical) hasta sus Gltimas consecuencias a fin de permitir que los entes se
revelen en su ser. Es decir, permite el libre descubrimiento del “ser-ahi” mediante una investigacion
hermenéutica que lo interpretaria a partir de su ser. De ahi el empleo de la fenomenologia como un método, y
no como modelo o fundamento de la ciencia y la filosofia, pues en la hermenéutica se presenta para el “ser-
ahi” una posibilidad de ser y comprenderse a si mismo. Dicho en los términos del filsofo de la Selva Negra:
“El sentido metddico de la descripcion fenomenologica es una interpretacion (...). Fenomenologia del ‘ser ahi’
es hermenéutica en la significacion primitiva de la palabra, en la que designa el negocio de la interpretacion”.
Martin Heidegger, op. cit., p. 48. Tanto la ontologia como la fenomenologia caracterizan a la filosofia misma
por su objeto y su método; asi, la “filosofia es la ontologia universal y fenomenoldgica que parte de la
hermenéutica del ‘ser ahi’, la que a su vez, como analitica de la existencia, ata el cabo del hilo conductor de
toda cuestion filosofica”. Ibid., p. 498.

20 para Kant, los conceptos puros a priori debian contener “condiciones formales de la sensibilidad (sobre
todo, del sentido interno), que incluyan la condicion universal sin la cual” no se puede “aplicar la categoria a
ningun objeto”. Kant denominard esquema a esa “condicion formal y pura de la sensibilidad”, a la que “se
halla restringida el uso de los conceptos del entendimiento”, y “esquematismo del entendimiento puro” al
“procedimiento seguido por el entendimiento con tales esquemas”. Emmanuel Kant, Critica de la razon pura,
Prologo, traduccion, notas e indices de Pedro Ribas, Madrid, Alfaguara (vigésima segunda edicion), 2004.p.
184. Desde la perspectiva de Heidegger, era necesario fijarse en los problemas de la temporariedad para
desembozar la “doctrina del esquematismo”. Pero seglin ¢l, a Kant le permanecié cerrado “este dominio en
sus dimensiones propias y su central funcion ontoldgica”. De ahi que Heidegger, en la “prosecucion del
problema de la destruccién, siguiendo el hilo conductor de los problemas de la temporariedad”, se haya
propuesto “hacer una exégesis del capitulo del esquematismo y partiendo de ¢l de la doctrina kantiana del
tiempo”. Martin Heidegger, op. cit., p. 34.
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el Ser en general.?! De ahi que para unir el tema de la exégesis del ser con el tema del
fendmeno del tiempo, como pretendia este filosofo, hubiera que destruir la historia de la
ontologia.

Por lo tanto, la idea del filésofo Martin Heidegger de que el Ser es tiempo, y no
sustancia ni presencia, supone “descubrir”, “develar”,?? “poner de manifiesto” al Ser, por
cuanto que través de la exégesis del sentido del ser del “ser ahi” se pone de manifiesto que
tal sentido se muestra en la temporalidad. La pregunta fundamental de toda ontologia, la
pregunta acerca del sentido del ser en general, lleva a aclarar la posibilidad de la
comprension en general del ser. Tal posibilidad radica en la autenticidad del “ser-ahi”, por
cuanto que estd auténticamente en si mismo, verdaderamente existente, cuando se
encuentra “precursando” hacia el futuro. El ser es auténticamente tiempo, pero este tiempo,
desde el que se comprende, es el tiempo futuro. El ser es posible si se define auténticamente
por su futuro, pues sélo éste es todavia posible. De modo que, en tanto la vida se estructura
por nuestros propositos y metas a las que nos dirigimos; siempre estamos tratando de llegar
a la realizacion de la vida, a nuestro “ser un total” o “ser hacia la muerte”; la posibilidad de
la comprension en general del ser se encuentra determinada por el futuro.

S6lo en este precursar de su ser-hacia-el-futuro, el ser-ahi se libera de la

mediocridad inauténtica de lo uno y se convierte en si mismo. Es decir, mientras que se esté

en la vida cotidiana, las tareas rutinarias seguiran las normas y convenciones que nos fija el

21 Ante esta omision, el filésofo de Konigsberg adopté dogmaticamente la posicion de Descartes, quien a su
vez termind por establecer una dependencia con la escolastica medieval. Lo que le interes6 mas a Heidegger
fue advertir el alcance de la “influencia de la ontologia medieval en la determinacién o no determinacidon
ontolégica de la res cogitans para la nueva Edad”; pues con ello mostraba “el sentido y los limites de la
ontologia antigua, orientandose por la pregunta que interroga por el ser”. Ibid.

2 Aqui la “verdad” es traducida en el sentido de “descubrimiento” (Entdeckheit), desocultamiento
(Unverborgenheit), es decir, sacar algo de su ocultamiento, descubrir, develar. Respecto a la nocion del
“estado abierto” (Erschlossenheit), vinculada con la nocion de verdad como des-velamiento, véase Martin
Heidegger, op.cit., pp. 233y ss.
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mundo social en que vivimos; todos los dias se encuentra uno atrapado en situaciones
normales usando medios para alcanzar determinados objetivos y metas.”® Hacemos las
cosas como cualquier otro. Desde la perspectiva del filosofo aleméan, nadie es si mismo en
la cotidianidad, pues en tanto el “ser-ahi” se preocupa de si mismo, es preocupacion
(Sorge), nos distraemos por las cosas de “nuestra preocupacion” en el mundo cotidiano (el
mundo circundante).”* En éste no se establece la més auténtica y original relacion con la
muerte; mas bien, se busca ocultar y desatender que la muerte es en cada caso mi muerte.
La mediocridad de “lo uno” (das Man) se impone colectivamente, ocultando y dificultando
las posibilidades de la autenticidad.? Por lo que para alcanzar la posibilidad més extrema
del “yo soy”, el ser-ahi debe ser retirado de la cotidianidad; la muerte asi constituye un
corte final y abrupto separado de la vida; constituye, la posibilidad méas extrema de ser.

En conclusién, y siguiendo la exposicién de la temporalidad de Heidegger, asi como
el analisis que realiza Paul Ricoeur sobre Ser y Tiempo, el problema radica en la relacién
que la circunspeccion (preocupacion) mantiene con la visibilidad (presente); se confunde
la preocupacion (circunspeccién) y el tiempo medido por los relojes; y se oscurece el
tiempo fisico y el Cuidado (experiencia temporal). Para el filésofo francés, siguiendo la
idea de Heidegger, la circunspeccion se caracteriza por una forma no auténtica del Cuidado,
por una especie de fascinacion de la mirada por las cosas de nuestra preocupacion.”® De

modo que el hacer-presente (presencia) se hace mirada seducida; es decir, el tiempo

% En su forma auténtica de estar en-el-mundo, el ser humano actdia sobre el mundo de los Gtiles (mundo de
los instrumentos), lo transforma mediante la ciencia y la técnica (mundo instrumental). EI mundo es el mundo
de los instrumentos, de los utiles: “El Util es todo caso a la mano”. Martin Heidegger, op. cit., p. 85

 De modo que la captacion del “ser-ahi” se vuelve problematica, no puede ser objeto de demostracion, y
solo es accesible en si mismo, Unicamente en una investigacion que lo interprete a partir de su ser.

% En tanto que para acceder e interpretar el ente, el “ser ahi”, se debe mostrar éste “tal como es ‘inmediata y
regularmente’, en su ‘cotidianidad’ ‘de término medio’”, dado que es aqui donde se manifiestan “estructuras
esenciales, que se corroboren determinantes del ser en toda forma de ser del ‘ser ahi’ factico”. Ibid. 26.

% paul Ricoeur, Tiempo y narracién 111, op. cit., p. 974.
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medido (tiempo fisico o del mundo) disfraza la presencia (el “hacer presente que espera y
recuerda”, o tiempo de la conciencia). Y se hace dificil descubrir el vinculo entre el
Cuidado y el tiempo cientifico,”’que en tanto tiempo ordinario se define por las cosas

medidas, presentes y utilizables.

Il. La importancia del cuerpo en el restablecimiento del vinculo entre la

temporalidad y el ser para la muerte (integridad de la temporalidad).

Es en este marco en el que se sitla el analisis que hace Paul Ricoeur sobre la obra Ser y
Tiempo, tanto en su trilogia de Tiempo y narracion, sobre todo el tomo Ill, como en La
memoria, la historia, el olvido. Concretamente, el problema surge con la pregunta, ¢es
posible concebir lo real como una sintesis a partir del presente? Segin Heidegger, sélo
mediante la temporalidad es comprensible existenciariamente articular la totalidad
estructural del ser del “ser ahi”; es decir, lo que permite unificar y articular el tiempo, es la

99
1

capacidad de integracion del “ser ahi”, su potencialidad de ser un todo. Como lo menciong,
el ser ahi est4 auténticamente en si mismo cuando se muestra en su Ultima posibilidad.
Heidegger fusiona esta problematica de la totalidad (“el poder ser total del Dasein”) con la
de la mortalidad, mediante una dialéctica que pone el acento en el futuro; pues la
“futuridad” esta cortada estructuralmente por el horizonte finito de la muerte; ésta, como

“fin de mi ser-ahi”, otorga la posibilidad mas extrema de mi ser, mi ultima posibilidad (la

autenticidad del ser-ahi). Para el filosofo francés, este es el meollo del asunto, que

2" Cabe recordar que Heidegger designa como tiempo ordinario “el tiempo universal de la astronomia, de las
ciencias fisicas, de la biologia y el de las ciencias humanas”.
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Heidegger aborda el problema del tiempo a través de la cuestion del ser-un-todo, y este
nexo entre el ser-un-todo y el ser-para-la-muerte”.?® ; Qué propone Ricoeur para resolverlo?
Primero, es necesario mencionar que el meollo del asunto aqui es distinguir lo que
he venido tratando hasta ahora como la preocupacion que pone el acento en el presente, y el
tiempo medido por los relojes; diferenciar entre el Cuidado (la preocupacion a las cosas del
mundo) y el tiempo ordinario definido por las cosas presentes y utilizables que se miden. Es
decir, ¢cémo diferenciar tiempo y movimiento (proceso)? ;Como se libera el tiempo del
movimiento? ;Coémo hacer coincidir un “presente” que fluye con el “ahora” “vivo” o
“real”? Segun observo, en la medida que el filésofo francés se propone esclarecer, o si se
prefiere distinguir, lo que esta oculto en el presente, su lectura de Ser y Tiempo constituye
una defensa por el caracter incompleto y provisional del ser ahi.?® Asi, enfatiza el tema de
la destruccion de la metafisica y atiende la critica de Heidegger contra la primacia del
presente, es decir, contra la “primacia dada por la metafisica a la visién y a la presencia”.30
De esta forma, Paul Ricoeur se propone acceder a la cuestion del sentido del ser por
la via de una analitica existencial .** Su propésito es “reincorporar” (“descubrir”) el sentido
del ser que se oculta tras el abismo existente entre la temporalidad y ser-para-la-muerte.
Puesto que en Ser y tiempo, el ser resulta apresable cuando se mira el tiempo, y se hace
necesaria una exégesis del sentido del ser del “ser ahi” para “develar”, “poner de

manifiesto” que tal sentido se muestra en la temporalidad. Me parece que este empefio del

filésofo frances por “descubrir” el sentido del ser implica el retorno a lo corporal, es decir,

%8 Ibid., p. 725.

» En este sentido, “el analisis del ‘ser ahi’ no es sélo incompleto”, sino “también provisional”. Martin
Heidegger, op. cit., p. 27.

%0 paul Ricoeur, Tiempo y Narracion 111, op.cit., p. 719.

3! Ricoeur argumenta a favor del “detalle, meticuloso, extraordinariamente articulado, de la propia analitica
del ser ahi”, que establece los criterios segun los cuales exige ser afrontada. Ibid.
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al presente, pero sustrayéndolo “al prestigio de la presencia”,** de modo que sea posible
construir la experiencia temporal humana.

Segundo, la critica del Paul Ricoeur al filésofo aleméan toma como punto de partida
“El Ser de Dasein como cuidado” (parégrafo 41 de Ser y Tiempo). Donde el Cuidado,
categoria maestra de la Analitica del Dasein, esta dotado de “sentido”.®® Pero su critica
sefiala la ausencia “de la relacion con el cuerpo propio” en el analisis que hace Heidegger
del cuidado.** Y desde mi perspectiva, (en Tiempo y narracién 1) es lo que pone de
relieve la importancia del cuerpo en la constitucion de la temporalidad humana, en tanto
que el presente constituye el lugar del que procede la significancia (produccion de sentido)
y el historiador refigura el tiempo (tiempo narrado) mediante la narracion. Segun advierto
(en La memoria, la historia, el olvido), el cuerpo le permite al fil6sofo frances establecer
una dialéctica entre epistemologia y ontologia, al mismo tiempo que plantea el tema de la
relacion entre la memoria y la historia y el didlogo entre el historiador y el filésofo.

Por esta razon se puede rastrear tanto en Tiempo y narracion Ill, como en La
memoria, la historia, el olvido,* el mismo anélisis que hace el filésofo francés a la obra Ser
y tiempo. Todo parece como si buscase resolver el problema del tiempo incorporando a la
misma muerte.*® Pues mediante la muerte el sentido del ser se inscribe aqui como

apropiaciéon de la muerte propia. De modo que si uno se pregunta, ¢como se logra la

%2 Ibid., p. 973 y ss.

%% Paul Ricoeur, “Historia y tiempo™, op. cit., p- 459.

*Ibid., pp. 448, 462.

% En este libro mantendra practicamente el mismo argumento de Tiempo y narracién Ill. Véase, Paul
Ricoeur, “Historia y tiempo”, op.cCit., p. 450. Respecto a la “oscura distincion entre lo existenciario y lo
existencial”, véase Paul Ricoeur, “Tiempo y narracion III”, op. cit., p. 725 y sS. Y también, “Historia y
tiempo”, op.cCit., p. 448.

% En Ser y Tiempo, el filésofo aleman buscé desarrollar un concepto fenomenolégico de la muerte para que el
Dasein pudiera experimentarse como una totalidad. De ahi la critica de Paul Ricoeur a Heidegger por
pretender abordar el problema del tiempo a través de la cuestion de ser-un-todo, y el nexo entre el “ser-un-
todo y el ser-para-la-muerte”.
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trascendencia y la inmortalidad? La respuesta se hallaria en lo que, a criterio del filésofo
francés, constituye el desconocimiento de Heidegger del vinculo entre temporalidad y ser-
para-la-muerte. El vinculo es necesario para la constitucion de la temporalidad humana
(integridad de la temporalidad).®” En la medida que la transcendencia es inseparable del
movimiento corporal, el propio cuerpo desafia la dicotomia entre lo fisico y lo psiquico
haciendo posible la integridad de la temporalidad (el sentido del ser). De ahi que este
retorno al presente hace del presente un tiempo auténtico que trasciende. Como lo afirma
Ricoeur en La memoria, la historia, el olvido, el vinculo es necesario para sustituir el “corto
circuito que Heidegger efectua entre el poder ser y la mortalidad”.

En conclusion, puede decirse que el propio cuerpo y la apropiacién de la muerte en
tanto “comprension de si como muerte propia”,®® constituyen la base sobre la que el
filésofo francés edifica una solucion al problema de la temporalidad humana del siguiente
modo: a) a partir de la dialéctica entre epistemologia y ontologia resuelve la problematica
de la temporalidad proponiendo un tercer tiempo (“tiempo narrado”); b) toma en cuenta lo
que dice el historiador para establecer un didlogo entre el fildsofo y el historiador, de modo

que la dialéctica entre epistemologia y ontologia se construye ahora sobre la

complementariedad entre el enfoque histérico y el trabajo ontolégico del filosofo:* c)

% La importancia del cuerpo y su relacion con el Cuidado y la temporalidad, estan presentes en Tiempo y
Narracion Ill, como una propuesta que demanda “vincular la estructura autentica del tiempo a la del
Cuidado”. Paul Ricoeur, Tiempo y Narracion Ill, op.cit., p 723. Mientras que en La memoria, la historia y el
olvido, se plantea del siguiente modo: “La categoria de la carne implica cierta superacion del abismo l6gico
abierto por la hermenéutica del Dasein entre los existenciarios que gravitan en torno al nucleo del cuidado y
las categorias en las que se articulan los modos de ser de las cosas totalmente dadas y manejables”. Paul
Ricoeur, “Historia y tiempo”, en La memoria, la historia y el olvido, Buenos Aires, Argentina, Fondo de
Cultura Econdmica, 2004, p. 449.

% La muerte se inscribe en esta relacion con la carne por “el saber objetivo y objetivador de la muerte” que se
interioriza en “la carne de este viviente, de este ser de deseo que somos”. 1bid., p. 462.

% |a diferencia en la forma en que se plantea lo epistemolégico y lo ontolégico, desde Tiempo y Narracion a
La memoria, la historia y el olvido, se aprecia de manera clara al comparar cada una de las obras. Y a lo largo
de este capitulo he tratado de hacerlas explicitas haciendo referencia a una u otra. No obstante, si se quiere
seguir dicha complementariedad, entre el enfoque histdrico (de los Annales) y el trabajo ontoldgico del
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incorpora con ello el tema de la relacion entre la memoria y la historia, estableciendo asi la
necesidad de acoplar una fenomenologia de la memoria y una epistemologia de la historia.
En las siguientes paginas buscaré desarrollar estos encisos a partir de los siguientes
puntos: (1) “tiempo narrado”, que supone la dialéctica entre epistemologia y ontologia; (2)
el “obrar en comtn” como un “punto bisagra” donde se acoplan una fenomenologia de la
memoria y una epistemologia de la historia, y que supone el didlogo entre el filésofo y el
historiador. Es decir, la complementariedad, segun Ricoeur, entre el enfoque histérico v el
trabajo ontolégico del fildsofo. Sobre estos puntos comenzaré construir mi critica a partir

del capitulo I1.

1. El tiempo narrado.
Para resolver el corto circuito que Heidegger efectia entre “el poder ser y la mortalidad”,*°
Paul Ricoeur va a proponer el estiramiento del ser ahi. Que dicho de manera sencilla
consiste en desarrollar la capacidad de englobar el origen y el fin del ser humano.** Esto
significa que el ser ahi debe estirarse y envolver “su propio comienzo y su propio fin”
dando sentido a la vida “como entre dos”.*? El “entre dos” constituye el “alargamiento
mismo del ser ahi”.** De modo que para “ser un total”, el ser ahi debe estirarse y abarcar
con ello la totalidad entre el nacimiento y la muerte a partir del presente. Este alargamiento

entre el nacimiento y la muerte, segun el filosofo francés, constituye la condicion

filésofo, véase Christian Delacroix, “Lo que Ricoeur hace con los Annales: metodologia y epistemologia en la
identidad de los Annales”, en Delacroix, F. Dosse, P Garcia (coordinadores) Paul Ricoeur y las ciencias
humanas, Buenos Aires, Nueva vision, 2008., p. 162 y ss.

“0 E| desconocimiento que tiene Heidegger del vinculo entre la temporalidad y ser-para-la-muerte.

4 Para Ricoeur el “caracter global de la realidad humana” Un tema que, por cierto, el filosofo francés aborda
en Finitud y Culpabilidad. Paul Ricoeur, Finitud y culpabilidad (Traduccion Cecilio Sanchez Gil), Argentina,
Taurus (primera edicion), 1991, p. 36 y ss.

*2 Segtin Ricoeur: “El ser ahi no llena un intervalo de tiempo, sino que constituye, estirandose, su verdadero
ser”. Paul Ricoeur, “Tiempo y narracion 111", op. cit., pp. 736-737.

*% Ibid., p. 736.
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ineluctable para que la temporalidad sea considerada de manera integral. Asi, la
historicidad adquiere su fundamento ontolégico.

Con el “alargamiento” entre el nacimiento y la muerte, Ricoeur ha preparado el
camino para lo que llamaré la refiguracion del tiempo a través de la narracion (tiempo
narrado). Y construird su argumento epistemolégico a partir de un criterio narrativo.** Es
decir, va a incorporar lo ontolégico a lo narrativo en el como de la analogia,”® y en el
estiramiento del ser-ahi a través de la nocién de huella. La cual “recorre” y “atraviesa” la
distancia temporal que separa el presente de un pasado desaparecido y, no obstante,
preservado en ella como vestigio.*® Asf, para reconstruir el pasado de los muertos, la
realidad que ya no es, Ricoeur va a problematizar el concepto de “realidad” aplicado al
pasado, y va a sustituir la idea de la persistencia del pasado en el presente por la del ser-
marcado-por-el-pasado mediante la incorporacién de la distancia temporal en el analisis de

la representancia.*’

* Regulado al mismo tiempo “sobre el de praxis, por cuanto todo relato es, en definitiva, mimesis de accion”.
Véase al respecto, Paul Ricoeur, “Tiempo y narracion I: configuracion del tiempo en el relato histérico”,
Madrid, Espafia, Siglo XXI, 1995.

*® Se trata de atribuir a “la metafora una funcién ontologica que no contradiga el caracter vivo de la metafora
en el plano lingiiistico”. Paul Ricoeur, “Tiempo y narracion II1”, op. cit., p. 861. La metdfora adquiere un
alcance referencial en tanto vehiculo de una presion ontoldgica a partir de la “correspondencia entre el ser
como y el ver como”.

*® La huella combina una “relacién de significancia, que se puede discernir mejor en la idea de vestigio de un
paso, y una relacion de causalidad, incluida en la ‘coseidad’ de la marca. La huella es un efecto-signo”. Ibid.,
p. 808. El enigma de la distancia temporal o la problematica de la distancia temporal, mediante la huella en el
plano fisico conjugan una relacién causal, y en el semioldgico, una relacion de significancia (efecto-signo). La
huella asi significa sin mostrar, y en tanto que “vale por el” pasado “encuentra en el ‘ver como’ una salida
parcial’”. Ibid., p. 861. En la medida en que la funcion asignada a la tropologia en la articulacion intima de la
representancia se encuentra en el como, la “distancia temporal” se afiade a la problematica de la reinscripcion
del tiempo fenomenoldgico en el tiempo cdsmico; de modo que “la distancia temporal es aquello que la huella
despliega, recorre, atraviesa.

" La representancia o lugartenencia designa las “relaciones entre las construcciones de la historia” y un
“pasado del tiempo abolido y preservado en sus huellas”. Ibid., p. 779. Con esta nocién, Ricoeur pretendid
reconstruir el pasado de los muertos; una reconstruccién que responde a la busqueda de una cara-a-cara
reforzada a su vez por el sentimiento de deuda. La relacion de representancia explica la travesia del tiempo
mediante la huella; explica la estructura dialéctica de la travesia que convierte la extension espacial en
mediacion”. Ibid., p. 862. De modo que se hace necesaria una justificacion ontolégica para que el pasado que
un dia fue “real” no esté vacio. Esta justificacion implicita hace que el historiador, en su reconstruccion del
pasado pretenda narrar las “cosas” tal y cOmo “ocurrieron efectivamente”.
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Dicho en otras palabras, el historiador empleara la huella para reconstruir el pasado
acabado; y asi incorporar lo ontolégico por el sentimiento de deuda que tiene con el pasado
de los muertos. Pero conservando al mismo tiempo la cuestion epistemoldgica del
documento en tanto garante de prueba en la explicacion del mismo (pasado). La
incorporacion de lo ontoldgico se encuentra implicita en la pretension de las construcciones
del historiador de ser reconstrucciones mas o menos aproximadas a lo que un dia fue “real”;
se trata de la historia como conocimiento por huellas que, en tanto son conservadas y no
abandonadas (documento datado y conservado), hacen posible la recuperacion del “pasado
acabado” para establecer asi la continuidad entre el pasado y el presente.*®

El corolario que se desprende de esta dialéctica entre epistemologia y ontologia,
separacion y union de lo ontoldgico y lo epistemoldgico, encaminada a resolver el
problema de la temporalidad humana mediante un “tiempo narrado”, es el énfasis reiterado
del propio cuerpo. Quien lo representa es el historiador que construye la historia (tiempo
narrado) y le da a las cosas un curso nuevo a partir de una iniciativa que anuncia una
sucesion y abre asf una duracion.”® De esta forma, con el concepto de iniciativa, encarnado
en el historiador, se le restituye al “hacer-presente” su autenticidad que, como se recordara,
estaba disfrazado por la génesis del “ahora” puntual (tiempo fisico o del mundo), es decir,

oculto, eclipsado por el instrumento de medida. En esta restitucion de la autenticidad se

*8 Asi que la temporalizacién del pasado impone la necesidad de que en toda representacion del mismo a
través de un modelo de “estructura narrativa”, se considere “el tipo de condicionamiento que el
acontecimiento pasado ejerce sobre el discurso histérico a través de los documentos conocidos. Para Paul
Ricoeur, la funcidn narrativa se define por “su ambicion por refigurar la condicidn historica y elevarla asi al
rango de conciencia historica”. Ibid., p. 781.

9 El presente deja de ser una categoria del ver y se convierte en una categoria del obrar y el padecer. Segin
Ricoeur, el verbo que mejor lo expresa es comenzar, que es “dar a las cosas un curso nuevo a partir de una
iniciativa”. Para el filosofo francés, el concepto de iniciativa se ofrece dentro de la “mas radical de las
posiciones” con la que Merleau Ponty caracterizo la “insercion del sujeto agente en el mundo”; es decir, la
“experiencia del puedo”, que presenta la “notable ventaja de designar el cuerpo propio como el mediador mas
originario entre el curso de lo vivido y el orden del mundo”. Ibid., p. 974.
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halla la solucion al problema de la inmortalidad y la trascendencia, en tanto que se opta por

s 50

la idea de un “a-pesar-de-la-muerte” a través de la “categoria del carne” " y alrededor del
tema de la muerte. Es decir, lo que se tiene aqui es la referencia al cuerpo, como
inseparable de la actividad creadora, y la referencia al movimiento corporal, ligado

estrechamente a la trascendencia.

2. El obrar en comun como referente del conocimiento historico.
Todo parece desembocar en el presente; un presente que se convierte en el “tiempo de la
iniciativa” y se ve reavivado por ésta. Un presente donde el obrar y el padecer pesan mas
que el “ver”. °! Este “obrar” permite establecer una relacion entre el presente, la “categoria
de la carne” (individuo bioldgico), y su importancia para la reunion de las diversas
perspectivas temporales en una “especie de unidad plural”. La “reincorporacion” de esta
“carne” en el presente, mediante la “experiencia del puedo”, presenta la ventaja de designar
el cuerpo propio como el mediador mas originario entre el curso de lo vivido y el orden del
mundo. De ahi que Paul Ricoeur haya elaborado una “filosofia del acto” para privilegiar el
“poder del ser” y un “deseo constante por vivir”, un “esfuerzo por perseverar en el ser” que
remite a una (“nocion de vida”) “tematica vitalista.>

Desde esta perspectiva, se entiende la vinculacion que el filésofo francés hace entre

la estructura auténtica del tiempo y la del Cuidado a partir de la capacidad creadora de la

fenomenologia hermenéutica de Ser y Tiempo; concretamente, a partir de la idea de que el

%0 Es la filosofia de Merleau Ponty (“Filosofia de la carne”, segun Ricoeur) la que guia el analisis que hace E.
Levinas (1964) en un texto publicado originalmente en 1964 en Revue de métaphysique et de morale,
recogido posteriormente (1972) en Humanisme de lautre home. Véase, Emmanuel Levinas, Humanismo del
otro hombre, México, Siglo XXI (sexta reimpresion), 2009. p. 27.

*! paul Ricoeur, “Tiempo y narracién III”, op.cit., p. 974.

52 paul Ricoeur, Freud: una interpretacion de la cultura, (décima edicién), Buenos Aires Argentina, Siglo
XXI, 2002., p. 43.
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ser como acto y como potencia (“poder-ser-total, posible ser-total”) es la que mejor
sintoniza con la antropologfa filoséfica del hombre capaz.®® Pues su punto de partida es el
“obrar en comun en el mundo social” en tanto referente del conocimiento histérico.>
Digamos que el recurso a la “categoria del carne” implica un “retorno a lo social”. Es decir,
sugiere la necesidad de establecer el lazo (y el “retorno” a lo social) entre la “tematica del
oficio” y “el anclaje en un lugar social”®® que haria posible la historia de la historia, que es
en lo que consiste el aporte de La memoria, la historia, el olvido.*

De este modo, la “carne” (individuo bioldgico) le permite al filésofo francés reunir
(o establecer el vinculo entre) la memoria de la gente ordinaria y la historia de los
historiadores con el enfoque del fildsofo; que conduce al tema de la relacion entre la
memoria y la historia, el didlogo entre el filosofo y el historiador y la dialéctica entre
epistemologia y ontologia. Mientras que la memoria trata de “fidelidad”, la historia es de
cardcter “veritativo”. Segun Ricoeur, esta distincion no supone un corte entre estas dos
dimensiones dado que estan con frecuencia en conflicto; hay que articularlas a través de
una fenomenologia de la memoria y una epistemologia de la historia que permita

’ Y o 7
desembocar en una ontologia de nuestra condicion en cuanto a seres historicos”.”

%3 Paul Ricoeur, “Historia y tiempo”, op. cit., p. 449.

> Toma como célula base de este analisis “El Ser de Dasein como cuidado”, y decide no traducir el termino
Dasein para abordar el problema a partir del “obrar en comtin en el mundo social”. 1bid., p. 458.

> La idea remite al “anclaje en un lugar social” para delinear un rumbo posible de historizacién de la propia
historia. Véase al respecto, el capitulo III sobre la “La Condicion historica”, en La memoria, la historia, el
olvido, Buenos Aires, Argentina, Fondo de Cultura Econémica, 2004, p. 373.

% El recorrido que va de Tiempo y narracién a La memoria, la historia y el olvido se puede leer como una
invitacion para el historiador de la historia a “retomar algunos legajos” de la “historia del habitus
metodologico del historiador”. Christian Delacroix, op. cit., p. 168.

57 Frangois Dosse, “La capacidad a prueba de las ciencias humanas”, en Delacroix, F. Dosse, P Garcia
(coordinadores) Paul Ricoeur y las ciencias humanas, Nueva vision, Buenos Aires, 2008, pp., 22.
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Queda claro asi el interés de Paul Ricoeur en la estructura del Cuidado® y, por
ende, que en su filosofia el obrar ocupa una posicion fundadora que privilegia el vinculo
entre “narracién, tiempo y accién”.”® La reincorporacién del “sujeto agente” (cuerpo
propio) en el mundo, histéricamente situado, viene a ser una especie de bisagra entre la
memoria y la historia; un didlogo entre el filésofo y el historiador en el plano mismo
instituido por Heidegger, el del “ser-para-la-muerte”.?° El “cuerpo propio” reviste la forma
del “deseo de permanecer vivo hasta... y no para la muerte”.®* Asi, del “ser-para-la-muerte”
se pasa a “un ser-contra-la-muerte”, enfatizando que detras de la angustia del “siempre
inminente morir” se esconde la alegria del “impulso del vivir”. El cuerpo propio adopta la
figura del historiador que hace la historia (tiempo narrado) y es un hombre “capaz de
accion”. Por lo tanto, parece que el meollo del asunto para Ricoeur, radica en la capacidad

creadora de la fenomenologia hermenéutica de El ser y el tiempo, tomando como piedra

%8 Que dada su apertura impone la problematica de la totalidad y confiere la modalidad de potencialidad (“el
poder ser total del Dasein”) de ser un todo. Para Ricoeur, la apertura implica no un sistema cerrado sino
integralidad (integridad de la temporalidad); la apertura deja siempre sitio al hecho de “lo que falta”. De ahi
que la muerte deviene la “posibilidad mas apropiada del Dasein”. Paul Ricoeur, “Historia y tiempo”, op. Cit.,
p. 460.

9 El filésofo francés va preferir la “via larga” del analisis del lenguaje de modo que toda comprension de si
sea mediatizada por el analisis de los signos, los simbolos y los textos en general. Con lo que la “comprension
ontolégica queda pendiente de la interpretacion hermenéutica”. Manuel Maceiras, “Presentacion”, en
“Tiempo y narracion I: configuracion del tiempo en el relato histdrico”, Madrid, Espafia, Siglo XXI, 1995., p.
12. El recurso a la hermenéutica para expresar las presuposiciones existenciarias revela los limites de la forma
narrativa para refigurar el tiempo. Pues la narratividad pone en evidencia la imposibilidad de pensar el tiempo
y a su vez constituye el medio mas adecuado para expresar esta experiencia temporal. Ibid., p. 28.

®0 Paul Ricoeur, “Historia y tiempo”, op. cit., p. 467.

81 Asi se sustituye el corto circuito que Heidegger efectiia entre el poder ser y la mortalidad. La mortalidad
constituye la otra mitad del binomio de la reproduccion sexuada en tanto que ésta constituye una mitad.
Ricoeur evoca el tema de la “natalidad” como base de las categorias de la vita activa: trabajo, labor, accion.
Para asi mostrar la importancia de la carne como un ‘“saber objetivo y objetivador de la muerte”
“interiorizado”, “apropiado” e “impreso en la carne de este viviente, de este ser de deseo que somos”. Ibid., p.
461. Solo asi la carne ahuyenta y derrota la separacion de los modos de ser; sélo asi se supera el “momento de
distanciacion por el momento de apropiacién” de la muerte, que es “capaz de inscribirse en la comprension de
si como muerte propia, como condiciéon mortal”. La biologia ensefia un “tener que” general, genérico: porque
somos esa clase de vivientes, tenemos que morir, debemos “morir”. Ibid., p. 462. Esta insistencia de Ricoeur
por sefialar la ausencia de la “carne” en el discurso heideggeriano del Cuidado se aprecia nuevamente aqui, en
la natalidad como “condicion de ser y no so6lo como acontecimiento del nacimiento”. 1bid., p. 484.
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angular la manera en que la historia de los historiadores y la memoria de la gente ordinaria
se fundan existenciariamente en el Cuidado (y en la temporalidad del Cuidado).®

Ahora bien, el dialogo entre el filésofo y el historiador se plantea a partir de que el
primero critica el tratamiento del pasado, pues el Dasein nunca puede ser pasado (“nunca
puede estar-a-la-mano”), “sino que si es, existe”. Mientras el historiador, como “ser
deudor” (“ser-en-deuda”) que tiene una deuda respecto a los hombres del pasado, respecto
a los muertos, recupera este pasado a través de las huellas. El didlogo asi lleva al
restablecimiento de la dialéctica de presencia y ausencia a partir de que se pretende
recuperar (el ausente a la historia) el “presente viviente” por medio de la muerte.®® Es decir,
la muerte se incorpora a la representacion en cuanto operacion historiografica; que a su vez
requiere del testimonio existencial “como correlato en el pasado de la atestacion”.® Pues su
fuerza ontoldgica (de la atestacion) radica en la representacion del pasado mediante una
estructura narrativa. La atestacion manifiesta su fuerza en el presente respecto al “yo

puedo”, al hombre capaz de accidn, de palabra, de relato, de imputacion.

52 1bid., p. 459.

%3 El historiador en tanto “ser deudor” permite superar en fuerza ontologica al “ya no-ser del pasado
trascurrido”, y se establece una dialéctica entre el “haber sido” y el “transcurrido” facilitando asi el trabajo del
historiador y el acoplamiento entre “ser-en-deuda — categoria ontoldgica- y representancia —categoria
epistemoldgica- en la medida en que la representancia eleva al plano de la epistemologia de la operacion
historiografica el enigma de la representacion presente del pasado ausente”. Ibid., p. 470

% Para el fil6sofo francés no se ha se ha subrayado suficientemente en la fenomenologia hermenéutica de Ser
y Tiempo que la autenticidad puede hallarse en el testimonio de lo existencial. En este sentido, afirma que:
“no se puede desatender el trabajo del lenguaje que confiere a el Ser y tiempo una grandeza que no sera
eclipsada por ninguna obra posterior”. Paul Ricoeur, “Tiempo y narracion II1”, op.cit., p. 722. Pues la Unica
manera posible de que el “ser ahi” pueda mostrarse en si mismo por si mismo es a través del lenguaje; s6l0 asi
se logra la sintesis. Para Heidegger, la exégesis existenciaria “lleva a ver que un ‘poder ser’ propio del ‘ser
ahi’ reside en el ‘querer tener conciencia moral’”, de modo que lo “propio del ‘ser ahi’” se obtiene mediante
el testimonio existencial (atestiguar un poder ser propio), que viene a formar parte del analisis del tiempo
como totalizacion de la existencia. Por esta razén, Heidegger plantea la necesidad de asegurar la
originariedad del analisis mediante un “poder ser” propio que permita la integridad estructural del tiempo.
Véase Martin Heidegger, op. cit., p. 256. Esta idea sera un punto de partida para el fildsofo francés, tanto en
Tiempo y Narracion Il como en La memoria, la historia, el olvido, para poner la atestacion en posesion del
historiador. Puesto que el problema del tiempo saldado mediante la muerte, muestra que los conceptos
derivados de ésta no s6lo van a evidenciar, en esa bisqueda constante de lo auténtico, la necesidad de
“atestiguar un poder ser propio”, que viene a ser “obra de la conciencia moral”; sino también enfatiza el
acento colocado en el futuro, pues solo el “futuro es posible”. Paul Ricoeur, op. cit., pp. 726-727.
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De esta forma, el historiador situado corporalmente en el presente, aparece de
multiples maneras como el que hace hablar a los muertos;® construye una historia, tiempo
narrado, en torno a un “presente que falta”.?® El ausente al discurso historiografico. La
escritura historiadora crea relatos del pasado, y al hacerlo “exorciza a la muerte
introduciéndola en el discurso”.?” Pero también, le asigna un lugar a la sociedad, “dandose
en el lenguaje un pasado”. Aqui la creacion de relatos del pasado es el equivalente a l0s
cementerios pues exorciza y reconoce la presencia de la muerte en medio de los vivos. La
escritura crea la tumba para el muerto; crea muertos para que haya vivos gracias a la
ecuacion entre escritura y sepultura.?® La sepultura como lugar material no sélo es una
sefial duradera del duelo, también es un “acto social”. Pues el lugar en el discurso tiene
como confidente el del lector a quien dirige la escritura de la historia. Para Ricoeur, esta

conversion escrituraria va mas lejos que la simple narratividad, pues realiza una funcion

performativa al asignar al lector un lugar que hay que llenar: un “tener-que-hacer”.

Consideraciones finales.
En conclusion, puede decirse que para Ricoeur el “obrar social” es fundamental como
referente del conocimiento histérico. Desde luego, si la fuerza de atestacion ontoldgica
radica en el historiador que representa el pasado mediante una estructura narrativa; si para

completar el didlogo entre el filosofo y el historiador Paul Ricoeur se centra en la muerte

% Paul Ricoeur, “Historia y tiempo”, op. Cit., p. 475.

% Michel de Certeau citado por Ricoeur. lbid., p. 472. Ricoeur aqui se vale de Michel de Certeau como
“portavoz” de la transfiguracion que hace el historiador “de la muerte en historia en sepultura”.

" Ibid., p. 474.

% Ricoeur establece una relacion entre la operacién historiografica con “el rito social”, y éste con la
“sepultura”. La sepultura agota su efecto en “el acto que hace presente en el lenguaje el acto social de existir
hoy y le proporciona una marca cultural”. 1bid., p. 473.
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del otro; y si de la muerte de los allegados® se pasa a la muerte de “todos esos otros” para
plantear con ello el tema de la pluralidad, tras la ensefianza de que toda muerte es una
especie de asesinato; entonces, se comprende que en esta muerte violenta la fuerza de
atestacion ontolégica se expresa en la -totalidad de la- comunidad de esos otros.” De modo
que la “alternativa del poder morir” permite introducir el tema de la pluralidad para volver
a explorar la posibilidad de encontrar una “especie de unidad plural” que haga posible
reunir bajo la idea de una recepcién del pasado, llevada hasta la de un ser-marcado por el
pasado, las “perspectivas rotas”, puesto que “ser marcado” es también una “categoria del
hacer”."

Segln observo, este es precisamente el problema. La necesidad de reunir las
perspectivas rotas en una especie de unidad plural a través de una accion histérica y un
pasado recibido y no hecho (ser-marcado por el pasado). Para Ricoeur, el “hombre y Su
obrar” han dejado de ser el referente del conocimiento histérico, y por ende, ya no regulan
las escalas temporales consideradas y recorridas por los historiadores. Asi, lo que propone
es temporalizar un presente (tiempo narrado) que ha sido “fracturado” y que para
Heidegger, lo mismo que para €l, se ha vuelto sospechoso. La derivacién por procedencia
que construye remite a un lugar del que procede “hacer la historia” y que posibilita el
sentido de la investigaciéon historica (produccion de sentido) justificando con ello la
prioridad ontoldgica de la historicidad. Esta derivacion desplaza a la “derivacion por
nivelacion” del concepto ordinario del tiempo (Heidegger), donde no se distingue el tiempo

fisico (medido) y el Cuidado (experiencia temporal).

% Ibid., p. 464. La ensefianza se ve reforzada a través de la idea del filésofo E. Levinas sobre la muerte
violenta en tanto que “el acercamiento de la muerte sigue siendo una de la posibilidades de la relacion con el
otro”. En él, es claro que “no puede ser mas que un ser-contra-la-muerte, y no un ser-para-la-muerte”.

"% Los “suyos”, en tanto que “todo el mundo, antes de mi y después de mi, debe morir”™: “se reunié con los
suyos”. Ibid., p. 464 y ss.

" Paul Ricoeur, “Tiempo y narracién III”, op. cit., p. 939.
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Capitulo dos. Exposicion y critica de la identidad narrativa.

I. La identidad narrativa.
Mi critica a esta propuesta de la constitucion de la temporalidad humana la construiré a
partir de este lugar cuya “fractura” es temporalizada a través de un tiempo narrado; es
decir, del lugar histérico que ocupa el historiador. Este lugar es un tiempo de crisis
derivado de la tension y posibilidad de acrecentar la diferencia entre experiencia y espera.
La tesis," grosso modo, sugiere que si “debemos concebir la realidad en la que estamos
instalados como un mundo sometido a una especifica temporalizacion”, los rasgos mas
sobresalientes de ésta se traducirian en dos: la ‘“cronificacion de la realidad” y la
“futurizacion del tiempo y de la realidad misma”.? La especifica temporalizacion de este
“mundo” se refiere, por lo tanto, a la paradoja de la “novedad” del Neuzeit,® segtn la cual
ésta es percibida Unicamente gracias al acrecimiento de la diferencia entre espacio de
experiencia y espera. El “tiempo de crisis” o “crisis del tiempo” es el tiempo del
capitalismo o el “presente del capitalismo” que surge con, y en el Neuzeit, y que se expande

en la medida que acrecienta mas la diferencia entre estos dos horizontes.

! Presentada como la “Gltima y definitiva” de siete tesis méas sobre la “estructura temporal de la sociedades
contemporaneas” en un articulo en el que se esbozan tres supuestos sobre el tiempo que, a decir del autor,
contiene lo mas importante de lo que en otros trabajos ha desarrollado en tormo al “problema socioldgico del
tiempo”. Desde este punto de vista, “destaca la carencia de un concepto de tiempo que sea suficientemente
rico y preciso como para resultar operativo en el campo de estudios de la ciencia social”. Asi, para hacer mas
inteligible sus “Ocho tesis sobre la estructura temporal de la sociedades contempordneas” menciona tres
presupuestos sobre el tiempo, a saber, su “dualidad constitutiva”, su “pluralidad” y que, desde la “perspectiva
de la ciencia social”, esa “pluralidad” es “tanto historico-evolutiva como actual”. Véase al respecto, Ramén
Ramos, Ocho tesis sobre la estructura temporal de las sociedades contemporaneas, op. cit., pp. 77-78.

% Ibid. p. 87.

% La creencia en tiempos nuevos descansa en esperas que se alejan de todas las experiencias anteriores, por lo
tanto, la tensidn entre experiencia y espera es observada en el momento en que su punto de ruptura estéa a la
vista. Paul Ricoeur, “Tiempo y narracion III”, op. cit., p. 951. Para Ricoeur, la “época moderna” contiene la
“idea de progreso”, o los topois de la filosofia del lluminismo, que instituyeron una ruptura sin parangon en la
experiencia. Los tres topoi de la modernidad son el “tiempo nuevo”, la “aceleracion del progreso” y la
“disponibilidad de la historia”. La creencia en tiempos nuevos descansa en esperas que se alejan de todas las
experiencias anteriores; y se produce asi una ruptura en la experiencia estableciendo la diferencia entre el
horizonte de espera y el espacio de experiencia. Al largo de este capitulo haré referencia a este tema.
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De esta crisis surge una nueva experiencia de la historia marcada por una nueva
relacién entre espacio de experiencia y horizonte de espera.* Y desde mi perspectiva, es el
punto de partida del fildésofo francés para construir su propuesta de “hacer la historia” por
medio de un tercer tiempo que articula el pasado, el presente y el futuro. Para Ricoeur, la
crisis hace del lugar un “lugar histérico”, y del pasado un “pasado acabado”, “abstracto”,
caduco y “cerrado”, cuya relacion con el presente se ha pervertido. Es un pasado
“suspendido” y “olvidado” hasta que es necesario recuperarlo por medio de una huella.’
Gracias a esta recuperacion, o estiramiento como enseguida lo explicaré, se construye la
“identidad narrativa”.® Aunque para ello es necesario el impacto de la Epoca moderna
(Neuzeit) sobre la experiencia del presente. Dado que dicho impacto genera una tension
entre el pasado y el presente y hace del lugar del historiador un punto en el que se
entrecruzan y superponen los tiempos. La huella no solo es la expresion més acabada de
este cruce de tiempos (“perspectivas cruzadas”) que conecta la experiencia temporal
(Cuidado) y el tiempo universal; también es un vestigio que se almacena y conserva como
documento datado’ para recuperar la accién pasada.

En este marco, para entender como se produce la dialéctica entre el pasado y el

presente es necesario aclarar que, segun Ricoeur, el historiador se encuentra dentro una

* Ibid. p. 942. En esta idea Ricoeur sigue a Koselleck, Véase Reinhart Koselleck, Futuro pasado: Para una
semantica de los tiempos historicos, traduccion, Norberto Smilg, Barcelona, Paidos, 1993.

> Que por su “significancia” “constituye la fuente autoridad del documento™. bid., p. 806.

® Su fundamento es el estiramiento del tiempo, del ser ahi; el cual engloba el origen y el fin, y se expresa en la
produccion de sentido, el lugar del que procede la significancia, el “presente vivo”, calificado por la instancia
del discurso que lo designa reflexivamente.

" En la historiografia el conocimiento por huellas “depende ampliamente de textos que dan al pasado un
estatuto documental”. Paul Ricoeur, “Tiempo y narracion 1117, op. cit., p. 962. Para Ricoeur, y en el nivel
epistemoldgico, cualquier huella dejada por el pasado se convierte en un documento para el historiador;
establece una afinidad entre la efectividad del pasado historico y la de los textos del pasado, planteando asi
una dialéctica entre el pasado y el presente”. 1bid., p. 804. Dicho en otros términos, el pasado “nos interroga
en la medida en que lo interrogamos™ y “nos responde en la medida en que le respondemos”.
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tradicion que lo hace heredero de un pasado.® La apropiacién de los textos del pasado (la
huella convertida en documento) lo convierte en su heredero; toda vez que esta dialéctica se
apoya en la teoria de la recepcion de la lectura que responde y corresponde al ser-afectado-
por-el-pasado en su dimension linglistica y textual. Asi, la recuperacion del pasado
depende la “apropiacion” de los textos. Esta “apropiacion” representa el estiramiento de la
huella que, dada su significancia, atraviesa una distancia temporal que la convierte en una
transmision generadora de sentido.? Es decir, la huella recorre la distancia temporal entre
el presente y el pasado y contribuye asi en la refiguraciéon de la experiencia temporal a
través de la narraciéon. En tanto que el caracter ontoldgico de la historicidad es adquirido
porque el tiempo se estira cuando es narrado por el historiador. El acto (de hacer la
historia) hace coincidir el presente vivo con el instante cualquiera a partir del relato que
hacemos y el sentido que se le da a esta historia De esta forma, segin Ricoeur, el
historiador hace la historia narrdndola; articula la narracion y lo que “realmente sucedid”.
¢Hay algin problema en esta “identidad narrativa”? La identificacion (entre el
“decir” y el “hacer”) subjetiva que hace el historiador entre la serie de acontecimientos y
narraciones, se construye a partir de la fractura de la experiencia del presente. La
fractura, repito, derivada del impacto de la Epoca moderna (Neuzeit) y de su percepcion,

tan “vivida”, segun Ricoeur, por parte del historiador, plantea, por un lado, una tensiéon en

8 La “herencia” puede interpretarse como la fusion de las “ideas de deuda y tradicion”. Ibid., p. 971. En este
sentido, el historiador se encuentra “vinculado” a la tradicion mediante un sentimiento de deuda con los
muertos.

% La transmisién generadora de sentido hace posible el intercambio entre la interpretacién del pasado y el
presente que interpreta. En este sentido, la extension espacial termina siendo un “proceso de mediacion,
jalonado por la cadena de las interpretaciones de las herencias del pasado”. Por lo que para recuperar las
“cosas dichas en el pasado”, o el pasado con “sentido”, se debe establecer el vinculo entre la tradicionalidad,
gue garantiza la continuidad de la recepcidon del pasado, y las tradiciones, que tienen una dimension
linguistica y textual y son proposiciones de sentido con pretension de verdad. Para Paul Ricoeur la
tradicionalidad designa esta dialéctica entre el distanciamiento y la “desdistanciacion”; y garantiza la
“continuidad de la recepcion del pasado” a través del intercambio entre la interpretacion de éste y el presente
que interpreta. Ibid. p. 958 y ss.
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esta “experiencia” entre la eficiencia del pasado que sufrimos, y la recepcion del pasado
que realizamos;™ y por el otro, un futuro abierto, y punto critico (presente), desde el cual
se dispone de un pasado historico casi infinito que debe limitarse tan sélo por nuestros
intereses actuales.'* Por esta razén, para evitar que esta tension, entre las categorias
metahistoricas de espera y de experiencia, derive en cisma, el filésofo francés propuso no
solo limitar el horizonte de espera, sino también, superar el pasado “muerto”. Digamos que
el historiador construye la identidad narrativa (hace la historia) cuando estira el tiempo
hacia delante lo suficiente para recuperar potencialidades “incumplidas, prohibidas y
destrozadas” inscritas en la “tradicion viva”. Es decir, alarga el presente “hacia atras” hasta
determinar la espera por la recuperacion de un “pasado vivo”.

Asi, gracias al intercambio entre la interpretacion del pasado y el presente que
interpreta,? las cosas dichas en el pasado son trasmitidas a través de las huellas que
recorren y atraviesan la distancia temporal entre el presente y el pasado; estableciendo una
relacion dialéctica expresada mediante el término transmision, del que depende a su vez la
tradicionalidad, que constituye la dimension pasada del espacio de experiencia. Se
establece una dialéctica entre el horizonte de espera y el espacio de experiencia. Pero el
problema comienza justo aqui, en la forma en que se lleva a cabo esta “accion historica”.
Puesto que se habla de una tradicion, convertida en depdsito muerto, que ya no anima al

presente. Una perspectiva cuyo horizonte es proporcionado por la “corta mirada de la

% 1bid., p. 959.

1 Niklas Luhmann, “El futuro no puede empezar: estructuras temporales en la sociedad moderna”, en Ramoén
Ramos (com), Tiempo y sociedad, Madrid, Centro de Investigaciones Socioldgicas, 1992, p. 164.

12 Esta dialéctica se apoya en la teoria de la recepcién de la lectura que “responde y corresponde al ser-
afectado-por-el-pasado, en su dimension lingiistica y textual”. Puesto que la “comprension de los textos
heredados del pasado” se erige en “experiencia testigo respecto a toda relacion con el pasado”. De modo que
se establece una equivalencia parcial entre hermenéutica de los textos y hermenéutica del pasado historico.
Reforzada porque en la historiografia el conocimiento por huellas “depende ampliamente de textos que dan al
pasado un estatuto documental”. Paul Ricoeur, “Tiempo y narracion 1117, op. cit., p. 962.



32

veneracion” hacia una tradicion que, si bien se encuentra arraigada en un terreno familiar y
justifica una comparfiia duradera, se ve amenazada por esta misma mirada. De ahi la
necesidad de superar dicho pasado puesto que la “vida no quiere ser preservada, sino
acrecentada”.

Ahora bien, me interesa explorar una idea diferente, capitulos tres y cuatro, segun la
cual el pasado no esta muerto para todos. Y esto depende de la ruptura de la experiencia
del presente, que desde mi perspectiva, no abarca a todos los grupos sociales. ¢Es factible
afirmar que todos los grupos sociales se someten a la misma “estructura fundamental de la
condicion historica”? Todos, de algun modo ¢sufrimos la misma historia? Por una parte, se
encuentra la discontinuidad de la que habla el fildsofo francés, aquella provocada por las
rupturas y cortes del pensamiento.'® El historiador “sutura” estas rupturas a través de su
“deuda” y la union de ésta con la tradicion. Una tradicion reducida a la apropiacion de los
textos,'* donde las potencialidades se transmiten y devuelven a través de la “herencia” que
fusiona deuda y tradicion. En este sentido, supone la dialéctica entre el “horizonte” cultural
en el que se inscribe el texto y el del lector.

Por otra parte, si se atiende la pluralidad de tiempos, subsiste la posibilidad de
encontrar rupturas que son vividas por aquellas personas que no pertenecen a esta
“tradicion”, o simplemente que estructuran el tiempo a partir de sus propias experiencias

“resquebrajadas”. En este caso, se buscaria una reconstruccion de las situaciones en su

3 Bl lugar de los “cortes” donde se manifiestan las imbricaciones e intercambios por contaminacién y
contrariedad que aportan una “promocion de sentido”. El “presente”, ademas de ser el lugar de los “cortes”
donde se manifiestan las imbricaciones e intercambios por contaminacion y contrariedad que aportan una
“promocion de sentido”, es el punto del circulo donde se entrecruzan y superponen los tiempos. La
“promocion de sentido” acentua los dos extremos, el ser-para-la-muerte y el tiempo del mundo, revelando con
ello, la oposicion polar: el tiempo mortal y el tiempo cosmico.

“Ibid., pp. 962 y 963.
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inmediatez cualitativa.®® Pero no se reducirfa a la tradicién de los textos escritos. Dado que
el tiempo del historiador no es el mismo para los diferentes grupos que conforman una
sociedad.’® De ser asi, cabria preguntar: ;Cémo asir en una pluralidad de tiempos las
perspectivas rotas respecto a la reconstruccion del pasado “real”, de modo que se incluya la
perspectiva de quien hace la historia sin que éste se excluya por el hecho de ser el
poseedor de un saber que no detenta el agente lego (aquel que no lee textos historicos)?

La pregunta se complica si se consideran los tiempos (perspectivas) del filésofo, del
historiador y del agente lego. ¢Podrian integrarse estas tres perspectivas? ¢Es posible
incluir (todos estos tiempos) dentro de la construccion temporal de quien hace la historia a
partir de la pluralidad de tiempos expresados a través de la nocién de tradicién distinguida
problematicamente en los términos tradicionalidad, tradiciones y tradicion? Desde mi
perspectiva, hay una diferencia entre, por un lado, la tradicion que depende de la
apropiaciéon de los textos del pasado; la cual permite captar el sentido dado en ésta,
mantenerla viva y prolongarla.'” Y por el otro, las diversas situaciones sociales en las que
los distintos grupos se sitlan para reconstruir su propio pasado. Esta diferencia pienso,
radica en la definicion de la experiencia del presente. En este sentido, la tradicion tal

como la define Ricoeur, remite a una “tradicién” en términos académicos.'® Aunque aqui el

15 \éase al respecto el capitulo cuatro.

16 De donde surge la necesidad de reunir las “perspectivas rotas” en una “especie de unidad plural” a través
de una accion histdrica? Si se acepta la idea de Ricoeur segin la cual la investigacion es la pareja obligada de
la tradicidn; Ibid., p. 964. Se esperaria encontrar el origen de esta necesidad en los grupos de estudiosos o de
investigadores. Para ubicarse nuevamente dentro la dialéctica entre el “horizonte” cultural en el que se
inscribe el texto y el del lector.

7 Prolongar la misma tradicion en la que el historiador se encuentra. Paul Ricoeur, El conflicto de las
interpretaciones: Ensayos de hermenéutica, Buenos Aires, Fondo de Cultura Econémica, 2003.

18 podria ser una “operacion historiografica”, ya que ésta se refiere a la combinacién de un lugar social, de
practicas cientificas y de una escritura. Michel De Certeau busca con precision la relacién que se establece
entre lugares determinados y los discursos que alli mismo se producen. Michel De Certeau, La escritura de la
historia, México, Universidad Iberoamericana, 1993., p. 68. O bien un “campo cientifico”, que se refiere a la
legitimacion de lo que se dice y hace acerca de la ciencia, véase al respecto, Pierre Bourdieu, “El campo
cientifico” en Intelectuales, politica y poder, Buenos Aires, Eudeba, 2003, pp. 76-78.
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“corte” entre el presente y el pasado lo hace el historiador para establecer la continuidad
temporal entre el pasado del enunciado y el presente de la lectura.

De esta forma, la ruptura del presente es mas bien la “ruptura” entre un pasado y la
préactica del investigador (su presente). Que expresado en los términos de Ricoeur, implica
la idea de “vaciar” la historia y lo social de su temporalidad. Es decir, un “pasado muerto”
(caduco y abstracto) y un “presente historico” que requiere del esfuerzo (del filosofo) para
refigurar la experiencia temporal a través de la narracion. De ahi la necesidad de establecer
el lazo y el “retorno” a lo social entre la “tematica del oficio” y “el anclaje en un lugar
social”, que haria posible la historia de la historia (la historia de una practica) como aporte
fundamental de La memoria, la historia, el olvido. En otros términos, el cambio que se
realiza entre Tiempo y narracion y La memoria la historia, el olvido, traza un trayecto que
va del “hecho social total” como “modelo historiografico de globalizacion por lo social”, a
la “construccion de las identidades sociales” y lo “social en interaccion™.'® Este cambio
expresa la forma en que se concibe lo “social”’; mas concretamente, y en La memoria, la
historia, el olvido, del “obrar en comtin en el mundo social”. La importancia del individuo
biol6gico, en este sentido, es crucial: permite reunir (o establecer el vinculo entre) la
memoria de la gente ordinaria y la historia de los historiadores.

Con este cambio se plantea directamente el tema de la relacién entre la memoria y la
historia; la dialéctica entre epistemologia y ontologia a traves del dialogo entre el filésofo y
el historiador. EI cambio posibilita la construccion de la identidad (narrativa) de un grupo
social, en tanto referente del conocimiento historico, a partir de la articulacion entre una

fenomenologia de la memoria y una epistemologia de la historia. De ahi que la “identidad

19 Christian Delacroix, “Lo que Ricoeur hace con los Annales”, op. cit., p. 156 y ss.
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narrativa”, incluso tras el desplazamiento entre una y otra obra,®® haya implicado la
separacion y union de lo epistemoldgico (la accion “imitada como un texto”) y lo
ontologico (la representacion del pasado, reforzado por un sentimiento de deuda);
posibilitado en gran medida por el estiramiento (y apropiacion de la huella) del tiempo
presente. Dicho en otros términos, la analogia entre texto y accion lleva a que el
acontecimiento del habla se fije en un texto escrito. Asi, se disocia la accion de los
individuos de sus miras conscientes; y hace de ella (la accion) un documento (auténomo)
que presenta sélo huellas o restos de los objetivos inicialmente perseguidos.*

Esta analogia es lo que permite la ecuacion entre el texto y lo social en la medida
que los actos “se nos escapan” y tienen efectos no previstos. Es decir, la accion en tanto
documento, se estira; y al hacerlo, se hace abstraccion de los procesos de interaccion,
puesto que los textos, almacenados a través de la escritura, trascienden los contextos de
presencia/estado.?” En este contexto es en el que se plantea un debate®® y oposicién entre
una “perspectiva estrictamente ‘descriptiva’” que considera a la institucion desde el punto
de vista de su génesis intersubjetiva, y un “punto de vista ‘hermenéutico’”, el que hace
abstraccion de esos procesos.?* Del que Ricoeur buscara salir avante a través del concepto

de iniciativa. ;Como lo hace? En primer lugar, el fildsofo francés sefiala una imprecision en

%0 En La memoria, la historia, el olvido mantendré préacticamente el mismo argumento de Tiempo y narracién
I11. Pues como lo menciona, “nada tengo que cambiar, solo afiadir a la discusion que propongo en Tiempo y
narracion I11”. Véase Paul Ricoeur, “Historia y tiempo”, op.cit., p. 450.

2! paul Ricoeur, El conflicto de las interpretaciones: Ensayos de hermenéutica 11, Buenos Aires, Fondo de
Cultura Econdmica, 2001.

22 |os textos, almacenados a través de la escritura, trascienden los contextos de presencia/estado; adquieren
un caracter duradero y pueden llegar a separarse de forma mas o menos completa del contexto en el que
inicialmente se produjeron y de los proyectos de quienes los crearon. Véase al respecto, Anthony Giddens,
“El estructuralismo, el post-estructuralismo y la produccion de la cultura”, en Anthony Giddens, et. al., La
teoria social, hoy, México, CONACULTA, Alianza editorial, 1991, pp. 283, 286.

% Se abre la polémica entre una fenomenologia (Merleau-Ponty) y una hermenéutica (Ricoeur) de lo social.
Sobre esta polémica véase a Michaél Foessel, “Pensar lo social: entre la fenomenologia y hermenéutica”, en
Delacroix, F. Dosse, P Garcia (coordinadores) op. cit., pp. 29-43.

 Ibid., p. 36.
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. ., e, . 25
el “encadenamiento de la sucesion historica”

que designa el término tradicionalidad, el
cual, como lo mencioné, depende de la transmisién generadora de sentido.?® Para evitarla,
en segundo lugar, subordina la dialéctica entre el horizonte de espera y el espacio de
experiencia a la “experiencia fracturada”; o dicho en sus términos, a una “extrafieidad
superada” y “adquisicion convertida en habitus”.?’

Asi que la transicion del futuro al pasado, desde el “presente” considerado como la
“dimension del obrar” (iniciativa), requiere de estas dos categorias opuestas, el espacio de
experiencia y el horizonte de espera. Es decir, que para evitar la imprecisién que pudiera
implicar el proceder hermenéutico como apropiacion de un sentido depositado en la
tradicion, la diacronia como eje de la sucesién, Ricoeur adoptard como punto nodal de
situacion y ubicacién histérica, una experiencia fracturada convertida en algo cotidiano. No
importa donde se sitle el historiador, en cualquier punto del “presente del capitalismo™ se
estard en una experiencia fracturada dado que ésta ya es algo habitual; se estard pues en
condiciones de narrar la historia.

Por lo tanto, el problema que el fil6sofo francés busca resolver mediante el concepto
de iniciativa, atraviesa una polémica que opone sincronia y diacronia. Si se pone el acento
en la primera, termina privilegidndose la coexistencia sobre la sucesion; que se basa en una
concepcion de la temporalidad incompatible con la definicion hermenéutica del sentido
como resultado de una tradicion interpretativa. Por otra parte, si es la diacronia la que

impera, pudiera parecer que cuando se hace abstraccion de los procesos de interaccion, a

partir del estiramiento y apropiacion de la huella que supone una disociacion entre el

% Véase al respecto el capitulo uno de Paul Ricoeur, “Tiempo y narracién II: Configuracién del tiempo en el
relato de ficcion”, Madrid, Espafia, Siglo XXI, 1996.

%6 \/éanse al respecto las notas 80 y 83, paginas 30y 31 respectivamente.

2" paul Ricoeur, “Tiempo y narracién III”, op. cit., p. 941.
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sentido de la accion y la conciencia que los agentes tienen de este sentido, una armazén
I6gica inconsciente es la que gobierna y precede toda la variedad de actos. Ahora bien, sin
pretender plantear una solucion a esta polémica como lo hace el filésofo francés, buscaré
remontarme a una propuesta sobre la constitucion de la temporalidad que parte de la idea de
que cualquier estructura que se encuentre en la naturaleza es un organismo, y por ende, el
organismo, no s6lo es una estructura espacial sino también temporal, 0 un proceso.? Por el
momento, y en lo sucesivo, me limitaré Gnicamente a sefialar lo difuso que puede ser el
tratamiento de la sincronia y la diacronia considerando como punto de partida la

“experiencia fracturada”, pero en el marco del “presente del capitalismo”.

I1.- El “espacio mundial” como un espacio sincronico en expansion.
La idea del estiramiento del tiempo se encuentra asociada de manera estrecha a la forma en
que se concibe tedricamente a la “sociedad” y a la “historia”. Se ha planteado como una
forma de sustituir la interaccion cara-cara y explicar la relacion entre presencia y ausencia.
Es decir, para explicar como es trascendida la presencia, o0 como se estiran las relaciones
sociales por un tiempo y un espacio. En este sentido, se habla de una “sociedad” que tanto
en extension como en intensidad ha acarreado profundas transformaciones que la hacen
parecer Unica. En ésta las relaciones sociales se intensifican al grado de que los
acontecimientos locales se configuran por acontecimientos que ocurren a muchos

kilometros de distancia y viceversa. En otros términos, sefiala que las consecuencias

%8 Aqui, lo “social” y lo “historico” son atributos de la propia vida, de la emergencia de la vida y pertenecen a
la naturaleza en general. La propuesta es de George Herbert Mead, The Objetive reality of perspectiva, y la
desarrollo en el capitulo cuatro de este trabajo.
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reproducidas no intencionales de actos intencionales se alejan mas en espacio-tiempo.”® Y
lo que trasciende en esta sociedad es la particularidad que posee de ser Unica.

Esta caracteristica, como ya lo expliqué, es el punto de partida de Paul Ricoeur. El
“tiempo de crisis”, reitero, es el tiempo del capitalismo o el “presente del capitalismo™*°
que surge con, y en el Neuzeit, y que se expande en la medida que acrecienta mas la
diferencia entre el horizonte de espera y el espacio de experiencia. Desde esta perspectiva,
en la medida que prevalece el capitalismo avanzado sobre el pasado y el futuro, méas
absorbe el tiempo pretérito y el porvenir en un espacio sincronico en expansion. De ahi que
pueda postularse la idea de que en las sociedades modernas hay una necesidad fundamental
de “vivir en formas extensas de temporalidad y asegurar un espacio, por mas permeable que

sea, desde el cual hablar y actuar”.®* Idea presente en los planteamientos de este filésofo

francés, toda vez que se asigna como tarea impedir que la tension entre las categorias

® Desde la perspectiva de una teorfa de la estructuracion, la estructura de los sistemas sociales tienen
propiedades por las que es posible que las practicas sociales discerniblemente similares existan a lo largo de
segmentos variables de tiempo y de espacio y que presten a éstos una forma sistémica. Es decir, que en tanto
me dedico a mis quehaceres diarios, mis actividades consustancian y reproducen las instituciones globales
del capitalismo. Véase de Anthony Giddens, La Constitucion de la sociedad, Buenos Aires, Amorrortu, 1998.
pp. 54, 173. El punto medular de esta teoria radica en que los sistemas sociales se estiran a lo largo de
mayores 0 menores intervalos de espacio-tiempo, es decir, la actividad social se estira por amplios sectores de
espacio y tiempo. Con lo cual se hace patente las consecuencias reproducidas no intencionales de actos
intencionales, que son maleables a la luz del desarrollo del conocimiento humano. Véase del mismo autor Las
nuevas reglas del método sociolégico, Buenos Aires, Amorrortu, 1976. Para un andlisis de los tedricos
sociales (Anthony Giddens y Niklas Luhmann, por ejemplo) de la modernidad que toman el tiempo como
punto central de sus teorias, véase a Ramoén Ramos, “La ciencia Social en busca del tiempo”, en Revista
Internacional de Sociologia, nim. 18, 1997. Y del mismo autor, Ocho tesis sobre la estructura temporal de
las sociedades contemporaneas, op. Cit.

%0 Se ha sostenido que la “modernidad” tiene una “interpretacién discontinuista”, en tanto que capitalismo y el
Estado nacional han sido el motor del cambio. Esta interpretacion se fundamenta en tres fuentes dominantes, a
saber, “la separacion del tiempo y del espacio y su recombinacion”, el “desarrollo de los mecanismos de
desanclaje” y la “apropiacion reflexiva del conocimiento”. Estas tres fuentes van de la mano con la naturaleza
de la modernidad que implica: multidimensional en el plano de las instituciones, el Estado tiene
caracteristicas especificas que lo hacen Unico en occidente, junto con el capitalismo, y su caracter reflexivo.
Ahora bien, por desanclaje se entiende el “despegar las relaciones sociales de sus contextos locales de
interacciones y reestructurarlas en indefinidos intervalos de espacios-temporales. Anthony Giddens,
Consecuencias de la modernidad, Madrid, Alianza, 1993., p. 32. El concepto tal y como lo desarrolla el autor
permite tratar adecuadamente la modernidad y el cambio social, captando los “cambiantes alineamientos de
tiempo-espacio” que son importantes.

3 Andreas Huyssen, En busca del futuro perdido. Cultura y memoria en tiempos de globalizacién, traducido
por Silvia Fehrmann, México, Fondo de cultura Econdémica, 2002, p. 35.
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metahistdricas de espera y de experiencia se acreciente hasta tornarse cisma. Asi, por un
lado, resiste a la seduccion de esperas puramente utdpicas; lo que implica falta de anclaje
en la experiencia en curso. Por el otro, rechaza la reduccion del espacio de experiencia. En
ambos casos es clara la demanda de espacio-tiempo y experiencia.

La cuestién es que la modernidad,*considerada como un acontecimiento histérico
Unico, produce consecuencias sin parangdn que merman la experiencia al grado de
“dafnarla” y cicatrizarla, amenazando con hacer la herida mas grande, y convertir el
“presente” un espacio sincrénico en expansion; es decir, el presente se expande y se
estrecha. Es como si la “sociedad-presente-moderna” fuera una especie de red elastica de
ciertas proporciones mas o menos fijas; y s6lo pudiera utilizarse colocada dentro de marcos
cuadros o rectangulares cuyas dimensiones podrian variar segun el disefiador (filésofo,
historiador, sociologo, etc.). Cuando se coloca dentro del marco cuadrado, podria hablarse
de “sociedad contempordnea”; pero si se expande hacia delante, tomando como referencia
unicamente el espacio que el cuadrado mantiene, entonces hablariamos de “historia”, pues
al ser introducida en el rectangulo se estiraria y adoptaria esta forma. Desde esta
perspectiva, no hay manera de diferenciar la “historia” de lo “contemporaneo”; como se
afirma: vivimos “nuestra época”, ‘“nuestro presente”, “como embargado de sentido
historico”.®® El presente es vivido directamente como historia y adquiere un color
histérico.*

Planteada de manera general, se afirma que sobre el “presente” pesa ahora un
pasado en el que se dividio el “presente y el pasado” a partir de una concepcion lineal de la

historia (la diacronia como eje de la sucesion); un pasado que no basta para definir el

%2'Y los diversos términos asociado a ésta: lluminismo, Capitalismo, Estado.
% Pierre Nora, El Diccionario de La nueva historia, Bilbao, Ed. Mensajero, 1988, p. 531.
* Ibid., p. 535.
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presente. Y que para exiliarlo del campo de la historia, se hizo necesario adoptar el término
“presente historico”. La historia contemporanea es una historia diferente, distinta, cuya
especificidad deriva de la expulsiéon de lo contemporéneo fuera del campo de la historia;
surge asi cuando desaparece la historia del pasado, pues es una continuacion, el “presente
no ha cesado de ser el nuestro”.** Un presente que desde que se “inicié” como “presente”, y
dados los acontecimientos historicos que presenciaba como Unicos, decidié cercenar su
pasado y considerarlo asunto de la historia. En este sentido, el “presente” no residiria en la
historia, mas bien ésta se construiria sobre el presente, el cual se proyectaria sobre el
pasado a partir de la idea de la “evidencia cientifica” de los hechos. Una historia cientifica
cuya conviccion fue la construccién de un conocimiento integro del pasado, del

36 «

acontecimiento como hecho objetivo® “para justificar el presente en el momento en que, en

realidad, iba a hacer su intrusién en lo contemporaneo™.%’

Desde este punto de vista, el surgimiento de la modernidad es visto como
“acontecimiento Unico” cuyo traumatismo en la continuidad del presente provoca una
crisis, al mismo tiempo que genera la “conciencia” de lo discontinuo y lo continuo, lo que
permanece y lo que cambia. Este corte traza el fin de una historia conquistada sobre el
discurso historico y el inicio de la historia contemporanea sometida a la “tirania del
acontecimiento”.*® Su “percepcion” historica en cuanto “presente”, derivada de este

traumatismo, posibilita la intrusion del acontecimiento en lo contemporaneo. Asi, se

institucionaliza lo “novedoso” y lo “actual”, cuya agresividad se impone a las “masas” a

% Ibid., p. 532.

%Y “la renuncia ante el conocimiento del presente en el momento preciso en que el presente cambia de
naturaleza y se llena de los elementos de que se apodera la ciencia para conocer el pasado: este es el
movimiento bascular, inmediatamente rectificado, que sefiala un cambio de centro de gravedad”. Ibid.

¥ Ibid., p. 533.

% Ibid., p. 534.
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través de su “participacion”.® En suma, cuando hablamos de que se borran las fronteras
entre un “pasado” y “nuestro presente”, es decir, que no se percibe de forma clara la
“sociedad contemporanea” y la (“su”) “historia pasada”, estamos afirmando que el
“presente” se vuelve un “referente” constante.*® Este referente, como una red elastica, para
continuar con la metafora que planteé, se contrae y se expande hacia los lados en un
espacio sincrénico de tal modo que puede insertarse en el marco cuadrado. Entonces, lo que
estaba alejado en tiempo pasado, el “tiempo de diferencia”, se aproxima a ‘“nuestro
tiempo”. Se encuentra en la diferencia, lo que dentro de esta perspectiva es la “mentalidad
extranjera”, “nuestra semejanza”, es decir, las permanencias. Esta diferencia es lo que hace
(nica a la modernidad, la separa y le proporciona su originalidad.**

La cuestion es que “nuestra percepcion” ingenua ¢ inmediata del tiempo presente,
constituye nuestro Gnico punto de anclaje a éste, es decir, nuestro referente constante.*? Es

un presente vivido directamente como historia que, dada la “aceleracion, mundializacion”,

deja de ser privilegio de los historiadores y se convierte en una “historia en presente” que

% En este sentido se afirma que “el sistema de actualidad forma parte integrante de la modernidad” y
constituye “la agresion més intensa de la vida moderna”. Ibid., pp. 531-532.

*® Uno de los problemas, que supone esta “percepcion” inmediata de “nuestro propio presente” como “Gnico
punto de anclaje en el tiempo”, es decir, que se adopte como “referencia constante”, es trasladado a la
cuestion de la “in-definicion” de una u otra (identidad) disciplina de las ciencias sociales y sus respectivas
fronteras. Por ejemplo, en la medida que “el historiador y el periodista se acercan cada vez mas”, la linea que
los separa tiende a volverse difusa y ambigua. Todo es posible en este “mundo convulso y comunicativo” que
se encuentra en crisis permanente. Y la punga por los dominios de su campo de estudio llevan a esta historia a
una lucha por el reconocimiento de su propio ambito, desplazandose el “objeto de estudio de la historia”,
donde el historiador de La nueva historia se pregunta por la “sociedad”. Asi, se construye una “imagen ideal”
del “historiador del presente” que consiste en sostener la idea seglin la cual unicamente ¢l “puede captar, en la
totalidad del acontecimiento en que se refleja una sociedad, el conjunto dindmico de cuanto captan por
separado los demas especialistas de las ciencias humanas”. Ibid., p. 537.

* En “relacion con nuestra mentalidad contemporanea”, “que podemos denominar modernidad”, se nos
presenta lo diferente. Philippe Ariés, “La historia de las mentalidades”, en El Diccionario de La nueva
historia, Bilbao, Ed. Mensajero, 1988, p. 478.

2 A pesar de que “las diferencias de todas las edades nos asedian”, “nuestra percepcion ingenua, inmediata,
continua siendo de nuestro propio presente, unico punto de anclaje en el tiempo”. 1bid., p. 480. El subrayado
es mio.
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depende de las masas y de su vivir cotidiano.*® En este sentido, la “historia contemporanea”
es una “historia sin historiadores™; una historia del presente que se impone como dato al
historiador desde el exterior y en la que el periodista releva al historiador.** Como tal, es
una historia impuesta, “instantaneamente traducida” por aquél; una historia “hablada”
“proyectada” “escrita”, “producto de la mass media, inmediatamente acufiada por el sello
de lo memorable”. Aqui el periodista es el “historiador natural de la actualidad” que
encuentra el corazon de la “historia contemporanea” no en el silencio de los archivos, sino
en la algarabia de una sala de redaccion o en el barullo ceremonioso de una conferencia de
prensa. Por esta razén, la historia del presente, llamada “historia inmediata”,*® expresa el
estiramiento realizado por la difusion de los medios de comunicacién impresos y
electrénicos. El presente se estira a través de un espacio sincrénico en expansion y
remplaza el “tiempo histérico” por este “espacio historico” que se hace “mundial”. La
inmediatez en la que se trasladan los acontecimientos vividos a los medios de
comunicacién (conocimiento de opinién) impone el desarrollo de esta historia mundial.*®
Ahora bien, es en el marco de esta historia, estrechamente relacionada con el
estiramiento o expansion del “presente del capitalismo”, que puede entenderse la insercion

de la huella “dentro del tiempo sucesivo” para reconstituir su significancia, “aunque ésta no

esté contenida en la pura sucesion”.*” No obstante, el tiempo sucesivo asociado al tiempo

*% Pierre Nora, op.cit., p. 534.

* Ibid., p. 535.

*® Jean Lacouture, “La historia inmediata”, en El Diccionario de La nueva historia, Bilbao, Ed. Mensajero,
1988, pp. 331-354.

*® Los acontecimientos que se viven en el espacio mundial son “inmediatamente trasladados a conocimiento
de la opinidon”, desgarrandola y arrojandola en la angustia. Por lo tanto, es “esta inmediatez de la
comunicacion la que impone el desarrollo de la historia mundial”.Ibid., p. 353.

* Seguir la huella del pasado, la marca que indica el pasado del paso, por lo tanto, implica, en primer lugar,
una manera de contar con el tiempo, pues la “databilidad sin fecha” no interesa; seguir la huella implica
remontarla en el calendario. En segundo lugar, remontarla es “descifrar, sobre el plano del espacio, el
dilatarse del tiempo”. Paul Ricoeur, “Tiempo y narracion I1I”, op.cit., p. 813. En suma, “el recorrido del paso
(la dinamica de la huella), como el trazado de la huella (estatica de la huella), son inexorablemente lineales.
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de la modernidad, puede hacer difusa la distincion entre lo diacrénico y lo sincrdnico. Por
lo menos en el contexto en que he desarrollado esta idea hasta ahora. Mencioné antes que el
estiramiento se logra cuando es refigurado el tiempo por parte del historiador a través de la
narracion (tercer tiempo que media entre el tiempo vivido y el tiempo c6smico); y que para
hacerlo, Ricoeur utiliza la huella (en tanto recorre la distancia temporal para recuperar el
pasado acabado) como instrumento que conecta el tiempo vivido y el tiempo universal.*®
Este estiramiento se encuentra presente en la nocion de “horizonte” que sefala el poder de
“despliegue” y “superacion que se vincula a la espera”.*® Puesto que hacer la historia exige
el paso hacia atras del futuro hacia el pasado. >

El problema radica en el horizonte, toda vez que la “funcion simbolica del obrar y
del padecer” implica (configurar el tiempo) la construccion de la trama a través del criterio
narrativo (la accién imitada como un texto). Es decir, el historiador para abrir un pasado
“cerrado”, debera asumir una estrategia de accion encaminada a lo deseable y lo razonable
de modo que extienda su poder-hacer mas alla de la esfera inmediata del puedo, y libere las
potencialidades no empleadas del pasado; al mismo tiempo, va a colocar (recuperando el
pasado) las consecuencias lejanas de la accion en la esfera del obrar humano.>* Asi, en
tanto los actos escapan a los efectos previstos, dejan de ser observados,>® y se produce una

disociacion entre la accion de los individuos y sus miras conscientes. Tanto el cierre del

*8 Cabe mencionar que Ricoeur utiliza los instrumentos de pensamiento que le permiten a la historia revelar
por primera vez su capacidad creadora de refiguracion del tiempo pues “desempeiian el papel de conectadores
entre el tiempo vivido y el tiempo universal”. De todos éstos, el filésofo se centra en los “archivos,
documentos, huellas™ que constituyen conectadores de las perspectivas sobre el tiempo.

** Ibid., p. 941.

*% Ibid., p. 953.

*! Debido a que la espera se refugia en la utopia y a que la tradicion se ha convertido en depdsito muerto, el
historiador “percibe” la crisis del “presente” y por lo tanto es él quien tiene la iniciativa. La iniciativa en el
plano histdrico, consiste en la incesante transaccidn entre: por una parte, acercar al presente las esperas
puramente utopicas mediante una accién estratégica atenta a los primeros pasos que hay que dar hacia lo
deseable y lo razonable; por otra, resistir a la limitacién del espacio de experiencia, liberando potencialidades
no empleadas del pasado. Ibid., p. 981.

52 Como dice Ricoeur, producimos algo que en realidad no vemos. Ibid., p. 975.



44

sistema, como el limite del horizonte de espera mediante el estiramiento y apropiacion de
la huella (textos), se logran por la articulacion entre la accion y la representacion. Pues la
intervencion (nocién equivalente al de iniciativa) del historiador hace posible unir el poder-
hacer del que posee la compresion inmediata (lo que sabemos hacer sobre la base de una
sencilla familiaridad) con las relaciones internas de condicionalidad del sistema
(recuperacion del pasado).” Esta unién depende de la apropiacién de los textos. Por lo
tanto, la iniciativa del historiador hace posible superar el pasado cerrado (tradicion muerta),
si y s6lo si la recuperacion del pasado depende de la “apropiacion” de los textos.

Segln observo, es aqui donde se vislumbra el problema que el filésofo francés
pretende solucionar a través del concepto de iniciativa. La articulacién entre praxis y
representacion, montada sobre una dialéctica, segin Ricoeur, entre fendbmeno y estructura,
vivencia e institucién, depende del estiramiento y apropiacion de los textos. En la medida
que la demanda de espacio y experiencia se logra “virtualmente” mediante el estiramiento
espacial (se ensancha o restringe el espacio desde el presente del capitalismo) prevalece el
punto de vista hermenéutico en la intervencion del historiador, que parte del modelo del
texto y disocia sentido y conciencia. El estiramiento aqui esta determinado por el “impulso
hacia el futuro” que permite extender el poder-hacer mas alla de la esfera inmediata del
puedo y coloca las consecuencias lejanas de la accion en la esfera del obrar humano (se
entra en posesion de las potencialidades mantenidas en reserva). Aunque como lo he

mencionado, éstas dependen de la apropiacion de los textos por parte del historiador.

>3 Desde la perspectiva de una teorfa de la accion, la iniciativa implica la unién entre las acciones base, lo que
sabemos hacer sobre la base de una sencilla familiaridad con nuestros poderes, y las acciones derivadas, que
nos exige hacer algo de modo que hagamos que un acontecimiento suceda, y es resultado de una estrategia de
accion que entrafa calculos préacticos. Esta union es lo que permite extender nuestro poder-hacer mas alla de
la esfera inmediata del puedo y también coloca las consecuencias lejanas de nuestra accion en la esfera del
obrar humana. Ibid., pp. 975y 976.
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Por lo tanto, es factible afirmar que esta articulacion por medio del estiramiento y
apropiacion de los textos, derive “nuevamente” en la polémica entre lo instituyente (la
perspectiva descriptiva de los procesos de interaccion), que supone una fenomenologia de
las relaciones sociales en su inmediatez; y lo instituido, punto de vista hermenéutico que
parte del modelo del texto, cuya funcion de la analogia con la accion es separar la
interpretacion intencional del acto de sus “sedimentaciones” bajo la forma de acciones
consumadas. Ahora, el problema se plantea entre un “saber” adquirido por textos (mediado
por el historiador) y el saber de aquellos que no leen dichos textos. Es decir, el hiato, o
unién, del sentido de una accion y la conciencia que los agentes tienen de este sentido;
hiato, o union, entre accion y saber. ;Como se establece el vinculo entre la accion y su

representacion, entre praxis y simbolo? Y ;qué produce su disociacion? ;La “modernidad?

Consideraciones finales.
La identidad narrativa, tal y como la desarrollo el filosofo francés, se construye sobre una
ruptura (la fractura de la experiencia del presente) entre pasado y presente, que define
“cierta” distancia (estiramiento) entre sujeto y objeto. Es decir, plantea el problema de la
relacion entre el “sujeto cognoscente” y el “objeto por conocer”. O en sus propios terminos,
separacién y union de lo epistemoldgico y lo ontoldgico. Ahora sin hacer una revision de

9954

los “absolutismo epistemologicos™ " para indagar sobre la relacion entre las palabras y las

> En la primera modalidad de estos absolutismos, los historiadores, alentados por la fe en modelo heroico de
ciencia, emularon a los cientificos, convirtiéndose en investigadores apasionados que procuraban una
reconstruccién exacta del pasado; en la segunda modalidad, los historiadores fueron seducidos por el progreso
e intentaron sistematizar las leyes secuenciales del desarrollo humano. Se buscé principios perdurables de
accion social que implicaban la suposicion de que por debajo del flujo diario del accionar humano latia una
corriente que ordenaba los procesos de cambio. Por ultimo, la modalidad del nacionalismo decimonénico
forjador de identidades; aqui, el motor del nacionalismo condujo a los historiadores a situar sus respectivos
paises en el vasto paisaje de la historia mundial. Véase al respecto Primera, Segunda y Tercera parte, “Los
absolutismos intelectuales”, “Los absolutismo destronados” y “Una nueva republica del saber”, en Joyce
Appley, et. Al., La verdad sobre la historia, Trad. Oscar L. Molina, Barcelona, Ed., Andrés Bello, 1998.
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cosas; pues no pretendo entrar en la controversia de si la significacion de las palabras se
aloja en la cabeza, o si se adhiere a los objetos materiales congelando la realidad para
siempre. Lo que me interesa destacar es que dicha relacion tiene toda una historia que es
revisada y criticada (por su influencia en el pensamiento occidental respecto a la dicotomia
sujeto-objeto)™ en aras de rechazar toda pretensién por separar la mente del cuerpo, el
sujeto del objeto o la conciencia de la cosa. Y uno de los fildsofos que busco estudiar toda
historia del ser, colocando en el centro de su critica al filésofo frances René Descartes, fue
Martin Heidegger. Para algunos,”® este filésofo alemén rechazo toda pretension por separar
la mente del cuerpo y aceptar la “toma de distancia” entre sujeto y objeto (con aspiraciones
positivistas), como si “mundo” y “sociedad” fuesen objetos situados a distancia.

Desde esta perspectiva, la frase “estar-en-el-mundo” de Martin Heidegger cierra la
distancia entre el “mundo” y la “existencia humana”, pues ésta se encuentra siempre en
contacto sustancial y espacial con las cosas del mundo (referencia no-cartesiana al
mundo).>” Heidegger afirmaria que, en toda la historia del ser, ha dominado una esencia
impensada del tiempo, es decir, que el espacio no esta situado al lado de dicho tiempo ni
incluido en él, como si espacio-tiempo™*°hubiese estado ya constituido. Lo que ocurre es
que, precisamente, el impacto de la “Era moderna” (Neuzeit) en el espacio-tiempo ha
provocado su dislocacién; y esta separacion ha pasado a ser el punto de referencia para
varios pensadores, y entre éstos, el filosofo aleman. Asi, pese a que unos admitan y

defiendan en dicho autor la espacialidad y el contacto sustancial con las cosas del mundo

> Sobre todo a partir de la fenomenologia del fil6sofo Edmund Husserl y de los trabajos realizados, a partir
de Ensayo sobre los datos inmediatos de la conciencia (1927) del filésofo francés Henri Bergson.
% \éase al respecto, el texto de Hans Ulrich Gumbrecht, Produccién de presencia. Lo que el significado no
E?uede transmitir, Traduccion de Aldo Mazzuchhelli, México, Universidad Iberoamericana, 2005.

Ibid.
% Martin Heidegger, “Introduccion a ;Qué es metafisica?”, en ¢Qué es metafisica?, Trad. Helena Cortés y
Arturo Leyte, Segunda reimpresion, Madrid, Alianza, 2009., p. 83.
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cuando se trata de las obras de arte,”® y otros (Paul Ricoeur) tengan reservas al respecto
cuando se trata del analisis del tiempo, lo cierto es que, desde entonces, la distancia entre el
sujeto y el objeto se hace mas larga, o para emplear el lenguaje utilizado aqui, se estira. El
problema, insisto, es el surgimiento de la novedad del Neuzeit y con ello la separacion del
tiempo y del espacio.

Desde esta perspectiva, el lugar (espacio) que ocupa el historiador (“lugar
historico”), “tiempo presente” (tiempo), sufre los estragos de la “Era moderna” (Neuzeit), y
en consecuencia fractura la experiencia del presente (experiencia presente). Tanto la
homologacion mundial de los calendarios, como la estandarizacién del tiempo (expresada
por el reloj), dislocaron el tiempo y el espacio permitiendo con ello el desarrollo del tiempo
y el espacio “vacios”. De ahi que este tiempo sea un “tiempo de crisis” derivado de la
tension y posibilidad de acrecentar la diferencia entre experiencia y espera. La sociedad
moderna se presenta aqui como un acontecimiento histérico Unico y novedoso que se
percibe por el acrecimiento de la diferencia entre espacio de experiencia y espera (relativa
al futuro como horizonte).® Asi, la idea de que el “presente de la modernidad” predomina

sobre el pasado y el futuro, absorbiendo el tiempo pretérito y el porvenir en un espacio

% Loc. Cit. Para defender esta idea, Hans Ulrich Gumbrecht ha tomado como base de sus argumentos sobre
todo el trabajo del filésofo de la Selva Negra El origen de la obra de arte (1935/36). Sin embargo, es
necesario decir que, respecto al analisis del tiempo, no comparto esta espacialidad que, efectivamente, se halla
presente en varios de los trabajos de Martin Heidegger, y de manera particular en El ser y el tiempo, los
escritos sobre Metafisica y en El origen de la obra de arte.

8 Asi, instalado en una “crisis del mundo”, este tipo de “sociedades” vive en una realidad cronificada; es
decir, “conformada por, u organizada en términos de, el tiempo cdsmico abstracto, unico y simultaneo”.
Ramoén Ramos, “Ocho tesis sobre la estructura temporal de las sociedades contemporaneas”, op. cit. p. 83. Por
lo que para “asegurar” la espera en este tipo de sociedades prolifera el uso de agendas y la “organizacion de la
conducta en funciéon de duraciones socialmente esperadas”. O bien, existe el “dominio del principio de
urgencia como decidor fundamental”, “sometimiento universal a la 16gica de los plazos” y hasta “colas para
todo”. Ibid. En suma, la cronificacion de la realidad se hace “imparable y disfuncional en razon de su propia
dindmica”; resulta patologica y se adentra en “la via de la proliferacion de los efectos perversos”. Ibid., p. 87.
Asi, tanto la cronificacion, como la “futurizacion de la realidad”, se hacen criticos. “Ni la utopia ni la técnica
nos aseguran esa colonizacion del futuro que precisamos para conseguir certidumbre sobre la realidad”. Ibid.,
p. 88. Hay, por lo tanto, una demanda de espacio y experiencia.
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sincrénico en expansion (al grado de que el tiempo es sustituido progresivamente por el
espacio), se funda sobre esta experiencia resquebrajada. La cual repercute en la
expansion o no del presente. Es decir, por un lado, existe una “situacion” que nos limita, se
estd “atrapado” en una tradicion muerta; por el otro, dicha tradicion a pesar de proporcionar
arraigo a un terreno familiar que justifica su duracion, se convierte en objeto de veneracion
que limita la mirada. La expansion del presente permite superar esta mirada.

Es comun la tendencia actual a describir el cambio profundo de la “sociedad” como
una transformacion que afecta al espacio-tiempo; de modo que las “esperas” se alejan de
“todas las experiencias anteriores” (la tensidén entre experiencia y espera). Cuando el
historiador abre el pasado “cerrado” por medio del estiramiento o expansion del tiempo
presente, pone énfasis en el “horizonte”, que sefala el poder de “despliegue” y superacion
vinculada a la espera, y no tanto en el espacio.®* Asi, se ensancha o amplia el espacio por
cuanto que la “experiencia” (espacio) y la “espera relativa al futuro” (horizonte) estan
inscritas en el presente. De ahi que, por una parte, y como resultado de lo que algunos
autores han llamado el “axioma de la unicidad”,® surge una preocupacion inusitada por el
tiempo. La atencion al “concepto de tiempo”, en su version de “historia del tiempo”
(Zeitgeschichte) (Koselleck)®® o “historia del concepto del tiempo” (Heidegger),®* por
ejemplo, se debe precisamente a su empleo en la explicacién del cambio de época

manifestada a través de una crisis del presente. Y por otra, se afirma que las

%! Véase la nota anterior.
:z Reinhart Koselleck, “Los estratos del tiempo”, op.cit., p. 129 y ss.

Ibid.
% La necesidad de unos “Prolegoémenos a la fenomenologia de la historia y de la naturaleza con la orientacién
de una historia del concepto de tiempo” (Heidegger, 1925), surge del diagnostico de Max Weber sobre la
modernidad en tanto que plantea los “limites del conocimiento cientifico “y “exhibe el estado actual de la
crisis de las ciencias”. Véase al respecto de Martin Heidegger, El concepto del tiempo (Tratado de 1924),
Traduccion Jests Adrian Escudero, Barcelona, Herder, 2008. p. 2 y s. También, del mismo autor,
Prolegébmenos para una historia del tiempo, Traduccién Jaime Aspiunza, Madrid, Alianza, 2006. p. 412.
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transformaciones temporales son tan profundas que acaban por aniquilar o hacer humana y
socialmente “invivible” (sic) el tiempo mismo. El resultado es la paradoja del tiempo: en la
que se anuncia que el éxito del tiempo lo arrastra a su aniquilacién.®

Ahora bien, me interesa cuestionar esta tesis del estiramiento del tiempo, y por
ende, el tiempo y espacio vacios que promueve dicha tesis. Me interesa cuestionar la idea
de “vaciar” la historia (y lo social) de su temporalidad. ;Qué quiero decir con esto? Para el
filésofo francés, el pasado abstracto influye sobre nosotros a través de la historiografia, que
realiza y garantiza la abstraccion del pasado por el pasado y termina por seducirnos. De ahi
que proponga la temporalizacion del pasado, es decir, mostrar cdmo la historicidad
adquiere un caracter ontoldgico y se convierte en el “fundamento ontoldgico de la historia”;
propone recuperar el pasado, temporalizar la historia, que ha sido desgajada del tiempo
presente al expandirse en un espacio sincrénico. Pero también, recuperar el espacio de
experiencia devorado por un futuro que se alarga y se torna confuso, vago e incierto.
Pretende asi, recuperar el “sentido” de la historia mediante la constitucion de la
temporalidad humana; planteando la articulacion de la nueva experiencia histérica, marcada
por una nueva relacién entre espacio de experiencia y horizonte de espera.

En término generales, y desde Tiempo y narracion Il a La memoria, la historia, el
olvido, el filésofo francés va adoptar la idea de Koselleck respecto a que una novedad

global aumenta la distancia entre el “campo de experiencia y el horizonte de espera”.® El

% Ramén Ramos, “El tiempo en la sociologia I: Del circulo virtuoso a la paradoja”, en Guadalupe Valencia
Garcia (Coordinadora), El tiempo en las ciencias sociales y las humanidades, México, Universidad Nacional
Autonoma de México y Centro de Investigaciones Interdisciplinarias en ciencias Sociales y Humanidades,
2009, p. 111.

% En tanto la modernidad es un fenémeno histérico global que aprehende los tiempos modernos como
tiempos nuevos, el “alejamiento creciente de las esperas respecto a todas las experiencia tenidas hasta hoy”,
se mantiene como condicidn de esta aprehension. Segun Ricoeur, el gran aporte del analisis de Koselleck fue
proporcionar las categorias historicas de “campo de experiencia y horizonte de espera”; que viene plantear la
idea del cambio. Las categorias sefialan la posibilidad de una historia y permiten definir el “tiempo de la
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surgimiento de esta novedad aumenta la distancia entre el “campo de experiencia y el
horizonte de espera”, y permite el surgimiento de una “experiencia de la historia” que no es
sino el nacimiento del concepto de historia en cuanto “colectivo singular”. ES una historia
que retne el conjunto de historias particulares y que sefiala la conquista de la mayor
separacion concebible entre la “historia una y la multiplicidad ilimitada de memorias
individuales y la pluralidad de las memorias colectivas subrayadas por Halbwachs™.®” Asf
que la propia ruptura “apunta hacia una falla que resquebraja desde el interior la presunta
idea englobadora, totalizante, de la historia del mundo”.%® Es decir, las historias especiales
se resisten a la “globalizacion” de la historia mundial.

Para Ricoeur esto sefiala una paradoja.®® Pues la historia mundial rompe la unidad
que al mismo tiempo pretende. Y la “depreciacion del pasado” no basta para minar desde el
interior la afirmacion de la historia como totalidad autosuficiente sin que ello deje de
implicar la “historizacion de toda la experiencia humana”. La historia del concepto de
historia desembocara en un “efecto perverso de lo que Koselleck 1lama la historizacion del
tiempo”; se trata de la relatividad que resulta de la temporalizacién de la historia. Es decir,
todos los dominios de la experiencia seran afectados por la relatividad histérica. De ahi
surgiran triunfantes las ideas de “punto de vista y perspectiva”. Se hacen tantas reescrituras
de la historia como pasados-presentes comprendan las generaciones que cambian. Pero
también, las que comprendan los grupos sociales que dentro de estas generaciones

pretenden controlar el presente a partir del modo en que socialmente estructuran el tiempo y

historia”, pero también posibilitan la apreciacion de los rasgos diferenciales de la vision que los modernos
tienen del “cambio histérico”. Paul Ricoeur, “La filosofia critica de la historia”, op.cit., p. 389. Al respecto
véase, Reinhart Koselleck, Futuro pasado: Para una semantica de los tiempos histdricos, traduccion de
Norberto Smilg, Barcelona, Paidos, 1993. Y del mismo autor, Los estratos del tiempo., op.cit.

%" Paul Ricoeur, “La filosofia critica de la historia”, op.cit., p. 392.

% Ibid., p. 394.

% Ibid., p. 396.
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definen el horizonte temporal de una sociedad. La historia del presente pasa a ser la historia
del grupo que en tanto controla el tiempo controla la historia, y abarca tantas
reconstrucciones del pasado de acuerdo a los pasados-presentes de los grupos de una
sociedad. Asi, la apertura del presente hacia sus pasados se encuentra limitada por estos
grupos que estructuran el tiempo de una sociedad.™

En el marco de estas afirmaciones el filosofo frances se va a preguntar por el lugar
desde donde se habla. ;Cémo distinguir “nuestro tiempo” de los “otros tiempos™? ;Coémo
distinguir nuestra modernidad de las modernidades anteriores? ;Como legitimar tanto la
diferencia como la referencia del discurso sobre la modernidad en un contexto en el que se
cuestiona la credibilidad de los grandes relatos, en un contexto en el prevalece el discurso
de la deslegitimacion? Al respecto, Ricoeur sefiala una dificultad para entrar al debate
puesto que se elude la cuestion previa de la posibilidad de caracterizar la época en que se
vive.”" En este sentido, va comenzar el esbozo de los roles del historiador y el juez para
sefalar los limites del conocimiento historico. De modo que a éstos afiadird un “tercero
imparcial”, un “tercero en el tiempo” que pueda garantizar un juicio: el ciudadano. Su
intervencion constante lo colocara del lado del historiador como arbitro ultimo, como “el
portador militante de los valores liberales de la democracia constitucional”.”

Asi, parece que las distancias que suponen la “perspectiva temporal” del historiador,

la “perspectiva temporal” del actor social y la del filosofo, se cierran. ¢;Qué ocurrio? Que el

" |a idea se encuentra desarrollada a partir de un anélisis del tiempo que permite eshozar las divergencias y
convergencias entre la historia y la memoria; éstas suponen dos formas de estructurar socialmente el conjunto
del pasado, el presente y el futuro en las sociedades modernas. Su cercania, pero no su identidad, esta
determinada por estas dos formas de interpretar el conjunto estratégico del presente, el pasado y el futuro.
Véase al respecto Rafael Farfan, “El tiempo en la sociologia Il: La otra cara del tiempo de la sociologia del
tiempo. La construccion social de la memoria”, en Guadalupe Valencia (coordinara), op. cit. pp. 121-149.

! Paul Ricoeur, “La filosofia critica de la historia”, op. cit., pp. 408-411.

"2 La mirada de este ciudadano “se estructura a partir de su experiencia propia, instruida de modo diverso por
el juez penal y por la investigacion historica publicada”. Ibid., p. 433.
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“obrar en comun” que regulaba las escalas temporales consideradas y recorridas por los
historiadores se fracturé;” el “mundo social” que agrupaba y servia de “referente comin” a
estos tres actores sociales se fragmento tras el surgimiento de la novedad del Neuzeit.
Desde entonces, se habla del “presente historico” como el punto terminal respecto a las
perspectivas rotas con relacion a la reconstruccion del pasado “real”; pero también, como el
punto de sutura, pues el historiador encuentra (las “perspectivas rotas” en) la unidad
plural, “reunidas bajo la idea de una recepcion del pasado, llevada hasta la de un ser-
marcado por el pasado”. De esta forma se halla la “unidad plural” que permite reunir las
“perspectivas rotas”.

El problema de incluir la pluralidad de tiempos dentro de la construccion temporal
que hace el historiador a partir del “presente historico”, demuestra la tension entre
epistemologia y ontologia. Esta tension se va a manifestar también en el esfuerzo que hace
el filésofo francés en su dltimo trabajo, La memoria, la historia, el olvido, por integrar de
manera mas extendida los discursos reflexivos de los historiadores;’* que sefiala el viraje
critico a la tematica del “lazo social y las modalidades de identidad vinculadas a él”.” Un

“retorno” a lo social, (la “sociedad analizada como una categoria de la practica social”)

73 Paul Ricoeur, “Historia y tiempo”, en La memoria, la historia, el olvido, op. cit., p. 458.

" Christian Delacroix, “Lo que Ricoeur hace con los Annales”, op. cit., p. 156.

> Como lo mencioné, se traza un camino que va del “hecho social total” como “modelo historiografico de
globalizacion por lo social”, a la “construccion de las identidades sociales” y lo “social en interaccion”. 1bid.
El desplazamiento entre Tiempo y narracién y La memoria, la historia, el olvido respecto a lo social, se puede
apreciar a partir de la idea segun la cual “subyace en la conciencia global que tenemos de nuestra conciencia
historica”, un “sentido de historia” que designa, “en numerosisimas lenguas, a la vez la totalidad del curso de
los acontecimientos y la totalidad de las narraciones que hacen referencia a este curso”. Paul Ricoeur,
“Tiempo y narracion I11”, op.cit., p. 781. Para Ricoeur, esta idea va acompafiada de otra presuposicion en la
que tanto el tiempo, como la historia, pueden pensarse a través de una mediacion imperfecta e inacabada. Es
decir, que “la naturaleza del proceso de totalizacion” permite designar, mediante un singular colectivo, el
tiempo asi refigurado por la narracion. Este singular colectivo, que el término tiempo indica y el de la historia
designa, “engloba los dos procesos de totalizacidn en curso, tanto en el plano de la historia, como narracion,
como en el de la historia efectiva”. En suma, se trata de la correlacion entre una conciencia historica unitaria y
otra igualmente indivisible; una conciencia del tiempo de la modernidad.
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expuesto sobre todo en esta Gltima obra,”® encaminado a resolver esta tension entre el
filésofo y el historiador, entre la identidad de un grupo social y otro, por medio de la
articulaciéon entre una fenomenologia de la memoria y una epistemologia de la historia.
Pues propone reconstruir la “memoria colectiva” de un grupo social determinado, en tanto
que es producto de la historia vivida por un conjunto de historiadores; y habria que agregar,
por un conjunto de filésofos y ciudadanos.”’

De modo que en La memoria, la historia, el olvido, el filosofo francés va intentar un
dialogo critico entre la filosofia y la historia respecto a la condicion historica; un dialogo
entre dos précticas que exponen dos puntos de vista opuestos: de un lado, se encuentra la
“captacién cognitiva del historiador”, y del otro, la “captacion cognitiva” del filosofo.”
Esta ultima se remonta a la “gran tradicion” filosofica de occidente, que se apoya en los
acontecimientos de pensamientos notables (los grandes fildsofos) para pensar las
situaciones. Mientras que la “captacion cognitiva del historiador” se efectia “desde
adentro”.”® La solucién a estas dos perspectivas (temporales), el filésofo francés la va a
encontrar en la posible complementariedad final entre “el enfoque historico y el trabajo
ontologico del filosofo”.® Por lo tanto, para reunir (o establecer el vinculo entre) la

memoria de la gente ordinaria y la historia de los historiadores con el enfoque del fildsofo,

"®Y que se funda en la recuperacion de las proposiciones de Lepetit sobre las modalidades de construccién de
las identidades sociales. Christian Delacroix, “Lo que Ricoeur hace con los Annales: metodologia y
epistemologia en la identidad de los Annales”, op. cit., pp. 156-157.

" Dado que las “diversas perspectivas temporales” estaban reguladas por “el obrar en comun en el mundo
social”, ahora debe incluirse a un “tercero imparcial”: los ciudadanos.

"8 Paul Ricoeur reivindica la identidad de la denominada escuela de los Annales mediante su metodologia a
expensas de lo epistemoldgico. Asi, dada la proximidad de los Annales a la practica historica, va a insistir en
el posicionamiento mas metodolégico de ésta que epistemoldgico. De ahi que termina por asignar al filésofo
la tarea de explicar la inteligibilidad propia de lo que el historiador reivindica como metodologia. “Més
importante acaso, entre el ejercicio de ‘reconstruccion narrativista’ de la epistemologia historiadora en
Tiempo y narracion y la vasta recuperacion —que por cierto es también una reconfiguracién-, en La memoria,
la historia, el olvido, de proposiciones de indole epistemoldgica elaborada por los historiadores mismos, lo
que cambia es la naturaleza de la operacion epistemologica efectuada por Ricoeur”. Ibid., pp. 155-156.

” Ibid., p. 167.

% Ibid., p. 168.
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Paul Ricoeur propone articular una fenomenologia de la memoria y una epistemologia de la
historia. Asi, la memoria y la historia se fundan existenciariamente en el Cuidado (y en la
temporalidad del cuidado).

Lo que permite una relacion entre la memoria (fidelidad) y la historia como ciencia
(verdad) a partir del presente, es el acoplamiento de una fenomenologia de la memoria y
una epistemologia de la historia, que confluye finalmente en una ontologia de nuestra
condicion en cuanto a seres historicos. Esto conduce al permanente desafio del
historicismo: cémo se relaciona la vida y la historia como ciencia.®’ Es decir, la necesidad
de unir lo que se ha dislocado (el espacio y el tiempo); de “llenar” el tiempo y el espacio
vacios; de “recuperar” la vida para “llenar” el tiempo. En suma, de salvar la unidad del
“viejo concepto de experiencia”’. Aquel concepto que abarcaba, de manera conjunta e
inseparable, la “experiencia receptiva de la realidad” y la “investigacion de esa realidad
vivida” en la unidad de la experiencia.’* De acuerdo con Paul Ricoeur, un presente
“dislocado” requiere de la “fuerza del filésofo” para interrumpir, mediante esta “fuerza del
presente”, el pasado que se ha convertido en depdsito muerto. Dado que la vida no quiere
ser preservada sino acrecentada, el filosofo debe hacer una reflexion “intempestiva”
(Nietzsche) para romper “inmediatamente con el problema del saber (Wissen) en beneficio
de la vida (Leben)”, y asi “inclinar el problema de la verdad hacia el de la utilidad

(Nutzen)”.®

8 Reinhart Koselleck, Los estratos del tiempo, op. cit., p. 44-45.

82 En este significado de experiencia, tanto la “experiencia como experiencia de la realidad vivida”, como “la
actividad intelectual” (“lo meramente pensado’), en “el sentido de la investigacion ‘histérica’ premoderna”,
se condicionan mutuamente. Ibid., p. 45

8 En realidad, aqui Paul Ricoeur esta parafraseando al filsofo aleman Friedrich Nietzsche. Véase, Friedrich
Nietzsche, Sobre la utilidad y los perjuicios de la historia para la vida, traduccion Dionisio Garzén, Madrid,
EDAF, 2000. Para enfrentar el “tiempo de crisis” derivado de la novedad del Neuzeit, el fildsofo francés va
tomar la idea de “pensar la fuerza del presente” de la segunda de las Consideraciones intempestivas del texto
de Nietzsche aqui citado. Y en adelante, a partir de la pagina 981 del texto Tiempo y narracion I, citara
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Al lado de esta idea, me interesa exponer otra donde el “presente” (experiencia
presente) no esté fracturado de antemano; ni tampoco que la ruptura sea generaliza a
priori, de manera abstracta. Se trata de un “presente” (“experiencia del presente”) unido al
surgimiento del “acto social” y que hace posible la constitucion de la temporalidad humana.
El surgimiento de este acto expresa la inmediatez y el caracter cualitativo del mundo,
constituyendo asi el origen de toda la estructura del tiempo. Es una experiencia expresada
en la unidad de un proceso del que forma parte la relacién dinamica sujeto-objeto.®* Se trata
pues de la “unidad” de la “experiencia”. Una experiencia donde la “percepcion sensible”,
que alude a la presencia del ver y el oir, no esté separada del pensamiento. Una experiencia
que no esté “fracturada” de antemano, o en donde no se haga Unicamente énfasis en la
ruptura “epocal” (sic) que significo el arribo de la “Era moderna”.

En esta “experiencia presente” no es necesario asumir el dinamismo o aceleracion
caracteristicos de la modernidad, determinados por el distanciamiento progresivo entre

“espacio de experiencia” y “horizonte de expectativa”.®® Por lo que tampoco abordaré el

dicha obra para hablar del olvido, lo histérico y lo ahistorico. Paul Ricoeur, Tiempo y narracion Ill., op.cit., p.
981.

8 Planteado en términos de la interaccion dinamica entre el individuo bioldgico y su entorno, que supone la
relacion del “mundo que esta ahi” (world that is there), el “no si mismo como objeto”, y el individuo
bioldgico (organismo), en tanto que es en la experiencia en la que el organismo fisico puede llegar a ser un
objeto para si mismo. Aqui, los proceso tomados como un todo incluyen “las interacciones del organismo con
el medio”, de modo que la “mente ya no es algo que estd aqui, algo interior, que recibe impresiones de algo
que esta alli, algo exterior. Lo interno y lo externo, lo subjetivo y lo objetivo, son fases de un solo proceso y
apuntan a diferencias de perspectivas, no a diferencias absolutas de locus”. Por lo tanto, la relacién sujeto-
objeto que expondré mas adelante forma parte de un proceso en el que ambos constituyen una unidad. De
modo que “Ser (sujeto en tanto objeto) y No Ser” (el “no si mismo como objeto”), “tomados como momentos
de un proceso”, llegan a constituir un “si mismo”, que es sujeto y objeto a la vez. Lo que sugiere la
historicidad y lo novedad (emergencia), pues “alli donde ser es existir sin devenir, no hay pasado”.

8 Esta estructuracion del tiempo (Heidegger y Ricoeur) se hace a partir de un mundo social emergente y
novedoso que se distingue del que se ha ido constituyendo en los Gltimos dos siglos, al hilo del proceso de
modernizacion. Lo que el primero (Heidegger) no pudo resolver, el segundo (Ricoeur) se lo planted; por eso
habla de la temporalizacion del pasado para “pensar” la historia y el tiempo de la historia a partir de un
“proyecto”. Un mundo cuyos rasgos mas llamativos son, por un lado, la tendencia arraigada a “presentar ese
cambio social profundo como una transformacion que afecta al espacio-tiempo™; y por el otro, que a la “hora
de dar cuenta de ese cambio en las determinaciones del tiempo, se tiende asegurar que las transformaciones
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problema del “espacio-tiempo” en la direccion del determinismo de las tradiciones y
nociones heredadas del pasado en donde el cambio termina por desvanecerse; ni
radicalizando éste haciendo del futuro, cargado de expectativas y posibilidades, la Unica
orientacion posible por su “caracter abierto”. Mas bien, adoptaré la idea segun la cual la
construccion de la temporalidad humana se hace a partir de la “emergencia” de un “acto
social” (“perspectiva de un mundo comtin”). De modo que no haya necesidad siquiera de
escapar del hiato entre expectativas y realizaciones, que requiere como solucion la
existencia de “pluralidad de actores en la historia”, o de “quiebras en la memoria
colectiva”, a la manera de Koselleck® y de Paul Ricoeur, donde el pasado se ha convertido
en “depdsito muerto” y ya no anima al presente; donde el tiempo y espacio son vacios, y
por ende, se necesita temporalizar la historia y lo social.®’

Lo que me propongo entonces a partir del siguiente capitulo es delinear algunos
elementos que hagan posible la estructuraciéon del tiempo a partir de la “experiencia
presente”, donde el espacio y el tiempo permitan a su vez la “perspectiva de un mundo

comun”. Aqui, la idea de “materia” supone, por una parte, la separacion del tiempo y el

espacio como condicién en la construccion de procesos que se estabilizan a lo largo del

temporales son mas profundas que acaban por aniquilar o hacer humana y socialmente invisible el tiempo
mismo”. Véase al respecto, Ramon Ramos, “El tiempo en la sociologia I”, op. cit. 110 ys.1.

8 En Koselleck, este hiato que separa expectativas y realizaciones surge a partir de la ruptura epocal que
propicio la “Era moderna”, es decir, “acontecimientos que suelen frustrar las expectativas”. La novedad del
Neuzeit nace junto a una particular experiencia vivida del cambio historico, una forma particular de
experimentar la temporalidad, que separa expectativas y realizaciones. ;Como escapar a la determinacion de
un pasado que ya no anima al presente y al mismo tiempo aceptar que el futuro escapa a “nuestro control”?
Koselleck expresa dos respuestas a esta pregunta, es decir, maneras de enfrentar dicho hiato. Una de éstas
consiste en adoptar la “pluralidad de actores en la historia” que hace que el resultado nunca coincida con las
expectativas particulares de ninguno de ellos. De forma tal que se termina escapando de la previsibilidad de la
historia. La otra apunta a la reconstruccion de las experiencias objetivadas que se han vuelto extrafias y que
supone quiebres en la memoria colectiva. Véase al respecto, Reinhart Koselleck, “Futuro pasado”, op.cit.

8 Uno de los corolarios que Ricoeur va plantear con respecto al “fenémeno de la depreciacién del pasado” (la
idea de que la historia mundial al tiempo que engendra la unidad de la historia la rompe) sefiala el
“incremento del sentimiento de distanciacion que, a escala de la sucesion de varias generaciones, tiende a
anular el sentimiento de deuda de los contemporaneos respecto a los predecesores”. Paul Ricoeur, “La
filosofia critica de la historia”, op.cit., p. 397.
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tiempo; sin que ello implique negar el “cambio”, pues lo involucra, precisamente, en la
construccion de la temporalidad humana a partir de la emergencia de un “acto social”
(“perspectiva de un mundo comun”). Por otra parte, en el “mundo perceptivo” el espacio y
el tiempo estdn inevitablemente separados. Esta separacion es esencial para la “percepcion
del movimiento”. Pues “el movimiento en la naturaleza implica en la naturaleza reposo”.
No hay necesidad de liberar el tiempo del movimiento ni tampoco de liberarlo de la
conciencia. Ya que la “perspectiva” existe como algo presente en la naturaleza y no
meramente en la conciencia. Para Mead, debe haber un “espacio atemporal” en el que tenga
lugar el movimiento. Es decir, en cada “perspectiva” hay cosas permanentes para las que el
tiempo es irrelevante; cosas que dan sentido a los cambios que ocurren en el tiempo. De tal
modo que el “organismo”, en tanto “acontecimiento que percibe”, establece un caracter
permanente de “aqui alli”, de “ahora y después”, constituyéndose ¢l mismo en un “patron
duradero” que incluye una estructura unitaria cuya naturaleza requiere cierto periodo de
duracién para poder llegar ser ella misma.

Asi, esta nocion de organismo, que habré de explicar en detalle méas adelante, al
incluir una estructura unitaria cuya naturaleza requiere cierto periodo de duracion, es en si
mismo un “patrén duradero” y, por ende, no solo es una “estructura espacial sino también
temporal, o un proceso”.® En este sentido, el “individuo biolégico” (organismo) es lo
“real”, pues para Mead “lo real” se encuentra anclado a lo inesperado que, en tanto emerge

(“emergent event”), constituye la principal referencia del presente.®® Este presente habra de

88 i

Ibid. p. 339.
% George Mead, “Time”, en Anselm Strauss (editor) George Herbert Mead on social psychology, The
University of Chicago Press, Chicago, IlInois, U.S.A, pp. 329-341.
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ser lo suficientemente “extenso” como para permitir que la cosa sea lo que es; y podra
definirse como la “extension temporal del estar pasando de los acontecimientos que
constituyen una cosa”. El problema sera: ;Qué tan amplia deberd ser la extensién temporal
para que el objeto sea lo que es? ;Sera el “presente especioso” lo suficientemente extenso
como para permitir la “constitucion de ese objeto permanente”? ;Coémo la “abstraccion de
la extension del mero pasar” es extraida del tiempo en el que los acontecimientos ocurren
porque devienen? O para plantearlo en los términos de Mead, “;cual es el fundamento
experiencial de la homogeneidad del espacio?” Y ;cuél es el fundamento “material”®* de la
separacion del tiempo y el espacio? En pocas palabras, ¢qué es el presente?

En los siguientes dos capitulos habré de referirme a estas preguntas, comenzando,
en primer lugar, por las referidas a la “extension” del “presente especioso” (capitulo 3).
Posteriormente (capitulo 4) me centraré en las tres Gltimas preguntas concernientes a la
experiencia de la homogeneidad del espacio y la idea de materia de modo que me sea
posible abordar The objective reality of perspectivas (1926), donde claramente se advierte
el menor énfasis de Mead sobre el término “specious presents”, dada la vinculacion del
“presente” al “acto social” en el que un individuo se encuentra.*? Finalmente, esbozaré una
idea consistente en afirmar que la “realidad objetiva de las perspectiva” permite construir

un tiempo lo suficientemente prologando que hace posible la constitucion de los objetos

% para el filésofo y sociélogo aleméan Hans Joas, esta idea forma parte de la teoria de Mead de la Constitucion
de la “cosa fisica”, o la “constitucion de objetos permanentes”. Hans Joas,“Temporality and
Intersubjectivity”, en G.H.Mead. A Contemporary Reexamination of his Thought. The MIT Press, Cambrigde,
Massachusetts, The MIT Press, 1997, p. 193.

% George Mead, “La cosa fisica”, en La filosofia del presente, Madrid, Centro de Investigaciones
socioldgicas, 2008. La idea serd desarrollada en el capitulo seis. Aunque haré referencia en el siguiente.

% Ideas que ampliaré empleando otros trabajos como la “Génesis del Self y el control social” publicado por
vez primera en Internacional Journal of Ethics, (1925) y reeditado fragmentariamente en Philophy of the
Present. Asi como el articulo “La Naturaleza de la Experiencia Estética” (1926). Aunque me referiré a otros
trabajos tales como “El individuo bioldgico”, “La persona y el proceso de reflexion”, y de su psicologia
social.
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permanentes. Pero también, que esta “perspectiva” (en reposo) puede estar en movimiento
respecto a otra que estd en reposo, y que esto no necesariamente hace del pasado un
“pasado muerto”. Diferentes grupos sociales viven procesos que no necesariamente (a
priori) estan afectados en la direccion de un “futuro abierto” dados los cambios que estan
ocurriendo. Aqui, el pasado puede estar todavia “vivo”, es decir, el “horizonte temporal” no
se asume aqui como una preparacion para el futuro cargado de expectativas y
posibilidades.”® Mas bien, en estos grupos el presente puede estar conectado con un
“pasado vivo”, y en caso de verse afectado por lo que “ocurre”, el trabajo consistiria
precisamente en indagarlo. Se trata, en un primer nivel, de una “reconstruccion de los
procesos de innovacion cultural” a partir de las “situaciones en su inmediatez cualitativa”.*
Lo que plantea como condicién fundamental en la construccion social del tiempo al

“organismo biologico”, que constituye la principal referencia del presente, es decir, lo

vivo, lo “real”.

% Donde se da una “puntualizacion del presente, la historificacion del pasado y la apertura del futuro™.
% Hans Joas, “On articulation”, Constellations 9, 4, 2002, pp. 504-515.
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Capitulo tres. Del “presente especioso”.

I. La necesidad de la duracion a partir de la extension del presente.
¢Como construir la duracion? ;Coémo hacer del “presente” un periodo suficientemente prolongado de
modo que permita al objeto ser lo que es? ¢Como construir la continuidad y la permanencia de un
objeto? Es decir, ;como se expresa la continuidad y la unidad en la “experiencia presente”? Y por otra
parte, ¢,cOmo se perciben las cosas en este presente? ;Cémo se da la relacion entre el espacio y el
tiempo en esta percepcion de las cosas? ¢Qué idea de materia se expresa aqui? Si se piensa el tiempo
“espacialmente”, la “duracion” existe unicamente fuera de nosotros, en el presente. Aqui, poner la
“duracion” en el espacio significa que nosotros le concedemos duracién a las cosas; de tal modo que
la sucesion se situa en el seno mismo de la simultaneidad. Es decir, se forma la idea de un tiempo
mensurable, “que es espacio en tanto que homogeneidad y duracién en tanto que sucesion”.? En este
contexto, la “ciencia” disocia extension y duracion en provecho del espacio. Inversamente, si se
disocia en provecho de la duracion, parece que la “verdadera duracion” escapa a cualquier tipo de
determinacion. No obstante, “nuestros estados de conciencia” permiten mantener la ilusion de
“objetivarlos, de hacerlos entrar de alguna manera en la corriente de la vida social”.?

Asi, a la pregunta ¢cémo contemplar el yo en su pureza original? Se contesta afirmando que
mediante una “reflexion profunda” captamos “nuestros estados internos como seres vivientes, siempre
en vias de formacion”. Aunque so6lo lo hacemos raramente, dado que la mayor parte del tiempo se

(1P 54

vive exteriormente a uno mismo; “solo se percibe la sombra que la pura duracidén proyecta en el

espacio homogéneo”. No hay aqui el “ser es en el tiempo”, pues nuestra existencia se desarrolla mas
. . .. , . 4

en el espacio que en el tiempo; “vivimos mas para el mundo exterior” que para nosotros.” Por lo que

solo mediante un vigoroso esfuerzo de reflexion volvemos a “entrar en nosotros mismos”; y

“obramos” mas frecuentemente en el espacio para mantener con ello “a la ley de la causalidad que

! Henri Bergson, Ensayo sobre los datos inmediatos de la conciencia, Traduccién Juan Miguel Palacios, Salamanca,
Ediciones Sigueme, 1999, p. 158.

2 Ibid., p. 159

® Ibid., p. 160

* Ibid., p. 161
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encadena los mismos efectos a las mismas causas”. Aunque en este “presunto mundo fenoménico”,

“hecho para la ciencia, todas la relaciones que no pueden traducirse a simultaneidad, es decir, a
espacio, son cientificamente incognoscibles”.”

Desde esta perspectiva, la disociacidén opera en beneficio de la duracion y en detrimento de la
“ciencia”. La “verdadera duracion” es captada mediante un “esfuerzo reflexivo” al que parece
acompafarle una fuerza trascedente que se le escapa al pensamiento conceptual y a la accion
instrumental. La voluntad y la creatividad aqui escaparian a cualquier determinacién posible. Y la
“fuerza del filésofo”, inherente a una “vida acrecentada”, disociaria extension y duracion en provecho
de la duracion. Entonces, desde este punto de vista, ¢como percibimos las cosas? ;Como se capta la
“realidad” cambiante? Parece que la “realidad”, en tanto flujo continuo de experiencias, se percibe
Unicamente de modo conceptual o artificial; solo se “atrapa”, se detiene y aprehende la “realidad”, el
“flujo de experiencias de lo real”, mediante formas artificiales.

Ahora bien, esta idea de “espacializar el tiempo equivale a caer en la ilusion de pensar que el
pasado y el futuro existen, pero que no estan ‘presentes para nosotros’ en ese momento”.® ;C6mo
restituirle “realidad” al pasado y al futuro? ;Como “llenar” el tiempo presente? Si se piensa el tiempo
“espacialmente” como algo que existe tutum simul, o bien, como un “flujo” incesante en el cual el
presente esta en cambio perpetuo, parece haber una contradiccién; es decir, ante un tiempo eterno e
ilusorio y un tiempo que esta en un “flujo absoluto desde la nada hacia la nada”, el tnico camino
viable es asumir la idea del flujo, “no como mero flujo, sino como una serie cuyos elementos, sin
importar lo mucho que se traslapen o interpenetren, realmente se suceden los unos a los otros”.” El
tiempo aqui se debe pensar como “un presente en cambio perpetuo” que “lleva atados un futuro y un
pasado que no existen”. (COmo construir el tiempo a partir de una sucesion que haga posible la

duracion sin que esto devenga en una “duracion verdadera” opuesta a toda determinacion “artificial”?

5 -

Ibid., p. 163.
® Collingwood, R.G., “Algunas perplejidades sobre el tiempo con un intento de solucién” en Histéricas 82, Boletin del
lnstituto de Investigaciones Historicas, México, mayo-agosto 2008, p. 9.

Ibid., p. 11.
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Formulada la pregunta en los términos del filésofo francés Henri Bergson, ;,como poner la

duracion en el espacio? ¢Cémo situar la sucesion en el seno mismo de la simultaneidad? En 1926, casi
cuatro décadas mas tarde de que el autor de Materia y memoria (1896) formulara esta pregunta, se
pronunciaron Algunas perplejidades sobre el tiempo, denunciado con ello la oposicion entre el
“tiempo lleno” y “tiempo vacio”, dado que poner el tiempo en relacion con el espacio o rellenarlo, no
aclaraba las incertidumbres que se generaban para definir lo que era el tiempo. En ese lugar, el intento
de solucidn que se proponia respecto a la construccién del tiempo a partir de una sucesion que hiciera
viable una duracion, consistia en fusionar el pasado y el futuro de tal modo que la “presencia real” de
estos dos elementos en el presente hicieran de éste una realidad concreta y cambiante.®

En este sentido, el pasado como pasado, y el futuro como futuro, eran puramente ideales, y
Unicamente en tanto ideales, pasado y futuro podian ser pensados. Separados, estos dos elementos
“tienen ser para la mente y solo para ella”. No obstante, son “completamente reales” al unirse en el
presente, “solo un presente dentro del cual el pasado sobrevive transformado y el futuro es presente en
germen”.’ Asi, se afirma que “al pasado como tal le damos ser en el momento de recordarlo y de
pensarlo histéricamente; pero hacemos esto gracias a que lo desenredamos del presente en el cual
realmente existe transformado, y lo re-transformamos, en el pensamiento, en aquello que fue”.*

Segin observo, este “intento de solucidbn” muestra, por una parte, la posibilidad de
“desenredar” el “ser” del presente (“especioso”); la idea de concebir lo “real” como una sintesis de
opuestos. Esto es, si el “presente especioso” se extiende temporalmente lo suficiente como para
permitir que la cosa sea lo que es, la cosa permanecera y durara; el individuo humano sera él mismo
durante dicho periodo (presente especioso). De tal modo que la “presencia real” del pasado y el futuro
en el presente, al “desenredar” este presente, hard de él una “realidad concreta y cambiante” y no un

punto matemadtico vacio. Sin embargo, la pregunta es, ;qué tan “extenso” debera de ser este “presente

8 Es decir, “lo real es el presente” en la medida que se concibe como “la unién del presente y el pasado en una duracion o
permanencia que al mismo tiempo es cambio”. Ibid., p. 12.

? Ibid.

1% 1bid., pp. 11-12. Las negritas son mias.
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especioso” como para permitir la constitucion de un objeto permanente sino que ello anule el

cambio? ;Como, la “presencia real” del pasado como viviendo en el presente y el futuro como
germinando de él, son completamente reales? ;Como constituyen pasado y futuro “el presente”
mismo? Pues no hay pasado, ni presente, ni futuro, ni tiempo, si la Gnica “realidad” es el presente
reducido a un “punto matematico” que se desvanece. O bien, el presente se extiende al grado de dejar
{inicamente “el estar pasando”,'* pero pasado y futuro, de igual forma, terminan por desvanecerse.

Por otra parte, hay aqui, en este Intento de solucion pronunciado en 1926, la exigencia de una
metafisica capaz de abandonar el “esfuerzo por concebir todos los objetos del pensamiento como
existentes”.'? Preocupacion estrechamente relacionada con el problema del tiempo que rondaba ya en
la década de los afios veinte en Europa; y que a partir de 1922, el filésofo aleman Martin Heidegger
desarrollaria en sus cursos sobre Aristteles y la fenomenologia; cuyo proyecto original lleva por
titulo, Interpretacién fenomenolégica sobre Aristételes (Esbozo de la situacion hermenéutica).™® En
éste trabajo se convocaba a una “destruccion” de la tradicion para liberar al hombre de los conceptos
“costrificados™;** dandose el paso decisivo hacia un “auténtico pensamiento viviente”; puesto que “el
pasado no se abre, asi, mas que en la medida de la resolucién y el poder de la penetracion
comprensiva de la que dispone un presente”.'® La afirmacion categérica de Heidegger al respecto es:
“la critica de la historia es, siempre, una critica del presente”.16

La “destruccion de la metafisica” planteada por Heidegger tenia como finalidad criticar la

primacia dada por la metafisica a la vision y a la presencia.’’” Puesto que -afirmara mas adelante en

E Se refiere aqui a la idea de que “estar pasando es ser” del inico modo posible, es decir, en presente.

Ibid., p. 13.
13 En 1988 se hall6 este manuscrito sobre Arist6teles, considerado al principio como un “eslabon perdido” fundamental
para realizar una reconstruccion adecuada de la génesis de Sein un Zeit, y que al ser identificado, pasé a considerarse como
la “auténtica célula seminal” del gran tratado de 1927. Véase al respecto sobre la arqueologia de Sein und Zeit, Francisco
Gil Villegas, Los profetas y el mesias. Lukacs y Ortega como precursores de Heidegger en el Zeitgeist de La Modernidad
(1900-1929), México, Fondo de Cultura Economica y El Colegio de México, 1996. Los parrafos citados aqui del filosofo
aleman son extraidos de este estudio sobre la génesis del tratado de 1927.
Y Ibid., p. 467.
12 Heidegger citado en “Génesis de Sein und Zeit o arqueologia de un tratado™, op.cit., pp. 467.

Loc. cit.
" En el articulo de 1922, Interpretacién fenomenolégica sobre Aristoteles (Esbozo de la situacién hermenéutica),
Heidegger formulaba el regreso a los problemas originales de Aristdteles con el propdsito de replantear el sentido de una
tradicion que se extiende a la historia cristiana de occidente; lo que implicaba, segin él, hacer comprensible “nuestra
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1927- mediante la “destruccion - de la historia de la ontologia” era posible lograr lo que hasta ese

momento de la historia no se habia podido hacer, a saber, plantear la pregunta que interroga por el ser,
preguntandose por el ser y su estructura. Lo cual permitiria denunciar este “presente” como
“sospechoso” y avanzar del “ver” al “comprender”, es decir, a una “interpretacion descubridora”. El
resultado de este desplazamiento fue la construccion de la “identidad subjetiva” mediante la
“narracion”; “cualquier instante” presente seria calificado por la instancia del discurso que lo designa
reflexivamente. Y la construccién de la duracion, la transicion entre un instante cualquiera y el
presente vivo, se lograria, en términos de Paul Ricoeur, mediante un presente del que procede la
significancia (lugar de produccion de sentido). De modo que, preocupado por no abandonar lo original
a lo inefable, y resistirse a la tentacion de la inmediatez para evitar que la “identificacion subjetiva” se
extraviara en la serie episodica de las acciones, haciendo imposible toda “identidad subjetiva”
(identidad narrativa), se introduce la “interpretacion descubridora”.

Ahora bien, ;como se llega a esta “interpretacion descubridora”? El desplazamiento del “ver”
al “comprender” (y a la “interpretacion”) ha sido identificado en una de las “historia (s) de la
metafisica occidental” en el contexto de la importancia que asumia, cada vez mas para las
humanidades como disciplinas académicas, la “interpretacion y sus soportes metafisicos”.'® La
historia que se cuenta trata sobre la “autoreferencia cultural dominante” y “nuestra vision” historica
retrospectiva acerca de la “realidad de tal cultura”. Aunque nuevamente aqui se evidencia la idea de

cierta “crisis” ligada a La época de la imagen del mundo,™ como resultado de una disputa entre lo

propia situacion en el presente”; implicaba hacer hablar los problemas originales de Aristoteles en funcion de la
“comprension vital de nuestra propia actualidad”. Ibid., p. 468. En la obra de 1927, Heidegger afirmaria que a través del
problema de la destruccién del contenido tradicional de la ontologia antigua, se busca poner de manifiesto las
“experiencias originales en que se ganaron las primeras determinaciones del ser”, es decir, el “origen de los conceptos
ontologicos fundamentales, o investigacion y exhibicion de su ‘partida de nacimiento’”. Martin Heidegger, El ser y el
tiempo, op.cit., p. 33. Cabe aclarar que todavia en esos afios, ¢ incluso en 1923 en el curso de verano sobre “Ontologia.
Hermenéutica de la facticidad”, que fuera el borrador de la primera seccion de Sein und Zeit, no aparece la nocién de
“presencia” (Vorhandeheit) como aspecto de una forma de ser, tal y como se presentaria en el tratado de 1927 al
conceptuarse como Vorhandensein. Francisco Gil Villegas, op. cit., p. 460.

'8 Hans Ulrich Gumbrecht, “Metafisica: Una breve historia de lo que esta cambiando”, en op.cit., p. 36.

¥ Martin Heidegger, “La época de la imagen del mundo”, en Caminos del bosque, traduccion Helena Cortés y Arturo
Leyte, Madrid, Alianza, 1998, pp., 63-79.
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“antiguo” y lo “moderno”.®® Esto es, a finales de la Edad Media surge un nuevo tipo de

autoreferencia humana que sostiene que los “seres humanos son excéntricos al mundo”, no obstante
que este mundo es primariamente una “superficie material a ser interpretada”. EI nombre que se le
asigna a esta “nueva vision del mundo” es el de “campo hermenéutico”;** que, tras la disputa entre lo
antiguo y lo moderno, y el predominio del cogito, en tanto desplazaba la “presencia real” y la
“priorizacion de la dimension del tiempo por sobre la dimension del espacio”, consolidara la “vision
metafisica del mundo” actual. Esta “vision” entraria en “crisis” como resultado, paradojico, de la
“entronizamiento de la hermenéutica filosofica en el centro de las Geisteswissenschaffen.”?

Desde mi perspectiva, es evidente la relacion entre esta “crisis” y la “Era moderna” (Neuzeit);
no obstante, me permite constatar la critica que he sefialado a este respecto en el capitulo anterior, y
que ahora empleo para consolidar mi argumento sobre la necesidad de una “experiencia” donde la
“percepcion sensible”, que alude a la presencia del ver y el oir, no esté separada del pensamiento.?®
Una experiencia con caracter estético que, a partir de la unidad cualitativa”, proporciona unidad a las
partes variadas de una experiencia y permite expresar la continuidad y la unidad en la “experiencia

presente”. En este contexto, la referencia al cuerpo, en tanto que emerge (“emergent event”) y

constituye lo “real”, se convierte en la principal referencia del presente.?* Al mismo tiempo, me

2 Me estoy refiriendo al desarrollo de los “paradigmas” de la “expresion” y la “interpretacion” de finales de la Edad
Media. La interpretacion del mundo comenzé a significar “penetrar” o “ir mas alla de la superficie material”, al mismo
tiempo que se volvia convencional “pensar el mundo de los objetos y del cuerpo humano” como superficies que “expresan
significados mas profundos”. Asi, la “interpretacion del mundo comienza a ser comprendida como una activa produccion
de conocimiento acerca del mundo: es vista sobre todo, como ‘extrayendo los significados inherentes’ de los objetos del
mundo, y es aqui donde esta el paso decisivo hacia la modernidad”. Ulrich Gumbrecht, “Metafisica: Una breve historia de
lo que estd cambiando”, en op.cit., p. 39.

2 |pid., p. 41.

% |bid., pp. 53-55.

% Me refiero a la relacion entre vida y ciencia, 0, més especificamente, al desafio del historicismo sobre la relacion entre la
vida y la historia como ciencia; sobre la relacién entre la “experiencia receptiva de la realidad” y la “investigacion de esa
realidad vivida” en la unidad de la experiencia. ES decir, del “viejo concepto de experiencia” que intentaba salvar, segun,
Koselleck, Jacob Grimm.

 La idea que comenzaré a eshozar a partir de este capitulo sobre la constitucién temporal, a diferencia de la construccion
temporal que hace Ricoeur apelando al “tiempo narrado”, consiste en construir la “perspectiva” temporal mediante el
“propio cuerpo” inmerso en una continuidad que se expresa estéticamente sin necesidad del lenguaje; no obstante, que se
representa.
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permite situar el presente especioso en cuanto a la “presencia real” del pasado y el futuro en este

“presente”; y referirme a la critica de la primacia dada por la metafisica a la visién y a la presencia.?

I1. El “presente especioso”: la experiencia original del tiempo.
(Qué es el presente especioso? Y ;qué tan “extenso” debera de ser como para permitir la constitucion
de un objeto permanente sino que ello anule el cambio? Antes de comenzar a exponer este “presente
especioso” quiero declarar que se puede rastrear cierta idea del cambio en el “specious presents”
desarrollado por el psicdlogo norteamericano William James; por lo menos, se vislumbran ciertos
rasgos de este cambio en el “presente especioso” tal y como fue formulado en Los principios de
psicologia.?® En este texto, si uno analiza la “experiencia original del tiempo” se advierten pistas para
comprender cierta idea del cambio expresada a través de lo que llama una “especie de proyeccion
perspectiva de objetos pasados sobre la conciencia presente”. Esto es, la percepcion del tiempo aqui es
“instantanea”, su duracion depende de la posicidn en el espacio que estemos ocupando. Por decirlo de
algin modo, hay que detenernos instantemente para percibir su longitud, dado que esta distancia
establece nuestra relacion con el tiempo. Y la posicion presente, el instante, pasa a ser una porcion

“desde el que” y “con el cual” apreciamos lo que constituye nuestra intuicion del tiempo.

% ;Dénde queda pues esa distancia entre el “mundo” (objeto) y la “posicién” que se ocupa respecto a éste? ;Qué hay de
esta distancia que separa lo “social”, en tanto “objeto”, de la “posicion que ocupamos™? La “historia de la metafisica” a la
que he aludido describe una vision en la que, por un lado, el “sujeto”, en tanto “observador excéntrico y descorporeizado”,
se opone a un mundo compuesto de objetos puramente materiales, incluyendo el cuerpo humano; y por el otro, un sujeto
que, para “penetrar la superficie del mundo”, debe realizar “el acto de interpretacion” de este mundo, a fin de “extraer el
conocimiento y la verdad como sus significados subyacentes”. Ibid., p. 41. Lo que descuella de esto es, precisamente,
planteado en los términos de esta historia, la necesidad de “cualquier clase de referencia no-cartesiana del mundo”. Es
decir, de “superar la metafisica” en aras de liberarse de esta oposicion, y de recuperar un “mundo” que se ha “perdido”
(“vision metafisica del mundo™); de “volver” al “contacto con las cosas del mundo”. Ibid., p. 61. Cabe aclarar que no sigo
en esta linea la propuesta de Ulrich Gumbrecht respecto a la tipologia que establece sobre las formas de “autoreferencia
humana” de acuerdo a la “cultura dominante” de que se trate, ya sea de “significado”, o bien, de “presencia”. En la
primera, la “autoreferencia dominante” lo constituye la mente, y en la segunda, la “autoreferencia dominante” lo
constituye el cuerpo. Ibid., p. 89 y ss.

% En esta obra, el psicologo norteamericano William James, siguiendo a E.R Clay, formul6 la idea del “presente
especioso”. Pero tal y como esta desarrollada en el capitulo XV, La percepcidon del tiempo resulta mas comprensible si se
consideran algunas ideas desarrolladas en el capitulo XX en torno al espacio. En este sentido, el tiempo y el espacio tienen
en comun su propia experiencia en virtud de que la “experiencia original” de ambos es “siempre algo dado ya como
unidad”, pues en “el tiempo, el lapso corresponde a la posicién en el espacio”. William James, “La percepcion del
tiempo”, en Principios de psicologia, México, FCE, 1994, p. 488. Es decir, las diferencias del pasado, presente y el futuro
se desvanecen en “presentacion” dado que lo que corresponde a estas diferencias esta “simultdneamente en la conciencia”.
Ibid., p. 504. Segiin James, hay una “especie de proyeccion perspectiva de objetos pasados sobre la conciencia presente”.
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El instante aqui es un “alto en movimiento”, una especie de “arraigo dinamico” que se

asemeja a una “silla de montar de cierta anchura” en la cual estamos cabalgando en la continuidad.”’
Y a traves de él podemos dividir el pasado, presente y futuro en tanto que constituyen un “especioso
presente”;?® este presente es la unidad de nuestra percepcion en la medida que su “experiencia
inmediata” constituye su duracion; tnicamente se puede percibir el tiempo en una duracion: “como
parte de este blogue-de-duracién se percibe la relacion de sucesiéon de un extremo al otro”.?° De ahi
que podamos captar el momento presente de un tiempo a partir de la organizacion viviente y en
movimiento de un periodo de tiempo mas amplio.*® Pues este periodo, incluyendo sus dos extremos, se
percibe como un todo que hace de su experiencia un momento sintético. De lo contrario, el instante
presente se desvaneceria, empero, no sucede asi porque se percibe en una duracién, es decir, en una
“sensacion de tiempo”. No se puede sentir el tiempo vacio.

Lo que ocurre, mas bien, es que se encuentra cubierto por ciertos “contenidos sensibles” que
hacen posible la percepcion de la duracion. Dichos “contenidos sensibles” se establecen en una
relacion de continuidad de tal forma que dos 0 méas sucesos se experimentan de manera simultanea.
Pues de otro modo, al pretender observar o atender el momento presente, descubririamos que éste se
ha diluido en nuestras manos. Por lo que pensar dos 0 mas sucesos, uno después del otro, implica
“representarlos” simultaneamente.>’ Asi, estos sucesos constituyen un pasado presente y futuro

respectivamente que, “representados” de manera simultdnea, forman un todo sintetizado. En este

sentido, se trata de un “tiempo pensado”.** Es como si en el pensamiento nos representaramos situados

" Ibid., p. 487.

% Ibid., pp. 502 y ss.

2 Ipid., p. 487.

% De acuerdo con William James, la Gnica forma admitir la existencia del presente en el tiempo es a través de una
“meditacion filosofica” que permita concluir que “debe existir”’, no obstante, que el “Gnico hecho de nuestra experiencia
inmediata” de este presente es a partir del término “especioso presente”, nombrado asi por E.R. Clay. Ibid.

! Ibid., p. 503.

% Sj representamos la corriente de tiempo real de nuestro pensamiento por una linea horizontal, el pensamiento de la
corriente o de cualquier segmento de su longitud, pasado, presente o porvenir, puede ser representado en una perpendicular
erguida sobre la horizontal en cierto punto. El largo de esta perpendicular simboliza cierto objeto o contenido, que en este
caso es el tiempo pensado. Ibid. Si “representamos la sucesion como una linea, podemos representar simultaneidad como
una segunda linea que formé angulos rectos con la primera”. Establecemos la relacion del tiempo con ésta, y con la
segunda linea tratamos ‘“nuestra intuicion del tiempo, donde, justamente, como en una representacion perspectiva
distancia, estamos circunscritos a lineas en un plano que forman angulos rectos en linea real de profundidad”; “pasado,
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en un punto de manera tridimensional. De hecho, desde el punto de vista de la percepcién visual,

vivimos en un mundo tridimensional. La experiencia acumulada permite que el cerebro unifique las
dos imagenes Opticas que se superponen, proporciondndonos una s6lo imagen con la adecuada
sensacion de profundidad y distancia. Cuando esto no es posible, cuando las dos imagenes nos se
superponen, se tiene una vision doble. Esta superposicidn Optica permite la construccién de una sola
imagen en perspectiva (profundidad y distancia), proporciondndonos de este modo una “imagen
tridimensional”;® es decir, la idea de continuidad.

La superposicion de las dos imagenes Opticas ligeramente diferentes hace posible una imagen
continua, del mismo modo que cuando uno observa una fotografia, no se advierten los miles de puntos
coloreados que la conforman, pues el ojo no alcanza a verlos; lo que ve son puntos superpuestos
fundiéndolos en una imagen continua. Por lo tanto, esta idea de continuidad permite representarnos
diversos sucesos de manera simultanea. Ya que los diversos sucesos, seguidos uno del otro, al ser
representados como si ocurrieran en sucesion, terminan siendo representados Unicamente de manera
simultanea. Se percibe el tiempo como parte de un bloque-de-duracién permitiendo asi la relacion de
sucesion de un extremo al otro. Esta duracion constituye la unidad, “en cuyo interior la atencion
diferencia partes en relacion una con otra”;** es la experiencia original del tiempo, un especioso
presente que conocemos al intuirlo, dado que la percepcién de su duracion apenas rebasa este

presente.

presente y futuro son diferencias en tiempo, pero en representacion todo lo que corresponde a estas diferencias esta
simultdneamente en la conciencia”. James Ward, citado por James, Ibid., pp. 503-504.

% Si Ginicamente nos basaramos en las imagenes que la retina recibe en dos dimensiones, viviriamos en un mundo plano.
Pero la interpretacion que tenemos del mundo viene del cerebro, que es el que nos da la “sensacion de profundidad”. Asi,
al ver una escena, nuestros ojos reciben dos imagenes ligeramente diferentes formando lo que se llama “vision binocular”.
Para ello se requiere de una coordinacion precisa entre los o0jos y el cerebro. Esto es, si una persona no coordinara el
movimiento de sus dos ojos, veria dos imagenes distintas que el cerebro no unificaria, resultando asi una vision doble.
William James, “La percepcién del tiempo”, en op.cCit., p. 686 y ss. La referencia clara a la estrecha relacion de las vista
(oido) vy el tacto con el cerebro, asi como a la experiencia original del espacio y del tiempo, todas de manera conjunta, se
manifiesta en las afirmaciones vertidas por James en el capitulo sobre La percepcion del espacio. Particularmente, su idea
de que la vista “no pasa de ser una especie de tacto anticipador”. Ibid., p. 701.

¥ William James, “La percepcion del tiempo™, op. cit., p. 488.
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A partir de esta breve duracion que “sentimos de un modo inmediato e incesante”,** y con

los materiales que nos proporciona, conocemos el pasado. La idea de continuidad no es otra cosa que
esta “unidad” del tiempo experimentada, en tanto que “desde el inicio, la experiencia es un momento
sintético”. Es pues una representacion la que nos permite percibir el instante como un todo de manera
sintética. Y la tnica forma de representarnos dos sucesos en continuidad es en “perspectiva de
distancia”.®® Es decir, una posicion en el espacio a partir de la cual apreciamos desde “cierta
perspectiva” la duracion del tiempo; percibimos la duracion del tiempo en un instante, de ahi que sélo
se pueda tener conocimiento del “instante presente”.®’ Esto es, el “tiempo pensado” no es sino una
intuicion de la duracion que describe la sucesion simultanea de los dos extremos del intervalo; por lo
tanto, hay que pensarlos (los dos extremos) como si ocurrieran en sucesion simultanea.

Descrito como una porcidn, el “tiempo pensado” constituye la “posicion en el espacio” a partir
de la cual se percibe el lapso del tiempo; pues Ginicamente del presente se tiene conciencia.*® Y sobre
ésta se monta una especie de “proyeccion perspectiva de objetos pasados”. Efectivamente, hacemos
un “alto en movimiento” de tal modo que viajamos “en” y “a través” del tiempo. Asi, inmovilizamos
el tiempo, y a causa de esto, viajamos “en” y “a través” de ¢l. Es decir, adquirimos la posibilidad de
“estar” en el presente (instante) y al mismo tiempo nos transportamos a un pasado mas 0 menos
cercano y a un futuro mas o menos cierto. Pero, la cuestion consiste en explicar dentro del “tiempo
pensado”, en tanto constituye una “posicion en el espacio” y una “representacion”, lo que se quiere
decir cuando se afirma que “percibimos la duracion del tiempo en un instante”, debido a que sélo se
puede tener conocimiento del “instante presente”. En este sentido, cabe recordar que para James no se
puede sentir el tiempo vacio; mas bien, éste se encuentra cubierto por ciertos “contenidos sensibles”

que hacen posible la percepcion de la duracion. Si bien estos “contenidos sensibles” hacen posible la

* |bid., p. 505.
% |bid., p. 504.
¥« Quéeslo original de nuestra experiencia de pasado, de donde sacamos el significado del término?” “Veremos- escribe
James- que tenemos una sensacidn constante y sui generis de pasado, en la cual van cayendo por turno todas nuestras
experiencias. Pensar en una cosa como pasada es pensarla entre los objetos o en la direccion de los objetos que en el
momento presente estan afectados por esta cualidad”. Ibid. pp. 484-485

% Ibid., p. 504
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continuidad, lo que introduce la idea del cambio es precisamente su “representacion” simultanea. Se

trata de un tiempo pensado cuya representacion nos permite percibir el instante como un todo de
manera sintética. De esta forma, se representan dos sucesos en continuidad Unicamente en
“perspectiva de distancia”, en una posicion en el espacio a partir de la cual apreciamos desde “cierta
perspectiva” la duracion del tiempo.

Dicho de otro modo, en tanto que el instante es un “alto en movimiento”, semejante a una
“silla de montar”, cabalgamos en la continuidad sentados en una porcién del tiempo, “presente-
conocido”, que representa dicha “silla”.®*® A través de este instante podemos dividir el pasado,
presente y futuro en tanto que constituye un “especioso presente”® Este presente es la unidad de
nuestra percepcion en la medida que su “experiencia inmediata” constituye su duracidn. En este caso,
se trata de instantes que constituyen el “especioso presente”. Por lo tanto, el problema no es el
presente “especioso” en si mismo, sino su prolongacion hacia atrds. De modo que el “contenido del
presente” adquiera consistencia y con ésta se restituya la realidad al pasado y al futuro. Pues todo
radica, precisamente, en desenredar este presente “especioso”. (Cémo llevar a cabo esta tarea de tal
modo que ello no implique “vivificar” suficientemente este presente para alargarlo? Buscaré dar
respuesta a esta pregunta a partir de la idea sobre La Naturaleza del pasado desarrollada por George
Herbert Mead (1929);*! posteriormente ampliaré las ideas desarrolladas por Mead con otros de sus

trabajos.

¥ |bid., p. 487

“® Ibid., pp. 502 y ss

*! George H. Mead, “The Nature of the Past”, en John Coss (ed), Enssays in Honor of John Dewey, Nueva York, Henry
Holt & Co., 1929, pp. 235-242.
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I11. La funcion del pasado.

La referencia explicita de Mead respecto al “presente especioso” se encuentra en varios de sus
textos,** pero en todos ellos plantea la idea de que la “realidad existe en un presente”, y de que si bien
implica un pasado y un futuro, “de ambos negamos que existan”. El “presente especioso” implicaria la
posibilidad de una extension o amplitud temporal capaz de incluir “toda la realidad temporal”, de
modo que sea concebible el “ser” como una mera sintesis que incluye, desde el inicio hasta el final,

toda su historia, pero aqui, dejaria aparentemente el “estar pasando™*

y eliminaria el pasado y el
futuro; viviriamos s6lo en el presente. O, las imagenes del pasado (recuerdo) y del futuro
(anticipacion), se fusionaria en un “instante”, en un “presente especioso” que no seria un presente
real.** En el texto que ahora hago mencidn, La naturaleza del pasado, Mead hace énfasis en la
diferencia entre el presente, pasado y futuro. Concretamente, afirma que “si alargamos un presente
especioso de forma tal que, como sugiere Whitehead, cubra varios acontecimientos y abarque parte
del pasado y eventualmente parte del futuro, los acontecimientos asi incluidos no pertenecen al pasado
ni al futuro, si no al presente”.45

La critica a este filésofo se centra en la idea de que, si bien el pasado surge en la memoria, en
tanto “unimos los limite anteriores del presente con las iméagenes que rememoran lo que acaba de
ocurrir”, estas “imagenes estan en el presente” y no sugieren, como lo hace Whitehead, que

“vivificandolas” suficientemente alargariamos el “presente especioso”. De esta forma, sostiene que

cualquier imagen de la memoria es Ginicamente una “imagen”, Yy por muy viva que sea no deja de ser

2 Aunque por ahora me refiero a: “Time”, en Anselm Strauss (editor) George Herbert Mead on social psychology, The
University of Chicago Press, Chicago, Illnois, U.S.A, pp. 329-341. Un texto que pertenece a The Philosophy of tue
Present, ed. Artur E. Murphy (LaSalle, I11; Open Court Publishing Co., 1932, 1959), pp. 6-177.

*% 1bid. Esto nos llevarfa, por supuesto, a la pregunta que interroga por el sentido del ser, es decir, ¢de qué forma, a partir
del “ser ahi”, se puede conseguir la integridad de la temporalidad? Si el fundamento ontologico original de la
existenciariedad del “ser ahi” es la “temporalidad”; si para articular la totalidad estructural del ser del “ser ahi” es menester
la temporalidad, ;como apresar esta totalidad? Para unificar y articular el tiempo (los tres momentos del futuro, del pasado
y del presente), en los términos de Heidegger, se requiere que la integridad del “ser ahi” esté limitada por la idea del “ser
relativamente al fin” del “ser ahi” en la muerte.

* Se aceptaria la existencia de la “experiencia de un mero instante en si mismo”, llamado “presente especioso”, que denota
un presente no real, sino ficticio; y que incluiria un “recuerdo instantaneo” y una “anticipacion instantanea” fusionados en
(imagenes) un instante presente, de modo que dan la impresién de que el “presente especioso” se extiende, pero que en
realidad no existe.

*® George H. Mead, “La naturaleza del pasado”, en Ramon Ramos (com) Tiempo y sociedad, Madrid, Centro de
investigaciones sociologicas, 1992, pp. 63-71.
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“un mero sustituto de lo que fue o de lo que sera dicho”. Por lo tanto, nunca podemos recuperar el

sabor de la experiencia vivida o de lo “inesperado”, que como tal no se vive en el momento que
emerge. Pues algo estaba ocurriendo cuando surgié: “la ruptura es reveladora de la continuidad,
mientras que la continuidad es el fondo para la novedad”.*

Asi, Mead planteo la diferencia entre el pasado y el mero transcurrir de unos presentes a otros.
Y lo hizo mediante la inclusién del pasado en “algun presente” bajo la “forma de representacion”.*’ Es
decir, el pasado “aparece en forma de representacion de distinto tipo, tipicamente en imagenes-
recuerdo, que son ellas mismas presentes”. En este sentido, aparece en el presente bajo la forma de
imagenes-recuerdo que estan en el presente. No obstante que el “estar pasando™ (passage)*® efectivo
de la realidad consiste en el paso de un presente a otro, el “presente que se funde en otro no es un
pasado. Su realidad es siempre la de un presente. Pertenecen a algo que esta ocurriendo”. Por lo tanto,
para poder distinguir en este “estar pasando” (transcurrir) el presente del pasado y el futuro, es
necesario precisar que se entiende por “estar pasando” (transcurrir). O dicho de otro modo, explicar
como es que existe continuidad en la experiencia en la medida que se trata de una “continuidad de

4
presentes”. ’

¢Qué es lo que se sucede de un presente a otro?

Desde la perspectiva de Mead, lo que se sucede de un presente a otro son “contenidos”,
“rupturas” que hacen del “transcurrir” una experiencia continua. Del mismo modo que para James, los
“contenidos sensibles” hacen posible la duracion y una relacion de continuidad. Pero ¢qué contienen?

Sentidos desordenados que se “convierten en experiencia cuando se situan en el seno de las formas del

entendimiento”.”® Estos sentidos forman parte de la experiencia como un continuo en tanto

“® Ibid., p. 68.

“" Ibid., p. 63

“8Se ha preferido traducir los términos “passing” y “passage”, en inglés, no como “transcurrir” o “transcurso”, Sin0 COMo
“pasar” y “paso”; es decir, en castellano, cuando el futuro pasa devine el presente y cuando éste pasa, cuando ha pasado,
deviene el pasado. Devenir es llegar a ser; pasar es dejar de ser; estar pasando es ser, del Gnico modo posible, en presente.
Esta ha sido la forma adoptada por Ignacio Sanchez de la Yncera, uno de los estudiosos mas importantes de Mead en la
lengua castellana y que ha sido autor de La mirada reflexiva de G.H. Mead. Sobre la socialidad y la comunicacién,
Madrid, Siglo XXI, Centro de Investigaciones socioldgicas, 1994. Asi como de varios articulos y traducciones sobre
George Herbert Mead.

*° George Herbert Mead, “La naturaleza del pasado”, op. cit., 64

* Ibid., p. 67
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constituyen la novedad de la experiencia. De esta forma, la inevitabilidad de la existencia revelada

en su continuidad, involucra intimamente la ruptura, dado que sin ésta la continuidad no seria objeto
de experiencia. El paso de un presente a otro hace evidente la ruptura en si misma. Pero en la medida
que es una sucesion de presentes, forman un continuo. Este continuo implica “dependencia o
condicionamiento”. Es decir, la fase anterior de un acontecer constituye la condicion de la fase
ulterior, pues “la posicion inmediata de un cuerpo en movimiento esta condicionada por lo que le
procedio”.>

De acuerdo con Mead, la funcion del pasado es condicionar lo que ocurrird y aparecera. Este
condicionamiento, considerado “espacio-temporalmente”, es lo que le confiere al pasado su carécter
cualitativo y diferenciado del mero transcurrir. El pasado asi posibilita las “relaciones espacio-
temporales”, condiciona las caracteristicas de lo que acontece espacio-temporalmente. Es decir, el
transcurso de la experiencia determinara lo que acontecera.®® Es un pasado presente. Tiene su realidad
en un presente. Y surge en éste en formas de representaciones, “tipicamente en imagenes-recuerdo”;
asi, pertenecen a algo que esta ocurriendo en la medida que a través de ciertos procesos mentales
situamos dichas imagenes en un orden temporal. El pasado es una reconstruccién a partir del presente
en el que estamos situados.

Asi, el pasado se orienta desde de un presente especioso y se construye con los materiales que
éste nos proporciona. Nos extendemos temporalmente a partir de este presente hacia atras
construyendo una sucesion de presentes y formando asi una experiencia continua; retrocedemos en el
tiempo, pero no podemos extendernos hacia delante, es decir, hacia el futuro. Se hace “retroceder las
continuidades que son condicion del presente”. Por eso, “el pasado es la extension segura que las
continuidades del presente demandan”. En suma, el pasado estd presente en la experiencia. No se ha

perdido. En este sentido, y de acuerdo con Mead, “trasciende nuestro presente”: “‘Lo que es’, tiene

51 i
Ibid., p. 64
%2 Segiin Mead, el “orden en el que las cosas ocurren y aparecen condiciona lo que ocurrira y aparecera”. Ibid., p. 65
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una extension temporal que transciende nuestra experiencia”.>® El pasado que cada uno arrastra

consigo es mayor que el “ambito del presente especioso”.

Pero, ¢qué ocurre con el futuro? Si Unicamente se puede retroceder “las continuidades que son
condicion del presente”, podria decirse que el futuro como tal no existe, pues no se puede extender
temporalmente el presente hacia adelante. Esto es algo fundamental en texto La naturaleza del pasado
de Mead. En donde se plantea que el futuro, en tanto se caracteriza por lo nuevo, se encuentra en el
pasado. ¢Cémo explicar la ruptura que representa lo nuevo? Si partimos de la idea segun la cual el
pasado se construye desde un presente especioso, puede afirmarse que éste en si mismo constituye el
punto de referencia que nos define a partir de que situamos las iméagenes en un orden temporal a
través de ciertos procesos mentales; es decir, el punto en el que estamos situados, perspectiva,
constituye la meta a la que uno debe llegar cuando se extiende temporalmente hacia atras aquello que
esta ocurriendo. En este sentido, Mead sostiene que lo inesperado forma parte de una experiencia
continua, de tal modo que en el momento de su irrupcion, Gnicamente se vive como parte de una
experiencia continua en la medida que ésta constituye el fondo sobre el que surge lo nuevo. De ahi
que exprese que la novedad emerge “pero en el marco de condiciones que estan dadas”.>

En resumen, tenemos aqui una forma de formular el pasado y el futuro en el presente, en la
medida que la continuidad y la ruptura se encuentran estrechamente relacionadas sin la menor
posibilidad de plantear una separacion entre ambas. Dentro de esta concepcion del pasado, cabe
destacar las siguientes ideas que seran fundamentales para comprender el menor énfasis de Mead
sobre el término “specious presents” y la vinculacion del presente al “acto social”. En primer lugar,
una idea de continuidad que expresa conexion y requiere del condicionamiento espacio-temporal. En
segundo lugar, la idea de que la experiencia vivida de lo nuevo no se puede recuperar. La ruptura

como tal, lo inesperado, se recuerda, pero no se vuelve a vivir. Mead planted que lo inesperado como

> |bid., p. 66. Respecto a la idea de que la extensién temporal transciende nuestra experiencia, véase el siguiente capitulo.
54 H
Ibid., p. 64
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tal no se vive en el momento que emerge. Pues algo estaba ocurriendo cuando surgi6.” El antes y el

después de esa ruptura se establecen haciendo “retroceder las continuidades que son condicion del
presente”; es decir, se establecen a partir de que hay una conexion que permite distinguir entre el
momento en que ocurrid lo inesperado y los acontecimientos anteriores a éste. En tercer lugar, y como
resultado del punto anterior, el pensamiento y la imaginacion establecerdn, a través de ciertos
procesos mentales, un orden temporal de las iméagenes-recuerdos; la meta es el presente desde el cual
realizamos la construccion con los materiales que nos proporciona; y a partir de aqui, alargamos hacia
atrés lo que estd ocurriendo para construir un continuo en el progreso hacia las metas de nuestra
conducta. Por lo tanto, aquello que fue, no es ma&s que una imagen de la memoria, y nunca se
recuperaré el sabor de la experiencia vivida o de lo “inesperado”.*®

Ahora bien, en la medida que no se puede volver a vivir lo que fue, es decir, que no se puede
recuperard el sabor de la experiencia vivida, es necesario hacer notar que para Mead, “lo real”, en
tanto emerge (“‘emergent event”), constituye la principal referencia del presente. En este sentido,
destaca su idea sobre la funcion que tiene el futuro desde el presente especioso bajo la presion del
ocaso o el destino. Pues en la medida que lo nuevo se encuentra en el presente e introduce rupturas,
subsanar éstas implica “aproximarnos con certeza al futuro” a partir de “ajustes que el presente con
sus novedades exige”. La aproximacion depende de la conexion que establecemos en el momento de
su irrupcion. Por lo tanto, depende de una construccion mental, en tanto ésta se hace con los
materiales proporcionados por el presente, conectando aquello que hasta ese momento habia estado
desconectado. De ahi que toda historia, construida a partir de un problema emergente,®’ contiene en si
la continuidad futura. En la medida que surja algo nuevo, se hard necesaria otra historia. Asi
construimos la continuidad en la medida que emerge lo nuevo mediante historias; por consiguiente,
construimos continuidades; la continuidad en tanto “condicion del presente”, es prolongada por el

pasado cuando se extiende temporalmente hacia atras lo que esta ocurriendo. Dicho en otras palabras,

55 1o
Ibid., p. 68
% \/gase al respecto el capitulo cuatro de este trabajo, particularmente, “La identidad emergente”.
57 ypai
Ibid., p. 70
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lo que destaca aqui es la estrecha relacion entre las hipotesis cientificas y la construccion de otra

historia a partir de un nuevo problema emergente que contiene en si la continuidad futura. Lo “real” es
definido a partir del individuo bioldgico, y éste determina “el futuro emergente” que tan sélo tiene un

. a5 58
“caracter hipotético”.

IV. Continuidad y ruptura: las funciones secundarias y las funciones primarias
del organismo.

Quiero ahora colocar en un contexto mas amplio estas ideas sobre La naturaleza del pasado de Mead.
Mi punto de partida aqui es la idea de continuidad y sobre ésta la emergencia de lo nuevo. Es decir, la
idea acerca de que los presentes “especiosos” “fluyen los unos en los otros en un proceso de
encabalgamiento”;>® teniendo en cuenta que la ruptura surge y revela la continuidad, en tanto que ésta
a su vez constituye el fondo para la novedad. EI meollo del asunto radica en extendernos
temporalmente con los materiales que nos proporciona este presente especioso, y a partir de aqui,
construir y orientar el pasado.®® La realidad del presente pertenece a algo que estd “pasando”. Y el
pasado se representa tipicamente en imégenes-recuerdo.®’ Parece como si todo dependiera del
“contenido del presente” en tanto que su consistencia esta determinada por la restitucion de la realidad
al pasado y al futuro. Pero el problema que subyace aqui se refiere a la construccion del tiempo
mediante una sucesion que haga posible una duracion. ;Coémo hacer del “presente” un periodo

suficientemente prolongado de modo que permita al objeto ser lo que es? ;Como se expresa la

continuidad y la unidad en la “experiencia presente”? ;COmoO, a partir de la experiencia del “ahora”,

% Ibid. p. 68. La idea sera desarrollada con detenimiento en el siguiente capitulo.

* Ibid., pp. 65-66

% George Mead, “Time”, en Anselm Strauss (editor) George Herbert Mead on social psychology, Chicago, Illnois, U.S.A.,
The University of Chicago Press, 1964, pp. 328-341.

%1 Como ya lo mencioné, a través de ciertos procesos mentales situamos estas imagenes en un orden temporal. Asi, el
pasado no es mas que una construccion a partir del presente en el que estamos situados; y nos sirve hasta que la novedad
que surja mafiana precise una nueva historia que interprete el nuevo futuro. Como sostiene a este respecto Mead en Time:
“We can hypothetically reconstruct the past processes that are involved in what is going on as a basis for the cognitive
construction of the future which is arising”. Ibid., p. 332.
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presencia real” del pasado y el futuro en este “presente”, se construye el tiempo sin caer en una

metafisica que conciba todos los objetos del pensamiento como existentes??

Todo radica en detallar el “estar pasando” efectivo de la realidad consistente en el paso de un
presente a otro. La realidad del presente es siempre la de un presente.®® Desde esta perspectiva, he
mencionado que para distinguir en este “estar pasando” el presente del pasado y el futuro, se requeria
aclarar lo que se entiende por “estar pasando”. Asi, afirmé que lo que se sucede de un presente a otro
son “contenidos” o “rupturas” que hacen de este “estar pasando” una experiencia continua. Pues en la
medida que contienen sentidos desordenados que se convierten “en experiencia cuando se sitiian en el
seno de las formas del entendimiento”, estos sentidos pasan formar parte de la experiencia como un
continuo en tanto constituyen la novedad de la experiencia. La continuidad expresada a través de la
inevitabilidad de la existencia, se encuentra involucrada intimamente con la ruptura. Por lo tanto,
ruptura y continuidad se requieren mutuamente dado que sin la primera la continuidad no seria objeto
de experiencia.

Segun observo, es aqui donde el llamado presente “especioso” desarrollado por James debe
abandonarse como doctrina que enfatiza toda “forma psicoldgica o ilusoria”. Al mismo tiempo que se
perfilan aquellos elementos que en el trabajo de Mead sobre su idea de pasado se refieren al presente
especioso para, posteriormente, privilegiar la idea de un “funcional presents”. En este contexto, antes
de referirme a esta ultima idea serd necesario aclarar y precisar lo expuesto anteriormente respecto a
William James. He mencionado que para él, la percepcion del tiempo es “instantanea”, su duracion
depende de la posicion en el espacio que estemos ocupando; pues Unicamente se puede percibir el
tiempo en una duracion, es decir, en una “sensacion de tiempo”. El tiempo vacio no existe, esta
cubierto por ciertos “contenidos sensibles” que hacen posible la percepcion de la duracion.®* De ahf

que la duracién constituya la experiencia original del tiempo que es un “especioso presente” conocido

82 Al mismo tiempo, me permite situar el presente especioso en cuanto a la “presencia real” del pasado y el futuro en este
“presente”, y en este sentido, a la critica de la primacia dada por la metafisica a la vision y a la presencia.

% George Herbert Mead, “La naturaleza del pasado”, p. 63.

® William James, “La percepcion del tiempo™, en op.cit., p. 496.
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al intuirlo en virtud de que la percepcion de su duracion apenas rebasa este presente. A

continuacion, voy a ampliar estas ideas a través del desarrollo de los siguientes dos aspectos.

En primer lugar, para captar el momento presente de un tiempo se requiere de una
“organizacién viviente y en movimiento de un periodo de tiempo maés amplio”.®® Es decir, si
Unicamente se tiene conciencia del presente, es debido a que sobre ésta se monta una especie de
“proyeccion perspectiva de objetos pasados”. El instante es un “alto en movimiento” a partir del cual
percibimos el tiempo. Y en la medida que en el tiempo “el lapso corresponde a la posicién en el
espacio”, su duracién depende de la posicién en el espacio que estemos ocupando. Asi, en
“perspectiva de distancia” nos representamos dos sucesos en continuidad; cabalgamos en la
continuidad sentados en una porciéon del tiempo “presente-conocido” que representa la “silla de
montar”. Por esta razén, James sostiene que el “tiempo pensado” constituye la “posicion en el
espacio” a partir de la cual se percibe el lapso del tiempo.®® De este aspecto espacial habré de
referirme a continuacion.

En segundo lugar, no es posible “intuir ninguna duracion ni ninguna extension que estén vacias
de cualquier contenido sensible”.?” La realidad supone la “experiencia original” de espacio y tiempo
que, segun James, es “siempre algo dado ya como unidad”.®® Su punto de partida es que “nuestro
mundo se organiza espacialmente”, de tal modo que las sensaciones proporcionan una “amplitud
primordial” medida y subdividida “por la conciencia y conjuntada antes de que puedan formar por su
sintesis lo que llamamos el Espacio real del mundo objetivo”.®® En estas operaciones, la imaginacién,
asociacion, atencion y seleccion, desempefian una funcion decisiva. Asi por ejemplo, es “dificil sentir
con claridad el largo de la espalda o la direccion de los pies en relacion con los hombros”; en
“general, casi siempre unas cuantas partes destacan con vigor ante la conciencia, mientras que el resto

desaparece de la observacion”. James concluye que todos “aquellos datos sensibles que podemos

® |bid., p. 487 y ss.

% |bid., p. 504

® Ibid., p. 496

% |bid., p. 488

% William James, “La percepcion del Espacio”, en op.cit., pp. 704 y 674.
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atender juntos los situamos juntos. Sus diversas extensiones parecen una sola extension. El lugar en

que aparece cada uno de ellos es considerado como el mismo lugar en que aparecen los otros”.

A esto el psicdlogo norteamericano le llamo “coalescencia en el seno de una ‘cosa’”, en la que
segun €1, “se dice que una de las sensaciones que une es la cosa, en tanto que las demds sensaciones
son tomadas conforme sus propiedades, 0 modo de aparecer, mas 0 menos accidentales. La sensacion
escogida como la cosa es, esencialmente, la mas constante y practicamente importante del grupo”.
Asi, la fuerza y el peso aparecen con volumen tactil, “y como siempre que sentimos algo en nuestra
mano vemos que alli estd, equiparamos el volumen sentido con el volumen visto, y consiguientemente
este volumen comin figura también dentro de la esencia de la ‘cosa’.”® Lo que descuella de este
cotejo constante es el predominio de la vista como una “especie de tacto anticipador”. Pero también,
emerge un problema cuando este cotejo entre el volumen sentido y el volumen visto no se corroboran;
pues el surgimiento de este problema tiene un precedente. De acuerdo con James, “la vivacidad o
claridad sensible es el factor vital una vez que se ha desatado el conflicto entre objetos y su relacion
en la mente”. Lo que implica que todo objeto concebido deba mostrar “efectos sensibles”, ya que de

29 ¢

otro modo se “deja de creer en ellos”.”* Asi. “sobre los objetos vividos prendemos” “nuestra fe en el
resto”. Y como resultado, “los objetos se vuelven permanentes y fijas sus relaciones”, surgiendo de
esta forma, a partir de este momento, las discrepancias y contradicciones en torno a la permanencia de
dichos objetos, que a su vez dependera de las diversas cualidades que debe poseer un objeto; entre las

que destacan la “vivacidad o claridad sensible” y el “efecto estimulante sobre la voluntad”, de tal

modo que el objeto despierte ciertos impulsos activos.

" Ibid. p. 701. Aqui, es necesario expresar la importancia de la “coalescencia en el seno de una ‘cosa’ en la formulacion
del tiempo de James, tal y como lo he venido trabajando. El predominio constante de la vista como una “especie de tacto
anticipador y su papel para la presencia estable de ciertos objetos en la mente, permiten establecer una conexion muy
estrecha entre James y Mead en este punto, dado que para éste el espacio era una construccion derivada de la cooperacién
de la mano y el ojo. Véase al respecto, Hans Joas, “The Definition of the Psychical”, en G.H.Mead. A Contemporary
Reexamination of his Thought. The MIT Press, Cambrigde, Massachusetts, 1997, pp. 65-89. Lo cual pude constatarse al
cotejar los ejemplos que James menciona al respecto en el capitulo XX sobre “La percepcion del espacio” de sus
Principios de Psicologia.

™ william James, “La percepcion de la realidad”, en op. cit., pp. 799-800.
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Desde esta perspectiva, la cuestion es consentir la presencia estable de ciertos objetos en la

mente. Algo que segun observo, se hace mas evidente en el capitulo XXVI sobre La voluntad, donde
James afirma que “querer no es otra cosa que prestar atencion a ciertos objetos”. Aqui, sostiene que lo
que “nos interesa” es aquello que se fija en “nuestra conciencia”, a saber, los “fines que el movimiento
busca conseguir”. Lo que el psicdlogo norteamericano esta planteando con esto es la “anticipacion de
la conducta” como requisito basico de todo “acto de voluntad”. Esta anticipacion se refiere a los
“efectos sensoriales del movimiento, residentes o remotos”.”? Por lo que, cuando los efectos remotos
son ejecutados por otra persona que vemos, o cuando la parte que se mueve toca alguna otra parte de
nuestro propio cuerpo, es decir que lo sentimos; o bien, cuando son producidos por movimientos que
ejecutamos nosotros mismos, en cualquier de estos caso, se deja en “nuestra mente innumerables ideas
por medio de las cuales distinguimos cada movimiento del resto”. Y de acuerdo con James, ademas de
estas impresiones en érganos remotos de los sentidos, cada que se ejecuta un movimiento se tiene otro
conjunto de impresiones que provienen de las partes que han entrado en movimiento, esto es, de las
impresiones cinestésicas, llamadas “efectos residentes del movimiento™.” Lo interesante aqui, son
todos estos efectos que proporcionan a la mente un abasto de ideas suficientes. Es decir, que
independientemente de que haya o no algo en la mente en el momento consciente en que se pretende
realizar un acto, debe estar presente alli una concepcion mental compuesta de imagenes de memoria
de estas sensaciones que definan de qué acto especial se trata.

La idea de movimiento es lo que precede al acto voluntario; no es el pensamiento, sino la
anticipacion de los efectos sensoriales del movimiento, residentes o remotos. Esta idea cinestésica de
lo que va ser el acto, forma parte fundamental de los “actos voluntarios perfectamente simples”. Asi,
todo parece indicar que lo que importa es la anticipacion del monto y energia que va a requerir un
movimiento. Desde este punto de vista, lo primario no es la sensacion, dado que “la descarga en los

centros motores no es sentida”; todas las ideas de “nuestro movimiento”, las ideas del esfuerzo,

2 William James, “La voluntad”, en op. cit., pp. 969, 971.
™ Ibid., p. 945 y ss.
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direccion, extension, fuerza y velocidad que se requieren “son imagenes de sensaciones periféricas,

sea remotas, o residentes en las partes moviles, o en otras partes que obran simpaticamente con ellas a
consecuencias de la ‘onda ilusoria’”.”* Son iméagenes cinestésicas las que se anticipan a las
consecuencias sensoriales de un movimiento; en este sentido, la conciencia de esfuerzo muscular no
puede existir sin que un movimiento se efectle en alguna parte; la sensacion resulta del movimiento
mismo. De ahi que la idea del esfuerzo muscular necesario para realizar cierto movimiento sea
Unicamente una imagen que anticipa los efectos sensibles del movimiento.

Asi, resulta interesante la diferenciacion entre, por un lado, las funciones secundarias, como
movimientos voluntarios, y por el otro, las funciones primarias de “nuestro organismo™.” Respecto a
las funciones secundarias, destaca la forma en que repercuten los “efectos sensoriales del
movimiento” en la conciencia, en tanto que la “sefial mental” puede ser, o bien una imagen de la clase
residente, o bien de la clase remota. Es decir, el modo en que se presentan y se alejan las sensaciones
residentes de la conciencia. Segin James, al comienzo de nuestro aprendizaje de un movimiento,
podria parecer que las sensaciones residentes se presentan vigorosamente en la conciencia. No
obstante, parece que la “regla es que tienden a desvanecerse mas y mas de la conciencia y que cuanto
mas expertos nos volvemos en un movimiento, mas remotas se vuelven las ideas que forman su sefial
mental”.”® El resultado es que terminamos interesdndonos por lo que se fija en la conciencia, “de todo
lo demas nos deshacemos tan rapidamente como podemos”. Asi, nuestras sensaciones residentes de
movimiento dejan de tener algin interés para nosotros, “lo que nos interesa, son los fines que el
movimiento busca conseguir”’; a la mente, continua James, “le basta con el fin”. Por lo tanto, los
movimientos voluntarios son funciones secundarias. Pero en la medida que no tenemos una vision
profética para adivinar los movimientos que estan a nuestro alcance, ni tampoco las sensaciones que

podemos recibir, se requiere de una imagen anticipatoria de las consecuencias sensoriales de un

™ Ibid., p. 950 y ss.
> |bid., p. 944
" Ibid., p. 969
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movimiento” y del “fiat que dara realidad a estas consecuencias™.”” Esta imagen vy fiat constituyen

el unico estado psiquico que la “introspeccion permite discernir como el precursor de nuestros actos
voluntarios”.

En este sentido, cuando uno afirma “estoy enojado” no es el estado directo del enojo, Sin0o mas
bien, al “decir-estoy-enojado” se hace una modificacion del estado de enojo sentido directamente; “el
s6lo acto de nombrarlos los ha privado momentineamente de su fuerza”. Asi, los ‘“Unicos
fundamentos soélidos sobre los cuales se puede mantener la veracidad infalible del juicio introspectivo
son empiricos”.”® De acuerdo con William James, hay una dependencia de la psicologia respecto al
lenguaje comin. Nombramos a nuestro pensamiento conforme a sus propios objetos. Lo que no
implica suponer que como son los objetos asi debe ser el pensamiento; sino el “paso continuo de la
corriente mental”.”® De esta forma, el “pensamiento” cubre las “sensaciones”. De tal modo que al
decir “piensa” se afirma “llueve” o “sopla”, esto es, “el pensar existe”.?® En la medida que el
pensamiento parece ocuparse de “objetos independientes de si”,*' se interesa por unos y excluye a
otros; “tiende a ser parte de una conciencia personal” y dentro de ésta se encuentra “cambiando
continuamente”. La conciencia se presenta a si misma desde el principio como un “rio”, un “curso”
del pensamiento o de la vida subjetiva. No obstante que una de las caracteristicas de esta corriente
subjetiva es su conclusién. Lo que importa en una sensacion de pensamiento es su significado, “algo
que sobresale por causa del interés peculiar que se le atribuye”; un interés que lo fija y a su llegada

3

produce “una crisis, induce nuestra atencidon y nos hace tratarlo de un modo sustantivo”. Lo que

precede en este curso a las conclusiones sustantivas no es otra cosa que “los medios que llevaron a su

total realizacion”.%

" Ibid., p. 955

8 William James, “Los métodos y las trampas de la psicologia”, en op. cit., p. 156
” Ibid., p., 160.

8 William James, “Curso del pensamiento” en op. Cit., p. 181y ss.

8 Es decir, se ocupa en objetos que son independientes del pensamiento.

8 Ibid., p. 208.
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Asi, en todo “pensar” voluntario hay un interés alrededor del cual giran todos los miembros

del pensamiento;®® una conclusién en tanto palabra, frase o imagen particular, una actitud o resolucién
practica que surge de la respuesta a una interrogante, de resolver un problema o de una
preocupacion.®* De ahi la creencia més fundamental de todos los postulados de la psicologfa, a saber,
“toda la gente cree, sin la menor vacilacion, que siente cuando esta pensado, y que distingue el estado
mental como una actividad o pasion interna, que esta a parte de todos los objetos en que puede
ocuparse cognoscitivamente”.®® Dicho en otras palabras, para que haya una “realidad practica”, una
“realidad para nosotros”, debe aparecer un objeto y ademas ser interesante e importante a la vez.®

Por otra parte, en cuanto a las funciones primarias de “nuestro organismo, €S necesario precisar
la definicion y funcién de la sensacién y percepcion en tanto que hemos dicho que la percepcién del
tiempo es “instantanea”; y también, que su duracion depende de la posicion en el espacio que estemos
ocupando, esto es, que la duracion del tiempo es una “sensacion de tiempo”. En este contexto, tanto la
sensacion como la percepcién, segun James, nombran procesos en los cuales conocemos el mundo
objetivo. Los dos requieren del estimulo de nervios de entrada antes de que puedan ocurrir.?” Por lo
que tienen funciones cognoscitivas diferentes. La sensacion difiere de la percepcion Unicamente en la
simplicidad extrema de su objeto o contenido. La funcién de la primera es de simple familiaridad con
un hecho, y la de la segunda, es el conocimiento sobre un hecho. Pero en ambas se percibe el hecho
como una realidad externa inmediatamente presente.

De este modo, al precisar la funcién y el contenido de la sensacion, se amplia el contexto a

partir del cual hay que entender la afirmacion de que la duracion del tiempo depende de la posicion en

8 william James, “La atencion”, en op. cit., pp. 320 y ss.

8 |dem, “La concepcién”, en op. cit., pp., 383-285.

% Idem, “Los métodos y las trampas de la psicologia”, en op. cit., p. 151

8 Esto es, lo real es todo aquello que excita y estimula nuestro interés. Segin James, “como pensadores que tienen
reacciones emocionales, atribuimos lo que a nuestro juicio es una grado de realidad todavia mas elevado a cualesquier
cosas que escojamos, destaquemos y atendamos con un acto de voluntad. éstas son realidades vivientes”. William James,
“La percepcion de la realidad”, en op. cit., pp. 794, 796.

8 La percepcion entrafia siempre la sensacién como una porcién de si misma; y de acuerdo con James, entre més
clasificada, situada, medida, comparada y asignada a una funcion esté la cosa, el estado mental propio que le corresponde
sera el de la percepcion. William James, “La sensacion”, en op. cit., p. 557, 558.
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el espacio que estamos ocupando. Si “nuestro mundo se organiza espacialmente” es debido a que

las sensaciones proporcionan una “amplitud primordial” medida y subdividida por la conciencia.
Segun James, en la coalescencia en el seno de una “cosa” se dice “que una de las sensaciones que une
es la cosa”; asi, la funcidon cognoscitiva de la sensaciéon adquiere importancia pues “la sensacion
escogida como la cosa es, esencialmente, la mas constante y practicamente importante del grupo”.®
Al respecto he mencionado anteriormente que de esto deriva un cotejo constante o verificacion entre
el volumen sentido y el volumen visto, es decir, el predominio de la vista como una “especie de tacto
anticipador”. Al mismo tiempo que emerge un problema cuando este cotejo no se corrobora. Lo
importante aqui es el efecto de las impresiones cinestésicas, llamadas “efectos residentes del
movimiento”, en la medida que proporciona a la mente un abasto de ideas suficientes. Para decirlo
brevemente, debe existir una concepcion mental que contenga imagenes de estas sensaciones. Cuando
esto sucede, la sensacién no es lo primario. Pues las imagenes cinestésicas anticipan las consecuencias
sensoriales de un movimiento y la sensacién resulta del movimiento mismo; la imagen que anticipa
los efectos sensibles del movimiento.

En este sentido, la imagen es considerada por James como “imagen de la clase motora” en
tanto que las sensaciones residentes presentadas vigorosamente ante la conciencia se tienden a
desvanecer mas y mas de ésta; por consiguiente, mas remotas se vuelven las ideas que forman su sefial
mental. Asi, sean residentes o remotos, lo importante es la anticipacion de estos efectos sensoriales del
movimiento; que de acuerdo al psicologo norteamericano, determinan lo que seran ‘“‘nuestros
movimientos”. De tal forma que, “siempre que el movimiento sigue inmediatamente y Sin vacilacion a
la nocién que de él se tiene en la mente, estamos en presencia de la accién ideomotora”.®® De ahi que
entre la “accion y la ejecucion” no haya nada. Mas si hubiera algo, su representacion antagonica seria
neutralizada por el “fiat expreso, o acto del consenso mental del movimiento”.*® Desde esta

perspectiva, el acto como idea tendria que inducir a un movimiento toda vez que mantiene ante la

8 William James, “La percepcion del Espacio”, en op. cit. p. 704.
® Idem, “La voluntad”, en op. cit., pp. 971, 972. Las cursivas son mias.
% Ibid., p. 975.
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atencion los diversos objetos que nos interesan.”* Para James, la conciencia de cada cual seria

imposible sin el “interés”. Por lo tanto, si la conciencia se presenta a si misma desde el principio como
un “curso del pensamiento”, lo que hace de este una ruptura es su conclusion. El significado de éste
“sobresale de los otros segmentos de su curso por causa del interés peculiar que se le atribuye”;* el
interés fija este significado y produce una crisis a su llegada, “induce nuestra atencion”.

De este modo, se puede afirmar que el “curso de la vida subjetiva” tiene un principio (fiat) y
una conclusiéon. En la medida que el interés fija el significado, lo que descuella es el “tema del
pensamiento”. Esto es, hay aqui una idea de continuidad y ruptura en el curso del pensamiento.® Lo
que nos lleva a tratar las funciones primarias de nuestro organismo. Toda vez que para William James,
“los movimientos reflejos, instintivos y emocionales son todos ellos ejecuciones primarias”. Estos
forman parte de lo que el autor de Principios de psicologia llama “El habito”. Este, segiin James,
“disminuye la atencién consciente con que ejecutamos nuestros actos”.”* En este contexto, cobra
importancia la definicion y distincion entre sensacién y percepcion expresada con anterioridad. En
virtud de que en “una accioén habitual, la simple sensacion es una guia mas que suficiente, y las
regiones superiores del cerebro y de la mente quedan comparativamente libres”; por consiguiente, un
acto estrictamente voluntario es “guiado a lo largo de todo su curso por idea, percepcion y volicion”.
En cambio, los “antecedentes inmediatos de cada cadena de movimientos de la cadena” son
“sensaciones a las que usualmente no prestamos atencion, pero que en cuanto salen mal atendemos de

inmediato”.*> En este sentido, cuanto mas experto nos volvemos en un movimiento, mas remotas se

vuelven las ideas que forman su sefial mental. Por consiguiente, “lo que nos interesa es lo que se fija

%! Para James, solo “aquellas cosas a las que presto atencion dan forma a mi mente: sin interés selectivo, la experiencia es
un inmenso caos. El interés es lo Unico que da realce y énfasis, luz y sombra, trasfondo y primer término, en una palabra,
perspectiva inteligible”. William James, “La atencién”, en op. Cit.

°2 |dem, “Curso del pensamiento” en op. Cit., p. 208.

% El predominio de “una imagen de la clase remota” (“sefial mental”) debido a una realizacion constante del movimiento
conduce a un desinterés de nuestras sensaciones residentes de movimiento. Asi, “nuestra conciencia” termina por fijarse en
lo que mas “nos interesa”, que “son los fines que el movimiento busca conseguir”; y se desplaza el interés por nuestras
sensaciones. William James, “La voluntad”, en op. cit., p. 969

* Ibid. p. 944.

% william James, “El habito”, en op. cit., pp. 95, 97.
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en nuestra conciencia”, en tanto que “nuestras sensaciones residentes de movimientos no tienen
ningan interés para nosotros”. %

En resumen, tanto las funciones secundarias (movimientos voluntarios), como las funciones
primarias de “nuestro organismo”, forman parte constitutiva de la continuidad y la “ruptura”; ésta
ultima manifestada a través de la conclusion de la corriente subjetiva cuyo interés fija su significado y
provoca una crisis que induce nuestra atencion. Como consecuencia de los “efectos sensoriales del
movimiento” en la conciencia, “la vivacidad o claridad sensible” se convierte en “el factor vital una
vez que se ha desatado el conflicto entre objetos y su relacién en la mente”.”” Es decir, que las
sensaciones residentes se presentan vigorosamente en la conciencia, se mantiene fijo el interés en
tanto que éste constituye “los fines que el movimiento busca conseguir”, desplazando la prioridad
sobre nuestras sensaciones. Pues cuanto mas expertos nos volvemos en un movimiento, mas remotas
se vuelven las ideas que forman su sefial mental. O dicho de otro modo, el habito “disminuye la
atencion consciente con que ejecutamos nuestros actos”; y dejamos de prestar atencion a las
sensaciones, pero en “cuanto salen mal atendemos de inmediato”.*® No obstante, lo que destaca del
habito es que la simple sensacion constituye “una guia mas que suficiente”, permitiéndole a la mente
hacer del “acto habitual” una “acto voluntario” guiado por idea, percepcion y volicion.

Dicho en otros términos, es alrededor del interés y la atencién que se define a la realidad.*

Dado que estos conceptos suponen que el objeto que aparece es importante y lo “atendemos a traves

% Ipid., p. 93. James, refiriéndose al habito, comenta que la practica tiene que perfeccionar los actos, pues si después de
ejecutarlos varias veces no se volvieran faciles, y si fuera necesaria la direccion atenta de la conciencia para su ejecucion
en todas las ocasiones, toda la actividad de una vida se limitaria a uno o dos actos; el individuo emplearia todo el dia en
actividades tales como vestirse y desvestirse.

9 William James, “La percepcion de la realidad”, en op. cit., p. 800

% |dem, “El habito”, en op. cit., pp. 94, 97.

% Es en este punto donde la recepcién en Alemania de este psicologo por parte de Alfred Schiitz ha permitido una
comparacion y un paralelismo entre Husserl y algunas de las teorias desarrolladas en The Principles of Psychology (1890).
En varios de sus escritos, y destacando la “profundidad” con la que trata Husserl varios de los temas, particularmente, el de
la “realidad”, Alfred Schiitz compara y toma como punto de partida las teorias de la atencién, la percepcidn temporal y de
la realidad de William James para desarrollar algunas nociones sobre “El sentido comun y la interpretacion cientifica de la
accion humana”, “Sobre las realidades multiples”, la “temporalidad” y el “alterego”. La comparacién no sélo la hace con
Husserl, sino con otros filésofos de la talla de Henri Bergson y Max Scheler, por ejemplo. Pero siempre, a partir de la
fenomenologia de Husserl (a través de las nociones de intencionalidad, intersubjetividad y Lebenswelt). VVéase al respecto,
Alfred Schitz, El problema de la realidad social, Buenos Aires, Amorrortu, 1995. Particularmente los capitulos, “El

ERINNT3

sentido comun y la interpretacion cientifica de la accion humana”, “conceptos fundamentales de la fenomenologia”, La
y p ) p gla’,
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de un acto de voluntad”; es decir, que nos excita y estimula emocionalmente. La “realidad para

nosotros” significa relacion con nuestra vida emocional y activa, y “desde un punto de vista préctico,

es subjetivo, es nosotros mismos”.*®°

Consideraciones finales.
A partir de esta diferencia entre funciones primarias y secundarias del organismo, voy a desarrollar la
idea principal de este trabajo, a saber, la construccion del tiempo pasando del presente especioso a un
“funcional presents”. Comencé hablando sobre el llamado presente “especioso” en la medida que la
tarea consistia en construir el tiempo a partir de una sucesion que hiciera posible una duracion. Es
decir, pensar el tiempo a partir de un “flujo” concebido como una serie cuyos elementos, sin importar
lo mucho que se traslapen o interpenetren, realmente se suceden los unos a los otros. En este sentido,
se trataba de pensarlo como “un presente en cambio perpetuo, que de alguna forma lleva atados un
futuro y un pasado que no existen”. Posteriormente, aclaré el sentido en que el psicélogo
norteamericano William James adopt6 el término “presente especioso”. De tal modo que el contenido
del presente adquiriera consistencia, restituyendo asi, la realidad al pasado y al futuro. Con ello
introduje un analisis sobre La naturaleza del pasado de George Herbert Mead. La idea era precisar de
qué forma “desenredaba” este presente “especioso” sin que ello implicara volver a vivir lo ocurrido.
Mi interés aqui se centro en desarrollar la idea de la formulacion del pasado y el futuro en el presente

a partir de una clara distincion y estrecha relacion entre la continuidad y la ruptura; sin la menor

fenomenologia y las ciencias sociales”, “Importancia de Husserl para las ciencias sociales” y “Sobre las realidades
multiples”. Respecto a la recepcion de William James en Alemania véase, Hans Joas, “El Pragmatismo americano y el
pensamiento aleman”, en El pragmatismo y la teoria de la sociedad, Traduccién del aleman Ignacio Sanchez de la
Yancera y Carlos Rodriguez, Madrid, Siglo XXI y Centro de Investigaciones sociologicas, primera edicion, 1998. Por otra
parte, cabe mencionar que la relacién entre la fenomenologia y algunas teorias desarrolladas por el psicdlogo
norteamericano, se ha establecido desde principios del siglo XX por conducto de la moderna escuela de psicologia de la
Gestalt; dado que a William James se le ha considerado como el fundador de dicha escuela. Asi, en el contexto del
desarrollo de la fenomenologia dentro de la ciencia alemana, se dice que fue la Gestalt quien introdujo la nocion de
“fenomenologia” de Husserl para tratar las experiencias inmediatas con el “minimo de prejuicios cientificos posibles”.
Véase al respecto, Edwin Boring, Historia de la psicologia experimental, México, Trillas, 2006. También, Kurt Golstein,
La naturaleza humana a la luz de la psicopatologia, Buenos aires, Paidos, 1961. La influencia de Husserl en dicha escuela
es comprensible por las clases que éste impartia a los psicélogos de Gottingen (Wertheimer, Koffka, Kéler, iniciadores de
la Gestalt) sobre un programa de investigaciones que modificaba la teoria brentaniana de la intencionalidad. Véase al
respecto, André Dartigues, La fenomenologia, Barcelona, Herder, 1992,

%0 William James, “La percepcién de la realidad”, en op. cit., pp. 794, 796.
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posibilidad de plantear una separacion entre ambas. Pues la continuidad no ha de entenderse sin la

emergencia de lo nuevo; es decir, gracias a la novedad, la continuidad es objeto de experiencia, y lo
que sucede después de lo inesperado no es mas que una reconstruccion.

En este contexto, la idea de construir el tiempo mediante una sucesion que hiciera posible una
duracién, me ha permitido plantear las siguientes preguntas: ;Cémo hacer del “presente” un periodo
suficientemente prolongado de modo que permita al objeto ser lo que es? ¢(Cémo se expresa la
continuidad y la unidad en la “experiencia presente”? ;Como, a partir de la experiencia del “ahora”,
presencia real” del pasado y el futuro en este “presente”, se construye el tiempo sin caer en una
metafisica que conciba todos los objetos del pensamiento como existentes? Parte de las respuestas
implicaba aclarar la idea de William James respecto a la “sensacion de tiempo”, haciendo énfasis en la
forma en que este psicologo norteamericano planteaba, en cierto sentido, la continuidad y la ruptura
en su definicion de “curso del pensamiento” (stream of consciousness). Es decir, traté de
contextualizar la idea segun la cual Unicamente se tiene conciencia del presente en la medida que
sobre ésta se monta una especie de “proyeccion perspectiva de objetos pasados”. El instante es un
“alto en movimiento” a partir del cual percibimos el tiempo; dado que su lapso corresponde a la
“posicion en el espacio”, su duracion depende de la posicidn en el espacio que estemos ocupando.

Por consiguiente, inicamente en “perspectiva de distancia” nos representamos dos sucesos en
continuidad. De este modo, al precisar dicha afirmacion, hice notar la diferenciacion que hace James
entre las funciones secundarias y las funciones primarias de “nuestro organismo”. Es decir, lo que
para Mead es la fluida accion reciproca entre el individuo bioloégico y la persona”; que en tanto
emerge lo inesperado como tal, sufre una ruptura. De esta fluida accion reciproca entre el individuo
bioldgico y la persona habre de referirme en el siguiente capitulo. Aunque antes tendré que esbozar el
fundamento sobre el cual desarrollaré esta “fluida accion reciproca”, a saber, el “organismo
biologico”, en tanto principal referencia del presente, es decir, lo vivo, lo “real”; que nos remite a la

idea de “materia” y a la “homogeneidad del espacio”.
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Capitulo cuatro. Del presente especioso al funcional presents o la constitucion de la
temporalidad a partir de la “perspectiva de un mundo comin”.

I. La identidad emergente.
¢Por qué es tan importante el individuo biol6gico (organismo) en la construccién del tiempo? He
mencionado que el “fracaso de la filosofia” en su tratamiento del tiempo ha derivado en una ausencia
de la “categoria de la carne” (cuerpo). Deseo argumentar ahora que el “organismo bioldgico” es la
condicion fundamental en la construccion social del tiempo en tanto que constituye la principal
referencia del presente, es decir, lo vivo, lo “real”. En la medida que el organismo bioldgico esta en
un presente, la “realidad existe en un presente”,’ y el organismo determina “el futuro emergente” que
tan solo tiene un “caracter hipotético”. Asi que mi punto de partida aqui sera la “emergencia de la
vida”. Que supone la continuidad y extension de la “realidad”; ésta pertenece al “mundo en su
relacion con el ser vivo” (medio y forma),? y se extiende més alla de su propia forma. Por lo tanto, el
organismo implica un “proceso vital” o la continuidad de la vida;® en otras palabras, la fluida accion
reciproca entre el individuo bioldgico y la persona.

Lo emergente irrumpe en esta continuidad, y al hacerlo crea una historia; pero también, revela
su “naturaleza social”. En este sentido, lo emergente aplica a la vida en general. Para Mead, la
emergencia abarca tanto a los “organismos” sociales humanos como a los que se encuentran también
en la naturaleza.* Segin observo, esta nocién y el conjunto de conceptos que a continuacion
describiré, reflejan en el pensamiento de Mead una atencion mdas cercana a los “progresos del

desarrollo cientifico”; y una critica aguda al desarrollo de la filosofia que, desde su perspectiva, se

enreda en problemas epistemologicos insolubles y “racionaliza” las actitudes hacia la naturaleza que

! George H. Mead, “El presente como lugar de la realidad”, en La filosofia del presente, Madrid, Centro de Investigaciones
socioldgicas, 2008., p. 193. La “realidad” a partir del “individuo bioldgico” en estrecha relacion con su entorno.

2 Es decir, a la “realidad” del entorno. Estos conceptos (medio y forma) seran expuestos mas adelante.

% La forma viviente, de acuerdo con Mead, tiene una “cosa individual” que se mantiene a si misma mediante la mutua
determinacion de la forma y su entorno. “El mundo circundante esté tan relacionado con el animal o la planta por medio de
su sensibilidad y su respuesta, que el proceso vital contintia”. G. H. Mead, “Emergencia e identidad”, en La filosofia del
presente, op.cit., p. 223.

* Mead aplica indistintamente en un nivel genérico el término “individuo biologico” tanto a los animales como a los seres
humanos.
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ya habian sido descartadas. Por ejemplo, las actitudes que “presentan ¢l mundo” a la manera de los
“estados de conciencia” del hombre; colocando, de un lado, el mundo fisico de materia inerte en el
espacio y el tiempo que incluia “nuestros propios cuerpos”; y por el otro, “el alma consciente”, que
incluia todo lo que “hubiera en la experiencia al margen de tales obj etos™.

En este contexto, resulta pertinente mencionar que una de las preocupaciones centrales de
Mead respecto a la emergencia como rasgo de la naturaleza fue “devolver a la naturaleza los
caracteres y las cualidades que una metafisica de la mente y una conciencia de la materia y del
movimiento concurrieron en relegar a la conciencia”; y “la de encontrar un sitio para la mente en la
naturaleza de modo que la naturaleza pudiera aparecer en la experiencia”.6 Es decir, lo emergente se
coloca como parte del mundo que la mente experimenta, y no como una “experiencia mental”.

Asi, lo “social” y lo “historico” en Mead son atributos de la propia vida, de la emergencia de
la vida, pertenecen a la naturaleza en general. Por un lado, la nocion de “emergencia” sefiala una
ruptura cuando emerge lo inesperado o el “presente emergente”. Pues “alli donde ser es existir sin
devenir, no hay pasado”;’ hay “historia” por la “emergencia”, hay pasado si el “acontecimiento”
deviene (“acontecimiento emergente”). La “unicidad” de este acontecimiento crea un pasado y un
futuro;® y en cuanto se lo ve “espaciadamente”, se convierte en una historia. Por el otro, el “presente
emergente” tiene un “caracter social”; la “vida emergente cambia el caracter del mundo”, y al hacerlo,

revela su “naturaleza social”. Mead emplea el concepto “social” de acuerdo al “proceso de reajuste”

% Como resultado de la visién de la naturaleza expresada en la “mecanica newtoniana”, el mundo se bifurcé: de un lado,
estaba el mundo de la materia y el movimiento (filosofia mecéanica); y del otro, el mundo de la experiencia, ubicado en la
conciencia. Con ello surgia el problema de la relacién entre el alma consciente y el cuerpo material. VVéase al respecto,
George H. Mead, “Aspectos histéricos del problema mente-cuerpo”, en Escritos politicos y filosoficos, traducido por Silvia
Villegas, Argentina, Fondo de Cultura Econémica, 2009, 142.

® George H. Mead, “La realidad objetiva de las perspectivas”, en La filosofia del presente, op. cit., pp. 337.

" George H. Mead, “El presente como lugar de la realidad”, en Op.cit. p. 210.

® Seglin Mead, “El pasado tal como aparece, con su presente y su futuro, es la relacién del acontecimiento emergente con
la situacién de la que surgid, y es el acontecimiento definitorio de la situacion”; asi, “pasado, presente y futuro pertenecen
a un pasar que adquiere mediante el acontecimiento una estructura temporal”. George H. Mead, “El presente como lugar
de la realidad”, en op.cit. pp. 213-214.
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que se da a una nueva situacion, donde los objetos nuevos entran en relacién con los antiguos.® De
modo que el “presente emergente” se halla tanto en el viejo como en el nuevo sistema; y la
“socialidad” termina siendo la “capacidad de ser varias cosas a la vez”. De ahi se concluye “que existe
en la naturaleza esa socialidad que solia estar limitada al pensamiento”.10

En este contexto, es necesario preguntar, ;,cOmo es que lo emergente constituye “el origen de
toda la estructura del tiempo” y con ello se construye una identidad (permanencia)? Habia
mencionado que lo emergente irrumpe en la continuidad, creando asi una historia y revelando su
caracter social. EI meollo en esto radica en la “extension temporal” del “acontecimiento emergente”
(“emergent event”) que supone plantear dos cuestiones. En primer lugar, si la “unicidad” se extiende
temporalmente, y gracias a ésta se crea un pasado y un futuro, ;donde se encuentra localizado este
pasado y este futuro si de lo que se trata es de afirmar la “presencia real” del pasado y el futuro en este
“presente”? En segundo lugar, ¢qué es lo que cambia y queé es lo que permanece? Es decir, si después
de que aparece lo “emergente”, se descubre que éste se sigue del pasado (irrevocable, que indica lo
que tuvo que haber sido), o bien, si tiene un caracter de “unicidad”, que instaura un pasado dado en
tanto perspectiva del objeto en la que este caracter aparece.

Expuesto asi, parece que todo radica en la extension temporal de la “realidad del ser vivo”.
(Qué tan “extenso” debera ser el “presente” como para permitir que la cosa sea lo que es? (Queé tan
extenso deberd ser este periodo como para permitir que un individuo humano sea “¢l mismo”? Mead
se preocupa por “el cardcter permanente” de lo que “contintia en la existencia”; pero también, por el

cambio sin el cual no es posible eso que permanece.* Asi, con el advenimiento de la fisica de Newton

% En este sentido Mead escribe: “La naturaleza social del presente surge de su emergencia. Me refiero al proceso de
reajuste que la emergencia involucra. Por ejemplo, la naturaleza adopta nuevos caracteres con la aparicion de la vida; o el
sistema estelar los adopta cuando, a través de los procesos que acurren en la estrella, pierde masa por el colapso de los
atomos. Se da un ajuste a esa nueva situacion. Los objetos nuevos entran en relacidn con los antiguos. Las condiciones
determinantes del transcurrir establecen las condiciones de su supervivencia, y los objetos que ya existian entran en nuevas
relaciones con lo que ha surgido”. George H. Mead, “La naturaleza social del presente”, en La filosofia del presente,
op.cit., p. 235.

9 1bid., p. 237.

1 George H. Mead, “El presente como lugar de la realidad”, en op.cit. p. 194.
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a partir de los siglos XVII y XVIII, advierte, por un lado, como se transforma paulatinamente la
“descripcion de la naturaleza” presentada a partir de “un cuadro tan vivo e intuitivo” como fuese
posible, a una “descripcion matematica de la naturaleza”.*® Lo que implicé, mas adelante con las
nuevas teorfas fisicas del siglo XIX,* el abandono de “una teoria evolutiva de la ciencia” para entrar a
una “etapa racionalista donde la realidad se nos ofrece unicamente en forma de pautas logicas y
matematicas”.'*

En este orden de ideas, Mead advierte también que la “unicidad” del “acontecimiento
emergente” y la historia que origina dicha emergencia a partir de las condiciones bajo las cuales
aparece, son negadas por las teorias de la relatividad. La fisica de la relatividad, de acuerdo con Mead,
ni en sus mas “profundas reducciones de las condiciones exactas de la experiencia abren puertas al
pasado”. Su formulacién metafisica elimina el cambio, pues “reduce el tiempo a ser una dimensioén en
paridad con las espaciales, y sustituye la historia por la geometria”.™ Y si bien Whitehead intenta
preservar el “movimiento y el cambio dentro de un universo relativista, conservando los diferentes
sistemas temporales como perspectivas de la naturaleza”, no puede evitar la “rigidez de la geometria

del espacio-tiempo”. El resultado es que la “extension temporal de la unicidad”, responsable de un

presente, no se basa en la “extension temporal” que Whitehead propone dado que esto implicaria una

2 El primer paso en este cambio paulatino lo dio el Renacimiento al “liberarse de la intuicion perceptiva las relaciones
numéricas de los elementos geométricos de las formas”. La Geometria Analitica de Descartes, segin Mead, “no s6lo abrid
la puerta a un instrumento de analisis poderoso, sino que liberé también de la estructura de sentido comun de las cosas el
contenido cualitativo del objeto de observacion (...) Fue el andlisis matematico lo que liberd la mente moderna de la
metafisica aristotélica al entregar a los hombres nuevos objetos susceptibles de una definicion exacta en funcién de
estructuras relacionales, llevando después estas estructuras a la prueba de la observacion mediante la deduccién de sus
consecuencias”. George H. Mead, “Realismo empirico”, en La filosofia del presente, Madrid, Centro de Investigaciones
socioldgicas, 2008., p. 285. Con el analisis matematico, segiin Mead, surge una situacion que involucraba “formulaciones
racionales de los objetos”. Es decir, tanto la “inadecuacion de la doctrina de la mecanica cartesiana como el brillante éxito
de la mecéanica de Newton enfatizaban la importancia de los nuevos objetos fisicos surgidos de unas matematicas del
movimiento”. Ibid., p. 286. Véase al respecto Werner Heinsenberg, La imagen de la naturaleza en la fisica actual”,
traducido por Gabriel Ferraté, Barcelona, Planeta-De Agostini, 1994, pp. 9y 27 y ss.

3 La teoria electromagnética, electrénica de la materia (Maxwell y Hertz), la teorfa de la relatividad (Einstein) y la teoria
cuéntica (Planck).

1 George H. Mead, “La naturaleza social del presente”, en op. cit., p. 239.

1> |dem, “Emergencia e identidad”, en op. cit. p. 230.
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medida del tiempo. De modo que con el advenimiento de la relatividad y la teoria electromagnética de
la materia, desaparece la historicidad.™

Desde esta perspectiva, la dificultad estriba en encontrar un lugar para el pasado y el “presente
emergente”, toda vez que éste implicaba al organismo biolodgico y, por ende, las experiencias
perceptivas. Esto es, si la realidad existe en un presente, debe contener todos los caracteres del pasado
que, no se pierde pues “trasciende nuestro presente”. De ahi La naturaleza del pasado, a saber, “‘lo
que es’, tiene una extension temporal que transciende nuestra experiencia”.'’ Se trata localizar el
“pasado irrevocable” en un “orden metafisico” (el pasado no se pierde, “trasciende nuestro
presente”).’® En este sentido, Mead critica el mundo metafisico del espacio-tiempo de Minkowski*®
que se genera dentro de un marco tetradimensional de espacio-tiempo. Lo mismo que a Whitehead por
intentar separar el pasado (abstraccion extensiva) de la “realidad concreta” (mundo perceptivo)

mediante un “método de abstraccion metafisica™;”® y al filosofo francés Henri Bergson, cuyo uso

18 Segun Mead, dentro de la fisica de la relatividad, la realidad aparece como “el movimiento de un conjunto con
referencia a otro en reposo o como el movimiento del segundo con referencia al primero, que ahora estaria en reposo”. Asi,
el “caracter temporal de los objetos en reposo”, su persistencia o paso, es igualado con el “caracter temporal de los mismos
objetos en movimiento”. Y se entra inevitablemente, segiin Mead, en un continuo donde el tiempo se convierte en una
dimension. Este continuo posee la “geometria del espacio-tiempo” que el propio Whitehead defiende. Pero que niega la
“emergencia”. George H. Mead, “La naturaleza social del presente”, en Op. cit.,, p. 237. De acuerdo con Mead, este
continuo espacio-temporal es un “mundo metafisico de cosas en si”, al que “puede hacer referencia el aparato matematico,
que nos vemos obligados a usar, pero que no nos proporciona un entorno”. George H. Mead, “Emergencia e identidad”, en
op. cit. p. 230.

' George H. Mead, “La naturaleza del pasado”, en Escritos politicos y filos6ficos, op. cit., p. 377 y ss.

18 Idem, “Time”, en op. cit.,, p. 331. Para Mead, la “fuerza de la irrevocabilidad” se encuentra en la “extension de la
necesidad con la que lo que acaba de ocurrir condiciona lo que estad emergiendo en el futuro”. Asi que “lo que pasa de ahi
pertenece a un cuadro metafisico que no esta interesado en los pasados que surgen a nuestra espalda”. George H. Mead,
“El presente como lugar de la realidad”, en op.cit. p. 207.

9 Segun Mead, “en la geometria de espacio-tiempo de Minkowski” desaparece el movimiento perceptivo. “El eter se ha
desvanecido y los acontecimientos ocupan el sitio de las cosas fisicas. El tiempo se asimila al espacio, y la mente se
aventura, con su propia estructura espacial de referencia, en ese espacio-tiempo cuya curvatura se corresponde con la
constante gravitatoria”. Resultando asi que “todo el universo de la percepcion y la imaginacion perceptiva” es
“incorporado en perspectivas que solo muestran una correlacion logica entre modelos sometidos a formulas de
transformacion, acontecimientos en un espacio-tiempo tetradimensional e intervalos entre dichos acontecimientos. Tanto
los acontecimientos como los intervalos estan en este caso, y por definicion, fuera de nuestra experiencia”. George H.
Mead, “Los objetos fisicos y la experiencia”, en La filosofia del presente, Madrid, Centro de Investigaciones socioldgicas,
2008., p. 331.

? Dice Mead, “nos encontramos ante una abstracciéon de la extension del mero pasar extraida del tiempo en la que los
acontecimientos ocurren porque devienen”. Asi que Whitehead transfiere “el contenido de lo que deviene a un mundo de
‘objetos eternos’ que ingresan en la realidad como acontecimientos bajo la égida de un principio que es externo a su
ocurrir. Sucede entonces que, aunque la existencia de lo que ocurre se encuentra en el presente, el ‘lo que es’ de aquello
que ocurre no surge del ocurrir; le ocurre al acontecimiento mediante el proceso metafisico de ingreso”. George Mead, “El
presente como lugar de la realidad”, en op.cit. p. 211. De acuerdo con el socidlogo aleman Hans Joas, Mead llega a
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impropio de la “abstraccion” se refiere a la “espacializacion del tiempo”. Para asi dotar de “realidad” a

2! mediante la dependencia de la teoria cientifica respecto a los

la “espacializacion del tiempo
hallazgos perceptivos. Pues es la sensacion de solidez o resistencia la que configura el “caracter
mismo del objeto”; y “en ninguna otra experiencia sensorial entramos en la cosa”. Los hallazgos
perceptivos permiten que la “realidad ultima” sea la “experiencia de contacto” y no una “experiencia a
distancia”.?

Ahora bien, no obstante estas criticas que Mead formula a las teorias de la relatividad y al
pensamiento “vitalista” de Bergson,”® va a trazar a partir de éstas un planteamiento relativista que le
permitird ubicar el pensamiento en la naturaleza; es decir, va encontrar sitio para la mente en la
naturaleza de modo que la naturaleza aparezca en la experiencia. En este sentido, propone la
“objetividad de las perspectivas” implicito al caracter temporal de la unicidad del “acontecimiento
emergente”, que rompe con la oposicion mente y cuerpo, subjetivo y objetivo. Pues segun Mead, la

emergencia de la vida implica aceptar que “el pasar es un caracter de la realidad”, y reconocer “que en

ese paso se da el cambio en la estructura de las cosas, y que se da porque al pasar los objetos ocupan

Whitehead para examinar su interpretacion alterna sobre la teoria de la relatividad; le interesa su compromiso por
preservar el movimiento y el cambio dentro de un universo relativo. Y para hacerlo, por un lado, expande el concepto de
perspectiva mas alla de la sede espacial, relacionandolo también con la temporalidad, de acuerdo con la idea de no separar
las dimensiones de espacio y tiempo de los cuerpos en movimiento; y por el otro, adscribiendo esta perspectiva no
Unicamente a sujetos humanos, sino también a todo ser vivo, ademas, de los cuerpos organicos en movimiento. Asi, para
definir el presente dentro de este universo, Mead utilizara el concepto de “evento” de Whitehead; no obstante que éste
habia separado metafisicamente, la “ocurrencia de los eventos” de su “realidad sustantiva”. Dado que pretendia preservar
la “validez universal”, no le parecidé concebible un “universo de perspectivas que parecia implicar el relativismo”. Hans
Joas, “Temporality and Intersubjectivity”, en G.H.Mead. A Contemporary Reexamination of his Thought. The MIT Press,
Cambrigde, Massachusetts, 1997, pp. 174-175.

! Mead insiste en que los “periodos mayores no pueden tener realidad ninguna excepto en tanto existan en presentes, y de
que todas sus implicaciones y valores se localizan en ellos”. George Mead, “El presente como lugar de la realidad”, en
op.cit. p. 215. En este sentido, va replantear el tema del “materialismo” de la mecéanica en Newtoniana (incluyendo
Aristételes y Democrito), puesto que “fue una singular ventaja para la mecanica newtoniana la estrecha correlacion entre
su concepto fundamental de masa y el peso y el volumen de la experiencia inmediata”. El pensamiento mecanicista, segun
Mead, ha permitido el refinamiento de la “cosa fisica del mundo perceptible”. De modo que esta “rara coincidencia entre
la cosa fisica de la ciencia y la cosa de la percepcion” fue lo que “dispenso al 1lamado materialismo su renombre”. Segun
él, la “falacia esencial del materialismo no radica en su suposicion del cardcter de masa de las cosas fisicas Ultimas, sino en
la suposicion de que es posible ofrecer una explicacion exhaustiva de cualquier acontecimiento que tenga lugar desde el
punto de vista de las condiciones necesarias para que suceda”. George H. Mead, “Emergencia e identidad”, en op. cit. p.
226.

2 George H. Mead, “La naturaleza social del presente”, en op. cit., pp. 245 y ss.

% George H. Mead, “El vitalismo de Bergson™, en Escritos politicos y filosoficos, op. cit., pp. 289-314. Para una idea
ampliada sobre el “vitalismo”, véase José Ortega y Gasset, EI tema de nuestro tiempo, Duodécima edicién, Madrid,
Espasa-Calpe, 1968, p. 95y ss.
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sistemas diferentes”. En la medida que la relatividad revela una situacion donde el objeto debe estar
contemporaneamente en varios sistemas para ser lo que es en cada uno de ellos”;** la socialidad existe
en “la naturaleza por cuanto que la emergencia de la novedad requiere que los objetos estén a la vez
en el viejo sistema y en el que surge con lo nuevo™.

Mead busco demostrar en sus escritos sobre la teoria del tiempo una compatibilidad entre esta
relatividad® v la teorfa de la evolucion, que por cierto, habia permeado decisivamente al “vitalismo”
de Bergson.?® De esta forma, influenciado por la teorfa de la evolucién de Darwin,?’ Mead adopto el

paradigma sobre el ajuste activo del organismo con su medio.?® Y asumi6 la idea de que “cualquier

? George H. Mead, “La naturaleza social del presente”, en op. cit., pp. 249.

% Desde la perspectiva de la fisica moderna, la materia comenz6 a definirse como actividad; un cuerpo esta donde acta,
pero como cada particula de la materia actla sobre todo el universo, cada cuerpo estd en todas partes. Pero puede
distinguir claramente la idea de materia compuesta de particulas en movimiento en un espacio absoluto; cada particula
(atébmica) es fisicamente indivisible e indestructible, pero (no) geométricamente (indivisible) representable pues poseia
cierto tamafio y forma; aqui la materia esta separada de lo que hace en tanto el movimiento es algo extrafio afiadido a una
materia que ya gozaba de por si de sus propios atributos con independencia de esa adicion. Asi, en la medida que se piensa
el movimiento como un accidente de la materia y la materia como algo que posee en cada momento sus propias
caracteristicas integras, se mueva o no, se establece la oposicidn entre materia y movimiento, pues no hay razon intrinseca
para que la materia se mueva o esté quieta. Algo similar puede decirse del espacio y la materia, pues en la fisica
newtoniana no se admite un “espacio vacio”, que posteriormente los fisicos llenaron con “eter” para explicar el
comportamiento de la luz. El “eter” era otra especie de materia uniforme y homogénea que servia para propagar las
perturbaciones de tipo ondulatorio causadas por los movimientos de las particulas, pero que no ofrecian resistencia,
originando de esta forma el dualismo entre espacio y materia. En la teoria fisica moderna, y respecto al primer dualismo
(materia y movimiento), la materia posee sus caracteristicas (quimicas o fisicas) Unicamente porque se mueve. De ahi que
el “tiempo es un factor de su ser y este ser es fundamentalmente movimiento”. En esta concepcion de “materia”, que
deriva de la teoria electromagnética y cuéntica, la “materia” es “proceso” o “actividad”, muy semejante a la vida misma.
Por otra parte, y respecto al dualismo entre la materia y el espacio, dado que la materia es actividad, un cuerpo esta donde
actla, y como cada particula de materia actGa sobre todo el universo, cada cuerpo esta en todas partes. De ahi que la
“materia es una actividad que se extiende en el espacio y que requiere tiempo”. De este modo, la nueva concepcion de la
materia niega la teoria newtoniana del espacio vacio, pero no afirma la teoria contraria o cartesiana de que todo el espacio
esté lleno de materia, pues en esta concepcion moderna la materia no es “materia tosca” sino actividad. Estas ideas
resultaron ser tan importantes que influenciaron al filésofo Whitehead, quien declaré que el conjunto de la realidad es un
organismo, revelandose asi una semejanza entre la vision fisica y bioldgica, pues el “mundo de la materia” y el “mundo de
la vida” eran ya compatibles. Véase al respecto, R. G. Coollingwood, “La fisica moderna”, en ldea de la naturaleza,
traducido por Eugenio imaz, Edicién conmemorativa, México, Fondo de Cultura Econémica, 2006, p. 199y ss. Y Werner
Heinsenberg, op. cit.

% George H. Mead, “El vitalismo de Bergson”, en op. Cit., p. 297.

% George H. Mead, “Emergencia e identidad”, en op. cit. p. 227. Segln el sociélogo Hans Joas, el conjunto de conceptos
que Mead trazo en sus escritos sobre la teoria del tiempo para demostrar que las teorias de la evolucién y relatividad eran
compatibles una con otra son, por lo tanto, continuamente relacionados con su conocimiento cientifico del mundo. Hans
Joas, “Temporality and Intersubjectivity”, en op. Cit., p. 175.

2 Para Mead, la idea de “evolucion” “en un sentido”, ha “alcanzado el objetivo de la sociedad humana. La relacion entre la
forma y el entorno existe siempre”. Toda forma viviente, segin Mead, se esfuerza por controlar su entorno tanto como
puede, pero “la forma que tome no puede preverse nunca, y eso se aplica tanto a las forma por separado como al desarrollo
social”. George H. Mead, “Realismo empirico”, en op. cit., p. 290. Para el soci6logo aleman Hans Joas, la teoria de la
evolucion de Darwin influy6 decisivamente en Mead, proporcionado un paradigma sobre el ajuste activo del organismo
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estructura que encontremos en la naturaleza es un organismo”.” En este sentido, el organismo, como
estructura unitaria, tiene una naturaleza que requiere cierto periodo de duracion, y por ende, es en si
mismo un “patron duradero”. De ahi que no so6lo es una “estructura espacial sino también temporal, o
un proceso”.30

Por lo tanto, la cuestion sigue siendo que para construir este “patron duradero” es necesario
que, pese al tiempo que implica el proceso mismo, tiempo y espacio estén separados en la
construccién de las perspectivas. Y para ello es necesario adoptar la unicidad del “acontecimiento
emergente” espaciadamente. ¢Cual es el fundamento “material” de esta separacion? Es decir, ¢cual es
el “fundamento experiencial de la homogeneidad del espacio”? De acuerdo con Mead, en la idea de
materia de Newton, referida como “cantidad de materia” o “propiedad de la materia” (inercia)” y por
la “cual contintia en su estado de reposo o movimiento a menos que una fuerza externa actie sobre
ella”, existe “una actitud de la experiencia referida a las cosas”. ! La naturaleza de esta actitud es
“tener un interior”; que es responsable del “fundamento experiencial de la homogeneidad del espacio,
asi como de la continuidad y permanencia de un objeto; en suma, de la “espacializacion del tiempo”.
(Como se desarrolla esta “actitud”?

Desde mi perspectiva, en la respuesta a esta pregunta se pueden apreciar los progresos de la
ciencia gque se habian dado hasta ese momento, tanto de la fisica newtoniana, la fisica moderna y la
teoria darwiniana de la evolucion. Pero en el contexto del desarrollo de la filosofia y sin hablar de un
“transito” de la “naturaleza” a la “historia”, como ha sucedido en la misma filosofia. De esta forma,

para Mead, el mundo de la mecanica de masas constituye el mundo perceptivo; es el mundo de

nuestra experiencia de contacto donde nos mantenemos “dentro del campo de la experiencia”. Pues

con su medio, el cual influencié completamente su concepcion de humanidad, historia y ciencia. Hans Joas, “Temporality
and Intersubjectivity”, en op. cit., p. 169

G H Mead, “El vitalismo de Bergson”, en op. cit., p., 306.

¥ George H. Mead, The Objetive reality of perspectives, en op. cit., pp. 344. (Recién apareci6 una version en castellano;
G. H. Mead, “La realidad objetiva de las perspectivas”, en op. cit., p. 339.)

% Segin Mead, el logro sobresaliente de la ciencia del Renacimiento fue “aislar el caracter de la materia y la inercia”,
referida por Newton como “cantidad de materia” o “propiedad de la materia” (inercia)”, G. H. Mead, “La cosa fisica”, en
La filosofia del presente, Madrid, Centro de Investigaciones socioldgicas, 2008, p. 304.
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con Newton se aisla el caracter de la materia, referida como “cantidad de materia”. Esta “materia”
aparece®” como material de la materia en las cualidades primarias de extension, de efectiva ocupacién
de espacio y de movilidad, aparece en la experiencia inmediata de la resistencia espacial del cuerpo,
en el momento de fuerza; se refiere a la experiencia del objeto ofreciendo resistencia extensa, la de
nuestros cuerpos adoptando un momento de fuerza, que es esfuerzo necesario para poner la masa de
un cuerpo en movimiento y para cambiar su estado de movilidad.

Por virtud de estos “caracteres” de extension, volumen vy resistencia a cambiar el reposo o el
movimiento, que no pueden ser definidos con exactitud en términos de nuestra experiencia sensible, el
“organismo esta en relacion con objetos resistentes resistiéndolos”. Estos caracteres “permiten que
nosotros mismos nos situemos dentro del objeto fisico”. Es decir, que para situarnos dentro del objeto
fisico se debe recurrir a la “estructura del espacio en nuestra experiencia”, expresada como postulado
fundamental de la relatividad newtoniana.®® Asi, “en nuestro espacio perceptivo” el individuo
encuentra “el centro del sistema en si mismo”, y “desde €l las coordenadas se despliegan hacia arriba
y hacia abajo, a derecha e izquierda, delante y detréas de é1.*

No obstante, este “espacio perceptivo” implica algo mas que la orientacion. Pues las
“distorsiones del espacio visual se corrigen en un grado considerable en la percepcién. Vemos las
cosas con las dimensiones y la estructura propia del area de manipulacion™. Y la forma en que ocurre
esto, es decir, el momento en que comenzamos a ver “las cosas con las dimensiones y la estructura
propia del area de manipulacién”, es posible Unicamente en “la experiencia inmediata si hay en la
percepcion un mecanismo para adoptar la actitud del objeto distante”. El alcance que el “hecho de ver

una cosa dura tiene, es éste: que la propia vision de la cosa fisica distante estimula al organismo para

%2 Ibid., p. 304.

¥ De acuerdo con este postulado “cualquier sistema de coordenadas cartesiano puede ser tomado como base para el
ordenamiento y la medida de las cosas y sus movimientos estd implicado en nuestro mundo perceptivo”. Ibid., p. 302.
Mead comenta que la “estructura del espacio en nuestra experiencia” se expresa en “las coordenadas cartesianas y en la
preservacion idéntica de la estructura sin que importe donde situemos el origen del sistema”. Ibid., p. 317.

* Estan organicamente dadas en la simetria bilateral del individuo y en el mantenimiento de su posicion erecta frente al
objeto distante en su linea visual”. Ibid., p. 317.
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adoptar la actitud de resistencia de tal cosa fisica”. La vision de una cosa fisica en cualquier parte de
nuestro campo perceptivo nos sitla a la vez alli, en su lugar, como en el lugar donde nosotros estamos,
y precisamente porque nos sitia donde estamos.*®

Esto significa que los sentidos de distancia (0jo y mano) desencadenan por si solos en el
organismo la experiencia de resistencia adecuada a la manipulacion. Por ejemplo, uno puede tener la
experiencia de contacto de un recipiente con cierto peso y volumen. De tal modo que, al presionar
sobre el recipiente y agarrarlo, el organismo identifique su propio esfuerzo con la experiencia de
contactar dicho recipiente. Si el esfuerzo es continuo con la resistencia del objeto, en adelante, y
dentro del “area de manipulacion”, el objeto distante se percibird como pesado o duro. Es decir, se
percibira con un “valor de contacto anticipado” (se otorga a las cosas que tenemos a distancia los
“valores fisicos del area de rnanipulaci(')n”).36 Segun Mead, esto es lo que posibilita que “el organismo
se sitle a si mismo Yy sitle su area de manipulacion en cualquier objeto distante, y que extienda
indefinidamente el espacio de su area de manipulacion hasta alcanzar, de este modo, un espacio
homogéneo a partir de perspectivas disonantes™.*’

Una vez que un individuo le atribuye un “interior” a la cosa, ésta se convierte en un “objeto
permanente” para €l; y se pasa de la “experiencia de contacto” a la “experiencia a distancia”. Se
“asume el papel de la cosa” y de manera anticipatoria se manejan las cosas controladamente, al mismo
tiempo que se acumulan experiencias de accion manipulatoria. Por lo tanto, puede decirse que es la

transferencia de la experiencia de contacto a la experiencia distante, o que permite que el espacio y el

tiempo sean separados; es la que posibilita la espacializacién del tiempo, pero no en el sentido de

% Ademas de implicar la tendencia a movernos hacia el objeto distante o alejarnos de él, la “localizacién inmediata en el
espacio perceptivo implica la presencia de una cosa en ese punto, y la presencia de la cosa —mas alla del estimulo para
acercarnos o alejarnos- implica el caracter activo de ella en ese punto, su resistencia activa, que, como he dicho, se toma
prestada de las respuestas del organismo”. Ibid.

* William James 1lamo a esto la “vista como una especie de tacto anticipador”, mas adelante me referiré a esto que aqui
sefialo.

¥ Este es el fundamento de la homogeneidad del espacio: “Deseo enfatizar que la cosa fisica, en las presiones propias del
contacto y cuando despierta a distancia respuestas de manipulacion anticipadoras, invoca en el organismo algo que es
continuo con su propia naturaleza interior, de manera que la accién de la cosa donde ésta esta se identifica con la respuesta
del organismo”. Ibid., p. 305
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Bergson ni de Whitehead. Puesto que, habiéndolos criticado, Mead rescata de las teorias de la
relatividad y de la evolucion que emergen en el siglo XIX, ideas que le permiten plantear que la mente
se halla en la naturaleza. Es decir, si bajo “la relatividad newtoniana” la socialidad estaba confinada al
pensamiento; pues en la relatividad electromagnética debia mantenerse el movimiento perceptivo®®
dentro del campo de la experiencia posible. Se debe tratar el cuerpo en movimiento como si estuviera
en dos sistemas diferentes, puesto que el objeto en movimiento tiene sus propios espacio, tiempo y
masa debidos a su movimiento, que son diferentes a los del sistema con respecto al cual se mueve.
Desde este punto de vista, la emergencia de la vida permite que “el pasar” sea un “caracter de
la realidad”; y dada su socialidad, se puede ir de un lado al otro por medio de un sistema de
transformaciones, de modo que se ocupen ambos sistemas identificando los mismos objetos en cada
uno. A partir de aqui el problema que Mead se plante6 fue como pasar de un sistema a otro mediante
“férmulas de transformacion” que permitieran la correlacion entre el “mundo perceptivo” (mecanica
newtoniana) y el “mundo de espacio-tiempo” (fisica moderna). ;Como se pasa de un sistema a otro en
lo que llamamos mente? ;Cémo es posible que el mundo sea diferente para distintas personas?
Descrito esquematicamente, lo que se tiene es lo siguiente. Por un lado, la “cantidad de
materia” del mundo de la mecénica de masas (material de la materia), es decir, la “realidad
perceptual”, donde lo que se veia residia en lo “manipulable”; es el mundo de nuestra experiencia de
contacto donde nos mantenemos “dentro del campo de la experiencia”. Por el otro, la materia en el
sentido del surgimiento de la “cosa” en cuanto tal materia del objeto fisico que nuestras experiencias
a distancia prometen; atribuimos un interior a la “cosa” para ser percibida como tal, y a partir de aqui,
se trata solo de un “contacto distante”, de modo que la “naturaleza interior de las cosas” estara ahi, en
el organismo, en tanto convoca la “respuesta en forma de esfuerzo”. Este seria el mundo racional de
las “visiones teoricas”, el “mundo de espacio-tiempo” de las experiencias no inmediatas, (el universo

electromagnético).

% G. H. Mead, “Realismo empirico”, en op. cit., p. 282.
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Mead establece una correlacion entre el “mundo perceptivo” (mecanica newtoniana) y el
“mundo de espacio-tiempo” (fisica moderna). Y desde su perspectiva, la diferencia entre uno y otro,
muestra que existe en la naturaleza esa socialidad que solia estar limitada al pensamiento. El problema
entonces sera, ¢cOmo se pasa de un sistema a otro en lo que llamamos mente? Para Mead, dos
sistemas son “reales” para una “mente que, en el transito, puede ocupar los dos sistemas”.>® Digamos
que la solucion a la pregunta y a la correlacion, se halla en el propio “organismo biologico” dotado de
“mente”. Puesto que al atribuirle un “interior” a la cosa, el organismo logra adoptar el “papel de la
cosa”;*? y asi, no “so6lo pasa de una a otra actitud mediante una fase que es parte de todas esas
actitudes”, sino que “se vuelve hacia si mismo en el curso del proceso y responde hacia esa fase”.*'El
“individuo biologico” alcanza la meta de convertirse, en su conjunto, en un objeto para si mismo,
hasta que no entra a formar parte de un sistema mas vasto donde puede desempefiar varios roles, de
modo que al adoptar uno se autoestimule para desempefiar el otro rol que el primero invocaba.

En este sentido, se afirma que el individuo actia “desde su propia perspectiva y en la
perspectiva de otros, y en especial en la perspectiva comtn de un grupo”.*? Lo que conduce al tema
del surgimiento de la sociedad. Esto es, ¢cdmo se organizan las perspectivas? El punto de partida para
responder a esta pregunta es que la “realidad de referencia” pasa de ser “el contacto inmediato” a
“algo distante”. Al respecto mencioné que el organismo, como estructura unitaria, tiene una naturaleza
que requiere cierto periodo de duracion, y que en si mismo es un “patron duradero”. Sefialé que para

construir este “patron duradero” era indispensable que, pese al tiempo que implica el proceso mismo,

espacio y tiempo estén separados. Es necesario “abstraer el tiempo”, pero no mediante un “método de

% G. H. Mead, “Las implicaciones del si-mismo”, en op. cit., p. 265. La extension temporal de la “realidad del proceso”,
que pertenece al “mundo en su relacion con el ser vivo”, se lograra en el “campo de la mente”, que es “el entorno mas
amplio que la actividad del organismo requiere y presume, pero que trasciende el presente”. “El presente como lugar de la
realidad”, en G. H. Mead, “El presente como lugar de la realidad”, op. cit., p. 215.

0 1dem, “La cosa fisica”, en op. cit., p., 304.

* Para ello se requiere el “mecanismo de una sociedad de organismos” que se ‘“convierten en si-mismos”, ante todo al
adoptar las actitudes de los demés hacia ellos mismos. G. H. Mead, “Las implicaciones del si mismo”, en La filosofia del
presente, op. cit., p. 270.

%2 G. H. Mead, “La realidad objetiva de las perspectivas”, en op. Cit., p. 341.
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abstraccion metafisica”, como lo propusieron Bergson y Whitehead. Para quienes el “presente
emergente” no era posible. Pues para Mead, Unicamente a partir de la emergencia del acontecimiento
surge un pasado; surge una historia a partir de las condiciones bajo las cuales aparece el presente
emergente; y por lo tanto, la continuidad de las condiciones pasadas en el presente. De ahi la
necesidad por localizar ¢l “pasado irrevocable” en un “orden metafisico”.

De modo que pasar de la “experiencia de contacto” a la “experiencia a distancia”, hace posible
la construccién de las perspectivas. Y con ello se plantea la cuestion del surgimiento de la sociedad.
Puesto que el individuo actua “desde su propia perspectiva y en la perspectiva de otros”. Asi, la idea
de encontrar “sitio para la mente en la naturaleza de modo que la naturaleza pudiera aparecer en la
experiencia”, le llevan a plantear a Mead la “objetividad de las perspectivas” mediante dos
movimientos, a saber, el emprendido por la psicologia y la biologia; y “un aspecto de la filosofia del
relativismo que ha presentado” Whitehead.*® De éste emplea “su concepcion de la naturaleza como
una organizacion de perspectivas que se dan en la naturaleza”, asi como su idea de organismo
(“estructura unitaria” que no solo es una “estructura espacial” sino también temporal). En este sentido,
menciona que todo organismo “estratifica la naturaleza con la intersecciOn de su propia perspectiva, y
diferencia su propio espacio y su tiempo permanentes del paso general de los acontecimientos”. Este
“principio de la organizacion de las perspectivas” es “la interseccion de un mismo cuerpo de
acontecimientos con diferentes sistemas temporales”.

Ahora bien, lo que supone este “principio de la organizacion de las perspectivas”, en primer
lugar, es el “abandono de la simple localizacién como principio de la existencia fisica”.** Es decir, el
paso de la “experiencia de contacto” a la “experiencia distante”. En segundo lugar, que se tome en

serio el tiempo.*® Cuando esto sucede, se descubre que en cada “perspectiva” hay cosas permanentes

*® Ibid., p. 338-339.

* Es decir, que encontremos la existencia del objeto fisico en su ocupacién de cierto volumen en un espacio absoluto en un
instante absoluto”. Ibid., p. 340.

** Es decir, reconocer que “hay un indefinido nimero de simultaneidades posibles de un acontecimiento con otros
acontecimientos” y, en consecuencia, “un namero indefinido de O6rdenes temporales posibles de los mismos



102
para las que el tiempo es irrelevante; cosas que dan sentido a los cambios que ocurren en el tiempo.
Asi, el organismo en tanto “acontecimiento que percibe”, establece un caracter permanente de “aqui
alli”, de “ahora y después”, constituyéndose ¢l mismo en un “patron duradero” que incluye una
estructura unitaria cuya naturaleza requiere cierto periodo de duracion para poder llegar ser ella
misma; el “movimiento en la naturaleza implica en la naturaleza reposo”.

No obstante el “abandono de la simple localizacion como principio de la existencia fisica”,
siempre se vuelve a “ocasiones de percepcion” debido a la dependencia de la teoria cientifica respecto
a los hallazgos perceptivo. De ahi que el punto de partida sea la “emergencia de la vida”. Es decir, la
continuidad y extension de la “realidad del ser vivo”. El organismo bioldgico que (al determinar “el
futuro emergente” tiene s6lo un “caracter hipotético”) implica un “proceso vital” o la continuidad de

la vida; es decir, la fluida accion reciproca entre el individuo biolégico y la persona.

I1. La fluida accidn reciproca entre el individuo biolégico y la persona.
Mi punto de partida en este apartado serd mi analisis sobre la “corriente de pensamiento” del
psicologo norteamericano William James; en el sentido de que la ruptura en la continuidad se expresa
a través de la conclusion que caracteriza a la “corriente de pensamiento”, es decir, o que importa en
una sensacion de pensamiento es su significado; el precedente estd constituido por “los medios que

" sino la

llevaron a su total realizacion”.*® Asi, el pensamiento no precede al acto voluntario,*
anticipacion de los efectos sensoriales del movimiento; lo primario no es la sensacion, es la idea de
movimiento lo que precede al acto voluntario. Tal y como he presentado estas ideas, se establece un

paralelo aqui, pues la sensacion y el movimiento, estimulo y respuesta respectivamente, son fases de

acontecimientos, que a su vez permite concebir que un mismo cuerpo de acontecimientos esté organizado en un indefinido
ndmero de perspectivas diferentes”. 1bid.

“® William James, “Curso del pensamiento”, en Principios de psicologia, op. cit., p. 208. Las cursivas son mias.

" Como ya lo expresé antes, dado que “la descarga en los centros motores no es sentida”, todas las ideas de “nuestro
movimiento”, las ideas del esfuerzo, direccion, extension, fuerza y velocidad que se requieren “son imagenes de
sensaciones periféricas, sea remotas, o residentes en las partes moviles, o en otras partes que obran simpaticamente con
ellas a consecuencias de la ‘onda ilusoria’”. William James, “La voluntad”, en op. cit., p. 950. Son imagenes cinestésicas
las que se anticipan a las consecuencias sensoriales de un movimiento.
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una “coordinacion en formacion”. La primera “representa las condiciones que deben cumplirse” para
llevar a un desenlace exitoso esta coordinacion. Mientras que el movimiento, “proporciona la clave
para cumplir esas condiciones, que sirven de instrumento para producir la coordinacion exitosa”.*® La
sensacion y el movimiento se aplican descriptivamente en “actos menores que por su respectiva
posicidn, sirven al mantenimiento de alguna coordinacion organizada”.

Asi, sensacion y movimiento son correlativos y contemporanecos, tienen “una génesis o
motivacion especial y una finalidad y funcion especial” que logran el “proceso como si fuera el todo”.
Es decir, constituyen un circulo, una coordinacién que unifica, pero cuando uno de sus miembros ha
entrado en conflicto entre si, se presenta la “desintegracion temporal y la necesidad de reconstitucion”
que permite la génesis de la distincion consciente en estimulo sensoriales por un lado y una respuesta
motora por el otro.*

Esta interrupcién en el curso de las actividades por la sensacion como elemento consciente,
nos permite entender el papel que tienen las sensaciones en tanto estimulos, y no como “maneras de
conocer las cosas”.> Las sensaciones como estimulos provocan, conducen a una indagacién que habré
de terminar en conocimiento; bien sea que parezcan mondtonamente prolongadas, se encuentran
interrumpidas constantemente de manera que se convierten en sefiales para volver a dirigir la accion.
Asi, las sensaciones son consideradas como choques debido a la interrupcién de un amoldamiento
anterior; y en la medida que indican una ruptura en la rutina que le precede, sefiala también unos
puntos de reajuste, “transacciones en el habito del obrar, cambiando el curso de la accion”. Desde esta

perspectiva, la experiencia es situada dentro del proceso de vivir, “encierra dentro de si misma los

“8 John Dewey, The reflect Arc Concept in Psychology”, en Psychological Review, Vol. 3, p. 370. Las cursivas con mias.
* De acuerdo con Dewey, el “estimulo es algo que ha de ser descubierto y elaborado; si la actividad aporta su propia
estimulacion adecuada, no hay estimulo, salvo en el sentido objetivo al que ya nos hemos referido. En cuanto éste es
determinado en forma adecuada, entonces, y solo entonces, la respuesta también estd completada. Alcanzar cualquiera de
ellos significa que la coordinacién se ha completado. Aln mas, es la respuesta motora la que ayuda a descubrir y constituir
el estimulo. Es contener el movimiento en cierta etapa lo que crea la sensacidn, que lo lanza al alivio™. Ibid.

* Las sensaciones no son” inferiores “en valor a las maneras reflexivas, ni a las maneras que requieren el pensamiento y la
deduccion, porque no son en modo alguno maneras de conocimiento”. John Dewey, “Los nuevos conceptos de la
experiencia y la razdn”, en La reconstruccion de la filosofia, Barcelona, Planeta- De Agostini, 1994, p. 113.
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principios de conexion y organizacion” que son inherentes a la vida misma y que proporcionan “el
fundamento y la materia para una evolucién positiva de la inteligencia como factor organizador dentro
de la experiencia”. Por consiguiente, tanto la organizacion social como la bioldgica entran en la
formacion de la experiencia humana.>

De este modo, puede apreciarse que entre lo continuo y lo discontinuo, entre la continuidad de
la experiencia y su ruptura, hay una reciproca relacion entre lo que Mead llamé el individuo bioldgico
y la persona. La distincion supone la diferencia entre la “conducta que no implica razonamiento
consciente y la que si lo involucra, entre la conducta de los més inteligentes animales inferiores y la
del hombre”.%? Pero si bien pueden ser distinguidos claramente en la conducta humana, desde el punto
de vista de Mead, no se encuentran separados, Sin0 que Se unen y se separan continuamente y
constituyen una experiencia que no parece estar dividida. Hay una fluida accion reciproca entre el
individuo biologico y la persona. La “forma reflexiva” surge cuando la “estructura de la vida de la
forma y de la especie” entra en conflicto.”® Es decir, cuando el acto no logra realizar su funcién y “los
impulsos en conflicto se anulan e inhiben entre si”.>* Entonces, la conducta impulsiva se derrumba, y
surge un proceso de razonamiento mediante el cual el individuo obtiene una serie distinta de objetos a
los que reacciona. La atencion del individuo es “atraida hacia esas reacciones por sus propias actitudes
motrices”, resultando asi, la obtencion de la “forma”.>

Desde el punto de vista de Mead, en toda comunidad humana conocida, incluyendo la mas

primitiva, debe haber un mundo e individuo unificado. En este sentido, la “forma” representa la

unidad que, una vez obtenida, vuelve a unir al individuo que se encontraba dividido en si mismo

! Ibid., p. 114-115.

%2 G. H. Mead, “El individuo biolégico”, en Espiritu, persona y sociedad, Barcelona, Paidos, 1999, p. 353

%3 Seglin Mead en la “medida que la persona se torna efectivamente organizada, proporciona la técnica que ayuda al nifio a
salir de tantas situaciones como le cree”. A partir de aqui, “resulta una fluida accion reciproca entre el individuo biologico
y la persona. Toda conducta que presenta dificultades pasa a esa forma reflexiva”. G. H. Mead, “La persona y el proceso
de reflexion”, en op. cit., pp. 374-375.

> G. H. Mead, “El individuo bioldgico”, en op. cit., p. 354.

% La “forma” es “una sensacién de esas actitudes motrices por medio de las cuales nos sensibilizamos a los estimulos
provocadores de las reacciones que buscan expresion”. Mead, “La persona y el proceso de reflexion”, op. cit., p. 360.
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cuando los impulsos en conflicto se anulaban. En adelante, actuamos impulsivamente, es decir, como
individuos bioldgicos, como “individuos compuestos de impulsos que nos sensibilizan hacia los
estimulos, como individuos que reaccionan directamente a esa estimulacion”; el todo es considerado
como un “proceso irreflexivo en el que los impulsos y sus correspondientes objetos estan o no estan
presentes”. Por lo que el problema que se plantea Mead, es lograr un “campo de conducta dentro del
cual las partes del objeto unitario respondan a las partes de la reaccién organizada”.>® Es decir, se trata
de encontrar un “campo” o “situacion” que dé expresion a los diferentes impulsos. Pues a partir de un
“campo de estimulacion” diferente es posible la reconstitucion mediante el analisis y la seleccion en el
propio campo. La reorganizacién del campo objetivo y de los impulsos en conflicto tiene lugar en la
experiencia. Y para Mead, constituye “nuestra adaptacion heredada con respecto a un mundo fisico y
social continuamente reconstituido por procesos sociales reflexivos”.>” De ahi que haya considerado
plantearse como tarea desarrollar el “espiritu” dentro de una conducta especificamente bioldgica; pues
si la conducta evoluciona, puede ser explicable tal y como “hemos concebido que tiene lugar la
conducta en las formas vivas”, es decir, que cada paso del proceso tiene que ser un acto en el que un
impulso encuentre expresion gracias a un objeto de un campo de percepcién.>®

Se observa asi aquellas dos tendencias irreconciliables que Dewey (1929) sefialaba en la
psicologia de William James.>® Por un lado, la adopcién de un criterio subjetivo vinculado a la
“corriente de la conciencia™;® por el otro, la tendencia objetiva estrechamente relacionada con su

concepcion biolégica de la psique.®* No obstante que han pasado a ser parte de un hecho comin las

expresiones vertidas respecto a la conexién de los tres autores (James, Mead, Dewey) con el célebre

% Ibid., p. 360-361.

" G. H. Mead, “El individuo biol6gico™, en op. cit., pp. 356-356.

% Una conducta que no incorporaba “a si ningtn pensamiento” y “que pertenecio por completo a un mundo de cosas
inmediatas e inmediatas reacciones a cosas”. G. H. Mead, “La persona y el proceso de reflexion”, en op. Cit., p. 361

% Hay aqui una semejanza entre James, Dewey y Mead, tal y como he desarrollado sus ideas a lo largo de mi trabajo.

% Segln Dewey, mientras que James critica el criterio subjetivo inspirado en la tradicién psicoldgica, por otra parte,
mantienen el subjetivismo de ésta aunque sea nicamente en el vocabulario. En tanto su idea acerca de la “corriente de la
conciencia” constituye un “progreso enorme respecto de la concepcion de la vida animica como serie de datos
yuxtapuestos”, no obstante, sigue “imaginando la conciencia como un ambito cerrado y aislado”. John Dewey,
Autobiografia filoséfica, México, Union Panamericana, Divisidn F. L. y Ciencias, Prensa Medica Mexicana, 1949, p. 24.
® para Dewey es un “retorno remozado por el progreso que la biologia ha hecho desde los tiempos de Aristoteles™. Ibid.
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articulo de John Dewey (1896) The Arc Concept in Psychology, considerado como el texto
fundacional de la psicologia funcionalista.® En este trabajo, Dewey critica el “arco reflejo” en la
medida que no constituye “una unidad exhaustiva u organica, sino una mezcla de partes
desarticuladas™;®® la unidad se encuentra en lo que fisiologicamente puede llamarse “coordinacion”.
Desde este punto de vista, no se comienza con un “estimulo sensorial”, sino con una “coordinacion
sensitivomotora”, la “Optico-ocular”; el movimiento es lo primario y la sensacion lo secundario. El
movimiento del cuerpo, de la cabeza y de los musculos determina la cualidad de lo que se esta
experimentando; todo comienza con la recepcién visual. Es decir, el principio real es con el acto de

ver.®

%2 Hans Joas, “The Definition of the Psychical”, en op. cit., p. 66. Dentro de la poca influencia que John Dewey reconoce
haber tenido de los libros, en contraste con la que tuvo de personas y situaciones, destaca la psicologia de William James.
John Dewey, Autobiografia filoséfica, op. cit.,, pp. 22-23. En el mismo sentido, Anselm Strauss declara en su
“Introduccion” al texto sobre Psicologia social de Mead, que no debiera sorprender que William James haya sido maestro
de Dewey y de Mead; no obstante, que este Ultimo ha sido clasificado del mismo modo que James, como autores que han
gjercido gran influencia en la filosofia de Dewey a partir de 1920 tras el desarrollo de su psicologia social;
particularmente, a través de las conversaciones que Mead y Dewey sostuvieron. Anselm Strauss, “Introduccioén”, George
Herbert Mead on social psychology, IlInois, U.S.A, The University of Chicago Press, Chicago, 1964, p X. Por otra parte,
Mead celebra del analisis de James el “curso de la conciencia” al expresar que, de todas las rarezas que la literatura
filos6fica ha presentado, la conciencia psiquica constituye su declaracién més rica. Hans Joas, “The Definition of the
Psychical”, en op. cit., p. 77 y ss. Y en el contexto de una discusion en la teoria socioldgica con el renacimiento del
pragmatismo en filosofia, particularmente en torno a la accion humana como accion creativa, Hans Joas ha declarado tanto
en su libro (1980) Entwicklung des Werkes von George Herbert Mead, como en (1992) Pragmatismus und
Gesellschaftstheorie, que la importancia de James en el pragmatismo radica fundamentalmente en reducir la idea basica de
éste al “formular el criterio de verdad por referencia a resultados de la accion facticamente dados, en vez de a aquellos que,
en general, podria esperarse que ocurriesen. Hans Joas, “De la filosofia del pragmatismo a una tradicidn de investigacion
socioldgica”, en El pragmatismo y la teoria de la sociedad, Madrid, Centro de Investigaciones socioldgicas, 1998, p. 25.
En este sentido, William James representa el rompimiento posterior (a Peirce) del pensamiento pragmatico al asegurarse
de no reducir la verdad a la utilidad. Hans Joas, “Mead’s Position in Intellectual History and his Early Philosophical
Writings” en G.H. Mead. A Contemporary Reexamination of his Thought, Cambrigde, Massachusetts, The MIT Press,
1997, p. 37. Sin embargo, Joas reconoce no haber profundizado demasiado en la importancia que tuvo James para Mead
cuando hace mencion de las criticas que le han hecho a este respecto. Hans Joas, “Las teorias de roles y de la interaccion
en el estudio de la socializacion”, en El pragmatismo y la teoria de la sociedad. Madrid, Centro de Investigaciones
socioldgicas, 1998, p. 277. Méas adelante haré referencia, segin Joas, en la importancia que tiene William James en su
desarrollo de La definicidn de la psiquico de Mead.

% para Dewey, el viejo dualismo entre sensacion e idea, cuerpo y alma, estimulo y respuesta, no se habia resuelto debido a
que se interpretaban a partir de “ideas preconcebidas y pre-formuladas de distinciones rigidas entre sensaciones,
pensamientos y actos. El estimulo sensorial es una cosa; la actividad central, que representa a la idea, es otra cosa; y la
descarga motora, que representa el acto en si, es una mas. Como resultado, el arco reflejo no es una unidad exhaustiva u
organica, sino una mezcla de partes desarticuladas, una conjuncion mecanica de procesos no relacionados”. Por lo que se
requiere, segun €1, que “los estimulos sensoriales, las conexiones centrales y las respuestas motoras sean consideradas, no
como entidades separadas y completas en si mismas, sino como divisiones de factores laborales y funcionales, dentro de
una sola totalidad concreta, ahora designada como arco reflejo”. J. Dewey, The reflect Arc Concept in Psychology”, op.
cit., pp. 147-148.

% El acto de ver, por ejemplo, estimula el de extender la mano, de tal forma que hay una coordinacion precisa; ver y
agarrar han estado unidos con frecuencia para reforzarse el uno y el otro. Asi, un nifio mira una vela y extiende la mano
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Esta idea la encontramos en los trabajos de James respecto a lo que antes he mencionado como
la “coalescencia en el seno de una ‘cosa’”. Cuya importancia radica, precisamente, en el predominio
de la vista como una “especie de tacto anticipador”. Para James, surge un conflicto cuando el cotejo
entre el volumen sentido y el volumen visto no se corroboran; en virtud de que para creer en la
permanencia de los objetos, se debe mostrar unos “efectos sensibles”.®® Sobre la base de estos “efectos
sensibles” se construye la idea de una percepcion sensorial que lleva a la reflexion. En este sentido,
alude a lo que antes he tratado como la estrecha relacion entre las funciones secundarias y las
funciones primarias del organismo. En tanto que el hébito “disminuye la atencién consciente con que
ejecutamos nuestros actos”, la simple sensacion de una accion habitual constituye una guia mas que
suficiente, y “las regiones superiores del cerebro y de la mente quedan comparativamente libres”.% La
conclusion de la corriente subjetiva hace que el interés fije su significado provocando una crisis que
induce nuestra atencion; de tal forma que este interés constituye “los fines que el movimiento busca
conseguir” desplazando asi la prioridad sobre nuestras sensaciones.

Lo que se muestra con todo esto es que las dos tendencias irreconciliables que sefialaba Dewey
en James, respecto a la “corriente de la conciencia” por una parte, y la objetividad asociada su
concepcidn bioldgica de la psique, por otra, cobran una dimension diferente cuado se colocan sobre la
estrecha relacion entre las funciones secundarias y las funciones primarias del organismo; y hallan su

expresion mas acabada en la idea de Mead respecto a la “seleccion de las estimulaciones

para tocarla, hasta experimentar la quemadura; en adelante, la quemadura es la vision original, la experiencia éptico-
ocular, ampliada y transformada en su valor. En pocas palabras: el objeto se ve pesado, duro o caliente. El ojo y el
movimiento del cuerpo cooperan de tal forma que los sentidos de la distancia desencadenan por si solos en el organismo la
experiencia de resistencia adecuada a la manipulacién. El objeto distante se percibe como valor de contacto anticipado: se
ve duro o caliente. J. Dewey, The reflect Arc Concept in Psychology”, en op. cit., pp. 148-149. Es interesante advertir que
lo que comparten James, Dewey y Mead, respecto al escrito del segundo, “El concepto del Arco Reflejo en Psicologia”, y
que subraya la correlatividad de estimulo y reaccién, se aprecia en aquellos ejemplos relativos a estas ideas sobre el
predominio de la vista como una “especie de tacto anticipador” (James); o cuando “vemos las cosas duras o suaves”, y
“este contacto imaginado es el que hace que la cosa vista sea una cosas real”. G. H. Mead, “La persona y el proceso de
reflexioén”, en op. cit., p. 367.

% William James, “La percepcion de la realidad”, en Principios de psicologia, México, FCE, 1994, pp. 798-800.

% Idem, “El habito™, en op. cit., pp. 94, 95.
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condicionadas por la influencia sensibilizante de varios otros impulsos que buscan expresi(')n”.67 Es
decir, la “condicion de inmediato del ahora”. El “mundo fisico” responde al “mecanismo biologico”,
por consiguiente, para alcanzar una perfecta fiscalizacion sobre los impulsos, sera necesario colocar a
este individuo bioldgico en dicho mundo. Este individuo biologico es para James un organismo cuyos
movimientos constituyen fines que se persiguen inmediatamente. La simple sensacién guia a la accion
habitual y la mente queda libre; de tal modo que los “antecedentes inmediatos de cada cadena de
movimientos de la cadena” son “sensaciones a las que usualmente no prestamos atencion, pero que en
cuanto salen mal atendemos de inmediato”.®®

Puede afirmarse que dichas sensaciones vinculadas con el habito, organismo y mente, aluden a
la relacion que Mead establece entre el individuo biolédgico y la persona. En tanto que para Mead, el
surgimiento de una nueva situacion atrae la atencion del individuo dado que reacciona a ésta por “sus
propias actitudes motrices”. Se obtiene asi una sensacion de esas “actitudes motrices por medio de las
cuales nos sensibilizamos a los estimulos provocadores de las reacciones que buscan expresion™;®® y
seleccionamos de las estimulaciones condicionadas por la influencia sensibilizante de varios otros
impulsos que buscan expresarse. Esto es, Gnicamente a partir de un “campo” o “situacion” que dé
expresion a los diferentes impulsos, se hace posible la reconstitucion mediante el andlisis y la
seleccidn en el propio campo. Asi, el desplazamiento de la atencion coloca otros objetos en el campo
de la estimulacion y permite el control de los impulsos. De tal forma que entran en accion ciertas
tendencias que ‘“nos tornan sensibles a estimulos que no se encuentran en el campo de la
estimulacion”. La adaptacion de un individuo a un nuevo campo implica la division de sus objetos y la

reconstruccion de su conducta separando las reacciones organizadas y reuniéndolas otra vez en nuevas

combinaciones.

% G. H. Mead, “El individuo bioldgico”, en op. cit., p. 357.
% William James, “El habito”, en Op. cit., p. 97.
% G. H. Mead, “La persona y el proceso de reflexiéon”, en op. cit., pp. 360, 371.
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Il. _La aQaptacién del organismo a medios que no estan presentes mediante la
imaginacion.

De este modo, Mead propone una “conducta” que esté por encima del tipo de “conducta del individuo
biol6gico”, en la que reaccionamos directamente hacia las cosas que nos rodean, pues no existe la
necesidad de encontrar objetos distintos de los que responden a nuestros contactos inmediatos.
Nuestras reacciones se encuentran organizadas de tal modo que los obstaculos e inhibiciones ante una
caracteristica nueva del objeto conducen a la organizacion de la reaccion hacia el objeto asi percibido;
es decir, se disocian los elementos de dichas reacciones organizadas.”® Para recombinar las partes del
todo en otras formas, son necesarias “las experiencias de contacto que adquiere el hombre por medio
de sus manos”.”" Digamos que en la conducta inmediata, el desplazamiento de la atencién permite el
surgimiento de impulsos variados y conduce a la reorganizaciéon de los objetos a fin de superar los
conflictos entre los impulsos organizados.”® Mientras que en esta conducta la relacién inmediata entre
el organismo y su campo de objetos se expresa mediante preceptos, la imaginacion, incorporada a la
estructura de los objetos, representa la adaptacion del organismo a medios que no estan presentes y
sirven para la reconstruccion del campo objetivo. El individuo que se encontraba dividido vuelve a
unirse en su reaccion gracias a que “nuestras percepciones incluyen la imaginacion de los contactos
prometidos por la visién o cualquier otro sentido de la distancia”.”®

En este sentido, cuando la imaginacion se funde con otros contenidos del precepto y se

extiende hasta ocupar el campo de los objetos, se afirma que las imagenes cumplen la funcién de

" El problema mecénico del espiritu consiste en lograr un tipo de conducta que disocie los elementos de nuestras
reacciones organizadas, de tal forma que este “desmembramiento de los habitos organizados pondra en el campo de la
percepcion a todos los objetos que respondan a los distintos impulsos que constituyeron a los habitos fijos”. Ibid., p. 371.
" Ibid., p. 367.

2 Ibid., p. 377.

" Las cursivas son mias. La relacion que existe entre las “experiencias de contacto” que adquiere el hombre por medio de
sus manos y este “caracter separable del acto humano” radica, segin Mead, en la “cantidad de distintos estimulos”
derivados de los contactos manuales del hombre hacia una “cantidad de distintas maneras de hacer las cosas”, invitando a
“impulsos alternantes a expresarse en el cumplimiento de los actos cuando surgen obstaculos e impedimentos”. Ibid. p.
367. Es decir, en tanto que las manos del hombre proporcionan un contacto intermedio de contenidos bastante rico, los
instrumentos del hombre son complicaciones y extensiones de éstas; “proporcionan otros contactos, mucho mas variados,
que se producen entre el comienzo y el fin de sus actividades”. Segiin Mead, la mano no sélo incluye al miembro mismo,
“sino a su infinita coordinacion, por medio del sistema nervioso central, con las otras partes del organismo”. Ibid.
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reconstruir los objetos y los habitos “al completar el objeto, agregando a lo que llega por los sentidos
de distancia —tales como la visién y la audicién- el contenido del contacto que revela la aproximacion
real al objeto”. Las imégenes permiten “determinar qué curso de accidon se seguira, mediante la
presentacion de los resultados de distintos cursos”, acentuando de esta forma el contenido de la
imaginacion, dado que la “reaccion depende del resultado imaginado del proceso”.”* Por consiguiente,
la imaginacion adquiere forma, localizacion y una clara identidad, ademas de fusionarse con otros
contenidos del objeto. Dicho en pocas palabras, el énfasis en el contenido de la imaginacion forma
parte del proceso de formacion del pasado y del futuro, extendiendo, por medio de estas dimensiones,
el medio inmediato mas alla de la esfera de la percepcion sensorial. Con esto, se plantea “el contenido
de la imaginacion” como elemento que hace posible responder la pregunta que hice al inicio de este
apartado respecto a la construccion del tiempo a partir del “ahora”; evitando asi una metafisica que
concibe todos los objetos del pensamiento como existentes.

Llevado por este proposito, he buscado desarrollar el presente “especioso” como sucesion que
hace posible una duracion, es decir un “flujo”, para asi analizar la “sensacion de tiempo™ que enfatiza
lo que a mi juicio constituye cierta idea de continuidad y ruptura en la definicion de “curso del

pensamiento” (stream of consciousness).”” En este contexto, dicho elemento estad vinculado

™ Ibid., p. 376.

™ Tal y como lo he tratado, el “flujo” es concebido como una serie cuyos elementos, sin importar lo mucho que se
traslapen o interpenetren, realmente se suceden los unos a los otros; esto es, desde la perspectiva en que Mead (1929)
aborda el presente “especioso” en La naturaleza del pasado. Lo que se advierte aqui es el distanciamiento de Mead
respecto a las ideas de Whitehead en The Concepto of Nature sobre que “vivificando suficientemente” las imigenes que
estan en el presente, se logra alargar el “presente especioso”. El problema es la constitucién de la experiencia. Pues si se
toma como punto de partida, nuevamente, el articulo The Arc Concept in Psychology, la novedad y la “unicidad” se
encuentran dentro de la dimension cualitativa de la experiencia, de tal forma que el mundo de la experiencia es un “mundo
de interrupciones”. James Bennett, “Dewey on Causality and Novelty”, en Tiles (editor) John Dewey: Critical Assesments,
Vol., IV, Gran Bretafia, Routtledge, 1980, p. 328. Si se consideran las consecuencias del punto de vista de la “causalidad”
sobre el énfasis de la continuidad que hace Dewey, puede aclararse la supuesta confusion que existe entre lo “conceptual”
y la “experiencia” que ¢l mismo rechazo. Para Dewey, causa y efecto forman parte de un proceso continuo de experiencia
y no, como se cree, unidades discretas que deben se vistas como abstracciones conceptuales. Ibid. En este sentido, se
aclara la confusion que puede suscitar el que en sus Gltimos escritos Dewey coloque su atencidn en una “cualidad” vaga y
general que caracteriza a la situacion entera, identificada con las “emociones” y no con las “percepciones”. Desde su
perspectiva, es dificil que James y Dewey se vean dirigidos al peligro eminente de confundir la abstraccion conceptual con
la experiencia de la que aquella se deriva -nombrada por Whitehead como “the fallacy of misplaced concrétense”. Ibid., p.
329. Y lo interesante aqui, es la comparacidn que se llega hacer entre algunas de las afirmaciones hechas por Dewey en
Experience and Nature, y la definicion de James de “The Stream of Thought” y “The fringe” of consciousness, planteada
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directamente con lo que Mead Illamo “fluida accion reciproca entre el individuo bioldgico y la
persona”. Asi, por un lado, el pasado se encuentra en la “definicion mecanica de la conducta”, en el
“mundo fisico”; por el otro, el futuro se halla en la “definicion de fines y propositos”, el “mundo
mental”.”® Desde el punto de vista de la reaccién humana inmediata al mundo de las percepciones, el
pasado Yy el futuro no existen; pero estan representados en la situacion por la capacidad de “adaptacion
mediante la seleccion de ciertos elementos, tanto en la estimulacion sensorial directa, como en la
imaginaciéon”.”” El flujo de la experiencia deriva del hecho de que actuamos (impulsivamente) como
“individuos bioldgicos” compuestos de impulsos que nos sensibilizan hacia los estimulos, como
individuos que reaccionan directamente a esa estimulacion.

En este sentido, el flujo de la experiencia “no esta diferenciado en un pasado y un futuro en
contraste con un ahora inmediato, hasta que la reflexion afecta cierta parte de la experiencia por
medio” de la “perfeccion de la adaptacion por una parte y la variable fiscalizacion por la otra”. El
individuo bioldgico vive en un ahora indiferenciado”, mientras que “el individuo social reflexivo
incorpora eso a un flujo de la experiencia dentro del cual hay un pasado y un futuro mas o menos
incierto”. De lo que se desprende, por un parte, la idea de James sobre la “corriente de la conciencia”,
y por otra, la objetividad asociada con su concepcion biolégica de la psique; "® ambas se encuentran en

este flujo de la experiencia como una continuidad que, pese a todo, adolece de una “perspectiva

en sus Principles of Psichology. El analisis de James y Dewey: “indicate that any given temporal slice o fan individual’s
experience could be viewed as an unbroken unity, permeated by countless fleeting and vague qualities, the whole of which
constitutes a unique ocurrente”. Ibid. O expresado en los propios términos de Dewey: “las sensaciones que a nosotros nos
parecen moné6tonamente prologadas encuéntrense (sic) en realidad interrumpidas constantemente por incursiones de
vaivén (...) la experiencia encierra dentro de si misma los principios de conexion y de organizacion”. John Dewey, “Los
nuevos conceptos de la experiencia y la razén”, en op. cit., pp. 112, 114. Dichos principios, dird Dewey, son “vitales y
practicos” pero no epistemoldgicos. Para él, las personas no son simplemente maquinas; de algin modo, toda la
experiencia humana no se encuentra gobernada por una ley de causalidad exacta: “such that complete predictability es a
theoretical, if not practical, posisibility”. Por lo que el mundo para Dewey es flexible, y en él se puede acomodar tanto la
novedad como la repeticidn, “‘en-ended view’ of the world”. James Bennett, op. cit., p. 334.

® G. H. Mead, “El individuo biologico”, en op. cit., p. 357.

" Ibid., pp. 356, 354.

® He mencionado antes que, segiin James, sobre la base de los “efectos sensibles” se construye una idea de percepcion
sensorial que lleva a la reflexion, aludiendo asi a la estrecha relacion entre las funciones secundarias y las funciones
primarias del “organismo”.
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social”; pero que Mead desarrolla en estrecha relacién con la “interaccion simboélica”.’® Amén de la
critica que al respecto se le hace a James toda vez que no analiza “nuestra auto-experiencia de la
formacion de hipétesis e intentos para Solucionar problemas”.®® Pero no se puede soslayar la
importancia sobre la objetividad asociada a su concepcién biolégica de la psique.®* Considerando,
ademas, The Arc Concept in Psychology como texto fundacional de la psicologia funcionalista y como
una refundacién del pragmatismo en tanto teoria que se basa en las ciencias bioldgicas y sociales.®?

La cuestion es que para James, los “efectos sensibles” constituyen la base para construir una
idea de percepcion sensorial que conduce a la reflexion; de ahi la referencia a esa estrecha relacion
entre las funciones secundarias y las funciones primarias del “organismo”. En tanto que para Mead, lo

psiquico es pensado como “organic phases in the cognitive act”. ES decir, una fase de reflexion o

™ Hans Joas, The Origin of the concept of Symbolic Interaction”, en “Mead’s Position in Intellectual History and his Early
Philosophical Writings”, op. cit., p. 111.

8 |dem, “The Definition of the Psychical”, en op. cit., p. 82.

8 En este sentido, se afirma que Mead reconoci6 de la psicologia de James, su delimitacion del terreno sobre el que intent6
recobrar la objetividad y la universalidad. Ibid., p. 37. Tanto Mead en “The definition of the Psychical”, como James en
sus Principios de Psicologia, buscaron contribuir en la constitucion de una psicologia cientifica. El primero sostiene que
los métodos de una ciencia psicoldgica son la introspeccién, la experimentacion y la comparacion; y afirma que los Unicos
fundamentos solidos sobre los cuales se puede mantener la veracidad infalible del juicio introspectivo son empiricos.
William James, “Los métodos y las trampas de la psicologia”, en op. cit., p. 156. Pero desconfia de la introspeccién como
una guia segura hacia las verdades que versan sobre nuestros estados mentales. Su punto de partida es la critica a la
“falacia del Psicologo”. Por su parte, Mead pretendié construir una psicologia cientifica fundandose en una nocién no
reduccionista de subjetividad. Hans Joas, “The Definition of the Psychical”, en op. cit., p. 69.

8 Hans Joas, “Mead’s Position in Intellectual History and his Early Philosophical Writings” en op. cit., p. 38. No obstante
que el socidlogo aleman Hans Joas reconoce la importancia de James en el “desarrollo de un analisis extraordinariamente
penetrante” “de la selectividad de la percepcion y de la distribucion de la atencion en funcion de los propdsitos™, parece
desdenar el papel de lo que antes he mencionado sobre la “coalescencia en el seno de una ‘cosa’ y su idea del predominio
constante de la vista como una “especie de tacto anticipador en la construccion de la presencia estable de ciertos objetos en
la mente, planteados por el psicologo norteamericano. Hans Joas, “De la filosofia del pragmatismo a una tradicion de
investigacion sociologica”, en op. cit., p. 26. En este sentido, estableci una relacién entre las funciones secundarias y las
funciones primarias del “organismo” a partir del habito, dado que éste “disminuye la atenciéon consciente con que
ejecutamos nuestros actos”; la simple sensacion de una accion habitual constituye una guia méas que suficiente y “las
regiones superiores del cerebro y de la mente quedan comparativamente libres”. Al margen de que pueda afirmar que la
conclusion de la corriente subjetiva, por medio de la cual el interés fija su significado provocando una crisis que induce
nuestra atencién, es suficiente para rechazar la afirmacion de Joas. Resulta interesante hacer notar que Joas, en su capitulo
sobre el “Origin of Concept of Symbolic Interaction”, hace referencia a la importancia que tiene James para Mead en lo
que respecta al surgimiento de las emociones. Hans Joas, “The Origin of the concept of Symbolic Interaction”, en op. Cit.,
p. 102-103. En este punto, el vinculo entre James y Dewey llega hasta los dltimos trabajos de éste sobre arte y religion.
Pues Joas reconoce, ya al final, la importancia que tuvo el articulo de Mead sobre “La naturaleza de la experiencia
estética” en sus ultimo escritos, dado que fueron fundamentales en la obra del Gltimo Dewey. Hans Joas, “Conclusion: La
creatividad de la accion y la subjetividad de la razon. El pragmatismo de Mead y la teoria de la sociedad”, en El
pragmatismo y la teoria de la sociedad. Madrid, Centro de Investigaciones socioldgicas, 1998, p. 284. En este contexto,
las afirmaciones vertidas por Bennett sobre las emociones, para aclarar la supuesta confusion que existe entre lo
“conceptual” y la “experiencia”, resultan interesantes; dado que coloca algunas afirmaciones hechas por Dewey en
Experience and Nature, a la luz de “The Stream of Thought” vy “The firinge” of consciousness, planteadas en los Principles
of Psichology de William James.
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accion en la que el individuo mismo necesariamente desatiende cualquier validez objetiva de los datos
de su conciencia y la experiencia misma es llevada de regreso a su subjetividad.®® En este sentido, el
vinculo entre William James y George Herbert Mead radica, precisamente, en el concepto de lo
“psiquico”. Es decir, la idea de que Unicamente a partir de una psicologia funcionalista se puede
comprender la division de los datos de la situacion en dos campos, que resultan del conflicto entre las
distintas tendencias a la accion. En uno de los campos, los nuevos objetos deben ser constituidos;
mientras que el otro permanece intacto y no sufre reconstitucion pues es el fondo para la elaboracion
de hipdtesis acerca de esos objetos nuevos.

El pasado y el futuro, como ya lo esbocé anteriormente, se encuentran intimamente
relacionados con esta idea. La psicologia de las sensaciones comprende el primer campo; y la
psicologia de las representaciones mentales se dirige a la reconstruccion, es decir, la formacién de la
hipétesis. Las dos se encuentran mezcladas, y por lo tanto, remiten a la fluida accion reciproca entre el
individuo bioldgico y la persona. La objetividad de éstas Unicamente puede ser comprendida en el
marco de la psicologia funcionalista, con un adecuado concepto de lo psiquico. EI problema surge
cuando se reconocen los limites de este concepto toda vez que la “conciencia reflexiva” recibe un
tratamiento meramente funcionalista.®* Sin embargo, el interés de Mead por fundamentar cada vez
mas y mejor, a lo largo de toda su vida, sobre la estructura especifica de la relacién entre organismo y

su entorno, por un lado, y la constitucion de toda ciencia a partir de la experiencia sensible, por el

8 Segin Mead, lo psiquico es una fase de la conciencia que, dentro de un mundo comin, esté4 determinada por su
“funcionalidad” para la “vida de los organismos”. Hans Joas, “The Definition of the Psychical”, en op. cit., p. 73. Lo
psiquico surge cuando la accién se ve amenazada por un problema y una parte de nuestro mundo se ve privada de su
objetividad, que es desorganizada y nos lleva a hacer un esfuerzo directo para reconstruir dicha objetividad a través de la
ejecucion de una operacion creativa llevada acabo por el sujeto mismo. Ibid., pp. 81-82. Nuevamente, el “Concepto del
Arco Reflejo en Psicologia” se convierte en el punto de unién entre James, Dewey y Mead.

8 Joas se refiere a James y a Dewey cuando habla de la necesidad del conflicto en la accién para el surgimiento de las
emociones; su importancia radica en que surge como un impulso en la conciencia causado por la inhibicién de una accion.
Para Mead este concepto de emocion es central en su pensamiento, pues a partir de éste construye la inhibicion de una
accion como un “fendmeno sistematicamente incluido en la planeacion de la accion”. Hans Joas, The Origin of the concept
of Symbolic Interaction”, en op. cit., p. 102. Las emociones son una condicién de posibilidad de la evaluacién anticipada
de un acto. Lo cual no quiere decir que el significado integral de la nocién de experiencia sea reducible a la dimensién
cognoscitiva. Hans Joas, “Conclusion: La creatividad de la accion y la subjetividad de la razon”, op. cit.
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otro,®®me permiten tratar un Gltimo punto en el que sea patente esta idea pero al mismo tiempo sea
posible superar los limites de su tratamiento funcionalista. Lo que se advierte particularmente en The
Genesis of the self and Social Control y The Objective Reality of Perspectivas escritos entre 1924 y
1926.

V. Del presente especioso a la idea de un “funcional presents”.
En este contexto, quiero situar la importancia que tiene para la estructuracion del tiempo, la relacion
practica entre el organismo y su entorno.®® Dado que a lo largo de mi trabajo he buscado construir mis
argumentos en torno a la “fluida accion reciproca entre el individuo bioldgico y la persona”. Aqui, mi
punto de partida serd la idea de considerar a la ciencia como instrumento por medio del cual la
comunidad obtiene control sobre su medio.!” El individuo biolégico constituye la experiencia
inmediata y es la “prueba final de la realidad de las hipétesis cientificas”® El problema consiste en
buscar “la coincidencia de un resultado previsto con el acontecimiento real”, es decir, con el individuo
biolégico. Cada hipdtesis requiere de un nuevo descubrimiento y por lo tanto de una interpretacion
reconstructiva del proceso de su constitucion. O dicho en otros términos, se construye otra historia a
partir de un nuevo problema emergente que contiene en si la continuidad futura. Asi, construimos

continuidades mediante historias en la medida que emerge algo nuevo.

% Hans Joas, “The Definition of the Psychical”, en op. cit., p. 86.

8 |a insuficiencia de Mead, planteada en su esquema sobre la definicion de lo psiquico, est4 determinada por un
tratamiento funcionalista de la conciencia reflexiva. Hans Joas, “The Definition of the Psychical”, en op. cit., p. 87. Desde
la perspectiva de Mead, las nuevas percepciones y las ideas individuales necesitaban ser transformadas en un lenguaje
comun para adquirir validez; en este sentido, rechazaba la creencia sobre el caricter privado de las representaciones
mentales. Pues se fundaban en una nocién de percepcién (intuitive insight) con un caracter constituido intersubjetivamente
o0 esencialmente linguistico. En relacién con esto, continuaba su polémica no sélo en el plano epistemoldgico, sino también
en el psicoldgico. Pero el problema surgia cuando, en “The Definition of the Psychical”, escrito en 1903, Mead todavia no
advertia claramente las implicaciones de esta “percepcion intuitiva” (intuitive insight). Pues no veia la contradiccion que
habia entre esta posicion y su creencia en que el “yo” seria inmediatamente experimentado. Ibid., p. 86. Es decir, en este
articulo, Mead trat6 la “conciencia reflexiva” unicamente desde el punto de vista funcionalista, pero no a partir de la
investigacion de una “socializacion humana”. Logro situar como parte importante de sus estudios, y dentro de un marco
monologico de la psicologia funcionalista, al organismo biolégico y sus acciones. Ahora, tenia que centrarse en la
“estructura de los grupos de los organismos” y en la “actividad social”, en tanto “unidad” que abraza todas las acciones
individuales. Para Joas, la importancia de “The Definition of the Psychical” radica en que: “Mead linked the objetive
rootedness of the psychical in the structure of human action with the insight that psychology is essentially self-reflective in
character”. Ibid., p. 87.

8 G. H. Mead, “The Problem of Society-How we Become Selves”, en Anselm Strauss (editor) George Herbert Mead on
social psychology, Chicago, Illnois, U.S.A, The University of Chicago Press, 1964, p. 19.

% |dem, “El individuo biolégico”, en op. cit., p. 358.
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Estas continuidades en la experiencia son “continuidades de presentes”. Aunque el presente
“especioso” sea menor en relacion a “lo que es”, en tanto que éste tiene una “extension temporal que
trasciende nuestra experiencia”.?® Por lo que tiene que extenderse de tal modo que no pierda su
contenido, restituyendo su realidad al pasado y al futuro. ; Como fusionar el pasado y el futuro de tal
forma que la “presencia real” de estos dos clementos en el presente hagan posible una realidad
concreta y cambiante? ;Cémo construir el tiempo a partir de una sucesion que permita una duracién?
En suma, ¢como surge el tiempo? Una primera aproximacion a esta respuesta ha sido desarrollada y se
encuentra en el contenido de la imaginacién; en la medida que forma parte del proceso de formacion
del pasado y del futuro, extiende el medio inmediato mas alla de la esfera de la percepcion sensorial.*
Asi, el pasado estd contenido en el organismo en sus actitudes y expectativas implicitas; es un
organismo cuya conducta en las formas vivas pertenece a “un mundo de cosas inmediatas e
inmediatas reacciones a cosas”.** El cuerpo puede existir e interactuar inteligentemente con el
entorno.

Por decirlo de alguno modo, el organismo se encuentra en una situacion que da expresion a sus
diferentes impulsos. Pero cuando emerge una nueva situacion, surgen impulsos en conflicto y el
individuo reacciona a ella por “sus propias actitudes motrices”; la sensacion de estas “actitudes
motrices” sensibiliza al individuo a “los estimulos provocadores de las reacciones que buscan
expresion”. Por consiguiente, se requiere de un “campo” o “situacion” que dé expresion a los

diferentes impulsos y haga posible la reconstitucién mediante el andlisis y la seleccion en el propio

# G. H. Mead, “La naturaleza del pasado”, en Ramén Ramos (com) Tiempo y sociedad, Madrid, Centro de Investigaciones
sociologicas, 1992, pp. 66, 68.

% Al respecto Mead se refiere de la siguiente manera: “The past and futures to wich we refer extend beyond these
contiguous relations in passage. We extend them out in memory and history, in anticipation and forecast. They are pre-
eminently the field of ideation, and find their locus in what is called mind. While they are in the present, they refer to that
which is not in that present, as is indicated by their relation to past and future. They refer beyond themselves, and out of
this reference arises their representational nature. They evidently belong to organisms, that is to emergent events whose
nature involves the tendency to maintain themselves. In other words, their situation involves adjustment looking toward a
past, and selective sensitivity looking toward a future. What may be called the stuff out of wich ideas arise are the attitudes
of these organisms, habits when we look toward the past, and early adjustments within the act to the results of their
responses when we look toward the future. So far these belong to what may be termed the immediate past and future”.
George Mead, “Time”, en op. cit., pp. 333-334. Las cursivas son mias.

° |dem, “La persona y el proceso de reflexion”, en op. cit., p. 360.
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campo. Es aqui cuando se alarga hacia atras lo que esta ocurriendo por medio del pensamiento o la
imaginacion desarrollando una conexién espacio-temporal, aun “cuando en el recuerdo no aparezca
una conexion causal cualitativa”. El pensamiento y la imaginacion son requisitos indispensables para
la constitucién de la temporalidad.*?

No obstante, la situacion emergente expresa esa inmediatez y el caracter cualitativo del mundo
y de nosotros mismos; como dice Mead, la “continuidad es siempre de alguna cualidad”.®® Y le
permite al individuo convertirse en un objeto dentro de su propio campo de conducta. Pues como ya lo
mencioné, para Mead en toda comunidad humana debe haber un mundo e individuo unificado.” Se
preserva esta “unidad” corporal desde la perspectiva de un mundo comun. En este sentido, Mead
considera el proceso de la experiencia como un todo; la persona se desarrolla en el individuo como
resultado de sus relaciones con este proceso y con los otros individuos que se encuentran dentro del
mismo. Es decir, piensa la “conducta social” desde el punto de vista en el que “la persona ha
ingresado como factor integrante”.*

La emergencia de una nueva situacion social puede dar lugar al surgimiento de impulsos en

conflicto que llevan al individuo a un estado de vida subjetiva, pero al mismo tiempo, y en cuanto

% Mead lo expresa del siguiente modo: “We can hypothetically reconstruct the past processes that are involved in what is
going on as a basis for the cognitive construction of the future which is arising. What we are assured of by the
experimental data is that we comprehend that which is going on sufficiently to predict what will take place, not that we
have attained a correct picture to change as new events emerge”. George Mead, “Time”, en op. cit., pp. 332. Para él, dado
un acontecimiento emergente, sus relaciones con los procesos anteriores se convierten en condiciones o causas. Semejante
situacion es un presente. Designa en un sentido selectivo lo que ha hecho posible su peculiaridad. Crea con su ‘unicidad’
un pasado y un futuro”. Respecto a la importancia de la “unicidad” de un evento para adquirir la experiencia del tiempo, es
decir, la “ordenacion del acontecimiento por medio de este evento tinico”, Véase al respecto, Hans Joas, “Temporality and
Intersubjetivity”, en op. cit., p. 176 y ss.

% Esto es, dado en el presente un acontecimiento emergente (emergent events), el medio responde a los hébitos y actitudes
selectivas del organismo, y las cualidades que le pertenecen a los objetos del medio son expresados Unicamente en
términos de sensibilidades de esos organismos. George Mead, “Time”, en op. cit., pp. 334. El organismo, emergent events,
a través de sus habitos y actitudes anticipatorios, se encuentra en si mismo relacionado con lo que se extiende mas alla de
su presente inmediato, a saber, el campo de la mente o mente social. En la medida que existe una relacion de mutua
dependencia entre el organismo y su medio, éste sufre una extension temporal con la actividad que el organismo exige,
pero que transciende el mismo presente. Sin embargo, dice Mead, lo que esta presente en el organismo es su propia
actividad naciente, en si mismo y en el medio que lo mantiene, incluyendo su propio movimiento desde el pasado hasta
mas alla del presente.

% El todo es considerado como un “proceso irreflexivo en el que los impulsos y sus correspondientes objetos estan o no
estan presentes”. G. H. Mead, “La persona y el proceso de reflexion”, en op. cit., p. 360. Se trata de lo que aqui he
mencionado es el individuo biol6gico, cuya conducta no incorpora a si ningn pensamiento y pertenece por completo a un
mundo de cosas inmediatas e inmediatas reacciones a cosas.

% Ibid., p. 372.
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“invita a una reconstruccion e interpretacion”, se descubre su “caracter objetivo”. La adaptacion a esta
nueva situacion social implica la division de sus objetos y la reconstruccion de su conducta separando
las reacciones organizadas y reuniéndolas otra vez en nuevas combinaciones. Cuando esto sucede, la
experiencia de contacto resulta sumamente importante en la “separabilidad de las partes del acto
porque nuestras percepciones incluyen la imaginacion de los contactos prometidos por la vision o
cualquier otro sentido de la distancia”. El contacto imaginado es lo que hace que la cosa vista sea una
cosa real y es fundamental para la fiscalizacion de la conducta.® La imaginacion “aparece en ausencia
de los objetos a que se refiere”, y cubre esta diferencia a través de su dependencia con la experiencia
pasada, destacando asi la naturaleza de la imagen como presencia continuada del contenido de un
objeto que no esta ya presente.”’

Dicho en otras palabras, el pasado y el futuro se extienden mas alld de nuestras relaciones
contiguas en el presente; se extienden “anticipando y proyectando”, formando el “campo de la
ideacion” cuyo centro se localiza en lo que llamamos “mente”. Para llevarlo acabo, es fundamental
entender que el organismo se encuentra en movimiento y que su actividad naciente forma parte de lo
que comUnmente se ha designado como ‘“organismo consciente”, que le permite completar la
extension temporal del medio empleando las caracteristicas del presente. El organismo utiliza lo que
en si mismo lo mueve mas alld de su presente para tomar el lugar hacia el que tiende su propia

actividad.*® Esta idea en Mead se convierte en un requisito previo a la explicacién del mecanismo por

% G. H. Mead, “La funcion de la imaginacion en la conducta”, en Espiritu, persona y sociedad, Barcelona, Paidos, 1999,
p. 346. De acuerdo con Mead, “cuando la imaginacion penetra como elemento de complementacién o alucinacién, no se
produce vacilacion del organismo en lo referente a reaccionar a €l como estimulo sensorial, y existe en el mismo sentido
en que existen los estimulos normales, es decir: el individuo actGa para lograr o evitar los contactos que las imagenes
implican”; ello significa que “la actitud funcional del organismo en el empleo de la resistencia por la cual es responsable el
estimulo de distancia, es la que constituye el material del objeto distante, y la imagen no provoca esa actitud”. Asi, la
imaginacion se acepta como existente, “pero no como parte integrante del campo al cual reaccionamos en el sentido en que
reaccionamos a los estimulos de distancia de la experiencia sensorial”. Cuando no puede convertirse en parte del “medio
de distancia”, esto es, que estamos imposibilitados para ubicar la imagen, “el factor fiscalizador” parece ser su fracaso a
encajar adecuadamente en el complejo del medio como textura continua”. Ibid., p. 351.

" Ibid., p. 352.

% George Mead, “Time”, en op. cit., pp. 334 y ss.
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medio del cual la mente es desarrollada. Pues su punto de partida en la explicacion de “La persona”,
es la distincién entre organismo fisiologico y la “persona” misma.

Esto es, Mead alude a dos tipos de conducta que se diferencian por la forma y contenido.’® La
primera conducta, como ya lo he ilustrado, expresa la unidad del individuo que actGa impulsivamente,
es decir, como individuo bioldgico compuesto de impulsos que nos sensibilizan hacia los estimulos, y
que reaccionan directamente a esa estimulacion.'® La segunda, se encuentra por encima de la primera
dado que disocia los elementos de nuestras reacciones organizadas. Mead se refiere a la primera, en el
texto sobre “La persona y el proceso de reflexion”, como un “proceso irreflexivo en el que los
impulsos y sus correspondientes objetos estan o no estan presentes”; y a la segunda como “forma
reflexiva” que surge cuando la “estructura de la vida de la forma y de la especie” entra en conflicto.
De este modo, por un lado, se encuentra la “condiciéon de inmediato del ahora” (“mecanismo
bioldgico”), el “énfasis en la realidad viviente”, y por el otro, el proceso de reflexion (“mecanismo
del espiritu”). Se trata no solo de la conducta de todos los organismos vivientes que se caracterizan
por los impulsos y necesidades bioldgicas o fisiologicas, sino también de la “conducta social”.

|102

En otro plano, Mead hace referencia a estos dos polos del proceso social™™“ no s6lo como

55 103

conductas sino que utiliza los términos “conciencia y “conciencia de si”.'** Esta diferencia resulta

importante al considerar la vida como un proceso, por las implicaciones que los dos términos tienen

% G. H. Mead, “La persona y el organismo™, en Espiritu, persona y sociedad, Barcelona, Paidos, 1999, p. 167 y ss.

100 F] término “forma” hace referencia al organismo que revela, por medio de su sensibilidad, su propio medio; el medio
tiene que estar dentro del acto para que la forma pueda reaccionar a él. En este sentido, es constituyente de su medio
gracias a su sensibilidad, a sus movimientos hacia los objetos, a sus reacciones. Gracias a la sensibilidad el organismo crea
su medio. G. H. Mead, “Organismo, comunidad y medio ambiente”, en Espiritu, persona y sociedad, Barcelona, Paidos,
1999, p. 264 y ss. Para Mead, la “forma” es “una sensacion de esas actitudes motrices por medio de las cuales nos
sensibilizamos a los estimulos provocadores de las reacciones que buscan expresion”. G. H. Mead, “La persona y el
proceso de reflexion”, en op. Cit.

L G. H. Mead, “El individuo bioldgico”, en op. cit., p. 354.

192 Mead denomina “al primer polo del proceso social de diferenciacion y evolucion social “polo individual o fisioldgico’
(impulsos o necesidades socio fisiologicas fundamentales -y sus actitudes consiguientes), y al segundo polo de ese
proceso, ‘polo institucional’”. Ibid., p. 251.

193 E| término consciente hace referencia al movimiento del organismo y a su respectiva actividad naciente; alude,
particularmente, al esfuerzo de Mead en proporcionar una “explicacion conductista de la conciencia”.

104 g tiene tinicamente “conciencia” y no “conciencia de si” porque “el organismo individual es evidentemente un hecho o
elemento constituyente esencial e importante de la situacion empirica en que actla; y sin adoptar una visién objetiva de si
mismo como tal, no puede actuar inteligente o racionalmente” . G. Mead, “La persona y el organismo”, en op. Cit., p. 170.
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con la idea de relatividad respecto a la existencia en la naturaleza del movimiento y el reposo. Para
Mead, existe “relatividad entre el individuo viviente y su entorno, tanto en la forma como en el
contenido”. La cuestion es, ¢,como, dentro de esa conducta social, surgen el self y la mente? ; CoOmo se
desarrolla el tiempo en esta conducta? Si la realidad es siempre la de un presente, y su principal
referencia lo constituye el acontecimiento emergente (emergent event), ¢;cémo, a partir de esta
novedad emergente, surge la experiencia temporal? ;Como este acontecimiento emergente constituye
el origen de toda la estructura del tiempo? Y, ;,como a partir de esta novedad emergente, la

constitucion de la temporalidad adquiere su objetividad?'®

De acuerdo con lo expuesto en parrafos
anteriores, el punto clave para responder a estas interrogantes es el movimiento en el que se encuentra
el organismo, asi como su actividad naciente en la medida que ésta le permite completar la extension
temporal del medio empleando las caracteristicas del presente. Esto es, el organismo selecciona y
escoge lo que constituye su medio; reacciona a éste que le es revelado por su sensibilidad y asi
determina el tipo de medio que puede existir para é1.1%

Unicamente en movimiento el organismo configura su propio entorno; y sélo en el entorno
como tal, el movimiento tiene lugar. Si se considera la vida como un proceso, la “conducta de un
individuo sefala y define el futuro campo de objetos que configuran su entorno, y en el cual emergen,
tanto los objetos como en las susceptibilidades de los individuos, caracteres que se corresponden
reciprocamente”. Los “objetos sociales” en tanto actos sociales forman parte de ese entorno y cuando
emerge una “nueva situacion social”, trae consigo el surgimiento de impulsos en conflicto. El

problema es crear un campo o situacién que de expresion a estos impulsos, haciendo posible la

reconstitucion mediante el anélisis y la seleccion en el propio campo, empleando para ello la

1% La idea de esta objetividad se construye a partir de la “perspectiva de un mundo comun” que alude al texto de Mead
(1926), The Objective Reality of Perspectives. Es decir, la constitucion de la temporalidad adquiere su objetividad a partir
de la “perspectiva de un mundo comun”. G. H Mead, “The Objective Reality of Perspectivas”, en Anselm Strauss (editor)
George Herber Mead on social psychology, Chicago, IlInois, U.S.A, The University of Chicago Press, 1964, pp. 342-354.
1% G. H. Mead, “Organismo, comunidad y medio ambiente”, en Espiritu, persona y sociedad, Barcelona, Paidos, 1999, pp.
264-265. Segun Mead, todo organismo, tomado en su mas sentido whiteheadiano, se mantiene a si mismo por medio de
relaciones que, extendiéndose tanto hacia delante como hacia atras, constituyen una historia del mundo, pero es evidente
que ésta surge sélo tras la aparicion de aquello que proporciona al mundo este valor.
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imaginacion que permite al organismo seleccionar los estimulos adecuados cuando dichos impulsos
buscan expresion. De este modo, cada individuo (percipient event) forja su propio “campo de
sensibilizacién” en relacidon con otros individuos (objetos) que va seleccionado a partir de una relacion
espacio temporal permanente, dando lugar a lo que es su propio entorno; y en este sentido, cada
“entorno privado” es respecto a otros un “punto de vista” cuyas diferencias son objetivas y como tales
existen en la naturaleza. Es decir, en esta relacion de un entorno peculiar con un organismo, la
“actividad en curso de la forma individual” sefiala y define su propio mundo.*”’

Esta “actividad en curso” de la forma individual (organismo) es considerada por Mead como si
fuese una “conciencia”, pero Unicamente desde la perspectiva de una psicologia conductista que la
enuncia en términos de una conducta. Asi que para aceptar la idea de la existencia en la naturaleza de

consentient sets, %

se hace necesario concebir la vida como un proceso y la “experiencia como una
conducta o comportamiento, y no como una serie de estados conscientes”. Para él, esta conducta es
distinta a los selves, en tanto que éstos tienen mentes. Sin embargo, lo que tienen en comun es
precisamente la generalizacion de la existencia en la naturaleza de consentient sets, en virtud de que
hay relatividad entre el individuo y su entorno, en la forma y contenido. De este modo, se afirma que
un organismo en cuanto objeto fisico existe sélo en relacion con otros objetos fisicos, igual que los
selves solo existen en relacion con otros selves. Esto es, si se considera que la “experiencia es un
proceso que continuamente estd pasando al futuro”, puesto que “los objetos existen en la naturaleza
como pautas de nuestras acciones”; y que nuestro medio estd compuesto de objetos y cosas fisicas;
queda claro que este mundo de las cosas fisicas que nos rodea constituye no sélo la meta de nuestro

movimiento, sino también un “mundo que permite la consumacion del acto”.1%

7 G. H. Mead, “La génesis del self y el control social”, REIS 55, 1991, pp. 170, 172 y 174.

198 Que segin Mead estan “determinados por sus relaciones con acontecimientos que perciben, de modo que pueda
albergar al entorno en relacion con la forma viviente, y al mundo experimentado en relacidn en relacion al individuo que lo
experimenta”. 1bid., p. 172.

19°G. H. Mead, “Organismo, comunidad y medio ambiente”, en op. cit., pp. 167, 182. La forma humana “constituye su
medio en términos de esas cosas fisicas que son, en un sentido real, producto de nuestras manos”; y éstas proporcionan la
ventaja de ser cosas que podemos usar. Asi, el mundo de las cosas fisicas que constituye nuestro entorno es meta y medio
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Ahora bien, el acto social, como afirma Mead, queda restringido a la clase de actos que
implican cooperacion de mas de un individuo, y cuyo objeto definido por el acto es un “objeto social”.
Dicho objeto responde a todas las partes del acto complejo, considerando que éstas se encuentran en la
conducta de diferentes individuos.**° Pues la “unidad” corporal se preserva desde la perspectiva de un
mundo comun. En la medida que el objetivo del acto se encuentra en el proceso vital del grupo, el
proceso de la experiencia es considerado como un todo y la persona se desarrolla en el individuo
como resultado de sus relaciones con este proceso y con los otros individuos que se encuentran dentro
del mismo. Es decir, cuando el estimulo que libera un impulso se encuentra en la conducta o caracter
de una forma viviente que pertenece al propio entorno de la forma viviente cuyo impulso es liberado.
En sintesis, la conducta, en el sentido en el que he tratado el término en los ultimos parrafos, implica
una “conciencia”, a diferencia de la “conciencia de si”, perteneciente a los selves. Es decir, hay una
autoconciencia en la que existen los “caracteres sensoriales y la susceptibilidad”.**! Pero también, esta
presente el conocimiento, en el sentido de “darse cuenta”, que le pertenece a los selves.

Lo que nos conduce al punto de partida de este trabajo, a saber, la “fluida accién reciproca
entre el individuo biologico y la persona”. Para que la persona ingrese a la conducta social como
“factor integrante”, es necesario que se torne efectivamente organizada. Unicamente como nifios se
ingresa a la sociedad, y como tales es posible el progreso en el reconocimiento de un agrupamiento
social més amplio. La “conciencia de si” surge de la conducta de dirigirse a la propia persona y
responder con la reaccion adecuada de otra. Es decir, “tnicamente adoptando los roles de otros hemos
sido capaces de volver sobre nosotros mismos”."'> Mead utiliza el término “auto conciencia” para

referirse al hecho de que “adoptamos el rol de lo que puede llamarse el otro generalizado™. En este

para la consumacion del acto. Es decir, esas cosas “aparecen entre el comienzo del acto y su consumacion, de modo que
tenemos objetos en términos de los cuales podemos expresar la relacion de los medios con los fines”. Ibid., 168. Por lo que
dividimos nuestro mundo en objetos fisicos, “en un medio de cosas que podemos manipular y utilizar para nuestros
objetivos y propdsitos finales”.

19 pid., p. 175.

11 Aqui la autoconciencia “se obtiene en nuestra propia experiencia inmediata en la medida en que nos somos
autoconscientes”. Ibid. p. 174.

12 |pid., p. 178 y ss.
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sentido, para que el nifio alcance la “auto conciencia” son esenciales en su desarrollo individual la
ctapa del juego (“play”) y del juego organizado (“game”). Asi, se llega al periodo adulto con el
mecanismo de un espiritu. Donde el sujeto como individuo bioldgico nunca esta en la escena, y la
persona como objeto esta adaptada a su medio, y gracias a éste al mundo en general.**3

Se observa asi que la division de los datos de la situacion en los dos campos que antes
mencioné, o aquellas dos tendencias irreconciliables que Dewey sefialaba en la psicologia de William
James, son la base para la construccion de la temporalidad de Mead. Y encuentran solucion en la idea
de una constitucion social del tiempo en la medida que ésta tiene su punto de partida en la actividad
naciente, como fase originaria de la conducta, que constituye un estimulo directo para que otro actle
del mismo modo, es decir, el “acto social”. En la medida que nuestras reacciones se encuentran
organizadas de tal modo que los obstaculos e inhibiciones ante una caracteristica nueva del objeto
conducen a la organizacion de la reaccion hacia el objeto asi percibido; el gesto vocal en cuanto “acto
social”, constituye un estimulo potencial del individuo para que reaccione a si mismo y, en este
sentido, se pueden disociar los “elementos de nuestras reacciones organizadas”. Esta division de
nuestro mundo en objetos fisicos, “en un medio de cosas que podemos manipular y utilizar para
nuestros objetivos y prop6sitos finales”, nos lleva a la abstraccién del tiempo.'**

Es decir, “abstraemos de este espacio el tiempo para los propositos de nuestra conducta”. Asi,
el “aparente caracter atemporal del mundo espacial y sus objetos permanentes se debe al consentient

sets!?®

que cada uno de nosotros selecciona; ciertos objetos “cesan de ser acontecimientos, cesan de
pasar como en realidad estan pasando, y se convierten, en su permanencia, en condiciones de nuestra
accion, y los acontecimientos tienen lugar con referencia a ellos”.™® Pues el &mbito privado se

organiza y es empleado como la posesion de un self. Lo que significa que el presente se extiende

113 G. H. Mead, “La persona y el proceso de reflexion”, en op. cit., p. 368 y ss.

14 |dem, “Organismo, comunidad y medio ambiente”, en op. cit., p. 268.

15 |dem, “The Objective Reality of Perspectives”, op. cit.

1% 1dem, “La génesis del self y el control social”, en op. cit., p. 173. Las cursivas son mias.
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rememorativamente y en un futuro anticipado. En este contexto, el compromiso de la ciencia es
encontrar eso que esta pasando.**’

Desde esta perspectiva, el individuo que se encontraba dividido vuelve a unirse en su reaccion
gracias a que “nuestras percepciones incluyen la imaginacion de los contactos prometidos por la
vision o cualquier otro sentido de la distancia”; este es el problema mecénico del espiritu.*® Pues la
“forma reflexiva” surge cuando el acto no logra realizar su funcion y los impulsos en conflicto se
anulan e inhiben entre si. La reconstitucion a partir de un “campo de estimulacion” diferente es s6lo
posible mediante el analisis y la seleccidn en el propio campo. Aunque no sélo el pensamiento, sino
también la imaginacién son requisitos indispensables para la constitucion de la temporalidad. En este
sentido, Mead sostiene que la imagineria se encuentra en la forma viviente como una facilidad en la
respuesta, y, en cuanto al estimulo, aparece en su seleccion, en su discriminacion selectiva. Asi, la
imagineria (imagery) es para quien percibe tan objetiva como el Ilamado objeto sensible, pues
“pertenece, o bien al presente que pasa, o bien al pasado irrevocable, o al futuro contingente”.**® El
contacto imaginado es lo que hace que la cosa vista sea una cosa real y es fundamental para la

fiscalizacion de la conducta; es decir, las imagenes reconstruyen los objetos y los habitos en el

espiritu, mientras que en la reflexion, éstas determinan el curso de la accién.*?

"7 G. H. Mead, “Time”, en op. cit. pp. 338-339.

18 1dem, “La persona y el proceso de reflexién”, en op. cit., pp. 367, 371.

119 1dem, “La génesis del self y el control social”, en op. cit., p. 171. Es decir, la “imagen le permite al individuo elegir el
estimulo apropiado para el impulso que busca expresion”; y toda vez que la imagen nunca carece de referencia a un objeto,
pues nuestra imaginacion surge de una experiencia previa, es necesario que los contenidos de esta experiencia integren el
estimulo, “llendndolo y adaptidndolo a las exigencias del acto” hasta que formen parte del objeto. Las imagenes son
“adaptaciones del organismo a objetos que han estado presentes pero que ahora estan espacial y temporalmente ausentes”
G. H. Mead, “La funcion de la imaginacion en la conducta”, en op. cit., p. 347. El meollo del asunto radica en que “la
imaginacion se refiere al pasado en la medida en que tiene alguna referencia futura en algiin sentido real”. La imaginacion,
de esta forma, “tiene que se parte integrante del campo al cual reaccionamos en el sentido en que reaccionamos a los
estimulos de distancia de la experiencia sensorial”. Mead sostiene que la imagineria (imagery) no es mas que la presencia
del pasado en el presente que pasa, “emerge, en el sentido de Alexander, como el contenido del pasado en el estimulo, y
como significado en la respuesta”. Ibid., p. 351.

120 as imégenes cumplen de manera eficaz su funcién de reconstruir los objetos y los habitos en el espiritu del hombre;
desarrollan la funcion de “completar el objeto, agregando a lo que llega por los sentidos de distancia — tales como la vision
y la audicion- el contenido del contacto que revela la aproximacion real al objeto”. En la reflexion, su funcion es
determinar “qué curso de accion se seguira, mediante la presentacion de los resultados de distintos cursos”, acentuando el
contenido en la medida que la “reaccion depende del resultado imaginado del proceso”. G. H. Mead, “La persona y el
proceso de reflexion”, en op. cit., p. 376.
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Esto presupone que la imaginacion sea definida y localizada a través de la formacion del
pasado y el futuro, y en la extension, gracias a dichas dimensiones, del medio inmediato mas alla de la
esfera de la percepcion sensorial. Recupero aqui la afirmacion de Mead respecto a que la “experiencia
es un proceso que continuamente estda pasando al futuro”. Fundada sobre la concepcion de la
existencia en la naturaleza de consentient sets determinados por sus relaciones con acontecimientos
que perciben. Ahora bien, si se considera el transcurso de la naturaleza, se aprecia que el objeto de la
percepcion es el futuro existente del acto; el cual es un futuro contingente. En este sentido, las
“relaciones fijadas” pertenecen al pasado, pero el objeto implica tanto al pasado como al futuro; y la
referencia de la imaginacién al futuro es tan legitima como al pasado. Cuando la imaginacién encaja
adecuadamente en el “complejo del medio como textura continua”, el organismo reacciona a ella
como elemento que estimula, en el mismo sentido en que “existen los estimulos normales”. En tanto
esto no ocurre, la imaginacion existe pero “psiquicamente presente”, es decir, como experiencia del
organismo individual, del “evento percipiente en la perspectiva”. O dicho en otros términos, en la
experiencia del individuo como vida subjetiva.

El problema que surge es respecto al empleo y organizacion de este ambito privado como
posesion de un self. Esto es, que el individuo como self organice su propia respuesta con las
tendencias de responder a su acto por parte de los otros; que estimule a otros mediante el gesto vocal
(“vocal gesture”) para una respuesta, y al mismo tiempo origine en si mismo las tendencias para las
mismas reacciones. Segin Mead, este estimulo social es una “actitud o parte del acto, de un individuo
ligado a un acto social”, que sirve como “estimulo para que otro individuo realice su parte en el acto
completo”.*?* Si la imaginerfa es para quien percibe tan objetiva como el llamado objeto sensible, es
fundamental para completar este acto toda vez que la vision del objeto distante no s6lo es estimulo
para el movimiento hacia éste, también ejerce un “continuo control del acto de aproximacion con sus

cambiantes valores de distancia”. Y la complementacién del acto es necesaria en la medida que los

121 G. H. Mead, “La génesis del self y el control social”, en op. cit., p. 181.
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“contornos del objeto determinan la organizacion del acto de su asimiento”; aunque en este caso el
“acto completo estd en el individuo y el objeto en su campo de experiencia”.122
Asi, lo que descuella de todo esto es lo siguiente: a) el “encuadramiento” de la imaginacion en
la formacion del pasado y el futuro, asi como en la extension del medio inmediato mas alla de la
esfera de la percepcion sensorial a través de estas dimensiones; b) en estrecha relacion con la ciencia,
la objetividad construida a partir de que los individuos toman la actitud de la comunidad, es decir,
entran en la perspectiva de los miembros de la comunidad; c) la separacidn del espacio y el tiempo
cuando se abstrae a éste para los propositos de nuestra conducta. Esto es, cuando los objetos en su
permanencia se vuelven condiciones de nuestra accion, y los “acontecimientos tienen lugar con
referencia a ellos”; d) la importancia de la imagineria en la division de los datos de la situacién, dado
que nuestras percepciones incluyen la imaginacion de los contactos prometidos por la vision o
cualquier otro sentido de la distancia; €) por Gltimo, y como corolario, la familiaridad con el control
del objeto sobre el acto en virtud de que el objeto es la forma del acto, y como tal controla su
expresion. El resultado es la abstraccidén del tiempo gracias al consentient sets que cada uno de

nosotros selecciona; amen de que toda comunidad selecciona el mismo consentient sets, ello no hace

que la seleccién sea en menor grado la actitud de cada uno de sus miembros.

122 |pid., p. 183.
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Conclusiones.
Al término de este estudio es necesario preguntarse si se logro el cometido del mismo. Debo decir al
respecto que no creo haber llegado a una conclusion definitiva, sino mas bien a un “acercamiento” que
se ve “interrumpido” por ahora con la pretension de ser retomado en un futuro para continuar la
historia del “tiempo presente”. Mi punto de partida en esta “historia” ha sido una critica al problema
de incluir la pluralidad de tiempos dentro de la construccion temporal que hace el historiador a partir
del “presente historico”. Este problema, segin he argumentado, demuestra una tension entre
epistemologia y ontologia, entre la historia, como ciencia (verdad), y la memoria (fidelidad); entre una
epistemologia de la historia y una fenomenologia de la memoria. En esta “historia” ¢l pasado ha sido
abstraido, y por ende, es una historia acabada y caduca. De ahi la necesidad de reunir (o establecer el
vinculo entre) la memoria de la gente ordinaria y la historia de los historiadores; de acoplar una
fenomenologia de la memoria y una epistemologia de la historia, para desembocar en una ontologia de
nuestra condicion en cuanto a seres historicos; es decir, de convertir la historicidad en el fundamento
ontoldgico de la historia, y refigurar la experiencia temporal a través de la narracion (tercer tiempo).
Esto significa, en los términos del filésofo francés Paul Ricoeur, recuperar el pasado que se
revela como “tradicion viva”; recuperar una historia viva, esto es, una “memoria historica”.! Queeslo
que tienen en comun ciertos historiadores; me refiero a la recuperacion del “pasado vivo” o “tiempo

historico”, la recuperacion de lo “vivo” entre aquello que estd “muerto”.” Se trata, en los términos de

! Paul Ricoeur, Tiempo y narracion 111, V. Supra, p. 970. El tema ya habia sido eshozado por el filosofo francés en Tiempo
y narracion I, pero su exploracion directa y ampliada la realiz6 en La memoria, la historia y el olvido, publicado en
francés en el afio 2000. El texto fue fruto de una preocupacién privada a través de la cual el fildsofo manifestaba una
laguna en la problematica de Tiempo y narracién y en Si mismo como otro. En este libro, el autor expuso que la oposicion
entre la memoria y la historia no era total, y establecia una metafora de la oposicion mediante el parentesco entre dos
hermanos. Uno de procedencia legitima: la verdadera memoria. El otro de procedencia ilegitima: la memoria por defecto.
El texto escrito es el hermano abusivo y la memoria viva es el hermano legitimo. Sin embargo, pese a sus diferencias de
legitimidad, contindan siendo parientes y hermanos. Es decir, el parentesco esta determinado por la “escritura”, pues en un
caso se estd hablando de escritura en el alma, y en el otro, de escritura sobre el papel. Paul Ricoeur,
“historia/Epistemologia”, en La memoria, la historia y el olvido, op. cit. pp. 186-236.

2 Por ejemplo, lo que es la “historia viva”, continia y abierta de Ricoeur, para La nueva historia de las mentalidades
constituye las “diferencias”, que son “las de las mentalidades de antafio, “las mentalidades no actuales”. Véase Philippe
Ariés, “La historia de las mentalidades”, en op. cit. pp. 476, 478. La razon de la historia de las mentalidades es el
“acercamiento del presente y del pasado”. Ibid., p. 480. Lo afirmé Marc Bloch antes: “No hay, pues, mas que una ciencia
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Koselleck, del permanente desafio del historicismo: como se relaciona la vida y la historia como
ciencia. Actualmente, esta tension se ha planteado como un desequilibrio entre los “documentos
humanos emocionales procedentes de los testigos y victimas”, (memoria) y el “enfoque cientifico
imparcial” (historia).> De modo que el registro del pasado, tanto para la historia como para la
memoria, cuando se enfrentan suelen oponerse irreconciliablemente. Pero no es este el camino que
segui a lo largo de mi trabajo. Tampoco he pretendido borrar la distincion (entre memoria e historia)
que se suele hacer al respecto. He tratado de exponer una alternativa diferente sobre la construccion de
la temporalidad humana; una alternativa que no sigue el camino de la propia filosofia, ni se remonta a
los fracasos de ésta con la finalidad de vislumbrar una posible solucion, como lo hace el fildsofo
francés Paul Ricoeur. Seglin se advierte, el camino que sigo es el que forja la propia “ciencia” en su
desarrollo mediante las reflexiones que hace al respecto George Herbert Mead. En este sentido, no se
parte de antinomias, de dicotomias que requieren una solucion. En esta alternativa, no hay necesidad
de liberar el tiempo del movimiento, y por ende no se presenta la diatriba entre definir el tiempo como

parte del movimiento, o definirlo de acuerdo a la conciencia. Podria decirse que gran parte de su

de los hombres en el tiempo y esa ciencia tiene necesidad de unir el estudio de los muertos con el de los vivos”. Marc
Bloch, Introduccidn a la historia, México, Fondo de Cultura Econémica, 1996 (segunda reimpresion), 1996, p., 40. ldea
que Le Goff hizo suya al declarar que la ciencia historica se define “mejor en relacion a la historia vivida de los hombres”.
Jaques Le Goff, “La nueva historia”, en Diccionario La Nueva historia, Bilbao, Mensajero, 1988., p. 294.

% Segun el historiador Yerushalmi, “Reflexiones sobre el olvido” en Usos del olvido, esta cuestion se plantea de manera
mas urgente: ¢En qué medida tenemos necesidad de la historia? ;Y qué clase de historia? ;De qué deberiamos acordarnos,
qué podemos autorizarnos a olvidar? Mientras que el historiador Carlos Ginzburg en “Memoria y globalizacién” propone
que sea la historia, y no la memoria, la encargada de crear una arqueologia de la memoria, pues tiende a existir un
desequilibrio entre “documentos humanos emocionales (procedentes de los testigos y victimas), que representarian a la
memoria (y que Yerushalmi trata como memoria colectiva) y un “enfoque cientifico imparcial”. Tanto Yerushalmi, como
Carlos Ginzburg, abordan esta cuestién como un problema de neutralidad. Es decir, si el olvido no es un tema que invite a
la neutralidad, la historia, por lo tanto, no tiene un poder curativo ante la demanda de una retribucion simbdlica, ante su
incapacidad de abordar las implicaciones morales y politicas de nuestra relacién con el pasado. Asi, las “ambiciones
cognitivas de la historia” se ven reducidas ante este poder absorbente de la memoria. Los métodos objetivos del cientifico
le llevaron de ser actor de la historia a hombre de ciencia y autor de la misma. Era como si la objetividad cientifica le
exigiese romper con el grupo y su memoria: “desprenderse de los objetos inmediatos del grupo”. Pero tanto el enfoque
cognitivo, como moral, segin Carlos Ginzburg, son complementarios. No puede haber curacion sin la recuperacion de la
verdad histérica.

* No obstante, para algunos, pese a sus diferencias, la relacion se preserva a través de la lucha contra el olvido. Yerushalmi
analiza esta tension entre la memoria y la historia en su libro Usos del olvido. Yerushalmi, et. al. “Reflexiones sobre el
olvido” en Usos del olvido, Buenos Aires, Ediciones Nueva vision, 1998, pp. 23-25. Al cual se le sumarian otras
reflexiones sobre el tema vertidas en la revista espafiola Historia, Antropologia y Fuentes Orales (2004). El trabajo de
Gérard Namer sobre La sociologia del tiempo, el de Lutz Niethhammer, Intervenir en la memoria y el de Laurant Fleury
sobre la Sociologia de las emociones. También, Carlo Ginzburg, “Memoria y globalizacion”, en Historia, Antropologia y
Fuentes Orales. Entre fabula y memoria No. 32, Barcelona, Universidad de Barcelona, afio 2004, 32 época, pp. 36-37.
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empresa teodrica se encuentra motivada por su pretension de devolver a la naturaleza aquello fue
relegado a la conciencia y de encontrar un sitio para la mente en la naturaleza.

De este modo, Mead consider6 que “nos tomamos el tiempo en serio”, y que Ginicamente para
los propositos de nuestra conducta lo “abstraemos” del espacio. Tiene que ser asi. Pues como dice, “el
movimiento en la naturaleza implica en la naturaleza reposo”. Ciertos objetos deben de convertirse en
condiciones de nuestra accion, y en este sentido dejan de ser acontecimientos, “cesan de pasar como
en realidad pasan y se convierten en su permanencia”. Para Mead, toda una comunidad huma puede
seleccionar el mismo conjunto congruente.® Es decir, que un individuo toma la actitud de la
comunidad hacia si, adopta la actitud del grupo, habla con otro y luego responde en su lenguaje; al
hacerlo constituye un “si mimo” como tal. Este “si mismo” es un individuo social ya que so6lo existe
en un grupo de individuos sociales; los selves s6lo existen en relacion con otros selves. Se trata de
“objetos sociales” en tanto actos sociales que forman parte de ese entorno, la comunidad o el grupo.®

Ahora bien, en este contexto, deseo asumir en lo sucesivo el desafio del historicismo de como
se relaciona la vida y la historia como ciencia a partir de una idea de “ciencia” que no sea opuesta a lo
“emocional”, vale decir, a lo “estético”, expresado en la “unidad de la experiencia™;’ término que
remite a la “experiencia presente” que he desarrollado en los dos ultimos capitulos. Pero también,

remite a la emergencia del acto social, vinculado estrechamente con el individuo biolégico que es la

® Esto es, considerar la idea de la existencia en la naturaleza de consentient sets. El término alude a la idea de la relatividad
respecto a la existencia en la naturaleza del movimiento y el reposo. El punto de partida es que la vida es un proceso, pues
Unicamente en movimiento el organismo configura su propio entorno, y es en éste donde el movimiento tiene lugar. Segin
Mead los consentient sets, se encuentran “determinados por sus relaciones con acontecimientos que perciben, de modo que
pueda albergar al entorno en relacién con la forma viviente, y al mundo experimentado en relacién al individuo que lo
experimenta”. En este contexto, la idea de Mead segln la cual la vida es un proceso y la experiencia una conducta o
comportamiento, implica el reconocimiento de que en la naturaleza el individuo, considerado como “acontecimiento que
percibe” (percipient event), forja sus relaciones con otros acontecimientos que perciben. La diferencia entre una conducta
y los selves, es que éstos tienen mentes; pero tienen en comdn con aquélla, la generalizacion de la existencia en la
naturaleza de estos consentient sets. Para Mead hay una relatividad entre el individuo viviente y su entorno, tanto en la
forma como en el contenido. Por consiguiente, un organismo en cuanto objeto fisico existe sélo en relacion con otros
objetos fisicos, igual que los selves s6lo existen en relacion con otros selves.

® Cabe recordar que Mead define el acto social como “la clase de actos que implican la cooperacién de mas de un
individuo, y cuyo objeto, tal y como aparece definido por el acto, es un objeto social. Entiendo que objeto social es un
objeto que responde a todas las partes del acto complejo, aunque esas partes se encuentren en la conducta de diferentes
individuos”. En un acto asi, segin Mead, el individuo es un si mismo.

" Una experiencia donde la “percepcion sensible”, que alude a la presencia del ver y el oir, no esté separada del
pensamiento.
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condicion fundamental en la construccion social del tiempo, y que no so6lo constituye la principal
referencia del presente, sino que determina “el futuro emergente” por su “caracter hipotético”. De tal
forma que al final pueda hablar de una fenomenologia de la memoria a partir de la reconstruccién de
estas experiencias estéticas; y del modo en que algunos historiadores las estan tratando actualmente.

Para ello asumiré la idea de Mead, anteriormente descrita, de considerar a la “ciencia” como
instrumento por medio del cual la comunidad obtiene control sobre su medio. Pero también, lo que en
un parrafo anterior he mencionado acerca de los “objetos sociales” en tanto actos sociales. Es decir, a
través de estos actos sociales se establece una cooperacion entre mas de un individuo, pues cada uno
de éstos adopta la actitud de los otros miembros del grupo en su actividad de cooperacion, de modo
que el individuo ingresa a sus experiencias y se convierte en un si mismo. Asi, hay una actitud comadn
que adoptan todos los miembros del grupo en circunstancias habituales mediante el uso de simbolos
significantes. En esas situaciones habituales, segun Mead, todos adoptan una cierta actitud en tanto es
habitual, pues un habito lo han adoptado todos, dando por resultado lo que se llama “instituciones”. El
hecho de que el individuo adopte la actitud de otros de modo que se encuentra adoptando la misma
actitud hacia si mismo que la comunidad, es lo que segun Mead, origina el principio de control social.

En su filosofia de la historia, Mead alude una y otra vez a la dindmica del progreso cientifico.
Segun ¢€l, el progreso cientifico ocupa un papel central “porque permite demostrar en término logicos
el caracter no pronosticable del futuro”.® La filosofia de la historia de Mead no se basa en una fe
piadosa en el “cardcter racional de la evolucion”, pero si en la creencia factica del cambio de las
instituciones. De ahi su negativa a un “caracter final” de la realidad, o una realidad ultima que no sea
la “experiencia de contacto”, pues €sta se expresa en aquellas “ocasiones de percepcion” debido a la
dependencia de la teoria cientifica respecto a los hallazgos perceptivos. Es decir, que para el cientifico

la “realidad independiente”, de cualquier objeto o estructura de objetos, se da en el mundo al que

® Hans Joas, “La génesis de los valores” en Creatividad, accion y valores. Hacia una teoria de la contingencia, México,
UAM-Iztapalapa, 2002, p. 123.
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pertenece en “la medida que en cualquier parte de su experiencia podria irrumpir un problema”. Pues
el “cientifico nunca abordara el mundo como un todo”.’

El hecho de no abordar el mundo como un todo implica que los “datos” estan aislados y que
“se asientan en un mundo que no ha sufrido una disrupcion completa”. Para el cientifico, segin Mead,
“el problema del conocimiento no surge hasta que aparece la excepcion, o hasta que el desarrollo
I6gico de la estructura del mundo trae consigo nuevos objetos que reclaman una reconstruccion”. Los
“acontecimientos emergentes” no aciertan a encajar en la estructura de relaciones aceptada, y de ese
modo se convierte en puntos nodales desde los que surge una nueva estructura de relaciones. De modo
que el surgimiento de un problema presenta inhibiciones, hacen evidente el control de la conducta; o
dicho en otras palabras, hace evidente cierta actitud en tanto es habitual; Mead Ilama a esas actitudes
instituciones humanas. Las instituciones son habitos que “representan ciertas actitudes definidas que
la gente adopta en ciertas condiciones sociales™.® Por lo tanto, el trabajo de la ciencia ser& reconstruir
el problema, pero indagando dentro del proceso del cual surgié lo emergente. Para Mead, el papel del
cientifico no es planificar el progreso hacia un objetivo, mirando siempre hacia adelante; no, sino
descubrir los problemas que existen en el proceso social. Y en su reconstruccién, forjar nuevas formas
sociales, nuevas instituciones, es decir, continuidades.

Cabe mencionar que la idea de “ciencia” descrita hasta ahora parte de hipotesis que requiere de
un nuevo descubrimiento, de modo que el resultado previsto coincide con el “acontecimiento real”, es
decir, con el individuo biolégico.™ Asi, ante la bsqueda y encuentro de un nuevo descubrimiento, se
requiere de una interpretacion reconstructiva del proceso de su constitucion; y el trabajo de la ciencia
consistird en construir hipotesis hasta que coincida el resultado previsto y el “acontecimiento real”

(“experiencia presente”). El punto clave aqui es la situacion emergente que expresa esa inmediatez y

° G. H. Mead, “Realismo empirico”, en La filosofia del presente, en op. cit., p. 292.

19 |dem, “The Problem of Society-How we Become Selves”, en op. Cit.

1 En este sentido, argumenté que el individuo biolégico forma la experiencia inmediata y constituye la “prueba final de la
realidad de las hipotesis cientificas”.
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el caracter cualitativo del mundo y de nosotros mismos. La emergencia de una nueva situacion social
puede dar lugar al surgimiento de impulsos en conflicto que llevan al individuo a un estado de vida
subjetiva; y una parte de su mundo se ve privado de su objetividad, que es desorganizada y conduce a
hacer un esfuerzo para reconstruir dicha objetividad mediante la ejecucion de una operacion creativa.
De ahi que el resultado de esta situacion sea la construccion de una historia que contiene en si la
continuidad futura.

Esta continuidad se expresa en el concepto de “experiencia estética”. Me refiero a la
continuidad que las formas vivas expresan en tanto que el “flujo de la experiencia” deriva de que
actuamos como “individuos biologicos”; y como tales vivimos en un ahora indiferenciado, en una
continuidad, insertos dentro de un flujo de la experiencia. Este individuo biolégico (compuesto de
impulsos que nos sensibilizan hacia los estimulos) plantea la necesidad de un individuo unificado que
se expresa como un “proceso irreflexivo en el que los impulsos y sus correspondientes objetos estan o
no estan presentes”; a diferencia de la “forma reflexiva” que surge cuando la “estructura de la vida de
la forma y de la especie” entra en conflicto. Asi, por un lado se tiene la conducta de todos los
organismos vivientes, es decir, la “experiencia que tiene lugar inmediatamente”, y por el otro, la
“conducta social”, esto es, “nuestra propia organizacion de la misma en la propia persona”.

De modo que, por un parte, existe la necesidad de un individuo unificado; la conducta en las
formas vivas (“conciencia” del organismo) expresa la continuidad en la que viven los individuos
bioldgicos insertos dentro de un flujo de la experiencia. Y por otra, se halla la comunidad que implica
un mundo e individuo unificado; el cual supone preservar esta “unidad” corporal desde la perspectiva
de un mundo comun. Se piensa la “conducta social” desde el punto de vista en el que “la persona ha

ingresado como factor integrante” (“conciencia de si”).*2 En este sentido, se puede hablar de la “fluida

12 ya he mencionado que la “conciencia” del organismo” o “autoconciencia” es aquella en la que existen “caracteres
sensoriales y la susceptibilidad”; se obtiene en nuestra propia experiencia inmediata en la medida en que no somos
autoconscientes”; y la “conciencia de si”, en el sentido de “darse cuenta”, pertenece a los selves. Se trata de la diferencia
no sélo entre el organismo fisiologico y la “persona”, sino también entre los dos tipos de conductas que discrepan por su
contenido y forma. La primera conducta expresa la unidad del individuo biolégico que actia impulsivamente; se trata de
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accion reciproca entre el individuo bioldgico y la persona” (“flujo de la experiencia’); que no
obstante, en tanto emerge lo inesperado como tal, sufre una ruptura.’® Su reconstruccion se lleva a
cabo a través de la “unidad de la experiencia”, redondeada y completada por la “cualidad estética”
hasta otorgarle una “unidad emocional”. Es decir, toda experiencia tiene una unidad constituida por
una cualidad estética. Esta cualidad es un “motivo significativo” que permite redondear la actividad
intelectual para convertirla en un “acontecimiento in‘[egral”.14

En este sentido, la cualidad estética da por concluida la actividad intelectual. Una experiencia
asi (experiencia estética), donde la “percepcion sensible” alude a la presencia del ver y el oir, no esta
separada del pensamiento. Esta experiencia es intersubjetiva en la media que, por un lado, es peculiar
a un individuo, y por el otro, es habitual a la experiencia de todos los individuos. Nos convertimos en
nosotros mismos sélo en la medida en que adoptamos los habitos sociales que conforman la estructura
de la sociedad. Asi, “adoptar la actitud de otro”, “tomar el papel de otro”, “compartir las alegrias y
tristezas”, no es otra cosa que el “aspecto emocional” expresado en la palabra “simpatia”. Y por otra
parte, el “aspecto intelectual”, el “aspecto racional” es el “reconocimiento de estimulos comunes, de
emociones comunes que suscitan respuestas en todos los miembros del grupo”. Segun Mead, en la
medida que “uno les indica este caracter comun a los otros, se lo indica a si mismo”."

No obstante, “uno no es actor durante todo el tiempo”, pues segin Mead, gran parte de
nuestras conversaciones no tienen una “caracteristica simboélica” y nos vemos obligados a asumir

“actitudes emocionales”. Por lo que el trabajo aqui “consiste encontrar la clase de expresion que

provocara en otros lo que esta sucediendo en é1”; se debera buscar las palabras que “responderan a su

un proceso “proceso irreflexivo”. La segunda disocia los elementos de nuestras reacciones organizadas y las reline en
nuevas combinaciones.

13 Cabe recordar que este acontecimiento inesperado como tal no se vive en el momento que emerge debido a que algo
estaba ocurriendo cuando surgié. Es decir, que la experiencia vivida de lo nuevo, lo inesperado, no se puede recuperar.

4 Seglin Dewey, toda “experiencia integral se mueve hacia un término, un fin, ya sea que cesa solamente cando sus
energias activas han hecho su labor propia”. John Dewey, El arte como experiencia, México, D.F, Fondo de Cultura
Econdmica, 1949, pp. 38, 39.

> G. H. Mead, “The Problem of Society-How we Become Selves”, en Op. cit.
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actitud emocional, y que despertaran en otros la actitud que él mismo tiene”.*® En este sentido, se
plantea la distincion entre la “experiencia que esta absolutamente envuelta por una actividad exterior”
en la que no interviene la persona como objeto, y la actividad de la memoria y la imaginacion, en la
que la persona es el principal objeto. Es decir, la distincion entre el individuo bioldgico y la persona.
De esto se trata la “fluida accion reciproca entre el individuo bioldgico y la persona”. De una
continuidad que al ser fracturada es reconstruida por los involucrados en la “emergencia del “acto
social”. Si la vida es un proceso y la experiencia una conducta o comportamiento, de modo que todo
estd en constante cambio, a Mead le interesa lo permanente expresado en lo que continua en la
existencia. Es decir, la construccion y reconstruccion de la continuidad de la vida mediante un
concepto de “experiencia estética”.

Ahora bien, quiero expresar esto mismo pero en términos de una comunidad en relacion con su
“propio pasado”. Para ello sera necesario partir de la “condicion de inmediato del ahora”, el “mundo
fisico”, lo que para Mead es “el mundo que esta ahi” (world that is there), y del individuo bioldgico
colocado en dicho mundo; que para William James es un organismo cuyos movimientos constituyen
fines que se persiguen inmediatamente. En este punto, cabe recordar que nos estamos refiriendo a la
“unidad organica” que se encuentra en lo que fisioldgicamente puede llamarse “coordinacion”. Aqui
la “coordinacion sensitivomotora” permite que el movimiento sea lo primario, y la sensacion o el
“estimulo sensorial” lo secundario; de modo que el movimiento del cuerpo es el que determina la
cualidad de lo que se esta experimentando.

De acuerdo con Mead, sobre este “mundo” que “esta ahi” tiene lugar el “acto no reflexivo”. El
mundo no surge, “estd ahi”, y la “experiencia humana” tiene lugar en él. La constitucion de la

experiencia (“unidad de la experiencia”) se da en este mundo, si se considera que la novedad y la

16 Es decir, se trata de una comunicacion en el sentido de simbolos significantes, comunicacion que esté dirigida no sélo a
los otros, sino también al individuo mismo”. En suma, la comunicacion reside en que “proporciona una forma de conducta
en la que el organismo o el individuo puede convertirse en un objeto para si”. G. H. Mead, “La base genética de la
persona”, en Espiritu, persona y sociedad, Barcelona, Paidos, 1999, pp. 178-179.
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“unicidad” se encuentran dentro de la “dimensioén cualitativa de la experiencia”, de modo que el
mundo de la experiencia es un “mundo de interrupciones”.!’ Me he referido a esto como la
experiencia situada dentro del proceso de vivir,'® destacando que las sensaciones, al verse
interrumpidas, indican una ruptura en la rutina que le precede, y sefialan, al mismo tiempo, “puntos de
reajuste”, “transacciones en el habito del obrar, cambiando el curso de la acciéon”. Las sensaciones
como estimulos provocan y conducen a una indagacion que habra de terminar en conocimiento. De
modo que se tiene, de un lado, y dicho en términos de William James, la sensacion como guia de la
accion habitual, dejando a la mente libre.”® Y del otro, el “conocimiento”; la “mente” emerge a partir
de la conducta social, pues la cognicidn permite el reajuste de un habito. Por ejemplo, el “acto de
escribir continuamente” implica una conexion fisioldgica previamente formada por el hébito; este acto
continuo de escribir puede verse interrumpido debido a que la punta de mi lapiz se ha quebrado.

Asi, ante situaciones semejantes a la que motivo el uso del pensamiento, y que fue resuelta por
éste, la conducta procede sin necesidad de pensar. Es el mundo del comportamiento habitual que
Mead denomina “el mundo que esta ahi”, un mundo de conducta inmediata. En este sentido, es
necesario mencionar que hay una diferencia cualitativa entre la cognicién humana caracterizada por el
uso de simbolos significantes y las adaptaciones que ocurren en niveles de conducta no cognitivos.
Sin embargo, encuentran una similitud en la medida que las “conductas mediadas simbodlicamente”, a
su modo, son también adaptativas.?’ Lo importante de esto estriba en reconocer en este “mundo” lo
que Mead denomind un “no si mismo como objeto”. Esto es, el “objeto esta ahi en su inmediata

resistencia al esfuerzo del organismo”, pero no “esta ahi como objeto”, “no tiene un interior”. %

" Al respecto véase James Bennett, “Dewey on Causality and Novelty”, en Tiles (editor) John Dewey: Critical
Assesments, Vol., IV, Gran Bretafia, Routtledge, 1992, p., 328.

18 Apartado 11 del capitulo Tres: “La fluida accion reciproca entre el individuo biolégico y la persona”.

9 Cabe recordar que para James, los “antecedentes inmediatos de cada cadena de movimientos de la cadena” son
“sensaciones” a las que usualmente no prestamos atencién, pero que en “cuanto salen mal atendemos de inmediato”.

0 \/gase al respecto, Ignacio Sanchez de la Yncera, “Emergencia y socialidad” y “El regreso de la mente a la naturaleza
humanizada” en op. cit., p. 181y ss.

21 No repetiré todo lo concerniente a la forma en que se le atribuye un interior a la cosa para ser percibida como “cosa”. Es
decir, a la “capacidad de asumir el papel de la cosa” como requisito fundamental para la “constitucion de la “cosa fisica”



135
En este marco de ideas, es pertinente mencionar que para Mead, la “historia no existe excepto
en la medida que los individuos del presente se ubiquen en algin sentido en el pasado”.?? Aqui, no
hay una “experiencia fracturada” de antemano. Sino “memoria” en tanto proceso para la creacion de
la historia. Es decir, que la historia existe por la emergencia de la memoria en un presente (experiencia
presente). Dice Mead, “el pasado surge con la memoria”.”® Mientras no haya una memoria, la
“historia del presente” continua, pues al emerger un presente se interrumpe el flujo del tiempo. La
memoria “nos obliga a detenernos” y a “apartarnos de este flujo”. Un presente que transcurre supone
la continuidad que es la historia del universo y la naturaleza en la tierra donde no existe el hombre. La
emergencia de lo discontinuo en esta continuidad implica la capacidad humana de simbolizar esta
novedad emergente que irrumpe el flujo del tiempo, introduciendo en éste cortes temporales a través
de imagenes de memoria. Aqui es donde se puede emplear la palabra “encuadre” de las imagenes, o
“encuadramiento” de la imaginacion, en la constitucion del pasado y del futuro, de modo que se
permita extender el medio inmediato mas alla de la esfera de la percepcidn sensorial a traves de estas
dimensiones. Los seres humanos crean y recrean continuidades a través de “estructura” (s) en la
historia tal y como la reescribe cada generacion pues “es la tnica historia del mundo que tiene”.*
Decir que “es la Unica historia del mundo que tiene” implica aceptar que “los pasados” y “los
futuros” surgen en la “experiencia humana”, y sélo entonces “los conocemos”. La emergencia de una
nueva situacion social origina una historia a partir de las condiciones bajo las que ha emergido esta
novedad. Frente a esta emergencia hay cosas que no cambian y que son las condiciones de ese cambio
provocado por la novedad. De modo que lo que “esta teniendo lugar tiene lugar bajo condiciones de
necesidad”, es decir, que el “condicionamiento de lo que esta teniendo lugar” esta ahi, en el presente.

El pasado esta en el presente, “trasciende nuestro presente”. Para Mead, “todo el pasado esta en el

(physical thing). Es suficiente con lo que he mencionado para contextualizar la relacion de la comunidad con su “propio
pasado”.
2 G. H. Mead, “Kant y el contexto del romanticismo filosofico™, en op. cit., p. 204.
zj Idem, “La naturaleza del pasado”, en op. cit., p. 63.
Ibid.
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presente en calidad de naturaleza condicionante del pasar, y todo el futuro surge del presente en la
forma de los acontecimientos unicos que dimanan de é1”.%° El “mundo que esta ahi” en relacion con el
organismo “incluye su pasado”; pues establece las condiciones para la adaptacion del organismo y
para el consiguiente cambio en y de ese mundo. Por lo tanto, hay que desenmarafar ese pasado que
existe en el presente, “revelar todos los caracteres del pasado que estan implicados en el presente, en
la medida que el pasado que pasa es irrecuperable e irrevocable, y rinde cuanta realidad existe en ese
presente”.?®

Tal y como lo mencioné en parrafos anteriores, eso que “estd ahi” se encuentra como “objeto
fisico”, aparece en la “experiencia inmediata de la resistencia espacial del cuerpo”; y se refiere a la
“naturaleza del objeto”, invocada en el organismo, tal como aparece en la sensacion de solidez o
resistencia. En este sentido, vuelvo a plantear la relacion del “mundo que esta ahi” (world that is
there) y el individuo biol6gico (organismo) colocado en dicho mundo. Este “mundo que esta ahi”
constituye el “no si mismo como objeto”. Y como “objeto”, el “mundo responde al sujeto” que es el Si
mismo. Pues éste no existe sino en relacién con otra cosa.’’ Mead plantea que la naturaleza del si-
mismo es tener un “no si-mismo como objeto”’; de modo que el “si-mismo” establece “su propio no si-
mismo” hasta identificar el “no si-mismo” consigo mismo Yy asi formar una “unidad” que es
presupuesta en “nuestra experiencia”, pues proviene del propio proceso de experiencia.

Asi, puede decirse que el “pasado estd alli”, pero no “forma parte de”, es decir, no se es

consciente de ese pasado. La persona no se ubica en ningun sentido en ese pasado. Mientras esto no

sucede, es decir, en tanto que no emerge el “acto social”, puede decirse que lo que hay es un continuo

% G. H. Mead, “Emergencia e identidad”, en op. cit., p. 222.

% Idem, “El presente como lugar de la realidad”, en op. cit., p. 216

%7 Las palabras “si mismo™ pertenecen a la forma reflexiva. Segiin Mead, “es una forma gramatical que usamos cuando el
individuo es tanto sujeto como objeto. Se dirige a si mismo. Se ve a si mismo como lo ven los demas”. Aqui “el individuo
ocupa la posicion de sujeto y objeto a la vez”, como resultado de lo que a lo largo del capitulo seis se ha llamado la
“capacidad de asumir el papel de la cosa”; puesto que “Gnicamente adoptando los roles de otros hemos sido capaces de
volver sobre nosotros mismos”. Asi, en su “forma reflexiva el si-mismo se anuncia como un organismo consciente que
s6lo es lo que es en la medida que puede pasar de sus propio sistema a los de los otros, y puede, de ese modo, al pasar,
Ocupar tanto su propio sistema como aquel al que esta pasando”. Lo cual es posible “cuando su actividad forma parte de un
proceso social mas amplio”. G. H. Mead, “Las implicaciones del si-mismo”, en op. cit., p. 267
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entre el “mundo que esta ahi” (world that is there) y el “si-mismo” como organismo; la “fluida accion
reciproca entre el individuo biologico y la persona”. El objeto fisico que aparece en la experiencia
inmediata, lo percibido, no esta frente al individuo en una relaciéon de “darse cuenta”, sino en una
simple relacién de conducta.?® Pero con la emergencia del presente (acto social) surge la “conciencia”
del proceso precedente y con ello se hace evidente su “caracter social”. Lo social para Mead es la
conciencia del proceso (Acto), y éste (proceso) no es idéntico a la conciencia (consciousness) del
mismo que es “un hacerse cargo de (awareness) la situacién”.?® Por lo tanto, el ingreso de la persona a
la conducta social como “factor integrante” implica el si-mismo en su forma reflexiva, es decir, se
anuncia como un “organismo consciente” que es lo que es en “la medida que puede pasar de sus
propio sistema a los de los otros, y puede, de ese modo, al pasar, ocupar tanto su propio sistema como
aquel al que esta pasando”. Por esta razon puede decirse que el ingreso de la persona a la conducta
social como “factor integrante”, la vuelve “efectivamente organizada”; su actividad forma parte de un
“proceso organizado mas amplio” y la experiencia expande su propio horizonte.

El punto a sefialar aqui es que si el individuo bioldgico plantea la necesidad de un individuo
unificado, y éste supone preservar la “unidad” corporal desde la perspectiva de un mundo comun, es
decir, la comunidad, ¢;cémo se da la relacion de la perspectiva individual con la perspectiva comin?
Un “acontecimiento” siempre le ocurre a algo, emerge (“emergent event”); y al hacerlo, surge la
posibilidad de organizar, en la interseccion de un mismo cuerpo de acontecimientos, diferentes
“sistemas temporales”. Pues un “cuerpo de acontecimientos” organiza las diferentes perspectivas de
dichos acontecimientos. En esto se expresa el “principio de la organizacion de las perspectivas” que
supone “tomarse en serio el tiempo” y “el abandono de la simple localizacion como principio de la
existencia fisica”. Es decir, la separacion del espacio y el tiempo cuando se abstrae a éste para los

propdsitos de nuestra conducta; los objetos en su permanencia se vuelven condiciones de nuestra

%8 Idem, “La génesis del si mismo y el control social”, en op. cit., p. 355.
? Idem, “La naturaleza social del presente”, en op. Cit.
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accion, y los “acontecimientos tienen lugar con referencia a ellos”. En otras palabras, si en el proceso
de la comunicacién el individuo es otro antes de ser un si mismo, es el “dirigirse hacia si en el papel
de otro como surge un si mismo en su experiencia”. So6lo asi, el individuo es capaz de convertirse en
“otro generalizado”; unicamente al “dirigirse a si mismo en la actitud del grupo o de la comunidad”, el
si-mismo es “definido frente al todo social al que pertenece”. Esta es “la perspectiva comin”.*°

No obstante, se manifiesta una limitacion en la “organizacion social de estas perspectivas” en
la incapacidad de los individuos para ponerse en la perspectiva de los otros; no puede hacerse cargo
de sus puntos de vista. La “perspectiva rechazada no consigue concordar con la perspectiva comun
que el individuo descubre que ocupa como miembro de la comunidad de mentes que es constitutiva de
su si-mismo”. Asi, en este proceso una “perspectiva deja de ser objetiva”, se “convierte en subjetiva”
y “surgen nuevas mentes comunes y nuevas perspectivas comunes”. Aunque siempre perspectivas,
pues al “caer” la objetividad de las perspectivas solo quedan contenidos privados que implican
diferencias de acceso o de perspectivas (individuales); implican experiencias subjetivas respecto a la
objetividad de las perspectivas expresada en la perspectiva de la comunidad. De este modo, esta
“limitacion” en la organizacion social de las perspectivas, supone un problema en el desarrollo de esa
capacidad de asumir roles, planteado por Mead como un rasgo especifico antropoldgico.®! Puesto que
todo self es “un self social” restringido al grupo cuyos roles asume, y “nunca abandonara este self
hasta que se encuentre a si mismo entrando” en una sociedad mas amplia y pueda mantenerse en
ella;*® el meollo radica en la ampliacion de la sociedad.

En este sentido, puedo afirmar que hay diversas formas en que se construye la memoria de
acuerdo a la orientacion temporal del grupo y del papel que dicha orientacion tiene en la formacion de

su identidad. Existen grupos sociales que viven procesos gue no necesariamente (a priori) estan

% G. H. Mead, “La realidad objetiva de las perspectivas™, en op. Cit., p. 344. Mead define la “perspectiva comin” como “la
comprehensibilidad, y la comprehensibilidad consiste en un enunciado que se formula desde el punto de vista de las
condiciones sociales comunes”. Ibid., p. 343.

® Hans Joas, “Las teorias de roles y de la interaccién en el estudio de la socializacion”, en op. Cit., p. 261.

¥ G. H. Mead, “La génesis del Self y el control social”, en op. cit., p. 185
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afectados en la direccion de un “futuro abierto” en virtud de los cambios que estdn ocurriendo. Aqui,
no se podria afirmar con antelacién que en esos grupos el pasado se ha convertido en un “deposito
muerto” que ya no anima al presente; que se “esta atrapado” en un pasado “cerrado” y “abstracto”.
Pues hay un pasado en la memoria de la comunidad de los seres humanos como parte de su propio
proceso, esto es, de su historia. Segun advierto, en esto radica uno de los aportes fundamentales de
Mead sobre la separacion del tiempo y espacio en la construccion de las perspectivas. Puesto que
“todo objeto que es unico” tiene una historia. Al adoptarse la unicidad de la emergencia del acto
social espaciadamente, se convierte en una historia; con la unicidad se crea un pasado y un futuro, una
conciencia (de su propio pasado) y una identidad (emergencia de la identidad). El si-mismo establece
una relacion con el “no si-mismo como objeto”, que es el pasado que esta alli, del que no se es
consciente, y en la medida en que se dirige hacia si en el papel de otro; es decir, que se dirige a si
mismo en la “actitud de la comunidad”, “surge un si mismo en su experiencia”. Al reconstruir el
pasado el si mismo se sitla en él, y “nos hacemos conscientes de nosotros mismos”.

De ahi que el si-mismo se defina frente al todo social al que pertenece, la perspectiva de un
mundo comun, es decir, la comunidad. Y pese al tiempo que implica el proceso mismo de este “patron
duradero”, este tiempo se encuentra separado del espacio al construir socialmente la objetividad de las
perspectivas. Digamos que el “tiempo se abstrae” y da la impresion de que “no pasa”. Pero, como dice
Mead, “si nos tomamos el tiempo en serio, nos percatamos de que el aparente caracter atemporal de
nuestro mundo espacial y sus objetos permanentes, se debe al conjunto congruente que cada uno de
nosotros selecciona”. Pero también existen grupos sociales que, dada la incapacidad de ampliar la
sociedad, tienen una orientacion al futuro, y su relacion con el pasado puede ser mas a través de la
historia (apropiacién de textos) que de la memoria. En las llamadas sociedad modernas, o en algunos
grupos que la constituyen, hay un puntualizacion del presente, una historificacion del pasado y una
apertura al futuro. Para estos grupos la “experiencia del presente” se ha fracturado como resultado

del Neuzeit. Cuando esto ocurre, efectivamente, el “presente” toma como guia la oposicion entre
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espacio de experiencia y horizonte de espera, y se asume como una preparacion para el futuro
(abierto) cargado de expectativas y posibilidades. El “futuro abierto”, tal y como lo advierto en estos
grupos (y empleando las ideas de Mead), es resultado de la unicidad del Neuzeit, pero al propiciar la
ruptura se presento la necesidad de reconstruir el pasado, de hacerlo suyo, de situarse en él, en una
palabra, de crearlo.

El problema es que subsiste la incapacidad de ampliar la sociedad. Es decir, la incapacidad de
los individuos para ponerse en la perspectiva de los otros; no pueden hacerse cargo se de sus puntos
de vista. Y desde el presente se preparan para el futuro estableciendo una relacién con el pasado més a
través de la historia (escrita) que de la memoria. No se relacionan con el pasado como una condicion
para descifrar el futuro, “no se forja la identidad” como parte de un proceso, sino atendiendo “todas
las posibilidades y expectativas”.®® En este sentido, puede decirse que el “presente” se expande hacia
los lados, no hacia atras como parte de su proceso, propiciando asi el “presente de la modernidad”;
que prevalece sobre el pasado y el futuro, absorbiendo el tiempo pretérito y el porvenir en un espacio
sincronico en expansion. De aqui deriva la necesidad de vivir en formas extensas de temporalidad y
asegurar un espacio.

Por otra parte, me gustaria terminar estas Ultimas reflexiones derivadas de mi trabajo, a través
de exponer, grosso modo, y en el contexto de todo lo mencionado sobre la “unidad” de la “experiencia
estética”, cOmo partir de ésta para la reconstruccion, manifestacion y representacion de lo emocional,
de tal forma que se pueda hablar de una fenomenologia de la memoria. Desde luego, sin ignorar el
problema con el que se inicid este trabajo: (Cdémo constituir la temporalidad humana a partir de la
“experiencia presente” de los seres humanos de modo que la “presencia real” del pasado, como
viviendo en el presente, y el futuro como germinando de él, sean completamente reales? O expresado
en los términos del filésofo de la Selva Negra, Martin Heidegger, aclarando que no recurriré a éstos.

Si el “ser” unicamente resulta apresable cuando se mira al tiempo; “Ser” y “tiempo” Se encuentran

% parece que no hay identidad, o hay muchas identidades.
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intrinsecamente vinculados bajo la pretension de comprobar que el sentido del ser se muestra en la
temporalidad. Asi, dado que el “fundamento ontoldgico original de la existenciariedad del ‘ser ahi’ es
la ‘temporalidad’”, la cuestion es ¢cOmo apresar esta totalidad?

Trataré de exponer en breves lineas, en la medida que el principal argumento ya ha sido
expuesto, la forma en que puede resolverse esta cuestion desde la perspectiva de la teoria de la
constitucion del tiempo de Mead. Y al hacerlo desarrollaré brevemente la manera en la que pienso se
puede partir de la “unidad” de la “experiencia estética” para la reconstruccion, manifestacion y
representacion de lo emocional, en el sentido de explorar una fenomenologia de la memoria. Seré muy
esquematico para no ser redundante, puesto que los principales conceptos e ideas ya han sido
expuestos.

1). “Orden metafisico”. Segun observo, Mead desarrolla, en La naturaleza del pasado, una
respuesta a su preocupacion por encontrar un lugar para el pasado y el presente emergente, es decir,
para localizar el “pasado irrevocable” en un “orden metafisico”. Si el pasado no se pierde (“trasciende
nuestro presente”), ;donde encontrarlo? La idea es que el pasado que pasa es irrecuperable e
irrevocable, y rinde cuanta realidad existe en el presente. Es decir, “todo el pasado estd en el
presente” (como condicionante del pasar), y “todo el futuro surge del presente” (acontecimientos
Unicos que dimanan de él). Expuesto desde el punto de vista estético, el problema entonces radica en
encontrar un “todo concluso” (Acto acabado) producido instantaneamente que escape a cualquier
movimiento y a cualquier génesis. Mead lo expreso en los términos de llevar hasta su culminacién un
trabajo. La persona adecuadamente comprometida con empresas gratificantes, infunde su actividad de
la experiencia estética. De modo que, cualquier persona que inicia un trabajo y lo lleva hasta su

culminacién, contintia su obra hasta el final y experimenta el gozo de su creacion.*

% El trabajo del artista se ve beneficiado por su propia creacion, “en tanto que el disfrute de su uso final debe venir
sugerido en cada paso intermedio de su produccion y fluir con naturalidad en el oficio que lo produce. G. H. Mead, “The
Nature of Aesthetic Experience”, en International Journal of Ethics 36, 1926, pp. 387.
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2). La persona como “un todo”. La persona como ser vivo (individuo biologico) forma parte
de un todo (“mundo que esta ahi”) que, sin embargo, nunca sera una “personalidad completa”. Esto
supone la interaccién dindmica entre el individuo biolégico y su entorno;® la relacion del “mundo que
esta ahi” (world that is there) y el individuo biolégico (organismo) colocado en dicho mundo. En la
medida que la interaccion del individuo bioldgico y las condiciones que le rodean esta implicada en el
proceso mismo de la vida, la “experiencia ocurre continuamente”. ES asi que el “mundo que esta ahi”
tiene caracteres que nos rodean y ocupan un lugar en relacién con la persona, no obstante que éstos
existan en la experiencia. Es decir, es en la experiencia en la que el organismo fisico puede llegar a ser
un objeto para si mismo. Un si mismo surge cuando hay un proceso social dentro del cual se inicia el
si mismo como otro (un “no si miso como objeto”). El si mismo surge dentro de ese proceso. Pues el
individuo estd en un proceso social del cual es parte (como “uno no si mismo”), donde fluye
verdaderamente sobre si mismo como lo hace sobre los demas; alli surge el si mismo, y alli se vuelve
sobre s, se dirige a si mismo.* Cuando se dirige hacia si en el papel de otro (generalizado) surge el s
mismo en su experiencia.’’
En este sentido, se entiende la afirmacion de Mead de que el “cientifico nunca abordara el

mundo como un todo”, y por ende, no es posible alcanzar una “personalidad completa”.®® Asi que de

% Es la idea de Mead sobre la evolucién, relacionado como antes lo expliqué con las teorias sobre la relatividad. “La
relacion entre la forma y el entorno existe siempre”. Toda forma viviente, segin Mead, se esfuerza por controlar su
entorno tanto como puede, pero “la forma que tome no puede preverse nunca, y eso se aplica tanto a las forma por
separado como al desarrollo social”.

% G. H. Mead, “The Problem of Society-How we Become Selves”, en op. Cit.

3" Me he referido anteriormente a esto como la diferencia que hay entre la “experiencia que estd absolutamente envuelta
por una actividad exterior”, donde no interviene la persona como objeto (el mundo estéa ahi), y la actividad de la memoria
y la imaginacion, donde la persona es el principal objeto (si mismo). Es decir, la distincién entre el individuo biol6gico y
la persona. O la unidad entre el “si-mismo” y “su propio no si-mismo”, hasta que se identifican.

% Hans Joas ha sefialado la importancia del programa de una teoria de la intersubjetividad préctica que sustituya la
concepcion de la intersubjetividad centrada en el lenguaje. Hans Joas, “Conclusion: La creatividad de la accion y la
subjetividad de la raz6n”, op. cit.,, p. 279. Segun él, esta teoria permitira “establecer un vinculo entre la teoria de la
fundacion de la identidad y el problema de la constitucion de los valores”; asi, “para entender como es que surgen los
valores (en tanto que criterios de autovaloracion reflexiva subjetivamente evidentes y emocionalmente cargados), es
necesario tener una comprensién adecuada del Yo, de su formacién y su trascendencia, y esta comprension supone la idea
seflalada de una socialidad primaria”. Hans Joas, “La génesis de los valores” en op. cit., pp. 33-34. La constitucién de la
identidad supone la idea de un Whole self (identidad completa) que descansa en su totalidad en la imaginacién humana;
“ninguna perspectiva visual ni actividad practica puede otorgarnos una vivencia completa de nosotros mismos. La
interaccion social misma, permite, después de que se ha disuelto la unidad simbiética original con nuestra madre, sélo por
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“todo el pasado” que “esta en el presente” (“trasciende nuestro presente”), Unicamente serd revelado
lo que el presente permita; en otras palabras, ¢l pasado “rinde cuanta realidad existe en ese presente”.
Como dice Mead, dentro de la “experiencia concebible”, todo avance hacia un conocimiento mayor
simplemente expande el horizonte de la experiencia”. (COomo es posible entonces esta totalidad?
(Como constituir la temporalidad humana a partir de la “experiencia presente” de los seres humanos
de modo que la “presencia real” del pasado, como viviendo en el presente, y el futuro como
germinando de €l, sean completamente reales?

La idea de Mead de que la mayoria del tiempo asumimos “actitudes emocionales” y por ello
nuestras conversaciones no tienen una ‘“caracteristica simbolica”, dejan entrever la necesidad de
estructurar linguisticamente dichas emociones. Las palabras permiten responder a la “actitud
emocional” de modo que se despierte en “otros la actitud que ¢l mismo tiene”.>® En este sentido,
puede decirse gque el yo (individuo bioldgico) se encuentra mas alla de la experiencia inmediata; “no
es dado directamente en su experiencia”, “aparece como una figura historica”. Es decir, existe un “yo”
(mediado) que por medio de simbolos aparece en la conciencia; hablamos con nosotros mismos.
Estrictamente hablando, el yo (individuo bioldgico) no puede existir en la conciencia como objeto;
nunca esté en la escena, pues “no nos podemos ver”. Asi que el ser humano no puede enfrentarse con
la “realidad” de modo inmediato; no puede ver la realidad cara a cara; y entonces, en lugar de tratar
con las “cosas mismas”, parece conversar “consigo mismo”.

Por lo tanto, la cuestion es partir de las “actitudes emocionales”; una “relacion entre lo que
sentimos, y el organismo que siente”.*’ Es decir, partir del individuo biolégico concreto de modo que

éste sea lo mas importante dentro del grupo o la comunidad (el “otro generalizado”). Y la forma en

breves instantes esta experiencia de union extatica o de fusion con los demas”. Hay una tension constante entre el Yo real
y el Yo ideal. El concepto de autorrealizacién deriva su significado de esta tension. Ibid., p. 44.

% se trata de una comunicacion en el sentido de simbolos significantes, comunicacion que esté dirigida no sélo a los otros,
sino también al individuo mismo”. En suma, la comunicacion reside en que “proporciona una forma de conducta en la que
el organismo o el individuo puede convertirse en un objeto para si”.

0 George H. Mead, “Los filésofos romanticos. Hegel”, en Escritos politicos y filoséficos, traducido por Silvia Villegas,
Argentina, Fondo de Cultura Econémica, 2009, p. 225.
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que esto es posible es mediante una “actitud romantica”, por medio de la cual el mundo se identifica
con el si mismo en tanto que éste es externalizado. Dice Mead, “uno proyecta el propio si mismo al
mundo, ve el mundo a través del ropaje, del velo, de las propias emociones™.** Este es el punto. Habia
hablado antes que la cualidad estética da por concluida la experiencia y brinda una unidad emocional.
En este sentido, las emociones son cualidades cuando son “significativas de una experiencia compleja
que se mueve y cambia. Una emocion exige un objeto, algo real; es decir, pertenece a “una certeza del
yo”, al yo que se ocupa en el movimiento de los acontecimientos hacia un resultado deseado o no
deseado”. Dicho en otros términos, “la realidad significa simplemente relacion con nuestra vida
emocional y activa. Asi, todo lo que excite y estimule nuestro interés es real.*?

Esto nos lleva a lo que William James llamoé la “corriente de pensamiento”, cuyo empleo
metafdrico alude a la tradicién de un sentimiento tal como se maneja en la literatura (la corriente
romantica, la corriente simbolica) y expresa la idea de una continuidad. En el pensamiento del
sociélogo francés Maurice Halbwachs, esta continuidad se halla en relacion con el sentimiento de
quien actualiza la pluralidad de tiempos. Se trata de una continuidad esbozada en el texto “La
memoria colectiva de los musicos” a través de la idea segun la cual, la memoria colectiva del grupo
religioso, por un lado, buscara retener el espiritu y recordard menos las palabras de sus oraciones que
los sentimientos religiosos; y por el otro, expresara la idea de poner en escena o0 de representar
aquello que tiene una fuerte carga afectiva, en tanto que crea sentido, como un acontecimiento, un

lugar, una obra. En éstas, las emociones constituyen “el mejor medio para crear entre todos los

miembros del grupo que han sido testigos de algo, una comunidad de sentimiento o emocioén”. La

“! Idem, “Kant y el contexto del romanticismo™, en Escritos politicos y filosoficos, op. cit., p. 208.

%2 John Dewey, “El arte como experiencia”, op. cit. p. 40. William James sefialo que cuando un objeto nos atrae de tal
modo que le dedicamos nuestra atencion, lo aceptamos, llenamos nuestra mente con él, o “lo tomamos en cuenta
practicamente, es decir, cuando para nosotros es real, creemos en ¢é1”. “jTan seguro como que existo!”. Al sentir nuestra
realidad presente con una fuerza totalmente coercitiva, atribuimos un grado de realidad exactamente igual, en primer lugar
a todas aquellas cosas con las que podemos entrar en contacto con un sentido de necesidad personal, y en segundo lugar a
aquellas cosas mas distantes que se relacionan continuamente con éstas”. William James, “La percepcion de la realidad”,
en op. cit., p. 796.
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emocion en la medida que proporciona una “unidad cualitativa”, y ésta permite el “caracter estético”
de una experiencia, implica una continuidad natural.

El paralelo entre Mead y Dewey se halla en los términos de continuidad, cualidad y
experiencia, en tanto éstos suponen el “fondo de una experiencia pasada”; es decir, necesitan de un
condicionamiento para que las relaciones entre el padecer y el hacer puedan ser captadas. Solo de esta
forma se establecen firmemente “las relaciones entre el padecer y el hacer”, que son las que originan
esa experiencia con “gran profundidad y aliento”. O dicho en otras palabras, el desarrollo de una
“nueva experiencia” Unicamente es posible en el arte. SOlo una experiencia con caracter estético
permite explicar la nueva experiencia pues se define a partir de la “unidad cualitativa” que
proporciona unidad a las partes variadas de una experiencia; la experiencia constituye dicha unidad si
tiene una cualidad estética; la unidad se abre al pasado y al futuro, en tanto que se encuentra situada
en una “dindmica presente” que implica la interaccion constante entre el ser vivo y su medio. De ahi
que “lo real”, lo inesperado que emerge, como principal referencia del specious present, ancla a las
personas; Yy a partir de de alli, las personas establecen diversas relaciones, con otras personas y cosas,
entre uno y otro tiempo, entre uno y otro lugar. En este sentido, constituye la experiencia de un “ahora
inmediato” que nunca serd completamente el mismo, nunca se volverd a repetir pues algo estaba
ocurriendo cuando surgio.

Lo inesperado que emerge, “lo real”, hace evidente la ruptura de la “unidad de la experiencia”
que sera reconstruida mediante el desarrollo del sentimiento (experiencia afectiva) de quien actualiza
la pluralidad de tiempos sociales en el presente. Pues la “realidad”, “emocion”, “experiencia” y
“unidad cualitativa” se descubren en la idea de “experiencia estética” que manifiesta una continuidad
y reconstitucion de la “unidad” del organismo a través de quien experimenta este sentimiento:

experiencia artistica. Para Maurice Halbwachs, Unicamente situado desde el punto de vista de las
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conciencias colectivas, se permanece en el tiempo real.** Un tiempo que es lo “bastante continuo para
gue un pensamiento pueda recorrer todas sus partes sin dejar de ser él mismo, y conservando el
sentimiento en su unidad”. Asi, lo “real” que emerge hace evidente la unicidad del acontecimiento, la
actividad naciente, que estructura el tiempo de su historia. Halbwachs va a desarrollar una concepcion
original del tiempo vivido portadora de una realidad social, expresada en la idea de que la “duracion
interior” de la “conciencia individual” se descompone en varias corrientes que tienen su origen en los
propios grupos.

Desde mi perspectiva, la oposicion y “desequilibrio” entre lo emocional (testimonios) y el
enfoque cientifico imparcial (historia) que al principio mencioné, se encuentran presentes en la
“corriente de pensamiento o de la memoria” desarrolla por Halbwachs en el texto La memoria
colectiva. Pero no como desequilibrio, sino “como una corriente de pensamiento-memoria mistica”.**
Es decir, Halbwachs distingue dentro de la “corriente de pensamiento o de la memoria”, entre la
“corriente de las impresiones” y la “corriente de pensamiento de la memoria”.*> La primera esta
vinculada al propio cuerpo y “no nos permite salir de nosotros mismos”; la segunda, “nos abre una
perspectiva sobre el pasado”. Se trata de la diferencia entre el inmediato sentir de una sensacion y su
percepcion por un acto reflexivo posterior. En general, la “sensacion no se forma ni existe mas que en
el momento en que su objeto ya no esta ahi”.** De modo que la corriente de memoria social o

colectiva, hace posible que una sociedad tome conciencia de si misma en la medida que tiene la

facultad de remontarse en el tiempo y puede pasar constantemente sobre las huellas que ella misma ha

“* Maurice Halbwachs, “La memoria colectiva y el tiempo”, en La memoria colectiva, Espafia, Universidad de Zaragoza,
2004, p. 108. Las “corrientes de pensamiento” tienen su propio origen y “la mayor parte de su curso en el pensamiento de
los diversos grupos con los que nos relacionamos”. 1bid., p. 128. Es decir, cada persona participa en varios pensamientos
en tanto es miembro de diversos grupos. De modo que “al acercar varias conciencias individuales, podemos situar sus
pensamientos 0 acontecimientos en uno a varios tiempos comunes”. 1bid., p. 127

* Gérard Namer, “Postfacio”, en Maurice Halbwachs, Los marcos sociales de la memoria, traducido por Manuel Antonio
Baeza, Barcelona, Anthropos, 2004, p. 421.

** Halbwachs, “La memoria colectiva y el tiempo™, en op. Cit., 128.

6 Maurice Halbwachs, “La memoria colectiva en los musicos”, en op. cit. p., 170.
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dejado. La memoria “nos obliga a detenernos” y a “apartarnos de este flujo”, a “retomar la corriente”
o0 por lo menos tomar un atajo.

Cabe mencionar que para Halbwachs, tanto las emociones*’ como el lenguaje, son elaborados
por la sociedad para crear una comunidad de pensamiento”.*® La expresién de las emociones se
produce en un marco espacial de modo que establece una estrecha union entre el movimiento ritual y
la expresion emotiva; el gesto o movimiento ritual tiene un sentido y pretende poseer una eficacia
mégica y religiosa.”® En la medida que los ritos y las ceremonias definen una accién sobre las
representaciones, se plantea que la sociedad ejerce una accion continua y poderosa sobre las
imaginaciones. Asi que estas imaginaciones (ritos y ceremonias) manifiestan no sélo una continuidad,
en tanto que se prolongan las ceremonias durante dias, sino también, una reglamentacién de modo que
se ejerce una accion.

Hasta ahora me parece haber expuesto algunos indicios que posibilitarian una fenomenologia
de la memoria que no haga del “presente del capitalismo” su unico referente historico; y por medio de
ésta reconstruir aquellas “unidades” de “experiencia estética” que representan y manifiestan lo
emocional; lugares simbdlicos como una obra teatral, fiestas o ceremonias, marcados socialmente:
recuerdos nacionales o religiosos y acontecimientos que son objeto de una ritualizacion. Lo que
implica ubicar el surgimiento de la situacion emergente que expresa esa inmediatez y el caracter
cualitativo del mundo y de nosotros mismos. Pues es aqui donde se reconstruye la continuidad de la

vida, la “unidad de la experiencia” (resquebrajada) gracias a un esfuerzo colectivo. Si se representa

*" Seglin Halbwachs, “las emociones compartidas surgen con la doble cualidad, aparentemente paradéjica, de condicién de
posibilidad y de producto del grupo que las comparte, a semejanza del lenguaje que nos fundamenta y nos obliga”. Laurant
Fleury, “Una sociologia de las emociones”, en Historia, Antropologia y Fuentes orales. Entre fabula y memoria No. 32,
Barcelona, Universidad de Barcelona, 32 época, 2004, p., 109.

“® Ibid., p. 11.

9 Segun Halbwachs, “hay algo que evoca los gestos religiosos en quienes tienen por funcién manifestar los sentimientos.
El rito tiene la funcion de representar y de expresar las emociones, de tal modo que las practicas rituales participan
rotundamente en la formacién de la emocion desde el momento mismo en que la obligan a expresarse. Halbwachs plantea
no sélo la articulacién entre emociones y grupos sociales, sino también entre emociones y practicas rituales. Con respecto
a la primera articulacidn, postula una complementariedad y reciprocidad en el juego de las representaciones y sentimientos
que le subyacen; la segunda articulacion se basa en la idea de que los ritos y las emociones estan intimamente unidos.
Véase, Laurant Fleury, op. cit. p., 111, 118.
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aquello que tiene una fuerte carga afectiva, el “trabajo del artista” consiste en reconstruir las
representaciones teatrales, los lugares representativos; las imaginaciones (ritos y ceremonias) que
manifiestan una reglamentacion y una continuidad que se prolonga durante dias. El resultado de ello
sera la construccidn de una historia que contiene en si la continuidad futura.

La reconstruccion e interpretacion del caracter objetivo corre a cargo de una psicologia de las
representaciones mentales y por ende constituye la formacion de la hipétesis. De modo que la division
de la los datos de la situacion en dos campos que resultan del conflicto entre las distintas tendencias a
la accién,®® plantea la necesidad de unir lo que Maurice Halbwachs llam¢ las “condiciones organicas”
y las “condiciones sociales”.>* En uno de estos campos, los nuevos objetos deben ser constituidos,
mientras que el otro permanece intacto y no sufre reconstitucion pues es el fondo para la elaboracién
de hipétesis acerca de esos objetos nuevo.*? Asi, la psicologia de las sensaciones comprende el primer
campo; Yy la psicologia de las representaciones mentales se dirige a la reconstruccion, es decir, la
formacion de la hipotesis; que en los en términos de Mead constituye la “fluida accion reciproca entre
el individuo bioldgico y la persona”. Dicho en otras palabras, se trata de explorar la relacion entre el
conocimiento individual y la aceptacion colectiva de este conocimiento como valido.*?

Por otra parte, si es verdad que se recuerda menos los textos y las palabras que los
sentimientos que surgen en el presente a través de la experiencia afectiva, lo es porque los textos y las
palabras son Unicamente vias de acceso a los sentimientos e imagenes expresadas, al contexto

histdrico. El antiguo método de la retdrica se fundaba sobre la doctrina de los lugares y de las

*® Hans Joas, “The Definition of the Psychical”, en op. cit., pp. 85-86. Al principio de este trabajo hablé de la psicologia de
las representaciones mentales y la psicologia de las sensaciones. En el caso de Halbwachs, destaca el hecho de haberse
planteado como tarea definir y desarrollar una psicologia colectiva que defendera con el concepto de psicologia social.
Maurice Halbwachs, “Individual Psychology and Collective Psychology”, en American Sociological Review, 5 (3), 1938,
pp., 615-623.

*! En “Individual Consciousness and the Collective Mind”, publicado en 1939, Halbwachs afirma que la vida consciente
esta vinculada con un organismo y con un medio social (sus instituciones, sus técnicas y su poblacion). Es decir, por una
parte, existe la necesidad de reflexionar sobre la vida organica que depende de una psicologia individual, por cuanto que
los organismos se encuentran aislados y separados los unos de los otros; y por otra, de observar lo colectivo, puesto que la
vinculacion con las “realidades colectivas™ es lo que le proporciona el aspecto de una “vida mental”. Maurice Halbwachs,
“Individual Consciousness and the Collective Mind”, en American Journal of Sociology, 44, 1939, pp. 812-822.

°2 Hans Joas. Loc. cit.

> Ibid.
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imagenes.> Las imagenes debian funcionar como verdaderos excitantes para la imaginacién. El
trabajo de Linda Baez Rubi (2005), Mnemosine novohispanica. Retdrica e imagenes en el siglo XVI,
es un ejemplo de esta historia a partir de imagenes. Y respecto a la reconstruccion de la sensibilidad y
las emociones, en Historias del Bello sexo. La introduccion del romanticismo en México (2002), la
autora Monserrat Gali Boadella, expresa actuar mas como antropologo respecto al empleo de las

fuentes como informantes.>®

* Paolo Rossi, “;Qué hemos olvidado de la memoria?” en El pasado, la memoria y el olvido, Ocho ensayos de la historia
de las ideas, Nueva visién, Buenos Aires, 2003, p. 48. Histéricamente, el vinculo entre la memoria, la imaginacién y la
inteligencia ha sido estudiado por Paolo Rossi en “El pasado, la memoria y el olvido”. El habla de ars memorativa en la
medida que enfatiza la construccion del habito de mantener quietas las imagenes. Desde su perspectiva, el “arte de la
mnemotecnia” es una facultad presente en los seres humanos y tiene una tradicion milenaria. Es un arte que todos podrian
aprender y cultivar puesto que su desarrollo se funda en la capacidad de “ver”, de “pensar con imagenes”, se basa en la
“memoria fotografica”. Ibid., p. 53. Asi, lo que comiinmente llaman hoy “memoria fotografica” en la cultura de hace
algunos siglos estaba mas difundido. Las imagenes tenian asighada una doble tarea, a saber, memorativa y ética; por un
lado, fijaban los conceptos en la memoria, por el otro, actuaban sobre la voluntad y modificaban consecuentemente los
comportamientos. En este sentido, se puede citar el papel que tenian las pinturas en el siglo XVI. Ibid., p. 56. Asi, la
memoria puede ser concebida como una facultad por medio de la cual se configuran imégenes. Y se plantea el problema de
la relacion entre un saber por imagenes y un saber por conceptos y abstracciones; se postula la necesidad de mantenerlas
intimamente relacionadas, pues las “entidades psiquicas son signos e imdgenes mas o menos claros”, producidos y
combinados a voluntad. Ibid., p. 60.

% Cabe mencionar que se ha puesto énfasis en el caracter “mitologico” de la reconstruccion del pasado en la medida que
“mejoramos nuestro pasado y quizés lo falsificamos”. Es decir, que la narracion, ademas de implicar ciertas reglas
formales del esquema linguistico, también significa tener presente la motivacion — narrar una historia que sea interesante y
hermosa al mismo tiempo”. De ahi que se considere que en la “presentacion de la propia historia de vida” el “motivo
estético” desempefie un papel importante en la creacion de la narracion. Asi que a pesar del “caracter mitologico” de las
“historias de vida”, éstas se emplean como “fuente de material para los analisis historicos cientificos”. Juergen Franzke,
“El mito de la historia de vida”, en Historia, antropologia y fuentes orales, Memoria y biografia, No. 2., Universidad de
Barcelona, 1989.
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