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INTRODUCCION.

La presente tesis se titula: Globalizacion, Cultura Posmoderna y Hermenéutica
Analogica. El titulo pareciese ser bastante pretencioso, debido que abarcar
completamente los tres temas es una tarea tintanésca, por lo menos para una
inteligencia tan limitada como la mia. Sin embargo a lo largo de la
investigacion, paraddjicamente, he desenmarafiado ciertos puntos, a la vez que
he vuelto a tejer una serie de cuestionamientos que me muestran la
complejidad del presente tema.

He de aclarar, la tesis se divide en dos. La primera parte es sélo un
diagndstico, una aproximaciéon y una delimitacion de cémo se vincula la
globalizacion econdmica del capitalismo tardomoderno, en relacion con la
<<cultura medial posmoderna>> (como le he llamado), homogeneizando las
expresiones culturales a una forma cultural univoca, enmascarada
engafiosamente por los equivocos posmodernos, que remiten a una logica de
consumo capitalista, indoctrinando, controlando, manipulando a las personas
globalmente.

Se puede decir, en nuestros dias, hablar sobre globalizacién y posmodernidad
parece ser temas de <<moda>> que se debaten en foros de discusion y
ambientes académicos. Sin embargo ningun planteamiento, reflexion,
cuestionamiento, no puede ser, ni deben ser <<planteamientos de moda>>.
Pero como sucede en las épocas de grandes cambios, dichos fendmenos aun
nos rebasan en las delimitaciones de estudio y de reflexion para poder
abarcarlos de forma casi total. Lo irrefutable es mirar a nuestro alrededor y
percatarnos de que el mundo estd cambiando y esto se ve reflejado, como los
modelos culturales, sociales se transforman vertiginosamente, gracias a la
fuerte injerencia de los mass media (incluyendo la revolucion cibernética), los

cuales globalizan culturalmente, configurando una univoca Figura del Mundo.?

1. Luis Villoro le nombra Figura del Mundo a las creencias basicas colectivas que suelen ser comunes
en una época. No le denomina concepcion 6 dibujo, ya que para él, es s6lo un esquema especifico de
signos, simbolos y actitudes comunes que delimitan las diversas manifestaciones culturales de una época.
Cada época dura lo que dura la Figura del Mundo, la cual es relativa tanto temporal como
geogréficamente, y se concreta de <<modos>> particulares, lo que implica que se construya una identidad



Existe un debate sobre el término globalizacion, si es un término
contemporaneo o es un término moderno. Desde mi pensar, la globalizacion es
moderna, esto es, comenzé en 1492. A partir de esa época, los seres humanos
experimentaron grandes cambios ideoldgicos, cosmogonicos, filosoficos,
antropoldgicos, etcétera. Lo determinante es entender como el pensamiento
Occidental se expandié y conquistd nuevos territorios, aunado al nacimiento
del capitalismo, el cual ha conllevado a una conquista no sélo ideoldgica, sino
material y <<espiritual>>. Las consecuencias se ven ahora reflejadas en la
actual globalizacion, a la que he nombrado: globalizacion del capitalismo
tardomodeno.?

Siempre ha existido un dominio y control de los paises colonizadores sobre
los paises conquistados, estos ultimos, han servido para la explotacion y en ser
proveedores de materias primas, mano de obra barata, y mercados potenciales.
Mientras los primeros han exportado modelos cientificos, politicos, econémicos,
sociales, culturales, eroticos, etcétera. Sin embargo, el fendmeno de la
globalizacion contemporanea re-plantea y re-formular los espacios humanos. La
caida del Muro de Berlin (1989), legitima el sistema capitalista, como el univoco
modelo econémico viable, que debe expandirse globalmente. Se supone que los
metarelatos han caducado. Sin embargo, el metarelato del capitalismo parece
legitimarse de forma violenta. jHa llegado para quedarse! ElI cual,
paraddjicamente, <<re-juvenece>> desde la tardomodernidad, esto es, el
capitalismo envejecido (industrial) se re-nueva en un capitalismo
tardomoderno, el cual necesita del capitalismo cibernético para seguir
funcionando y expandiéndose.

Por lo que también, la definicibn del tiempo se re-define. El capitalismo
cibernético permite realizar operaciones, transacciones bancarias en tiempos

simultaneos (reconstruyendo el tiempo real) alrededor del orbe. El mundo se

antropoldgica y cultural de un determinado grupo socio-cultural, negando cualquier axiomatismo cultural,
a-temporal de forma univoca y pretenciosa. Ninguna cultura es superior o inferior a otra.

2. Algunos definen a la globalizacion por mundializacién econémica (Boutquet), macdonalizacion
(Tourraine). Sin embargo, yo pienso que el término de globalizacion puede ser mucho méas amplio, no
s6lo econdmica, sino también cultural.

Lo que pretendo mostrar en la presente exposicién es como la globalizacion econémica conlleva a una
globalizacién cultural mediaticamente. Sin embargo, la globalizacién también puede formarnos una
<<conciencia global>>.



globaliza por que no existen supuestamente fronteras fisicas, espaciales,
temporales, ya que el mundo esta interconectado, por el espacio cibernético. A
la vez, las fronteras ideoldgicas se han derrumbado por que los mass media
<<informan>> y <<muestran>> engafiosamente lo que sucede en todo el
mundo y dan cabida a otras expresiones culturales. Asi, el capitalismo
tardomoderno rejuvenece con nuevos métodos de control y dominio. Por lo que
necesita auspiciarse de los planteamientos del pensamiento posmoderno.
Aclard, no es que uno sea producto de otro, ni viceversa, sino, que el primero
adecua ciertos planteamientos del pensamiento posmoderno para insertarlos
dentro de su ldgica de enajenacién, gracias a la fuerte influencia de los media
a lo que he llamado cultura medial posmoderna.

Es cierto, el término de posmodernidad resulta ambiguo e indefinible, como
corriente filosofica, artistica (literaria, arquitectonica, musical) tanto en el
tiempo, como en el espacio en el cual se gestaron, a partir de una definicion
<<univoca>> y <<temporal>>. Lo cierto es que tiene mayor presencia en las
ciencias sociales.

Los movimientos posmodernos hacen una critica a la razon moderna.
Se puede decir que sus precursores ya se encuentran en los
pensamiento de Nietzsche y Heidegger. A nivel artistico, el término
posmoderno aparece en 1960, cuando se proclama la muerte del
modernismo.

A nivel filoséfico existe una deconstruccion de la Metafisica Moderna. Existe un
cuestionamiento a nivel epistemoldgico, metodologico sobre la razon lucida. A
su vez, se refuta la estructuracion semantica de los metarelatos modernos, y
por ende se cuestionan la validez de la idea de verdad. En el presente trabajo
abordo, si realmente existe tal deconstruccion metafisica, 0 solo, se da una
deconstruccion semidtica del mundo). Desde mi pensar, la Filosofia Moderna
conlleva implicitamente ciertos fundamentos que indagan sobre el conocimiento
cientifico del mundo, los cuales, para su control y dominio que posteriormente
se vinculan con el sistema capitalista, el cual necesita dicho avance
epistemoldgico y cientifico. En nuestros dias ¢acaso el conocimiento

tecnocientifico, como el sistema capitalista ya no operan?



Por otro lado, el pensamiento posmoderno replantea la interpretacion univoca
del mundo, por lo tanto, despliega un ilimitado <<juegos del lenguaje>>
dando cabido a los equivocos semanticos para interpretar de distintas formas el
mundo. Esto es muy claro, es asi, como las Filosofia Orientales y los
movimientos del llamado ANew Age tienen gran aceptacion en un mundo
<<<(globalizado occidentalmente>>>. ;Acaso mi postura no se escucha un
poco fatalita y derrotera? Es cierto, al derrumbarse las fronteras de fisicas,
como ideoldgicas se permite que los seres humanos podamos conocernos. Sin
embargo ¢sucede asi?

Si observamos detenidamente, podemos mirar como se empieza a imponer
un wunivoco estilo de vida. La cultura Coca~cola (6 sea cultura capitalista) se
erige como el <<mejor modelo de vida>>. Ahora bien, ;,como se vincula
entonces, el pensamiento posmoderno y la globalizacion del capitalismo
tardomodeno? Como aclaré, el sistema capitalista retoma la postura del
pensamiento posmoderno, este udltimo deconstruye la wnivoca forma de
interpretar el mundo. Esto es, este, paraddjicamente se auspicia de la
hermenéutica posmoderna a travées de los equivocos semanticos, para
insertarlos dentro de la légica univoca del mercado consumista. Se pregona la
diversidad cultural (multiculturalismo liberal) que remite a los intereses reales
del capitalismo tardomoderno; mientras los mass mediay el espacio cibernético
se aplican en divulgar dicha globalizacion cultural, que parece ser incluyente, y
no excluyente como en los tiempos pasados.

Sin embargo, la inminente globalizacion econdémica y cultural conlleva a una
homogenizacion y estandarizacion de la Figura del Mundo, que se reduce al
modelo occidental tardomoderno, el cual aniquila poco a poco las diversas
manifestaciones simbdlico-culturales. Por lo que es determinante re-plantear
otras formas de re-pensar el mundo, a través de un verdadero dialogo
intercultural.

Por lo que la segunda parte del presente trabajo, parte seminal del mismo
muestra como la Hermenéutica Analogica, propuesta por Mauricio Beuchot es
una condicion de posibilidad ante dicho reto, ya que esta sostenida sobre una

sabiduria prudencial que admite estructurar y proponer un onto-dialogo



intercultural, lo que permite articular las interpretaciones el mundo desde
distintos niveles, esto es, tanto el planeta, como el ser humano, la sociedad, se
pueden interpretar desde una conciencia simbdlico-cultural, ahora si de forma
global.

El primer capitulo se titula: Lenguaje, Cultura y Politica, el cual aborda cémo
a través del /ogos,” facultad inherente a la naturaleza humana, le permite al
hombre razonar, pensar, cuestionar, discurrir, nombrar acerca del mundo. Por
lo que éste tiene el poder de trascender los limites fisicos y biol6gicos que
impone la naturaleza a la transformacion de un mundo simbolico-cultural,
gracias a una mediacion simbdlico-hermenéutica que le dota de sentido y
significado al mundo que se traduce en creencias ontoloégicas de un
determinado grupo socio-cultural. Para Ricoeur existe una correlacion dialéctica
entre la explicacidon-comprension del mundo y de si mismo. Asi, el lenguaje es
la correlacion dialdgica entre la cultura y la naturaleza. Precisamente la
hermeneia es el paradigma simbdlico interpretativo, como dialogo entre la
naturaleza y la cultura. Precisamente las incognitas sobre el mundo le permiten
al hombre transformar el mundo natural al mundo humano, existiendo una
teleologia implicita que se proyecta sobre el terreno cultural, 6 sea, el sentido
teleolégico deja abierta las preguntas: ¢quién es el hombre?, ;se puede
conocer el hombre en su totalidad?, ¢qué sentido tiene la existencia del hombre
en el mundo? El ser humano responde a dichas interrogantes a través de
procesos culturales.

A su vez, Gadamer piensa que la tradicién es dinamica, y sélo se perpetla a
través del dinamismo, por lo que la memoria cultural es determinante para que
el ser humano re-interpretar su Figura del Mundo, gracias a la apertura onto-
hermenéutica, que permiten depositar la tradicion y la memoria histérica de
cada grupo socio-cultural; esto es posible, ya que el lenguaje también es una
entidad diacrénica. Beuchot encuentra en la analogia de proporcionalidad
propia la condicidbn de posibilidad para que las culturas sean dinamicas y

abiertas a la Otredad; encontrando en los analogados culturales las

* El logos se define como razon, palabra, ser, ley, pensamiento, discurso, verbo, habla, etcétera es
determinante en la explicacion del mundo. Por lo que la interpretacion de la razén es fundamental, como
construccion de los marcos epistémicos del mundo.



semejanzas entre si, permitiendo que el diadlogo intercultural sea posible, a
partir del principio de alteridad, mediante los wniversales concretos 06
universales analogicos que permiten encontrar las semejanzas de lo humano.
Negando cualquier monologo y estaticidad cultural. Por lo que, el mestizaje
intercultural es determinante en la evolucion del conocimiento y en la
comprensiéon del mundo y de lo humano. Por lo que cada Figura del Mundo es
distinta negando cualquier universalismo vacioy de <<verdades absolutas>>.

A su vez, en este apartado se analizan los principios epistemoldgicos, como
lo procesos cognitivos (neurofenomenologia), en como los seres humanos
conocen y transforman el mundo natural a un mundo simbdlico-cultural
determinado. Esto es los procesos culturales y los procesos bioldgicos se
correlacionan, como lo muestra la teoria de los Memes Richard Dawkins.

Por su parte, Aristoteles define el /ogos humano como condicidn dialogica
entre la comunicacion social, que permite perpetuar la memoria histérica. Asi,
el /logos se alza como precepto politico y ético, en donde el lenguaje es la
condicién de posibilidad para que el ser humano se sitie dentro de la sociedad,
negando cualquier principio de autosuficiencia (autorkeia) propio de las teorias
contractualistas modernas.

El dialogo permite dialécticamente sintetizar la res publicay la res privada, en
aras de un <<bien publico>> con miras a un fe/os para la comunidad politica,
lo que las sociedades modernas no han podido cumplir.

Por lo que en el segundo capitulo, titulado: Los principios fundantes de /a
Epoca Moderna, se analiza bajo qué principios se fundamenta y estructura la
época y la Filosofia Moderna, la cual configura una univoca Figura del Mundo.
Este capitulo muestra como existe una dialéctica correlacional entre el
pensamiento moderno y el pensamiento tardomoderno 6 posmoderno, el cual
hace una critica al primero. Entonces, re-pensar la modernidad es clave para
entender nuestra época actual.

Aunque el filésofo espafiol Patxi Lanceros, piensa que la modernidad debe
pensarse también como <<modo>>, mas bien la modernidad se desdobla en
varios <<modos>> y no solo se debe pensar la modernidad como tiempo. Asi,

el Proyecto de la Modernidad no se puede entenderse bajo un solo modelo,



como proyecto unitario ni Gnico; sino que existen varios <<modos>> de cOmo
se concretd la modernidad y se refleja en los distintos ambitos de lo estético,
estilistico, cientifico, politico, econémico, sociologico, histérico, etcétera, los
cuales entre si, no proyectan ni interpretan lo mismo de qué es la modernidad.
Sin embargo, desde mi pensar existen tres principios que fundamentan la
Epoca Moderna: principio de subjetividad (producto del cogito cartesiano),
razon moderna (instrumental) y progreso-ilimitado, los cuales estructuran la
Metafilosofia Moderna, la cual se alza como modelo wunivoco universal (vacio),
que se valida bajo el conocimiento de las ciencias modernas, gracias al avance
del método cientifico-matematico, dandose un proceso de desmitificacion de la
naturaleza con respecto al ser humano. La premisa “Nada existe sin razén”,
alza a la razén moderna como el Unico vehiculo de explicacion e interpretacion
del mundo moderno, la cual amplia sus limites y llega a otras regiones
<<incomprensibles>> para las filosofias anteriores.

A la par de la gestacion de la modernidad, se da una transformacion
econdmica, el sistema feudal se trastoca por el sistema capitalista, el cual tiene
grandes repercusiones en la estructuracion de la Figura del Mundo moderno. La
Metafilosfia Moderna y sistema capitalista se vinculan. Asi, la naturaleza se
valora como fuente inagotable de recursos naturales, mientras, el éxito
capitalista se debe en gran parte, a la idea de que la naturaleza es fuente
proveedora y abastecedora de productos que genera el mercado para
<<satisfacer>> las necesidades impuestas por él. La modernidad capitalista
rompe el nexo dialdgico entre el /logosy la physis, ya que esta ultima se concibe
como objeto del explotacion, dominio y control para el avance tecnocientifico.
La ecuacion de la investigacion cientifica moderna se resuelve = conocimiento
del mundo natural— manipulacion—control— progreso— domino.

La epistemologia occidental controla el mundo por la vista. Solo existen las
realidades objetivas, exactas, como el numero, la figura, la magnitud, el
movimiento. La Figura del Mundo moderno se edifica sobre una logica
unidimensional, en la medida que se traduzca en un lenguaje cientifico, y en
ciertas situaciones un lenguaje tecno-cientifico. Por lo que se da una

devaluacion en la valoracion de la cultura, la sociedad, la politica, la economia,
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la educacion, la medicina, etcétera reduciendo estas esferas vitales a lo
estrictamente cuantitativo, unidimensional. Asi, el sistema capitalista aprovecha
dicha cuantificacibn del mundo para interpretar el mundo a lo meramente
medible, cuantificable, so6lo asi este sistema puede funcionar, conllevando a una
racionalizacién de la vida moderna, esto es posible cuando /deologiay praxis
cientifica se correlacionan, lo que implica que la praxis cientifica (muchas veces)
esta al servicio de la /deologia (imperante). En el marco de la civilizacion
moderna la praxis cientifica se articula con la ideologia capitalista, construyendo
las tecnoestructuras capitalistas para <<la racionalizacion cientifica de al vida
moderna>>.

La conformacion de la ciudad moderna es determinante, ya que es el espacio
en donde se gestan las grandes transformaciones de los proyectos econémicos,
politicos, sociales, artisticos, que permite florecer la Figura del/ Mundo moderno.
Para esto se debe edificar la ciudad bajo el método matematico, y
posteriormente el Panoptico de Betham permite interpretar los métodos de
dominio y control que ejercen los mecanismos de integracion socio-cultural,
regido por los intereses politicos y econdmicos de las nuevas urbes modernas.

Por lo que en el tercer capitulo se estudia como se vincula la ciencia moderna
y el sistema capitalista, el cual se titula: £/ Proyecto llustrado del Capitalismo y
la Metafilosofia Moderna.

Habermas entiende el proyecto de la ilustraciébn bajo dos rubros: el primero
como un proyecto incompleto, que solo podra realizarse mediante la razon
comunicativa. El segundo como el desarrollo de la razén tecnoldgica, cientifica
y el auge del sistema capitalista. Ambas posturas se encuentran en la mesa del
debate, sin embargo, tanto filoséfica, como sociolégicamente se muestra que el
proyecto de las luces se concretd en el desarrollo de la instrumentalizacion del
mundo, propio de la modernidad capitalista.

A su vez, la conquista y dominio del /fogos occidental sobre los paises
colonizados implica la occidentalizacion del mundo conquistado, universalizando
la Metafilosofia Moderna como la univoca forma de interpretar el mundo, solo

asi es posible la concrecion de idea de la historia unitaria, como historia
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universal. Por su parte, Chomsky analiza el expansionismo europeo como causa
fundamental en el desarrollo y auge del sistema capitalista.

Por lo que el Proyecto llustrado capitalista es realizable en la medida que el
dominio y control del mundo es puesto a los pies de la supremacia del /ogos
occidental, convirtiéndose Europa y posteriormente Estados Unidos en los
<<amos del mundo>>, portadores de la ciencia moderna. Asi, el pensamiento
occidental se convertirse en analogado principal dentro de un mundo no-
homogéneo. El /ogos occidental <<juzga>> cualquier Figura del Mundo
mediante la escala de verticalidad distributiva, que parte de si misma con
respecto a las manifestaciones de Otras culturas; esto es, las culturas no-
occidentales son juzgadas en funcion de los intereses del /ogos occidental,
justificacion para conquistar e imponer los modelos econdmicos, sociales,
politicos, estéticos que gesto el pensamiento Occidental. Solo asi se puede
validar y absolver el principio de violencia, como funcion civilizadora aprobando
las guerras, las cuales fungen como accion justificatoria a nivel filosofico,
politico, antropoldgico, axiologico, etcétera, para avalar la fase expansionista
sobre los territorios africanos, americanos, asiaticos, etcétera. Surgiendo asi, los
paises llamados primer mundistas y/o del centro (conquistadores) y paises
tercer o cuarto mundistas y/o de la periferia (conquistados), los cuales se rigen
tanto por el dominio del conocimiento cientifico y por el control de la l6gica del
capital. Lo anterior conlleva a una fuerte interdependencia de control y dominio
de los paises del centro sobre los paises de la periferia. Los primeros basan su
economia en el progreso cientifico-tecnoldgico, en la industria armamentista, y
las plusvalias que generan las economias de la periferia, gracias a la mano de
obra barata como los nichos de mercado. Por su parte, los paises de la periferia
basan su economia en la produccién agricola, en la importacion tecnocientifica.
Lo anterior ha construido globalmente las estructuras dominantes del
imaginario mundial a partir de 1492 hasta el siglo XXI.

Es asi como, la Metafilosofia Moderna se vincula con el sistema capitalista,
elevandose como wniversales vacios desde la univocidad del /ogocentrismo

occidental, el cual sigue imperando y dominando.
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Para que lo anterior funcione, la politica y la ética se deben apoyar sobre un
codigo liberal, resultado de la nueva configuracion del estado capitalista y de
las leyes éticas y juridicas liberales. El egoismo como punto de partida es la
fuerza impulsora bésica en la vida econdmica, negando la génesis del hombre
como ser social. Se gesta, entonces, la idea de que la aptitud social se mide por
la acumulacion de la riqueza, validandose el capitalismo bajo el contenido
ético de la ley del mas apto que se fundamenta en el darwinismo social.

En nuestros dias existe un debate al respecto. Por un lado estan los
comunitaristas, quienes hacen una critica al sujeto autébnomo y a la Cultura
Narcisista, producto del pensamiento moderno. Por otro lado, la teoria liberal,
sigue escindiendo la esfera publica (socio-politico) de la esfera privada, como
dos ordenes de discurso diferentes, los cuales, obviamente tienen una
repercusion en la esfera social.  Ambas posturas, tienen reflexiones distintas,
aunque se tocan entre si, de cierta forma. Lo importante es re-plantear los
limites y alcances del discurso politico y ético, y su si existe 0 no un sustento
metafisico de éste. Es entonces, cuando la Hermenéutica Analogica permite
mediar entre ambas posturas, re-planteando como se debe situar el ser
humano dentro de su mundo tanto a nivel existencial, como social.

En el capitulo 11 y 111, se da un panorama general de la Epoca Moderna. Por
lo que en los capitulos IV y V, se analiza si, en realidad existe tal
deconstruccion de la Metafilosofia Moderna. Y, si realmente los llamados
metarelatos caducaron, como ha preconizado, en ciertas ocasiones el
pensamiento posmoderno.

Por lo que el cuarto capitulo se titula: Globalizacion, Metafilosfia Moderna y
Capitalismo Tardomoderno. La pregunta es: ¢realmente se da una
deconstruccion de la Metafilosofia Moderna, 6 sélo existe una deconstruccion de
las teorias redentoristas de la historia? Es cierto, el pensamiento posmoderno
hace wuna critica, una <<desmitificacion>> a la razébn moderna;
deconstruyendo el /ogos occidental, a partir de la deconstruccion fonocéntica
del pensamiento moderno, y por ende se deconstruye el Proyecto llustrado.

Sin embargo, desde mi pensar los principios fundantes de la Metafilosfia

Moderna vinculado con el sistema capitalista (metarelato) siguen operando, los
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cuales adquieren mayor fuerza en la globalizacion del capitalismo
tardomoderno. Esto es palpable, cuando fenomenoldgicamente se observa
como el principio de subjetividad, el avance cientifico-tecnolégico (razon
instrumental y progreso ilimitado) siguen operando, al igual que el sistema
capitalista se expande globalmente.

La razdon instrumental sigue progresando, gracias al desarrollo de las
tecnoestructruas cientificas, vinculandose con el sistema capitalista, mientras se
expande de forma eficaz, mediante la planificacibn del mercado global. El
capital y las tecnoestructuras se vinculan como binomio inseparable para la
perpetua innovacién tecnolégica y del plusvalor empresarial; esto implica
correlacionalmente que la tecnologia progresa en aras de satisfacer las
necesidades que el mercado global impone, para que éste siga ganando,
auspiciado por el multiculturalismo liberal posmoderno, el cual explota los
estados psiquicos, emocionales, inconscientes, libidinales del sujeto. Esto es
posible, cuando el cogito cartesiano yl/o principio de subjetividad es
deconstruido, debido que al no ser el sujeto posmoderno, un ser racional,
licido, coherente, l6gico, etcétera, si no que pulsiones libidinales también
actian de forma inherente a su propia naturaleza, se descubre la <<cara de la
moneda>>. Los mecanismos del inconsciente permiten descubrir las distintas
conductas humanas, pero siempre desde el principio de subjetividad, lo cual
permite afianzar cada vez mas el subjetivismo, la autosuficiencia y el
individualismo. Lo que Lipovetsky describe como la Cultura Narcisista.

A la vez, los mass media son determinantes para globalizar la Figura del
Mundo del capitalismo tardomoderno, alzando a este de forma wunivoca, sobre
otro wniversal vacio, auspiciado por los equivocos semanticos que el
pensamiento posmoderno proclama, bajo la <<cultura medial posmoderna>>.
Se puede decir, la conquista-colonizacién se da bajo otros modelos coercitivos,
mas laxos, y <<placenteros>> a traves de los mass media.

Ahora bien, ¢acaso la Filosofia Posmoderna funge como pensamiento
contestatario al pensamiento moderno? Es cierto, existe una critica al /ogos
occidental que la filosofia posmoderna ha construido, la cual deconstruye

fonocentrismo moderno, y se proclama por la equivocidad semantica mediante
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los ilimitados <<juegos del lenguaje>>. Esto es, deconstruye la interpretacion
univoca del mundo sobre la equivocidad seméntica.

Se puede decir, la Filosofia Posmoderna puede ser contestataria a un
panorama socio-politico--econdmico-estético. Ahora bien, la <<cultura medial
posmoderna>> aprovecha dicha deconstruccion y la insertarla dentro de la
l6gica del liberalismo posmoderno. Asi, los ilimitados <<juegos del lenguaje>>
permiten interpretar los diversos estilos de vida de forma mediética, los cuales
si tienen injerencia directa en lo politico y en lo econémico, ya que refieren a la
ideologizacion de las  empresas transnacionales, las nuevas directrices
culturales del mundo globalizado.

Entonces existe una estrecha vinculacion entre el nuevo fenomeno
globalizado y las nacientes tecnoestructuras capitalistas, por lo que el capitulo
V, se titula: Globalizacion, Capitalismo Cibernético y mediatizacion social.

En este apartado se aborda, como la revolucion cibernética y los mass media
conforman la nueva <<cultura del acceso>> supuestamente, ya que tienen la
capacidad de <<interconectar>> a varios sujetos de todo el mundo, tanto en
tiempos como en espacios simultaneos y no reales. Por lo que las nuevas
formas de socializacién se difunden a través de redes multimediales: la PC, el
videojuego, el teléfono movil, el chat, etcétera.

Al igual, los mass media mantienen al telespectador informado de lo que
acontece alrededor del planeta. Sin embargo, detras de esta infraestructura
tecnomediatica se encuentra otra forma de dominio capitalista, al cual, le he
nombro capitalismo cibernético.

Ahora, las plusvalias, las transacciones, el comercio del capitalismo
tardomoderno necesitan suscribirse dentro del espacio cibernético, 6 sea,
dentro de una economia de lo inmaterial. EI e-commerce, el e-buissnes, el e-
mail son los nuevos signos semanticos que refieren a los movimientos de las
plusvalias ficticias que navegan por el Internet. Las ganancias, las tasas de
interés se consultan y se comprueban desde una pantalla electrdnica,
mientras el dinero se convierte en capital liquido. Tanto el mercado, como el
dinero se transforman en entes virtuales que navegan sobre un espacio

desontologizado, el cual es virtual y no real. El mundo se asemeja a un
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<<organismo vivo>> interconectado por redes multimediales que operan
simultdneamente transacciones financieras, de acorde a una economia
globalizada, a lo que Bill Gates, le ha nombrado el capitalismo libre de friccion.
El capital navega <<libremente>> a través del espacio cibernético, implicando
que exista una reestructuracion en la competicion geoeconémica dentro del
mercado mundial. A pesar de lo anterior, las economias de la segunda
revolucion industrial, de economias agricolas, de economias de produccién en
serie siguen operando bajo su propia légica, lo que permite que los paises
altamente desarrollados tecnoldgica y cibernéticamente ejercer un mayor
control y dependencia sobre los primeros.

En consecuencia, al espacio cibernético le subyace una reestructuracion
epistemoldgica y ontolégica de la realidad. La realidad se desontologiza
mediante lo virtual, a través de las imagenes, los iconos, los collages, (estos
son vacios, por que carecen de referentes ontolégicos, ya que se construyen
desde la opacidad de los softwares mediales), estos sostienen la infraestructura
tecnoecondmica del capitalismo cibernético; el cual intenta unificar la cultura, el
comercio y el espectaculo, auspiciado por la légica de un mundo globalizado
virtualmente.

Las categorias de tiempo y de espacio real, se transfieren por tiempos y
espacios simultaneos y virtuales, transformando los procesos epistemolégicos e
interpretativos del mundo. A su vez, también los procesos cognitivos sufren
alteraciones, ya que el sujeto aprehende, conoce e interpreta el mundo
mediante las tecnologias de lo inmaterial (posmodernas) que refieren a la
deconstruccion de la realidad tridimensional, conllevando a conformar
sociedades potencialmente esquizofrénicas.

Solo asi, se pueden seguir promoviendo los (supuestos) sistemas
democraticos que solo sirven como formas de dominacion y control por parte
de los intereses del mercado. Esto es, se proclama que la democracia existe,
ya que el mundo estéa interconectado cibernéticamente, permitiendo acceder a
la informacion mundial y al conocimiento de los problemas sociales. Sin
embargo, lo anterior se da de forma mediatizada, en donde el morbo juega un

papel fundamental ya que neutraliza el ejercicio reflexivo.
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La imagen televisiva se alza como vehiculo de informacion, la cual es imagen,
ficcion, invencion, simulacion, en palabras de Baudrillard. EI mundo se ha
democratizado por que este se ha mediatizado.

El pensamiento posmoderno pone en crisis la idea del Estado-Razén y, por
ende se clausura el Proyecto de la llustraciébn, como proyecto de la
<<racionalizacion totalitaria>>. La politica se despolitiza mediante la
intervencién de los mass media, construyéndose sobre la idea (falsa) de una
democracia medial (global), s6lo asi, es posible que el valor de la tolerancia
tenga cabida; justificando los diversos estilos de vida. Mientras el mercado
explota los instintos libidinales de los sujetos posmodernos, vendiéndole los
multiples satisfactores que puedan satisfacer sus deseos insatisfechos (muchas
veces, impuestos por el mercado). Lo que tiene el riesgo de deconstruir el bien
colectivo o social por el bien individual. jLos meta relatos politicos han
caducado! Por lo que la politica necesita cambiar su discurso. En lugar de
promover la construccién de un bien social, se promueve el bien individual. Asi,
nuevas democracias estan hechas a la medida que cada sujeto.

A su vez, las campafias politicas, ahora son, campafias mediaticas, debido
que necesitan mover los factores psicoemocionales que <<proyecta>> el
candidato, ya que el telespectador necesita sentirse identificado con el
personaje politico-mediatizado. Se puede decir, entonces, los media ensefian lo
que <<es verdad>> y lo que <<no es verdad>>, creando una
pseudoconciencia del Aomo videns (Sartori). Ahora la imagen es la que dicta
como debe ser la realidad. Las preguntas salen a flote: (/Si sabemos que la
television es imagen y por ende ficcion, por qué confiamos en ella? 6 ;estamos
determinados a desaparecer como seres racionales y convertirnos en seres que
solo saben entretenerse?

Debajo de la logica anterior, se puede decir, el capitalismo sigue operando,
en medio de un caos, en la llamada era post-metafisica.

Hasta aqui, se ha planteado la primera parte del estudio, la cual muestra
como se ha gestado, desarrollado y afianzado la Metafilosofia Moderna, de
forma wnivoca, mediante el /logocentrismo occidental, la cual paraddjicamente

sigue operando dentro de un contexto cultural llamado <<posmodernidad>>,
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vinculado a los intereses del capitalismo tardomoderno, el cual se globaliza,
auspiciado por los mass media, que se refleja en el american way of life. Es asi,
como desde mi postura he reflexionado lo anterior a largo de la primera parte
del presente trabajo.

Ahora bien, tomar una postura negativa desde la critica es tan nocivo, como
quedar impavido ante tal situacion, ya que si seguimos insertos en la misma
l6gica, como hasta el dia de hoy, tenemos el riesgo de homogenizar las
diversas manifestaciones pluriculturales, en aras de una wnivoca cultura
occidental. Por lo que encuentro en la Hermenéutica Analogica un camino
propedéutico ante la inminente estandarizacion del pensar y del actuar
humano. Es entonces, que la segunda parte del trabajo esta dedicado a analizar
y reflexionar sobre dicha propedéutica. Lo que implica interpretar el fendmeno
de la globalizacion de Otras formas distintas. Esto es, la globalizaciéon puede
servir como condiciébn de posibilidad para el mestizaje intercultural, en la
medida que sirva de receptaculo para el encuentro-desencuentro de las
diversas culturas ante una globalizacién cultural y el encuentro con una
conciencia planetaria, promoviendo, alentando y permitiendo buscar una mejor
convivencia entre los seres humanos.

Se puede decir que la Hermenéutica Analogica permite deconstruir de forma
relativa del /logocentrismo occidental a partir de un deconstructivismo analogico,
qgue busque deconstruir la ideoldgica hegemaonica imperante.

La Hermenéutica Analogica al no caer en la <<deconstruccion posmoderna
radical>>, ni en la manutencion del univocismo Metafisico Occidental, se erige
sobre una phronesis Metafisica, como via dialéctica que trasciende ambas
posturas, desde una O&ptica revisionista de ambas. Por lo que pretender
deconstruir los fundamentos de la Metafilosofia Moderna es tanto arriesgado,
como validar la deconstruccion equivoca posmoderna. Por lo que los capitulos
VI y VII, asemejan ser un camino para mostrar como la Hermenéutica
Analogica es una propedéutica de salvacion a la homogenizacién cultural.

El capitulo VI se titula: Univocidad, Equivocidad y Analogiay el capitulo VII se
titula: La Hermenéutica Analogica como propedéutica en el Didlogo

Intercultural .
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Se puede decir, la Hermenéutica Analogica busca correlacionar
dialécticamente la supuesta bipolaridad linglistica que ha perneado a lo largo
de la tradicién filosofica occidental. Por una parte, el pensamiento imperante se
ha fundado sobre una semantica univoca, unidimensional, analitica que refiere
al universo cientifico-moderno, el cual ha objetivado, cuantificado, el mundo.

Por otra parte, existen otras formas interpretativas del mundo, en donde el
simbolo, la metafora, la metonimia, etcétera, permiten acceder e interpretar al
ser de forma plurisemantica y equivoca, no soOlo unidireccional, ya que la
interpretacion del ser se da de forma paradigmatica y no sintagmatica,
conllevando a niveles mas profundos de interpretacion, y por ende, de
explicacion y comprensién del ser. Sin embargo, en un contexto tecno-
cientifico, estas formas paradigmaticas de interpretacion se definen como
<<ildgicas, irracionales, incoherentes>>. Por lo que también, el misterio se
niega como Otra forma explicativa. Lo que ha conllevado a un desconcierto y
nihilismo de interpretar nuestro mundo.

La Hermenéutica Analogica permite mediar entre la l6gica del concepto y los
equivocismos semanticos, debido que estructura phroneticamente el discurso
de forma dinamica, abierta, sin deconstruir fundamentos metafisicos. Ya que
se estructura a partir de wniversales concretos 6 universales analdgicos®
(interculturales). Por lo que media entre la interpretacion sintagmatica y
paradigméatica del mundo, permitiendo develar diferentes niveles de
interpretacion acerca del ser.

El /enguaje analogico al no ser univoco, permite dejar hablar a los distintos
lenguajes artisticos, éticos, religiosos, buscando lo analogo que comunica lo
propio humano. Por lo que el /lenguaje analogico ya no es un lenguaje
demostrativo; si no, es un lenguaje mostrativo, permitiendo a la hermenéutica
aparecer como un dialogo vivo y constante en el devenir humano.

El <<misterio, lo oculto, lo inconsciente >> es también cooprincipio
fundamental que mueve al ser humano, contra toda racionalidad logica,
coherente, heredada de la tradicion ilustrada, dandose una dialéctica entre lo

<<racional-irracional>>.

* . Beuchot, les llama universales aposteriori.
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Por lo que, de la Hermenéutica Analogica se auspicias de una razon
prudencial, la cual permite mediar ambos lenguajes, en donde, tanto el
lenguaje wnivoco, como el lenguaje equivoco puedan dialogar entre si,
buscando estructurar un /enguaje analogo-dialogico, que descubre e interpreta
el mundo desde la polisemia semantica sustentada sobre una Metafilosofia
Analogica.

Por su parte, la categoria de temporalidad es determinante para interpretar al
ser. En el pensamiento premoderno existe la circularidad temporal. El tiempo
<<siempre esta siendo>>, es la repeticion de <<siempre lo mismo>>. La
Metafilosofia Moderna desentemporaliza el /ogos, en la medida que olvida el
pasado y mira hacia futuro, por que el tiempo moderno es un tiempo hacia
progreso. Para Lanceros, el tiempo moderno es un tiempo vacio, ya que el
progreso siempre es hacia delante, categoria lineal. Ahora bien, si la linea es
una sucesion de puntos. Entre puntos punto y punto estd el <<vacio>>.
Entonces el tiempo moderno es un tiempo vacio. Ahora bien, ¢en qué tiempo se
sitta el ser dentro de la modernidad?

A su vez, la categoria del tiempo posmoderno se deconstruye en la
simultaneidad, deconstruyendo el tiempo real; bifurcAndose en multiples
temporalidades; existen tantos tiempos, como sean posibles. Se repite la
paradoja de Aquiles y la Tortuga sobre <<la fragmentacion temporal>>. El
movimiento no existe, y por ende, el tiempo se desvanece.

Por lo que la Hermenéutica Analogica encuentra un justo medio que
relacione el tiempo pasado, el tiempo presente y el tiempo futuro, gracias a que
sitba al ser dentro de un tiempo analogico, permitiendo que la interpretacion de
ser sea dinamica y abierta.

El tiempo analogico vinculado con la razon prudencial sitia al ser dentro del
recuerdo de una memoria histérica (pasado), con vistas hacia el futuro (futuro),
desde el presente vivido y practico. A partir de aqui, se puede llegar a un
posible dialogo intercultural, en la medida que se revisa el pasado desde el
presente, vislumbrando un mejor futuro para la humanidad.

Es entonces, cuando es posible, pensar en una Dia-filosofia, debido que

desde un saber practico se puede dar un dia-/ogo metafisico con otras Figuras
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del Mundo, para el conocimiento, interpretacion y comprension del ser, el cual
se interpreta desde su propia dinamisidad y desde su propia apertura
ontologica.

Dicho dialogo necesita del icono-simbdlico ya que este permite de forma
paradigmatica interpretar al ser desde la polisemia semantica, contra la
univocada légica, en la medida que respeta las diferencias sintacticas, fonéticas,
a | vez, que busca encontrar lo andlogo de lo humano, favoreciendo el dialogo
intercultural. Asi, el simbolo-iconico estd cargado de misterio, lo que favorece
al silencio, la escucha y por ende gestos de humildad, gran virtud que necesita

aprender Occidente.
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CAPITULO I: LENGUAJE, CULTURA
Y POLITICA

1.1. El mundo cultural simbélico

y la dinamisidad cultural

El ser humano, al transformar el mundo natural a un mundo humano, edifica
un ethos simbolico-cultural a partir de una determinada tradicién histérico-
existencial, dentro de una multidimensionalidad natural y social. Por principio,
toda interpretacion mediada del mundo natural al mundo humano se da a
través de un lenguaje hermenéutico-simbolico.*

Esto es, los entes del mundo en si mismos no significan nada para el
hombre, sélo a través de la mediacion simbdlica, el ser humano dota de
sentido, a la vez, que se apropia del mundo en el que habita. Esta apropiacion
conlleva a la apertura ontologica tanto del mundo, como del hombre en dos
dimensiones: como apertura cognoscitiva y como apertura emotiva del mundo.
Lo cual implica que dialécticamente el hombre y el mundo “adquieren un valor
y, de esta forma, llegan a ser reales, porque participan, de una manera u otra,
en una realidad que los trasciende”.?

La apropiacion simbolica del mundo conlleva un perpetuo re-conocimiento y
re-descubrimiento existencial y cultural de cada ser humano y grupo social,
dandose un puente de enlace entre el hombre y el mundo, lo que implica una
conexion hermenéutica que permite acceder y conocer la realidad. El ser
humano se conoce en la medida que interpreta el universo simbélico que dota
de significados su existencia y la realidad. Para Ricoeur existe una correlacién
dialéctica entre la explicacibn-comprension del mundo y de si mismo. “El sujeto,

afirmé, no se conoce a si mismo directamente, sino so6lo a través de los signos

1. El dios Hermes al <<estar en el cruce de los caminos representa>> es el mediador entre los hombres
y los dioses, por lo que existe una finalidad al estar en el linde entre lo <<divino-terreno>>, asi “todas las
encrucijadas la emergencia de la vida, o sea, la emergencia vital de lo oprimido-reprimido, de la muerte,
de lo oscuro, de la simiente; de este modo totaliza la vida y muerte, principio y fin, arje y telos (Mayr

Franz K., “Hermenéutica de la Cultura Occidental”,” en La Mitologia Occidental, Barcelona, Anthropos
1989, p. 23). El lenguaje simbdlico lo trataré mas ampliamente en el capitulo VI, apartado 1.

2. M. Eliade, “Lo Sagrado y lo Profano”, Editorial Labor Barcelona 1957 , p.12.
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depositados en su memoria y su imaginario por las grandes culturas”.® Los
simbolos sirven de mediacién mismas de los signos y los centros del mundo
cultural.

El presupuesto de que el mundo natural y el mundo cultural son
<<incompatibles>>, <<irreconciliables>> se anula, debido que el lenguaje
simbélico-cultural es la mediacion dialéctica o duialéctica’ que une estos dos
mundos. El lenguaje simbodlico es un lenguaje analégico® ya que dota de
significados al mundo natural, que permite al hombre comprenderse a si mismo
y poder comprender el mundo en el que habita.

Aristoteles sefiala, el /ogos es natural en el ser humano. El término griego
logos, en su origen es multisemantico, ya que se traduce como razon,
inteligencia, palabra, expresién, pensamiento, discurso, habla, ser, ley,
principio, norma. Se alza como un universal concreto o universal analdgico®,
debido que se encarna de forma particular a cada grupo socio-cultural. El ser
humano como ser pensante, se cuestiona, trata de responder a su mundo. Y
precisamente las incognitas acerca del ser sirven de entidades potencializadoras
para que el hombre trascienda su mundo natural, dandose la dinamisidad
cultural que permite develar al ser permanentemente. Lo que implica que existe
una teleologia implicita, “no es un abandonar al hombre a la turbulenta
fragmentacion del sentido y del valor, porque el hombre no es capaz de
soportar el sinsentido”.” En la naturaleza humana esta implicita la teleologia,
que se proyecta sobre el terreno cultural. El sentido teleolégico deja abierta las
preguntas: ¢;quién es el hombre?, ;se puede conocer el hombre en su
totalidad?, ¢qué sentido tiene la existencia del hombre en el mundo?
Respondiendo a dichas interrogantes a través de procesos culturales.

El ser humano encuentra sentido (s) en la pregunta por el ser, ahi reside de

como se estructuran axiolégicamente los fines a alcanzar. Paradojicamente,

% - Ricoeur, P. “Autobiografia intelectual”, Nueva Vision, Buenos Aires, 1997, p. 32.

* . Retomo, de Andrés Ortiz Osés, la nocién de dualéctica como “amor de los contrarios”.

> . En la Poética, Aristoteles, busca el conocimiento intuitivo de lo “semejante en lo diverso”, esta es la
funcion de la analogia.

6 . Beuchot le nombra universalismo aposteriori, el universal que respeta las diferencias, sin imponer un
paradigma o cultura a priori, segun él es: “mas bien hay que ver qué cosas se pueden elevar a una
abstraccion o universalizacion viva y dindmica”.

” . M. Beuchot, “Tratado de Hermenéutica Analdgica”, edit. ITACA-UNAM, México, 1997, p. 99.
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Occidente ha tratado de imponer su teleologia a las culturas que ha
conquistado para que estas se adecuen a los fines occidentales y este pueda
seguir dominando e imponiendo su Figura del Mundo.

Sin embargo, las diversas Figuras del Mundo construyen una teleoldgica
axioldgica concreta que es correlacional a la Figura del Mundo, la cual cobra
sentido en lo axioldgico, en lo cultural y en las identidades antropoldgicas que
edifican los diversos grupos humanos. Asi, cada cultura interpreta el cosmos, el
mundo fisico, la idea de si mismo en relacion con la Figura del Mundo, o
proyecta sobre el terreno humano y sobre los fines que persigue, que se
traducen en valores.® Esto es, las significaciones culturales cobran sentido y
valor en el universo simbolico-cultural como <<universo vital>> de las
diversas sociedades. Por ejemplo, los dioses de las religiones politeistas, los
mitos, el capital, el mercado, la cibernética, solo adquieren significado
simbdlico y vital en la medida que se adecuen a las Figuras del Mundo en los
cuales se encuentran suscritos y se proyectan sobre la transformacion del
mundo natural al mundo humano, lo que implica que ya subyace una teleologia
implicita.

A la vez, el lenguaje simbdlico-cultural es la mediacion con las diversas
Figuras del Mundo, esto es, la Figura del Mundo mitico se edifica sobre lenguaje
simbdlico-mitico. La Figura del Mundo teol6gico remite a un lenguaje simbdlico-
teoldgico. La Figura del Mundo econ6mico, remite a un lenguaje simbolico-
economico, etcétera. En nuestros dias, la Figura del Mundo que empieza a
interpretar desde la <<realidad virtual>>, el lenguaje simbdlico-cultural se
articula desde las palabras de realidad virtual, de espacio cibernético, chip, bit,
etcétera y este lenguaje cobran sentido dentro de un universo simbdlico-
cultural.

La idea antropoldgica se vincula con la Figura del Mundo, o sea, el ser
humano se define a partir de la idea que ha edificado sobre su mundo; esto es,

la Figura del Mundo mitica construye la idea de hombre como un ser mitico. La

® | Es importante considerar que el valor no se equipara con el ser o con el bien. Mas bien retomo la

<<Teoria de los valores>> de Nietzsche, quien arguye que el valor es el fundamento de las
<<concepciones del mundo y de la vida>>, las cuales consisten en la preferencia de valorar mas bien una
preferencia que una realidad.
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Figura del Mundo religiosa, concibe al hombre como un ser creado por Dios. La
Figura del Mundo econdmica define al ser humano como un Aomo
oeconomicus, etcétera, y por ende los fines y valores que persiga el hombre
estan inscritos dentro de todo el universo simbolico-cultural desde el cual se
han edificado las Figuras del Mundo®

Las culturas como entidades dinamicas permiten la apertura onto-
hermenéutica. Son depositarias de la tradicion y de la memoria histérica que se
manifiesta en cada grupo socio-cultural. Esto es posible en la medida que
también el lenguaje es una entidad diacronica; dandose un develamiento
diacronico tanto del ser como del lenguaje. Escribe Ricoeur, “demolemos,
acrecentamos o reinventamos nuestro sentido de la realidad al mismo tiempo
que lo hacemos con nuestro lenguaje”.*

Los grupos socio-culturales se autoafirman en la medida que el universo
simbdlico-cultural permanece en el transcurrir diacrénico de su memoria
historica. “Los simbolos son un ingrediente esencial de cada cultura, porque
ellos dan vida, ayudan a conservar la memoria y la identidad de los pueblos”. **
La tradicién, eje medular de la memoria historica es dinamica, cambia, se
transforma sin dejar de ser ella misma, dandose una paradoja de la
mutabilidad-inmutabilidad en el ser. Ricoeur le nhombra la identidad-ipseidad.

Asi, Mauricio Beuchot encuentra en la analogia de proporcionalidad propia la
condicion de posibilidad para que las culturas sean dindmicas y abiertas a la
Otredad; encontrando en los analogados culturales las semejanzas entre si,
sustentando una Diafilosofia que permite el didlogo intercultural desde el
principio de alteridad. Por su parte, Gadamer piensa que la tradicion es lo
menos fijo, esto implica que cada cultura esta abierta a la dinamisidad, en la
medida que se conocen a ellas mismas a partir de la alteridad. Los universales
concretos 6 universales analogicos cobran vida, debido que el didlogo deja

abierta la pregunta por las semejanzas de lo humano, y se niegan las analogias

° sin embargo, esto no es determinante, ya que el hombre como ser libre, sera quien elija sus fines a
alcanzar; aunque el contexto cultural es influyente, mds no se determinante para la jerarquizacién
personal de fines.

1% Ibid. 161.

11" M. Beuchot, “Hacia una hermenéutica analdgico-icénica del simbolo” en Perfiles esenciales de la
hermenéutica, UNAM; México 2002, p. 67.
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por atribucién, que son verticales, al igual que las verdades inmutables y
eternas heredadas del pensamiento platénico. Beuchot retoma el pensamiento

de Marquinez:

Utilizando la analogia de proporcionalidad propia se evitara el planteamiento —
que ocurriria con la de atribucion- de un centro de poder nordatlantico, cuya
periferia serian los paises dependientes, como los de Asia, Africa y
Latinoamérica; pues, segun, la analogia de proporcionalidad, Asia es como
Africa y ésta es como Latinoamérica y ésta es como Europa, todas siendo
proporcionalmente su ‘de suyo’ (segun la expresibn de Marquinez). Las
caracteristicas que se siguen de la reflexion fundada en la analogia de
atribucién serian la dominacién, la egologia, la dialéctica, la ontologia y la
filosofia sin mas, a saber, universal, ‘pura’ abstracta. En cambio las
caracteristicas de la reflexion fundada en la analogia de proporcionalidad propia
seran la liberacion, la alteridad, la analéctica, la metafisica y la filosofia con
mas, a saber, colombiana, situada y comprometida (Marquinez, 1977, p 147).*?

Desde mi pensar, ninguna cultura puede ser estatica, ni cerrada sobre
atomismos culturales, ni erigirse sobre wnivocismos radicales, de lo contrario
niega el didlogo y la <<construccién abierta del conocimiento>>*3. Las culturas
que estan abiertas a la Otredad permiten su propio transcurrir, evolucionan, se
autoconocen, permitiendo el mestizaje cultural. Es importante comprender,
no todas las culturas tienen los mismos presupuestos en la explicacion,
interpretacion, explicacién y comprension del mundo. Es cierto, todos los seres
humanos compartimos analogamente hechos, como el nacimiento, la muerte, la
angustia, la felicidad, el amor, etcétera; sin embargo la forma de comprender,
nombrar, simbolizar y vivir estos acontecimientos no se pueden interpretar
univocamente desde una Figura del Mundo. Existen tantas interpretaciones de
lo humano y precisamente el didlogo permite la apertura cognoscitiva de
encontrar lo analogo de lo humano. Sin embargo, es determinante no dejar
orfandad al ser, por lo que la Hermenéutica Analogica al estar mediada por
una Metafisica Analogica, deja abierta la pregunta por el ser, sin anularlo, ni
deconstruirlo, a través del constante didlogo ya que se sostiene sobre una

phronesis epistemologica, metafisica, axioldgica y cultural.

12 Beuhot M, “Los limites del relativismo cultural: la metafisica y Latinoamérica” en Relativismo
Cultural y Filosofia. Perspectivas Norteamericanas y Latinoamericanas, UNAM, México 1992, p. 224.
13 Desde mi pensar, la construccion abierta del conocimiento niega la clausura epistemoldgica y
filosofica que construy6 la Filosofia Moderna e impuso una sola Figura del Mundo, al contrario es un
conocimiento abierto hacia los Otros y hacia el mundo.
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Me cuestiond: ¢acaso todos los seres humanos comprenden, transforman,
simbolizan el mundo de la misma forma?, ¢persiguen los mismos fines? ;Se
podré encasillar el pensamiento de lo humano de forma homogénea y univoca?
¢Existe una sola realidad? 6 ¢existen tantas realidades como Figuras del
Mundo?

Me apoyé en la teoria del realismo internalista, la cual explica que el mundo
existe en si mismo in-dependiente que se conozca 0 no. Sin embargo las
distintas interpretaciones del ser es lo que construye las diversas Figuras del
Mundo. Retomo el apriori relativo de la linea epistemoldgica kuhniana, el cual
se enfoca a las distintas culturas y periodos historicos para la construccion de
verdades conceptualmente relativas, las cuales se traducen en marcos
semidticos, linguisticos, imaginarios, simbalicos, etcétera. Niego que exista la
construccion interpretativa de una sola realidad, de una sola Verdad de caracter
absoluto e inamovible.

Para Ricoeur, epistemoldgicamente existe una correlacién dialéctica entre
explicacibn-comprension que sustenta la fenomenologia hermenéutica, la cual
trata de superar la hermenéutica romantica y la filosofia positiva (y el <<giro
linguistico>> de esta ultima). Asi, mediante el <<arco hermenéutico>>, existe
una correlacion dialéctica entre comprension-explicacion y viceversa. “La
comprensién esta caracterizada por una aprehension intuitiva y global de lo que
esta en cuestion en este campo, por una anticipacion de sentido que roza con
la adivinacion, por un compromiso del sujeto que conoce el momento de la
explicacion, y en contrapartida esta marcado por el predominio del andlisis, la
subordinacion del caso particular a reglas, leyes o estructuras, por el
distanciamiento del objeto de estudio con relacién a un sujeto no implicado”.**

La hermenéutica y fenomenologia se entrecruzan como forma de conocimiento

eidético-intuitivo mediado en la comprension-explicacion del mundo.

4 Calvo Martinez Tomas, Avila Crespo Remedios, “Autocomprension e Historia” en Paul Ricoeur: Los

Caminos de la Interpretacion™, Anthropos, Barcelona 1991, p. 35.

En el pensamiento de Ricoeur hay tres campos, el del texto, el de la accién y el de la historia. A nivel
epistemoldgico debe existir una alternancia entre explicacion y comprension, los cuales deben ser
distinguidos segun su constitucion especifica. En dicha triada, la idea de texto es determinante, segln la
explicacion de la naturaleza se encuentra en las ciencias de la naturaleza, mientras la comprension
gobierna en las ciencias del espiritu. Sin embargo, los dos campos de estudio se correlacionan.
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Por una parte, la fenomenologia pone en cuestion la comprension en si del
objeto, por lo que existe una emergencia en cuestion del sentido a favor de la
epoché fenomenologica, esto es, de la <<intuicion e/dética>>; intuicion por la
existencia pura y simple del objeto en si. Se delimitan cuidadosamente las
jerarquias de sintesis, tanto activas como pasivas, mediante la busqueda de la
fundacion dltima. Por su parte, la hermenéutica cuestiona la opacidad misma de
la conciencia. Permitiendo el reconocimiento anterior a la incomprension y a la
relacion veridica del si mismo. A su vez, admite el imperioso universo simbdlico-
cultural que permite mediar la memoria cultural en comun. Delimita la finitud
de la comprensién, y por ende pone en claro, que existe un conflicto
interpretativo causado por la propia la finitud, lo que permite negar el caracter
no-acabado de todas las mediaciones, y por tanto la imposibilidad de
estructurar una medlacion total, como lo penso la sintesis hegeliana en torno al
espiritu absoluto.

Existe una dialéctica entre los limites epistemologicos y lo ilimitado en el
develamiento del conocer humano, lo que permite que las culturas se entiendan
como sistemas abiertos, dinamicos y diacronicos, en contra de toda univocidad
epistemoldgica y ontoldgica en la construccién del conocimiento.

Ahora bien, a nivel explicativo acerca de los procesos cognitivos, retomo la
neurofenomenologia.’® Por una parte, niego la pasividad de los sujetos
cognoscentes como hoja en blanco a la manera de los sensistas. También
descarto la teoria de las ideas innatas y del idealismo.*® La neurofenomenologia

se apoya sobre el innatismo congnitivo, esto es, los procesos cognitivos son

15 Me apoy6 en el pensamiento del filésofo belga Luc Delannoy estudia los procesos cognitivos

mediante la neurociencia cognitiva y la fenomenologia husserliana.

6 En el Idealismo, el conocimiento del mundo parte de la explicacion del sujeto cognoscente,
estableciendo la existencia ontoldgica de determinadas verdades, corriendo el riesgo de construir
universales vacios, Por ejemplo, en la metafisica idealista platdnica; las ideas de verdad, justicia,
bondad, belleza, etcétera existen en si mismas, en un mundo independiente de la doxd mundana. Para
Platon, el mundo al que pertenecemos, nosotros <<pobres mortales>>, 6 sea el mundo sensible, es fuente
de error, es la doxa. Por lo que unos cuantos a través del ejercicio de la razén, de la ascesis, y la
reminiscencia pueden llegar a acceder al mundo de las ideas. Quienes acceden a este mundo metafisico
conocen el <<mundo en si mismo>>. Mientras los que no pueden acceder al mundo de las ideas
platénicas estan simbolicamente (todavia) en la caverna, ¢ sea, en el mundo de las apariencias y del error.
Premisa que seguira la tradicidn filosofica occidental, quien impondra violentamente la epistemé y el
logos occidental sobre un universal vacio. Justificacion expansionista europea, quien intentard
homogeneizar una univoca interpretacién del mundo, restringido al mundo a un conocimiento cientifico-
matematico.
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procesos innatos.!’ Por ende, el acto de conocer es una facultad innata en
todos los seres humanos.

La neurofenomenologia, por una parte se apoya sobre el estudio de los
procesos morfogenéticos y de los procesos epigenéticos™®, ambos explican,
tanto la evolucion del cerebro humano, como la construccion simbdlico-cultural
de los pueblos, 6 sea, existe una vinculacion entre los procesos biologicos y la
mediacion cultural, entre la forma del acto cognitivo (bioldgico), cognoscente
(epistemologico) y la forma de hermeneutizar el mundo a través de las
diversas Figuras del Mundo, esto, es la forma de hermenetuizar el mundo a
través de los simbolos culturales, los cuales tiene gran impacto a nivel
neurofisioldgico en los cerebros humanos.

Husserl se apoya sobre el método fenomenoldgico, el cual parte de una
epistemologia fenoménica, esto es, la percepcion es una descripcion pura, no
es del conocimiento absoluto; mas bien parte de la conciencia intencional. El
conocimiento del mundo estd mediado a partir de la re-estructuracion de los
contenidos de la conciencia, sin mediacion del sentido comun, proposiciones
cientificas, experiencias psicologicas, del mundo natural, etcétera, apoyandose
solamente por las leyes logicas, abstracciones, juicios, inferencias, desechando
cualquier fenbmeno empirico. Se puede decir que, la fenomenologia es la
descripcion de lo que se ha dado o percibido, gracias a la conciencia
intencional.

Por su parte, la neurociencia cognitiva estudia la variabilidad y plasticidad

cerebral, estudia las sinapsis cerebrales y las memorias cerebrales. Entonces,

7 Esto es, los procesos cognitivos son innatos, mas no lo es el conocimiento. Debido que si el
conocimiento es innato, entonces todos los seres humanos, de todas las culturas, de todos los tiempos
conocen, interpretan, simbolizan lo mismo con respecto al mundo, validando una univoca epistemologia,
una univoca metafisica, tendiendo a estructurar un axiomatismo cultural homogéneo y dominante.
Entonces el innatismo cognitivo es la facultad de percibir, conocer y comprender el mundo. La forma
cémo cada ser humano lo conoce se debe a la <<variabilidad cerebral>>. A su vez, cada cultura conoce e
interpreta el mundo de distinta forma, lo que permite la riqueza del conocimiento. Es cierto, el medio
geografico, su correlacion con la idea de la naturaleza, su idea de Figura del Mundo son principios
determinantes para la construccion simbdlico-cultural de grada grupo humano.
18 La morfogenética estudia como estan estructurados neurofisiolégicamente los cerebros humanos de
todas las latitudes, negando cualquier juicio antropolégico o racista, esto implica que los cerebros
humanos tienen las mismas caracteristicas morfogenéticas. Por otra parte, la epigenética estudia los
cambios evolutivos que se realizan en los cerebros humanos de las determinadas culturas. Dichos cambios
estan intimamente ligados a las manifestaciones culturales. Por ejemplo en sociedades de tradicion oral, el
sentido del oido-el habla, y por ende la escucha tienen mayor actividad cerebral, que en las sociedades de
tradicion visuales.
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la conciencia intencional es la que propicia las sinapsis cerebrales, en la
medida que el sujeto conoce, su conciencia se modifica correlacionalmente con
la conformacion de la cartografia cerebral. Conciencia y cerebro se unen, 6 sea,
el conocimiento se recibe de forma activa, gracias a las leyes ldgicas,
abstracciones, inferencias que son connaturales a la morfogenética cerebral.
Existe una correlacion dialéctica, por una parte, epistemolégicamente los
contenidos de conciencia modifican la cartografia cerebral. Y posteriormente,
los contenidos de conciencia son mediados hermenéuticamente por lo
simbdlico-cultural, los cuales tiene repercusiones a nivel neurofisioldgico. En
primer instancia, todos los sujetos cognoscentes conocen el mundo, lo cual
tiene implicaciones en sus conciencias cognitivas, modificando la morfogenética
cerebral. En segunda instancia, cada cultura edifica los modelos epistémicos
que ya estan mediados culturalmente. Sin embargo, paraddjicamente, en la
medida que se construyen los marcos epistémicos y culturales, estos tienen
impacto sobre los procesos cognitivos a nivel neurofisiolégico y viceversa.

Lo determinante de la neurofenomenologia, proclama que el acto de conocer
es innato, en contra de todo juicio epistemoldgico, axiolégico, cultural 6 ético
que posicione una cultura sobre otra. Si estudiamos, tanto lo procesos
cognitivos, como los niveles hermenéuticos de comprension, tenemos una idea
mas global. Idea determinante en nuestra época de homogenizacion cultural y
bioldgica.

Si correlacionamos la fenomenologia hermenéutica ricoeuriana, con la
neurociencia cognitiva, encontramos el método fenomenologico punto de
partida, tanto epistemoldgico (Ricoeur) como cognitivo (neurociencia cognitiva).
Ahora bien, si relacionamos lo anterior con la Hermenéutica Analogica de
Beuchot, entonces podemos partir de un innatismo cognitivo, relacionado con
una explicacion-comprensién del mundo, que busque encontrar las analogias y
las diferencias de lo humanao.

A su vez, la teoria de los Memes, de Richard Dawkins analoga los genes

biolégicos a los memes, los cuales constituyen la informacién acumulada en

9 Memes proviene de imitacion y de mem=memoria. Asi, como los genes son unidades minimas de
transmisién de herencia bioldgica, los memes son las unidades de transmision de la herencia cultural que
se asocian a lo bioldgico-cultural.
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la memoria de los miembros de una sociedad cultural. Generalmente estos se
captan por la imitacién, por la ensefianza o por la asimilaciéon que se transmite
de cerebro a cerebro; esto es los mitos, las explicaciones, los simbolos, el
lenguaje cientifico, el lenguaje cotidiano, son las unidades culturales que
construyen la Figura del Mundo de un grupo cultural determinado. Se puede
decir, la cultura evoluciona mediante la supervivencia diferencial de los memes
culturales y estos tienen impacto directo de como se desarrolla el cerebro en las
diferentes culturas. A su vez, el /imaginario social de Castoriadis refiere a que
existe una mutabilidad de signos, simbolos y procesos culturales en cada grupo
social. A través del /maginario social se crean, descubren, insertan y, por tanto,
se decodifican nuevos signos semanticos y semiéticos tanto externos (de otras
culturas) como internos (procesos creativos al interior de las culturas), en la

comprension diacronica y evolutiva de las cultura. Cornelius Castoriadis arguye:

La construccion de su mundo propio por parte de cada sociedad es, por
esencia, la creacion de su mundo de significaciones, sus significaciones
imaginarias sociales, que organizan el mundo natural (presocial, biologicamente
dado), instauran un mundo social propio para cada sociedad (con sus
articulaciones, reglas, intenciones, etcétera), establecen las maneras en que los
individuos humanizados y socializados deben ser fabricados e instituyen los
motivos, valores y jerarquias de la vida (humana). %°

Cada Figura del Mundo se construye a partir de verdades conceptualmente
relativas. La interpretacion de la razén es fundamental para entender la
construccion de los marcos epistémicos en la interpretacion y transformacion
del mundo fisico al mundo simbdlico-cultural. Desde mi pensar, cada Figura del
Mundo esta correlacionada con una forma de interpretar la razon. El
pensamiento mitoldgico se estructura sobre una razén mitica. El pensamiento

religioso se articula sobre una razon mistica o religiosa. El pensamiento

20 Castoriadis, Cornelius, “Modo de ser y problemas de conocimiento de lo sociohistérico” en Figuras

de lo Pensable, las encrucijadas del laberinto VI, México, Fondo de Cultura Econémica 2002. p. 267.

Para Castoriadis la nocién de imaginario social, es indispensable para la construccion de las
sociedades humanas. Sin esta nocion no puede existir una potencialidad creadora. Entiende a la creacién
como la conjuncion en un hacer-ser, como creacién ontoldgica de formas, como el lenguaje, la musica,
las costumbres, las normas, etc. Para el filésofo griego, la razdn, lo biolégico juegan un papel importante,
como condiciones necesarias, pero no constituyentes del imaginario social instituyente. Pienso que la
facultad de razonar no puede desligarse de la facultad de imaginar, ya que la imaginacion es una cualidad
del ejercicio de la razon. “Las sociedades son sociedades mientras imaginan con éxito que los son”
(Sloterdijk, p. 20).
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moderno se edifica sobre el principio de razén determinante, o razén
instrumental, etcétera. A la vez, dicha articulacion entre pensamiento-razén
ponen en escena las condiciones interpretativas que el sujeto hace de su
mundo y de su propia identidad. Sin embargo, el lema homo sum, nihil a me
allenum puto —soy humano, ningun problema humano me resulta extrafio- nos
muestra la posibilidad abierta de comprender lo que implicar ser <<ser
humano>>. Lo anterior nos hace pensar que el /ogos es inherente al hombre,
la forma como se interpreta es lo que diferencia a cada grupo socio-cultural.
Pensar que todas las culturas deben interpretar el mundo a una sola Figura de/
Mundo de forma homogénea es reducir lo humano a una ldgica wunivocista y
arrogante. Al igual, pensar que cada cultura tiene su Figura del Mundo muy
particular como si estas no compartiesen nada de lo que nos distingue como
humanos es caer en atomismos radicales. Las dos posturas anteriores niegan
cualquier posibilidad de conocimiento que se da a través del dialogo. Por lo que
encuentro en la Hermenéutica Analogica una propuesta viable a encontrar lo
analogo de lo humano a través de la Diafilosofia, la cual se sustenta sobre un

permanente dialogo.

1.2. Logos vy Politica.

Find the answers,
Ask the questions.
Lorena Mc Kennit

El /ogos humano funge como condicion de posibilidad epistemoldgica,
ontologica, como apertura hermenéutica y dialdgica entre el /ogosy la physis 1o
que permitir interpretar, comprender cada Figura de/ Mundo concreta. Le
otorga al ser humano la condicion de <<estar en el mundo>>. El ser
humano es un ser que razona, un ser de palabra. Sabe que piensa, se
cuestiona, reflexiona, habla, trata de responder al mundo fisico que se le
presenta, en la medida que lo transforma en un mundo simbdlico-cultural;

trascendiendo y transformando el mundo natural.
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Heidegger piensa que el lenguaje es la <<embajada del ser>>. La auténtica
diccion del ser. A través del lenguaje se accede al ser. El lenguaje es la
correlacion dialégica entre la cultura y la naturaleza. Precisamente es el
paradigma simbalico de la hermeneia, o interpretacion de la vida como dialogo
entre la naturaleza y cultura, como el “dar y recibir dialégico que hace
referencia a un acuerdo, convenio, pacto linguistico, conformidad o
consentimiento, encuentra su fundacion en el consensos natural, o sea, en e
asentimiento o asuncién de la naturaleza emergente, es decir, en una actitud
de reconciliacién entre naturaleza y cultura, physis y logos’.**  Existe un
puente de unién entre el hombre, el lenguaje y el mundo. Humboldt escribi6: “a
cada lenguaje subyace una perspectiva peculiar de mundo”. A cada figura del/
mundo le corresponde un lenguaje simbdlico-cultural, mediante el cual, el
hombre tiene comprension del mundo como de si mismo.

El /ogos entendido como dialogo entre hombre-naturaleza, diadlogo entre
hombre-hombre despliega las multiples potencialidades que desarrollan lo
propio de lo humano, como un ser de /ogo/, como un ser de cultura, como un
ser interpretativo, como un ser en dialogo, como un ser politico.

Pierce rompe con la tradicién del cogito cartesiano, debido que se esta se
apoya sobre la clausura subjetiva epistemoldgica, por lo que eleva el principio
de intersubjetividad como condicion de posibilidad en la apertura dialdgica del
conocimiento. A partir de la intersubjetividad, el /ogos también es un
principio politico de cohesién social, como lo ha sefalado Aristoteles, en la
medida que dialécticamente?® unifica y pluraliza la comunidad. Franz K. Mayr

explica:

21~ Mayr Franz K., “Hermenéutica de la Cultura Occidental”, en La Mitologia Occidental, Anthropos,
Barcelona 1989, p. 23

Para Mayr, el lenguaje se interpreta de dos formas distintas: lenguaje natural-comunicativo o <<lengua
materna>>y el lenguaje especulativo-racional-explicativo. Se puede resumir, como un logos linglistico y
un logos ldgico. El autor al igual que Heidegger expone que el pensamiento occidental ha aprisionado el
lenguaje en lo coherente, racional, al objetivar la naturaleza y el mundo a partir de una explicacion l6gica
del mundo, aprisionando el lenguaje en un mondlogo; mientras ha olvidado el didlogo constante entre
hombre y naturaleza, lo que el movimiento romantico pretendié. El autor sefiala (Lo anterior lo trataré
en el capitulo VI, apartado 2 proponiendo a la Hermenéutica Analégica como posible respuesta a la
mediacidn interpretativa del mundo)
22 El vocablo dialéctico lo utilizo en su definicién como la existencia de dos logoi, <<razones>> o
<<posiciones>> que se contraponen entre si; sin embargo se da un dialogo, es decir una confrontacion en
la cual hay una especie de acuerdo en el desacuerdo, sin el cual no habria dialogo, pero también una
especie de sucesivos cambios de posiciones inducidos por cada una de las posiciones contrarias.
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El hombre es el animal logoteniente, reentendiendo su tenencia del /ogos
como un asunto politico, pues el lenguaje que caracteriza al hombre lo sitla en
el dialogo comunitario y en la interaccion sociofamiliar politica. (...) El hombre
aristotélico, es, pues, politico por cuanto pertenece a la comunidad de la
comunidad de la polis en la que el intercambio linglistico o didlogos es
esencial.?®

Aristételes define al hombre como un zoon politikon, esto es, necesita de otro
ser humano para poder convivir y desarrollarse. EI hombre no puede vivir
aisladamente, por lo que la existencia individual se debilita en aras de una
sociedad supraindividual. El hombre al constituirse como ser social se inserta
dentro de un cddigo de convivencia. La politica hace referencia a un ethos, el
cual conforma la convivencia colectiva o social de cada ser individual. El

estagirita escribe:

Toda ciudad se ofrece a nuestros o0jos como una comunidad; y toda
comunidad se constituye a su vez en vista de algun bien (ya que todos hacen
cuanto hacen en vista de lo que estiman ser un bien). Si pues todas las
comunidades humanas apuntan a algun bien, es manifiesto que al bien mayor
entre todos habrd de estar enderezada la comunidad suprema entre todas y
que comprende a todas las demas; ahora bien, ésta es la comunidad politica a
la que llamamos ciudad.?*

El hombre en su convivencia politica busca el bien mediante el ejercicio de la
praxis, estos elementos constituyen la realizacion del hombre en comunidad. La
socializacion del hombre lo convierte en un ser relacional. El lenguaje se
constituye en el puente comunicativo que se establece en los territorios de la
polis, gracias al /ogos. El estagirita escribe: “el hombre es entre los animales el
Unico que tiene palabra (/ogos)”? El logos aristotélico se inserta dentro de la

convivencia politica desde una fundamentacion ética, en donde “la palabra esta

2. Ibid. p. 31.

- Aristoteles, Politica, Libro 1, Espasa-Calpe, Buenos Aires 1958, 1997 p. 157.

La nocion de ciudad para los griegos denota todo un simbolo de pertenencia entre los hombre libres, o
ciudadanos, los cuales pertenecian a la polis griega que fungia como “espacio sagrado’, era la ciudad-
estado en donde solamente los ciudadanos pertenece a este territorio simbdlico. El ciudadano tenia el
derecho de participar en la funcién judicial de la democracia ateniense. Para él era inimaginable
concebirse fuera de este territorio simbélico. En nuestros dias la definicion de ciudad se construye bajo
otros significados completamente distintos, basicamente de intercambios comerciales e industriales. (esto
lo cudl trataré en el capitulo 2.3).

% - Aristoteles, ob. Cit. Libro I, apartado 1, p. 159.
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para hacer patente lo provechoso y lo nocivo, lo mismo que lo justo y lo
injusto; y lo propio del hombre con respecto a los demas animales es que él
solo tiene la percepcion de lo bueno y de lo malo”.?® El lenguaje funciona como
fundamento para la construccibn de las categorias de convivencia, en su
dimensién politica y ética. Las nociones de bien y justicia son construcciones
colectivas para la practica social. El lenguaje funge como mediacion de
convivencia y la polis se erige como un sistema de comunicacion. Dussel
siguiendo el pensamiento habermasiano define la politica como: “la relacion
préactica comunicativa”.?’ A través de la participacion y de la comunicacion
(koinonia) se promueve el lenguaje y el didlogo para que pueda existir un telos
en la comunidad politica. El principio de autosuficiencia (autarkeia) se supedita
al caréacter social, en pro de la comunidad. La po/is encuentra su principio
unificador en la multiplicidad del lenguaje, contra la unidad a la manera de
Socrates, ya que “habra un punto en que la ciudad dejara de serlo al progresar
indefinidamente su unificacion; y de la otra, por mas que aun lo sea al
aproximarse al punto de extincion, sera una miserable ciudad, como si de un
sinfonia se hiciera una homofonia o de un ritmo un solo pie. Siendo la ciudad
como se ha dicho antes, una pluralidad.”.?® El ciudadano se enriquece gracias a
la participacion colectiva con los “otros”, necesita de ellos para poder convivir y
desarrollarse. La diversidad multiplica la autosuficiencia (autarkeia), la cual esta
en pro de la comunidad politica. Sin embargo se necesita de un principio
unificador que permita la pluralidad, y es precisamente la analogia que permite
<<mediar>> entre el lenguaje univoco Yy el lenguaje equivoco construyendo
el ethos politico-social para la convivencia de la polis.

El conflicto entre el principio de autosuficiencia versus comunidad politica
Aristoteles lo resuelve mediante las nociones de lo bueno y de lo justo, que
insertan el aparto de la construccion de la ciencia politica, la cual debe conciliar
las posibles contradicciones entre lo particular y los social. El ciudadano realiza
su funcion participativa a través del didlogo, pero siempre en vistas del <<bien

comun>>. Dialécticamente sintetiza la res publica y la res privada, ya que el

% _ Aristoteles, ob. Cit. Libro |, apartado 1, p. 159.
2" - Dussel E, “Filosofia de la Liberacion”, , Primero Editores. México 2001 p. 89.
28 - Aristoteles, ob. Cit.- Libro 11, apartado 2, p. 178.

35



hombre llega a su perfeccion Unicamente en la prosecuciébn no de un bien
individual, sino en la espera de un te/os para la comunidad politica. El proyecto
politico de los griegos se fundamenta en el ser social del hombre, ya que no
puede ser autosuficiente fura de la pols.

Sin embargo, en las sociedades modernas se da un proceso de creciente
diferenciacion sistematica y plural. En la medida en que los grados de
diferenciacion-complejidad se articulan, el principio de autosuficiencia

(autarkeia) reestructura la sociedad moderna. Agusto Viano escribe:

Montesquieu habia insistido sobre los aspectos institucionales, politicos y
morales que diferencian el mundo antiguo del moderno, y habia adjuntado a
dicho cuadro el mundo oriental. La escena moderna constituia, en esa
perspectiva, un modo global de organizacion, en el cual se subrayaban en un
momento elementos juridicos, en otros politicos, en otros econdmicos, etc. La
individualizacién del tipo de estructura de la sociedad moderna respecto a otros
tipos de sociedad (en primer lugar respecto a la antigua) se convertia en uno
de los modos por los cuales el tiempo moderno tomaba explicitamente
conciencia de si mismo, como tiempo moderno.?

Hegel fundamenta el derecho de la libertad subjetiva como punto de inflexion
y punto central en la hetero-referencia entre la época antigua y la época
moderna. ElI hombre se libera y a su vez retrae sus propios vinculos
individuales. A partir de entonces el proyecto de la modernidad descansa sobre
el principio de autarkeia, en detrimento del principio del zoon politikon para
erigir sus fundamentos politicos dentro del atomismo liberal, el cual, a su vez
erige un pensamiento univoco arrogante. Por ende, la clausura epistemoldgica
establece los fundamentos de las politicas liberales occidentales, negando el
dialogo intercultural, y justificando el expansionismo del /ogos occidental,
debido que parte que el cogito cartesiano es el principio de razén determinante
gue niega la Otredad.

Las teorias politicas modernas se erigen sobre categorias occidentales
imposibilitando la intersubjetividad del pensamiento como didlogo. La politica se

vuelve muda ante las otras posibilidades de entender lo politico.

% - Augusto Viano C, Los paradigmas de la Modernidad, en “El debate modernidad/posmodernidad”, ,
editores El Cielo por Asalto, Buenos Aires, 1995 p. 183.
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CAPITULO II: Los principios fundantes de la Epoca Moderna.

2.1. La Metafilosofia Moderna

La Filosofia Moderna no puede entenderse bajo un solo modelo, como proyecto
unitario ni unico. No existe una <<modernidad>> sino varios modos de como se
concreta el pensamiento moderno, a la vez es distinto a la modernidades
pensadas. Patxi Lanceros reflexiona en los distintos modos de pensar la
modernidad; Osea existen varias modernidades que se reflejan en los ambitos de
lo estético, estilistico, cientifico, politico, econdémico, socioldgico, historico,
etcétera, las cuales no significan lo mismo. Se puede decir que la modernidad, ha
pretendido dialogar consigo misma y, por ende ha tenido diversas crisis. La
cuestion es si, lo ha logrado o no.

Lanceros piensa que paraddjicamente existe una continuidad, discontinuidad
que han ido negando y afirmando las reacciones modernas de los distintos modos
de las modernidades que se han reafirmado a través de la dialéctica de la
modernidad (como lo pens6é Baudalaire), las cuales no han sido todas claras y
distintas como pretendio el cogito cartesiano.

La modernidad pensada como modos se articula a la idea de modernidad
pensada como tiempo. Solo asi, se puede entender como las modernidades se
concretan en fragmentos, en mitades que son contingentes, efimeros contra la
idea eterna inmutable que prevalecio en la época premoderna. Asi, las utopias de
Marx, Engels, Dickens son modos de lo moderno que se vinculan al tiempo
moderno (futuro) de un progreso utopico.

Lo cierto es que la modernidad (lo logre o no) intenta romper con un mundo ya
establecido e interpretado por pensamientos mitico-religiosos. Esto es posible, en
la medida que el hombre se convierte en sujeto epistemoldgico y el mundo en
objeto de estudio. La fractura entre sujeto y mundo implica que el ser humano
reconstruye las categorias de tiempo y espacio para poder ejercer el dominio y
control del conocimiento sobre un mundo que se le presenta, paraddjicamente

como suyo y a la vez extrafio. Asi, el principio de subjetividad 6 el cogito
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cartesiano, la idea de razdén determinante 6 razén instrumental y la idea de
progreso articulan los fundamentos de la Metafilosofia Moderna que se alza como
univoca y configura la Figura del Mundo y de la <<historia universal>>
eurocentrica.

La epistemologia moderna se funda sobre el principio de subjetividad o cogito
cartesiano. El sujeto cognoscente, quien de ahora en adelante tiene acceso al
conocimiento y dominio del mundo fisico, natural y humano. El principio de
subjetividad que caracteriza a la Epoca Moderna esta basado en la cultura de la
razon® o del cogito ergo sum. La explicacién del mundo a partir de la propia razén
humana, rompe con todo nexo de lo trascendente, con un Dios que antes fungia
como el poder unificador por excelencia.?

La articulacidn del principio de subjetividad y el principio de razén determinante
es fundamental, como parte aguas entre el pensamiento pre-moderno y el
pensamiento moderno. La explicacion racional del mundo por parte del sujeto
congnoscente cree en los poderes ilimitados de la racionalidad misma. A través de
ella todo se puede explicar, fundamentar, controlar y dominar. “Nada existe sin
razon”, este principio implica que la metafisica ampliara sus limites; debera llegar a
aquellas regiones que las filosofias anteriores habian considerado desiertas de ser
y de sentido. Para empezar, cambia de método, busca bases demostrativas para
un conocimiento irrefutable.

Paradojicamente, la razén moderna deja de ser dialdgica para convertirse en el
mondlogo del sujeto o en la conversacion del yo consigo mismo. El sujeto queda
clausurado sobre si, porque debe permanecer pensandose a si mismo; pensar, ya
que solo esa idea suscita la certeza metafisica absoluta de la verdad y cualquier

otra podria ser engafosa: sujeto incomunicado o incomunicable o, como dird

! Laraz6n moderna es una razon instrumental, que sirve de <<instrumento>> para transformar la naturaleza,
mediante el estudio y el avance de las fisico-matematicas.

2 . Para Habermas, cuanto mas se desliga el sujeto de lo trascendente y de la explicacién religiosa del mundo,
este es capaz de prosperar en todo los ambitos de la cultura; cuanto mas plural se vuelve las interpretaciones y
explicaciones del mundo, el desgarramiento es ain mayor, y también el poder de ruptura. Por lo tanto entre
maés diversos sean las aspiraciones para la formacidn de la vida, en otro tiempo absorbidas por la religién, el
orden no se alcanza a restaurar. EI aleman piensa que el desprestigio que sufre la religion condujo a una
escision entre fe y saber que la llustracién no fue capaz de superar. De ahi, que a pesar de que el hombre
cobra autonomia de si mismo no volvera a sentir seguridad dentro de la totalidad.

Desde mi pensar, este desgarramiento plural de diversas interpretaciones del mundo es lo que concreta los
diversos modos modernos.
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Leibniz, monada, substancia sin ventanas, mas bien como un 0jo, 0 mejor aun
como mirada que contempla el universo entero desde su particular punto de vista:
Speculum Mundi. En su dimension politica, el principio de subjetividad se finca
sobre la premisa antropolégica hobbsiana. EI hombre se define como un ser
egoista, 0 autosuficiente, regido por el principio de autarkeia.

A pesar de que el hombre se encierra sobre su <<interioridad>>, la razén
cartesiana es apertura hacia el mundo, porque ya no es una razon meditativa, sino
que se transforma en una razén activa, ejerce dominio a través de la razén
determinante, que sirve de instrumento para transformar y manipular al mundo
natural. Se concibe el sujeto cognoscente, como una existencia que piensa, que
tiene ideas. El mismo construira el futuro humano, en donde antes el dominio del
mundo le estaba vedado. La razén moderna al <<poder>> dividir la metafisica
inteligible de la realidad, que es infinita en el panorama moderno, permite que
existan tantas interpretaciones del mundo, ya que no existe limite alguno: “cada
individuo posee su concepto, todas las sustancias estan bajo la luz de la Razén”.?

El mundo se le presenta como un escenario infinito de dominio y control; esto
es posible por el principio de razén determinante o instrumental, la cual transforma
y edifica la /magen del Mundo® que el hombre moderno se ha propuesto. La
objetivacidon de la naturaleza es esencial para la representacion del mundo a partir
de la vision del hombre. El ser humano tiene como meta la representacion, cuyo
fin es colocar al hombre ante si, de tal modo que el hombre que calcula pueda
estar seguro de su nueva vision, solo asi puede tener certeza de ella. La ciencia se
convierte en investigacion Gnica y exclusivamente cuando la verdad se ha
transformado en certeza de la representacion a partir del hombre.

Para Heidegger, la representacion significa “traer ante si” eso que esta ahi

delante, en tanto que algo situado frente al hombre, refiriéendolo a si mismo, al que

® . Pardo, J.L., “La Metafisica. Preguntas sin respuesta y problemas sin solucién”, Montesinos Editores,
Barcelona 1989, p. 77.

* .- Para la idea de Imagen del Mundo me he auxiliado en el pensamiento de Heidegger, quien la define
como: <<estar delante de algo>>. Este algo se presenta tal y como es, porque se conoce y se puede
manipular, debido a que el mundo se ha objetivado. Se ha objetivado porque el hombre se ha tornado sujeto.
Bajo esta premisa el sujeto sale de si, trascendiendo el nuevo mundo que se le presenta <<delante de>>.

Esta nueva imagen ha sido transformada desde el propio hombre. Solo asi, él podra recrear su mundo. Por lo
tanto la Imagen del Mundo concebira al mundo como una imagen puesta y hecha por el mismo hombre.
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representa, y en esta relacion consigo, obligarlo a retornar a si como &mbito que
impone las normas, es una aprehension del mundo. En donde ocurre esto, el
hombre se sitla frente a la imagen. El hombre se convierte en representador de lo
que representa. La representacion se vuelve cogitatio. Esta cogitatio solo es
posible cuando se entiende desde la instrumentalidad, para ejercer un dominio
sobre el mundo; sélo asi la <<razdn instrumental o técnica>> puede manipular el

mundo a imagen del ser humano, Heidegger escribe:

(...) las practicas que organizan y mantienen esta tension dominante nacen de la
esencia de la técnica (...) La uniformidad completa de todas las cosas humanas de la tierra
bajo la dominacién de la voluntad hace resurgir el sinsentido de una accion humana
puesta como absoluta.’

Este nuevo mundo que se le presenta al hombre como escenario infinito de
manipulacion y control, es la nueva forma de entender el espacio moderno. Un
espacio secularizado, desmitificado, experimental, donde el hombre es el propio
duefio. Dialécticamente, el ser humano descubre un nuevo espacio en donde
puede ejercer otra forma de racionalidad. A la vez que se <<autodescubre>>
dentro del espacio moderno, dotando otros significados a este nuevo espacio,
como a la idea que se ha construido de si mismo.

La realizacion de la racionalidad sobre el espacio moderno, sélo es posible, en la
medida que se articule con la categoria de tiempo, como un tiempo que rompe con
el pasado y se lanza hacia el futuro, como un tiempo moderno, hacia progreso

Se puede decir que, la filosofia moderna surge con la idea de modernidad, que
esta ligada indisolublemente a la idea de progreso. “Ya desde un punto de vista
semantico lo moderno se identifica con lo nuevo, y presupone, con ello, un
principio revolucionario de ruptura, esto es, de critica, renovacion y cambio (...)
Modernidad, crisis y progreso son los términos de la ecuacién que distingue

”6

nuestro tiempo.”” (Como se articula el principio de subjetividad, el principio de

razén determinante o razén instrumental y el principio de progreso?

> lbid. p. 109.

® E. Subirats, “Metamorfosis de la Cultura Moderna”, Anthropos Barcelona, 1991, p. 127.
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El sujeto moderno se sitda en un mundo que se construye hacia el futuro, hacia
progreso. A partir del cual se rompe con la idea de un mundo que se finca sobre
el pasado y el presente, en donde no existe la nocion de un horizonte hacia
delante. Sin embargo, para que el hombre pueda configurar este mundo hacia
progreso, debe romper con las ataduras de una historia que se establece desde un
mundo determinado, en que cada cosa es impuesta por Dios; asi, “lo decisivo no
es que el hombre se haya liberado de las anteriores ataduras para encontrarse a si
mismo: lo importante es que la esencia del hombre se convierte en sujeto”.” Se
modifica en aquel ente, bajo el cual se cimienta todo, en lo tocante a su modo de
ser y de verdad. El hombre se convierte en el centro de referencia de la totalidad.
Esto solo es posible cuando el hombre logra modificar la concepcion de si mismo y
del mundo o la naturaleza (physis).

El hombre con su ratio moderna (autonoma) se emancipa de un /ogos
suprahumano y fundamenta el conocimiento en la naturaleza (physis), esta se
objetivara en la mente del hombre que se torna sujeto epistemoldgico. Esto es
posible gracias al avance de las matematicas que se aplicara de manera practica a
la misma naturaleza, y de ahi en adelante la ciencia y el progreso iran de la mano.
Esto implica que la teleologia humana se modifica. De ahora en adelante, el
progreso cientifico tecnologico, aunado a un poder econdémico, son los fines que
perseguird el hombre moderno.

El pensamiento ilustrado no niega la historia como hecho efectivo, pero la
considera desde un punto critico y estima que el pasado no es una forma
necesaria en la evolucion de la humanidad, sino el conjunto de los errores
explicables por el insuficiente poder de la razén.

Para Heidegger lo decisivo es que el hombre ocupa esta posicion por si mismo,
en tanto que €l la establece y la asegura como terreno para un posible desarrollo
de la humanidad. En este momento el hombre se posiciona dentro de su mundo, y
situa la naturaleza como objeto. Comienza ese modo de ser hombre que consiste

en ocupar el ambito de las capacidades humanas como espacio de medida y

’ .- Heiddeger Martin, “La Epoca de la Imagen del Mundo”, en Caminos del Bosque, Alianza, Madrid 1997

p. 87.
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cumplimiento para el dominio. La naturaleza la convierte a un mundo convertido a
su propia /magen del Mundo. Bajo esta crisis de conversion del mundo en imagen,
el hombre se posiciona como subjectum=sujeto=substancia dentro del mundo. De
ahora en adelante el sujeto seréa el substrato del mundo.

El mundo se convierte en imagen en cuanto el hombre cambia su posicion como
sujeto principal en el centro de toda relacion; esto significa que el mundo sélo
vale en la medida que el hombre moderno lo encuentre utilitario. EI /magen de/
Mundo moderno debe adecuarse a los intereses instrumentales que el cogito
cartesiano construyo.

Es importante sefalar, la investigacion de la naturaleza juega un papel
determinante para el avance cientifico, ya que destierra las categorias linguisticas,
gue se consideran engafiosas de la metafisica medieval. Se dejan de lado y se da
cabida a una metafisica moderna sustentada sobre el propio sujeto, el cual cobra
autonomia mediante la praxis utilitaria, lo que conlleva un nuevo orden, que
explica la supuesta superioridad de este nuevo pensamiento europeo. Esto sélo
es posible, en la medida que el sujeto rompa con su pasado, y comprenda su
mundo hacia futuro, un mundo hacia progreso, idea que rompe con la concepcién
mitolégica y religiosa de la historia ciclica y determinista. Nada nuevo puede
emerger bajo el designio de los dioses; sélo se entiende el progreso como creacion
humana. El progreso se mira hacia el futuro, hacia adelante, como promesa
redentora y salvadora de todos los males que aquejan a la humanidad. El progreso
s6lo se puede entender como un horizonte lineal en espiral, irreversible. Para
Lanceros, la linea es una sucesion de puntos, entre los cuales, (entre punto y
punto) existe el vacio. Por lo que, el horizonte lineal de la modernidad, se
construye como una historia, vacia, sin contenido. El su variante econdémico-
politico-cultural es de un crecimiento indefinido.

La idea de plusvalia remite al crecimiento indefinido del capital. Por otra parte,
la naturaleza se le valora como fuente inagotable de recursos naturales. El éxito
del sistema capitalista se debe en gran parte, a la idea de la naturaleza como

proveedor y abastecedora de productos, ligada a la idea de progreso resuelve la

42



ecuacion para la explotacién, control y dominio del mundo, causa de la actual crisis
ecoldgica.

La época moderna se funda en la técnica mecanizada a través del estudio
matematico de la physis, o sea de la naturaleza. La fisica-matematica y las
ciencias naturales cobran auge en la medida que conocen, manipulan, transforman
y dominan las leyes fisicas del mundo natural, incluyendo el aspecto biol6gico del
ser humano (por ejemplo en nuestros dias, la ingenieria genética).

Para una mejor comprensiéon de la época moderna es importante sefialar que la
investigacion de la naturaleza es determinante, como base de la técnica
mecanizada. La fisica moderna en su sentido mas profundo es matematicas. El
conocimiento matematico de la physis permite conocer, controlar, dominar y
manipular los fenédmenos fisicos, incluyendo los estados mentales de los hombres.
La ciencia moderna se convierte en experimento, en la medida que el
conocimiento de la naturaleza se convierte en investigacion. La fisica moderna es
experimental, debido que en su origen es fisica matematicas El descubrimiento de
las leyes naturales convierten al hombre en soberano; a la vez, la idea de
progreso le permite seguir controlando el mundo.

Dentro de esta /magen del Mundo moderno existe un sistema de cohesion, que
no soélo implica el pensamiento, sino el dominio; sélo asi se cimienta la perspectiva
de un mundo hacia el progreso. De ahora en adelante, la sociedad se puede
reproducir a si misma a través de la explotacion del hombre y de la naturaleza,
bajo el dominio de la técnica.

Uno de los modos de pensarse a si misma la modernidad, es bajo la idea de
civilizacion y no de cultura. En la medida que la modernidad sea capaz de romper
el nexo dialdgico entre el /logos y la physis esta podra ser pensada como
civilizacion que apunta hacia el avance cientifico-tecnolégico y a la idea de
progreso, intentando borrar cualquier huella de pensamientos premodernos.

Lanceros reflexiona, a pesar de que la modernidad es posible pensarla de
diversos modos, estos se realizan a partir de formas cuantitativas de pensar y
transformar el mundo, por lo que siguen existiendo residuos del mundo simbdlico

pre-moderno. Sin embargo, al tratar de deslindarse la filosofia moderna de las
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narrativas mitico-religiosas del pasado, le proporciona —segun ella- supremacia
sobre el resto de las culturas. Por lo que el principio de subjetividad cobra
autonomia; el principio de razén determinante, por el cual, el mundo no sélo se
explica, sino también se controla y domina, se articulan con el progreso cientifico
tecnoldgico y el poder econdmico, lo que permite a los paises europeos expandir
su dominio y control. Se puede decir que la metafisica moderna se convierte en
metonimica de si misma, elevandose a Metafilosofia como la univoca forma de
interpretar la Figura del Mundo de la época moderna, que se extiende gracias al

Imperialismo, y abarca a los pueblos conquistados y colonizados.

2.2. La epistemologia moderna

La Filosofia Moderna no solo necesita pensar el mundo, sino requiere realizar,
concretar, llevar a la practica su propio pensar. Por lo que las categorias de tiempo
(progreso-futuro) y espacio (escenario infinito secularizado) se proyectan como las
nuevas formas de estructurar el mundo, en el que habita el hombre moderno. esto
son los modos de pensar y/o concretar las distintas modernidades.

Sin embargo el método cientifico impera en el Epoca Moderna vinculado en el
mayor de los casos al sistema capitalista, el cual se construye sobre bases
cuantitativas, medibles en la construccion del lenguaje cientifico, aunado a los
intereses de progreso ilimitado que proclama dicho sistema econdmico. Por lo que,
el método deductivo es impensable en un mundo que debe ser conocido,
experimentado, medido, asi, la induccion cobra vigor dentro del conocimiento que
ahora se interesa por los fenOmenos particulares que se manifiestan en la
naturaleza.® Los dogmatismos deductivos de la escoléstica son desplazadas por las

ciencias exactas Cassirer escribe:

8 . Francis Bacon es uno de los precursores del método inductivo. Para él, la mejor demostracién cientifica es
la experiencia, siempre que esta atienda estrictamente a las observaciones mediante un método riguroso que
permita conocer como funcionan los fendmenos de la naturaleza. Bacon no duda de la realidad en si misma,
como objeto de conocimiento, lo importante para él, es estar atento en el control de lo observado y evitar los
prejuicios. Dar lugar y valor a las hip6tesis es muy importante en el proceder cientifico. Esto implica
abandonar las esencias para atender a las leyes fisicas y sus relaciones; asi como atender las constantes que se
manifiestan en los fendmenos observados.
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El edificio artificioso construido de la escolastica, en el que se equilibran y sostienen
mutuamente la fe cristiana y el saber filoséfico de los antiguos, se derrumba ante los
embates del nuevo ideal de conocimiento que determina y modela como ningln otro el
caracter de la ciencia moderna. La ciencia natural matemadatica retorna al ideal del antiguo
del saber. Keplero y Galileo se apoyan directamente en ideas fundamentales de Pitagoras,
Demécrito y Platén. Lo que ocurre es que, en sus investigaciones, estas ideas cobran, al
mismo tiempo, un sentido nuevo.®

Progresivamente la época moderna alza y enlaza las categorias entre el mundo
inteligible y el mundo sensible, a través del estudio de las leyes geométricas
aplicadas a la materia. Desaparece la escision entre un mundo de <<arriba>> vy
un mundo de <<abajo>>. El universo ya es uno solo y, por tanto, es posible
conocerlo por medio de la mathesis universalis de Descartes.

Sin embargo el racionalismo cartesiano escinde la /magen del Mundo moderno.
Ahora que el mundo se presenta de forma inmanente, conlleva es si mismo su
fractura. Asi, el dualismo cartesiano inscribe la gran paradoja. La escision
ontologica del ser humano en res cogitans y res extensa escinde a su vez el
mundo, en un <<mundo corp6reo>> medible, cuantificable, manipulable,
etcétera, mediante la objetivacion del mundo natural, auspiciado por el principio
de razon determinante que se funda sobre el cogito cartesiano.

El conocimiento cientifico de la naturaleza y el progreso se articulan como
condiciones de posibilidad en la realizacion de la Metafilosofia Moderna, esto es
posible cuando la razén se transforma en el instrumento del conocimiento humano.
La ecuacion de la investigacion cientifica moderna se resuelve = conocimiento del
mundo natural— manipulacién—control— progreso— domino.

Lo anterior es posible, cuando la exigencia de la exactitud desvaloriza lo
cualitativo en aras de lo cuantitativo. ElI érgano del conocimiento, por excelencia
serd el ojo en la transformacion de la naturaleza. Los fendmenos naturales se
pueden observar, controlar, rectificar, manipular, cuantificar, etcétera por el
sentido de la vista. Lo oral y lo auditivo ceden el lugar a lo visual. Da Vinci

describe al ojo como el mas digno de los sentidos, porque conoce el mundo con

% E, Cassirer Ernst, “Las ciencias de la cultura”, FCE México,1965. p. 15.

Es cierto, existe un nuevo sentido y significado en los estudios de Demdcrito, Pitdgoras, desde un aspecto
desmitificador religiosos, sin embargo no se logra desprender en la totalidad los aspectos misticos en el
estudio de la naturaleza. Es precisamente lo que Lanceros piensa sobre las distintas modernidades. Sin
embargo, la secularizacion cada dia cobra mayor auge en el pensamiento moderno.
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mayor exactitud; en cambio, el oido es inferior, por su imprecision. El
desplazamiento de lo oral a lo visual relega lo sagrado. A Dios no se le puede ver,
solo se le escucha. Al igual, las tradiciones orales son desechadas por un sujeto
que solo valida el conocimiento en lo que se pueda comprobar por medio del
sentido de la vista. El sentido del oido no proporciona la validacion en el terreno
cientifico. El silencio en la adoracion al misterio y a lo sagrado pierde credibilidad,
al igual que los demas sentidos: gusto, olfato y tacto, el oido se relega a segundo
orden, porque pertenece a un orden subjetivo de conocimiento, y no a un orden
objetivo de conocimiento como el que proporciona el sentido de la vista.

La epistemologia occidental controla el mundo por la vista. Sélo existen las
realidades objetivas, exactas, como el namero, la figura, la magnitud, el
movimiento. La Figura del/ Mundo moderno se edifica sobre una ldgica
unidimensional, en la medida que se traduzca en un lenguaje cientifico, y en
algunos casos en un lenguaje tecno-cientifico.

La modernidad aunada a la idea de exactitud, medida rigurosa, instaura la clave
en el horizonte epistemoldgico de esta época. En el mundo artistico florentino
aparece la nocién de perspectiva que va a ser a ser copiada del mundo cientifico,
para edificar cualquier forma de conocimiento, a la manera de Da Vinci, como

escribe Ballesteros:

La geometrizacion (euclidizacién) del arte se introduce con la perspectiva va a tener
profundas consecuencias en el ambito del pensamiento general, tratando de desvalorizar
progresivamente lo oral a favor de lo visual, lo cualitativo a favor de lo cuantitativo, lo

analdgico a favor de lo disyuntivo. *°

El transito de lo oral a lo visual, de lo cualitativo a lo cuantitativo, de lo analdgico
a lo univoco conduce progresivamente a la imposicion de una univoca Figura del
Mundo. El ojo es quien edifica el mundo, lo que implica otra forma de conocer y de
entender de forma cuantitativa el mundo y el hombre; dandose una devaluacion

en la valoracién de la cultura, la sociedad, la politica, la economia, la educacion,

10° ). Ballesteros, “Aspectos Epistemoldgicos: lo visual, lo cuantitativo, lo exacto, lo disyuntivo” en

Postmodernidad: Decadencia o Resistencia, Tecnos Espafa, 1997, pp. 17-18.
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la medicina, etcétera reduciendo estas esferas vitales a lo estrictamente
cuantitativo, apoyandose por la investigacion cientifico-matematico.

En la medida que se articulan el /ogos occidental y \a praxis cientifica, 6 sea la
teoria y la practica, resultado del concepto de ciencia del siglo XVII. La ciencia se
construye a partir de la correlacion existente entre progreso como autocorrecion
del mismo avance cientifico. A la vez, la practica se apoya en la aplicacién de
autocorrecion cientifica, como continum del progreso. La praxis cientifica postula
la experiencia como postulacion de la idea de un método de conocimiento. La
certeza cartesiana es la medida de todo conocimiento, por lo que la experiencia
misma constituye el control que confirma o rechaza las leyes matematicas.

Gadamer escribe:

Por eso, no carece de sentido afirmar que las ciencias naturales modernas —al margen
de los intereses puramente teéricos que las animan- no implica tanto una cuestién de
saber como de poder-hacer. En una palabra, ellas son una préactica. Asi lo sefiala B. Croce
en Logicay en Practica. No obstante, yo consideraria mas acertado sostener que la ciencia
posibilita un conocimiento orientado hacia el poder-hacer, un dominio de la naturaleza
fundado en su conocimiento, es decir: una técnica. Y ésta no es, exactamente, una
préctica, porque no constituye un conocimiento que se obtenga por medio de una suma
de experiencias surgidas de al accion ejercida sobre una situacion de la vida y del as
circunstancias en que se cumple esa accion. Se trata de un conocimiento que guarda una
relacion especifica
y nueva con la practica —la de la aplicacion constructiva- y que sélo se hace posible gracias
a ella. Su método exige, en todos los terrenos, una abstraccién que aisle las diferentes
relaciones causales. Y esto obliga a tomar en cuenta la ineludible particularidad de su
competencia. Pero lo que naci6 asi fue “la ciencia”, que trajo aparejado con ella un nuevo
concepto tanto de la teoria como de la practica. Esto constituy6 un verdadero
acontecimiento en la historia de la humanidad, que confirié a la ciencia un nuevo acento
social y politico.™

Por lo que uno de los grandes riesgos de la ciencia moderna es la
institucionalizacion de la ciencia como empresa, expandiéndose a todos los
ambitos de la vida social y econ6mica. Esto implica que la valoracion cuantitativa
del mundo, binomio del método matematico estructuran las sociedades modernas.
La racionalizacion de la vida moderna es posible cuando /deologia 'y praxis

cientifica se correlacionan, lo que implica que la praxis cientifica (muchas veces)

11 Gadamer, Hans-Georg, “El estado oculto de la salud”, , Gedisa Barcelona 2001, p. 18.
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esta al servicio de la /deologia (imperante). En el marco de la civilizacion moderna
la praxis cientifica se articula con la ideologia capitalista, construyendo las
tecnoestructuras capitalistas para <<la racionalizacién cientifica de al vida
moderna>>.

La Metafilosofia Moderna se vincula con el sistema capitalista y sus pretensiones
de wuniversalidad cientifica. Sélo esto es posible, cuando el poder econdémico se
eleva como /deologia. Principios que justifican la expansion de los pueblos
occidentales sobre el resto del planeta configurando una légica univoca que reside
en el continuum progreso cientifico-tecnolégico en donde descansa el /logos

occidental.

2.3. La conformacion de la Ciudad Moderna.

Patxi Lanceros piensa, el concepto de ciudad y el concepto de la tierra
prometida como las condiciones de posibilidad en donde se gesta el espacio de la
<<cultura occidental>>. El primero remite a la organizacion racional de la
sociedad y la cultura, en donde se gestan las bases tedrico-argumentativas de las
estrategias democraticas griegas, en donde es posible el ejercicio de la ciudadania,
debido que se fundamenta un codigo juridico-ético de la polis griega, en donde la
esfera privada se desvanece. Mientras tanto, el concepto de tierra prometida
refiere al <<aporte mesianico>>, el <<flujo dindmico>>, que cruza el espacio
politico, por que el pueblo judio carece de referencia urbana. No obstante sus
codigos juridico-éticos se construyen en la persecucién de la ciudad como funcion
redentora. Por lo que la historia del pueblo judio es una historia de salvacion. Asi,
“la racionalizacion tedrico-practica, tanto en el ambito publico como privado, no
privilegia la organizacion (politica) sino la marcha (historica). NOmadas reales y
culturales, los judios no dan cobertura ideoldgica al Estado —efimero, en cualquier

caso- sino desde la promesa mesiénica y la dindmica que ella imprime”.*2

12 Lanceros, Patxi, Apuntes sobre el Pensamiento Destructivo, “En torno a la posmodernidad”, Anthropos
Colombia, 1994, p. 149.
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Por su parte, la filosofia y epistemologia moderna transforman y construyen la
Figura del Mundo, estos grandes cambios se gestan en las calles, en la
arquitectura edificandose asi ciudades modernas. Esto implica que el mundo se
seculariza: los templos de adoracidn, las Iglesias, ceden su primacia a la naciente
arquitectura del mundo moderno. La desmitificacion de la naturaleza, el arte
moderno, el auge de las ciencias naturales, la crematistica empieza a adecuarse a
los nuevos modelos cientificos que rigen la modernidad.

La matematizacion del mundo empieza a cobrar auge en el hacer y en el pensar
humano. EI mundo moderno se transforma y por ende geopoliticamente los
estados modernos se configuran dejando a tras los reinos, los feudos de la Epoca

Media. Descartes entreve las transformaciones de este mundo moderno. Escribe:

“Se ve, en efecto, que los edificios que ha emprendido y acabado un solo arquitecto
suelen ser mas bellos y mejor ordenados que aquellos otros que varios han tratado de
restaurar, sirviéndose de antiguos muros construidos para otros fines. Esas viejas ciudades
que no fueron al principio sino aldeas y que con el transcurso del tiempo se convirtieron
en grandes ciudades, estan ordinariamente muy mal trazadas si las comparamos con esas
plazas regulares que un ingeniero disefia a su gusto en una llanura; y, que aunque
considerando sus edificios uno por uno, encontrasemos a menudo en ellos tanto mas arte
que en los de las ciudades nuevas, sin embargo, viendo cémo estan dispuestos- aqui uno
grande, alld uno pequefio- y cuan tortuosos y desiguales son por esta causas las calles,

diridse que es mas bien el azar, y no la voluntad de unos hombres provistos de razon, el

que los han dispuesto alli”.*®

El filosofo francés reflexiona sobre esta transformacion. Precisamente es en las
calles donde se producen los distintos modos de pensar la modernidad. Las
grandes transformaciones se gestan en lo contingente de la experimentacion de la
calle, es como si la ciudad entendiera que: <<no pasa hada en la vida, 6 no se
pude ver todo lo que pasa>>. La ciudad es como un ente traumado, debido que
es capaz de <<ver los instantes de la modernidad>>. Lo anterior implica que el
presente es otra forma de entender la modernidad, debido que es el presente el
que transforma el mundo moderno. En las calles de las ciudades se pueden
experimentar los distintos modos de comos se construye el mundo moderno. La

Revolucién Francesa, la Revolucion Industrial, los progresos tecnolédgicos se viven

13 Descartes, R, “Discurso del método”, Edicion de R. Frondizi, Alianza, Madrid 1980, pp.77-78.
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sobre las calles de concreto, lo experimentan las personas de carne y hueso;
mientras, paradojicamente los quiliasmos redentoristas del pensamiento ilustrado

se suscriben en la légica del futuro y del progreso. Lanceros escribe:

Las utopias renacentistas trabajan ya sobre la idea de la ciudad secular. La
llustracion pone en juego diversos mecanismos tedrico-practico que fraguan lo que
habitualmente se conoce como <<idea de progreso>>: la ciudad se desvincula de la
promesa mesiédnica, pero sin abandonarla del todo, puesto que queda irreparablemente
enmarafiada en las redes de una historia que imprime a los acontecimientos el sello de la
razon y el sentido; una historia que aparece como resultado de un proceso de
secularizacion a partir del cual se pierde la referencia trascendente pero se conserva el
marco general soteriolégico. En este nuevo lugar se habilitan espacios para las
<<teleologias seculares>>: progreso tecnolégico, evolucién racional, materialismo
historico...*

La filosofia politica hobbsiona concibe a los hombres del mundo moderno como
hijos de Cain. EI hombre ha sido arrogado a la ciudad, como Cain del Paraiso. Esto
implica que la ciudad se construye al margen de la divinidad. Y es precisamente
sobre la cultura urbana que el sujeto es capaz de desarrollar el progreso cientifico-
tecnolégico alejandose de la naturaleza, como entidad divina. Es entonces, la
ciudad no el fruto del primer pecado; sino del primer homicidio. Se puede entender
entonces, por que “La Ciudad de Dios” de San Agustin estd mas alla de la
economia de la salvacion de los hombres, ya que esta ciudad es la ciudad de Abel.
Los hijos de Cain (hijos del homicidio de Abel) son hijos del mal, hijos de la ciudad.

Por lo que dentro de la ciudad se generan los modelos politicos, econémicos,
sociales, artisticos del mundo moderno. Paraddjicamente, la ciudad moderna acoge
los distintos modos de construir la modernidad, sin embargo las ciudades
modernas se edifican como ciudad industriales, como ciudades donde se
construyen los grandes centros financieros. Basta caminar por Paris, Londres,
Nueva York, encontrar los espacios donde se general la movilidad del capital que
rompe con el <<equilibrio>> que impero en la Epoca Premoderna.

La racionalizacion matematica del mundo se trasponla a la racionalizacion
matematica de las ciudades, las cuales se edifican sobre la geometrizacién; 5ta,

8va. Avenidas, direccién norte, sur, etcétera se leen en las calles de Nueva York,

14 Lanceros, Ob. Cit. p. 149.

50



Chicago. Rascacielos que acogen los centros financieros, firmas de empresas
transnacionales, bufetes de abogados, casas de bolsas, bancos, etcétera. La
planeacién urbanistica se adecua conforme a los modelos matemaéticos de
estructurar el mundo. Esto es palpable cuando se camina en las ciudades del viejo
continente, por el Casco Viejo (Epoca Premoderna), y por la zona Moderna.

Wittgeinstein habia escrito:

(...) preguntate si nuestro lenguaje es completo- si lo era antes de incorporarle el
simbolismo quimico y la notacion infinitesimal-, pues esto son, por asi decirlo, suburbios
de nuestro lenguaje. (¢Y con cuantas casas o calles comienza una ciudad a ser ciudad?).
Nuestro lenguaje puede verse como una antigua ciudad: una enmarafiada madeja de
callejuelas y plazas, de casas nuevas y viejas, y de casas con anexos de diversos tiempos;
y todo cercado por barrios de nueva planta con calles rectas y regulares y con casas de
caracter uniforme.*

Paralelamente la economia agricola cede su primacia a la economia del
capitalismo industrial. La Revolucién Industrial es testigo de las grandes
migraciones del campo a las ciudades. Paulatinamente el mundo premoderno
empieza a ceder su lugar al mundo moderno y los distintos modos de como este se
concreta. Y es precisamente la ciudad testigo de estas transformaciones. La
pregunta obligada ¢,como se estructura las condiciones de dominacion en los
centros urbanos?

El filosofo espafiol Luis Pardo reflexiona como el sistema leibniziano concreta las
condiciones de posibilidad materiales para la practica politica del Estado Moderno.
Leibniz precisa como las monadas (elementos que constituyen el universo) son de
caracter metafisico, existiendo un numero infinito de sustancias. Estas se dividen
en monadas optico-perceptivo (las cuales miran, observan el mundo) y las
segundas en monadas que pertenecen al modelo l6gico-linglistico. Las primeras
miran el mundo desde su propia subjetividad. Su mirada permite develar el
conocimiento en ideas “claras y distintas” desechando las ideas lo confusas y
oscuras, pudiendo asi acceder al Speculum Mundi. Sin embargo, estas monadas

estdn incomunicadas entre si, lo cual genera infinitos puntos de vista que pueden

> Wittgenstein, L, “Investigaciones Filos6ficas”, Grijalbo México 1988 p. 76.
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ser contradictorios o incompatibles entre si, generando <<la imagen total del
mundo en un absurdo>> presentandose éste a cada monada como algo
<<imperfecto>>a no ser por la Gran Monada, quien es “la monada de las
monadas, que (a) al hacer existir las sustancias, se cuida de eliminar las que
generarian visiones contradictorias, declarandolas /ncomposibles (no posibles al
mismo tiempo y en el mismo lugar) y evitando de esa forma las divergencias; y (b)
cuya mirada —las monadas no pueden verle pero todas estan bajo sus ojos- reune
todas las perspectivas en una vision del conjunto del universo. Por eso las
mdnadas, incomunicadas entre si, se comunican a través de la Gran Monada “.*®
Las monadas l6gico-linglisticas advierten que el sujeto es sus predicados. La
herida de las sustancia-accidentes se clausura debido que ya no hay accidentes.
Por lo que “todo lo que acaece a la sustancia le acontece segun una razén
determinante inherente a sus propio concepto y nada se produce por accidente.
los predicados componen el ser del sujeto porque no hay predicados accidentales;
todo predicado es analitico, toda diferencia es intrinseca y racional; las monadas
no tienen exterior, pero tampoco lo necesitan, pues el mundo esta dentro, y no
fuera de ellas (...) —todos los accidentes- envueltos e implicados por la sustancia,
independientemente de su efectuacion empirica espacio-temporal, igual que
captariamos la identidad del sujeto y el predicado en <<2 x 2 O = 4>> aunque en
el mundo no hubiera cuatro cosas. El accidente es la esencia porque todo
accidente es esencial. Este mensaje, que se transmite en tales términos en su
version leibniziana, estd contenido de forma adn mas rigurosa en el sistema de
Spinoza, con el cual la Metafisica alcanza una de sus mas indiscutibles cumbres
ontologicas. La Sustancia es inmanente a todas sus modificaciones Pero si la
Metafisica, en la Antigliedad, surgié para resolver un problema que reflejaba la
escision del ser en las diferencias politicas, ¢cual es el nuevo espacio politico, el
nuevo esquema de poder que se trasluce en la Metafisica Moderna”.*’

El espacio politico en donde se gesta el mundo moderno destruye la idea de la

ciudad griega como principio unificador de lo politico, a través del dialogo que re-

1° Pardo, J. L, ob. Cit. p. 77.
7 Ibid. pp 78-79.
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concilia las diferencias. Por lo que el sistema comunicativo empieza a desaparecer
en aras de la incomunicacion monadica leibniziana. Lo cual implica que se niega la
analogia como categoria que permite mediar el lenguaje univoco y el lenguaje
equivoco para la construccion plural de la polrs.

La ciudad moderna se edifica sobre el principio de incomunicacion mondadica del
solipsismo leibniziniano, fundamentandose sobre el principio de awutorkeia que
sustenta la antropologia hobbsiana. La cual proclama que el ser humano por
naturaleza es egoista, negando cualquier nexo dialogico-comunicativo, como
accion social en la construccion de la polis.

Sin embargo, Michel Focault utilizd el proyecto frustrado del Pandptico de
Betham, el cual no permitia al <<individuo>> estar en su espacio privado. Todos
los individuos estan vigilados, formas de control muy eficaces. Se puede decir que
el Panoptico bethaniano se asemeja a la Gran Monada quien sélo esta puede
observar, ver a cada individuo (incomunicado). Puede controlar su pasado, su
presente y su futuro. El Pandptico es vigilante de las poblaciones, de los
trabajadores, de los ejércitos, de las familias, de los enfermos, de la vida
académica, laboral, urbana, clinica. Puede leer los signos del ambiente. Es el
vigilante del Estado-policia, que “s6lo merced a la instauracién de un cierto poder
sobre los individuos, anclado en esa voluntad de conocer los individual que anida
en la Metafisica, podré luego nacer un saber sobre el hombre”.®

Las racionalizacion de las ciudades modernas se construyen gracias a inigualables
formas de control y de mecanismos de integracion socio-cultural regidos por los
intereses politicos y econdmicos. El espacio moderno permite vigilar, controlar los
movimientos de los individuos. “Estas demandas se cumplieron casi plenamente en
las grandes instituciones de la modernidad ~clasica” dedicadas a inculcar la
disciplina, sobre todo en las plantas industriales y los ejércitos conscriptos, ambos

dotados de areas de captacion casi universales”.*® .

8 Ibid. p. 81.
19 Bauman, Z., “La Globalizacién. Consecuencias Humanas”, F.C.E, México 1999, p. 67.
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CAPITULO I11: El Proyecto llustrado del Capitalismo

y la Metafilosofia Moderna

3.1. El Proyecto ilustrado y el sistema capitalista

La modernidad desdobla sus multiples potencialidades mediante el edificio
artificioso de la razon, la cual se convierte por decirlo de alguna forma en el
elemento mesianico para la <<salvacion humana>>, dentro de un mundo
secularizado. Es entonces, cuando existe una teleologia implicita en el proyecto
ilustrado, a la manera del quiliasmo kantiano. Esto es, la llustracién se erige
sobre un optimismo que se fundamenta en el poder de la razon y la posibilidad
de reorganizar a las sociedades modernas. La llustracion se erige sobre el
conocimiento y dominio de la naturaleza en el desarrollo de lo moderno en las
esferas del hacer humano, esto es, en lo politico, en lo social, en lo cientifico y
filoséfico, en lo religioso y en lo moral. Es entonces, cuando la razén ilustrada
es una razon potencializadora y reorganizadora de la sociedad en la medida que
se instrumentaliza como una <<razén practica>>.

Habermas entiende el proyecto de la ilustracién bajo dos rubros: el primero
como un proyecto incompleto, que solo podra ser realizable a través de la razén
comunicativa, siendo un rechazo a la deconstruccion de la metafisica moderna.
El segundo como el desarrollo de la razén tecnoldgica, cientifica y auge del
sistema capitalista. Ambas posturas se encuentran en la mesa del debate, sin
embargo, tanto filosofica, como sociolégicamente se muestra que el proyecto
de las luces se concretd en el desarrollo de la instrumentalizacién del mundo,
propio de la modernidad capitalista. Chomsky analiza el expansionismo europeo
como causa fundamental en el desarrollo y auge del sistema capitalista.

A su vez, la conquista y dominio del /ogos occidental sobre los paises
colonizados implica la occidentalizacion del mundo conquistado, universalizando
la Metafilosofia Moderna como la univoca forma de interpretar el mundo, solo
asi es posible la concrecion de idea de la historia unitaria, como historia

universal que surge y parte de occidente como el estandarte de la nueva Figura
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del Mundo moderno, negando Otras Figura del Mudo. Octavio lanni lo ilustra

asi:

(...) el predomina en los cuatro rincones del mundo, la idea de modernidad pasa a
ser el emblema del desarrollo, del crecimiento, de la evolucién o del progreso. Las
méas diversas formas de sociedad, comprendiendo tribus y naciones, culturas y
civilizaciones, pasaron a ser influidas o desafiadas por los patrones y valores
socioculturales caracteristicos de la occidentalidad, principalmente en sus formas
europeas Yy norteamericana. Las nociones de metrépoli y colonia, imperio e
imperialismo, interdependencia y dependencia, entre otras, expresan también los
vaivenes del proceso historico-social de occidentalizacién o modernizacién del mundo.*

El proyecto ilustrado del capitalismo es realizable en la medida que el
dominio y control del mundo es puesto a los pies de la supremacia del /ogos
occidental convirtiéndose Europa y posteriormente Estados Unidos en los
<<amos del mundo>>. El ejercicio del poder del /ogos occidental se justifica
mediante la /ogica pura de la seleccion que proclama el darwinismo social
como escenario del expansionismo imperialista en los siglos XVI, XVII y XVIII,
afianzandose sobre el metarelato de la historia unitaria, inscrita en el /ogos

occidental. Vattimo escribe:

Filésofos de la lustracion, Hegel, Marx, positivistas, historicistas de todo tipo
pensaban mas o menos todos ellos del mismo modo que el sentido de la historia era la
realizacion de la civilizacion, es decir, de la forma del hombre europeo moderno. Como
la historia se concibe unitariamente a partir sélo de un punto de vista determinado que
se pone en el centro (bien sea la
.venida de Cristo o el Sacro Romano Imperio, etc.), asi también el progreso se concibe
s6lo asumiendo como criterio de un determinado ideal de hombre; pero habida cuenta
gue en la modernidad no ha sido siempre el del hombre moderno europeo —como
diciendo: nosotros los europeos somos las mejor forma de humanidad-, todo el
decurso de la historia se ordena segun que realice mas o menos completamente este
ideal (...) El ideal europeo de humanidad se ha manifestado como un ideal més entre
otros muchos, no necesariamente peor, pero que no puede pretender sin violencia, el
derecho de ser la esencia verdadera del hombre, de todo hombre.?

Me pregunt0: ¢como el /ogos occidental adquiere <<validez universal>> para

convertirse en analogado principal dentro de un mundo no-homogéneo? El

1. 0. lanni, “La Occidentalizacién del Mundo” en Teorias de la Globalizacion”, Siglo XXI-UNAM,

México 2002, p.- 59.
2. Vattimo Gianni, “En torno a la posmodernidad”, Anthropos, Colombia 1996 11-12.
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logos occidental <<juzga>> cualquier Figura del Mundo mediante la escala de
verticalidad distributiva, que parte de si misma con respecto a las
manifestaciones de otras culturas. Las culturas no-occidentales son juzgadas en
funcién de los intereses del /ogos occidental, ejemplos sobran: la idea de
sistema econO6mico, de justicia, de democracia, de derechos humanos, de
felicidad, etcétera., son categorias que nacen del pensamiento europeo (como
tales). A partir de estas categorias se evaluaran las categorias que han
construido otros pueblos no-occidentales. Sin embargo, las categorias
occidentales seran los analogados principales desde los cuales cobraran validez
y sirven de fundamentos heteroreferentes con otras Figuras de Mundo, como
portadores de las verdades, negando el /ogos de otros pueblos.

¢Como se llego a la fundamentacibn <<universal>> de la Metafilosofia
Moderna? El pensamiento ilustrado <<justifica y valida>> el /ogocentrismo
occidental sobre un universal vacio. Las utopias renacentistas muestran formas
idilicas de la expansion y concrecion del despertar europeo. Descartes, Kant,

Comte, son pensadores que buscan ampliar el /ogos occidental.

La filosofia del absoluto hegeliana presenta a la razén moderna como el
fundamento udltimo de todo pensamiento humano, por lo que la filosofia de la
historia hegeliana presenta a Europa como la Unica region que tiene conciencia
de si, por lo que debe extender su dominio por todo el orbe. Europa es la clave
del progreso, porque ella es portadora del espiritu universal los demas
pueblos, especificamente los no germanos, sélo sirven como medios de

explotacién en el proceso de desenvolvimiento del espiritu universal.

Para Habermas, “el proyecto de la modernidad formulado en el siglo XVIII por
los filésofos de la llustracion consistio en sus esfuerzos para desarrollar una
ciencia objetiva, una Moralidad y leyes universales y un arte autbnomo acorde
con su légica interna. Al mismo tiempo este proyecto pretendia liberar los
potenciales cognoscitivos”.® EI método cientifico positivista se aplica a todas las

areas del conocimiento, hasta las ciencias sociales se subordinan a este. En el

% - J Habermas, “La modernidad, un proyecto incompleto”, compilacion: Hal Foster et al., La

posmodernidad, Kairds, Barcelona 1985, p. 28.
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siglo XIX, el behavorismo, el conductismo adquieren importancia en la
psicologia de las masas.

El avion, el tren, el teléfono, la television, el radio, el cine, el correo son
avances tecnologicos que demuestran el desarrollado del progreso cientifico-
tecnolégico. Se potencializa la automultiplicacion de las telecomunicaciones que
empiezan a desplegarse, por ende el mundo se comienza a <<integrar>> bajo
la Figura del Mundo moderna y/o occidental. La racionalizacibn moderna
empieza a estructurar todos los ambitos de la vida, ya Max Weber habia
enfatizado que la racionalizacion europea reduce todas las esferas de la vida
social a la l6gica de la calculabilidad, de lo cuantificable que se articula con el
sistema capitalista.

La légica del capital encuentra fundamento en la Metafilosofia Moderna. El
capitalismo es un sistema econdmico que reorganiza la estructura social, en la
medida que el plusvalor se erige como la condicién de posibilidad en la
concrecion de la competencia y de la maximacion de las ganancias como reglas
basicas de la vida social. La ley de la oferta y la demanda se inscriben dentro
del universo simbolico-cultural en la légica de produccién-consumo. Lo
economico se convierte en el eje rector de la vida, auspiciado por la tecnologia
que fundamenta y promueve la investigacion de la naturaleza sustentado por la
fisica-matematica para la produccion de bienes de consumo. La idea de
civilizacion y de progreso se inscriben en el horizonte de la racionalidad
instrumental capitalista. Para Castoriadis existen dos caracteristicas esenciales

del supuesto triunfo del capitalismo:

El dominio no esta solamente orientado hacia la conquista exterior, sino que apunta
también y en mayor medida a la totalidad de la sociedad. No debe realizarse
solamente en la produccion, sino ademas en el consumo, y no solamente en la
economia, sino ademas en la educacion, el derecho, la vida politica, etcétera (...) La
segunda caracteristica consiste, evidentemente, en el hecho de que el empuje hacia el
dominio se otorga nuevos recursos, recursos de caracter especial —racional, o sea,
economico-, para cumplirse. Ya no es la magia ni la victoria en los campos de batalla
los que constituyen sus recursos, sino precisamente la racionalizacion, que adquiere
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aqui un contenido particular, totalmente especifico: el de la maximizacion/minimizacion
es decir, la extremizacion.*

Focault analiza las técnicas de dominio y control, pilares constitutivos de la
modernidad, las cuales no son solo los ejes centrales de las instituciones
modernas dedicadas a inculcar la disciplina en las plantas industriales y en los
ejércitos, sino sirven de edificio tedrico y moral en la organizacion social de la
modernidad. Lo anterior vinculado con el capital absorbe los rincones mas
privados del pensamiento y de la existencia, definiendo al ser humano como un
ser manipulado y controlado dentro del sistema.

Por otra parte, el hombre se define como un Aomo oeconomicus, en la
medida que se rige por la mentalidad del calculo y ganancia. Como dijo Erich
Fromm, el ser se transfiere por el tener. Asi, la Figura del Mundo se interpreta
desde el discurso cientifico-tecnoldgico vinculado con el valor econémico,

controlando las mentes de los seres humanos.

3.2. Laimposicion violenta de la Metafilosofia Moderna

vinculada con el sistema capitalista.

El metarelato de la historia unitaria occidental es realizable en la medida que
este sea capaz de ampliar sus territorios, tanto geograficos como ideoldgicos.
Por lo que la conquista de los paises no-occidentales es definitiva para la
realizacion de la <<historia universal>>. La supuesta supremacia racional y
cultural, gracias a la decantacion mitico-religiosa del mundo, el avance
cientifico-tecnoldgico vinculado al sistema capitalista, y las ansias de poder son
las condiciones necesarias para que la Metafilosofia Moderna pueda ampliar sus
territorios antes desconocidos por ella.

A su vez, el logocentrismo occidental valida y absuelve el principio de violencia
que instaura la Metafilosofia Moderna. Por lo que la funcién civilizadora aprueba

las guerras, las cuales fungen como accion justificatoria a nivel filosofico,

* - Castoriadis C, “Figuras de lo pensable”, Fondo de Cultura Econémica. México 2002, pp- 73-74. El
autor no niega que otras sociedades histéricas no buscaran extender su dominio y poder. Sin embargo la
eficacia econdmica no eran ninguna referencia central en las actividades sociales, como en el capitalismo.
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politico, antropolégico, axioldégico, etcétera, avalando cualquier fase
expansionista sobre los territorios africanos, americanos, asiaticos, etcétera,
erigiendo a los paises europeos y posteriormente a Estados Unidos de
Norteamérica en paises del primer mundo (centro), los cuales dictardn los
modelos politicos, econdmicos, sociales, artisticas sobre el resto de los pueblos
conquistados. Se puede decir, sin la violencia, la Metafisica Moderna no hubiera

podido expandirse.

La Metafilosofia Moderna al conquistar otros territorios, impone principios
epistemoldgicos, ontologicos, éticos, axiologicos, antropoldgicos sobre las
diferentes Figuras del Mundo;, sin embargo no existe una aniquilacion total de
los valores de los pueblos no occidentales; estos valores se desplazan de forma
parcial y en muchos casos se convierten en valores aleatorios u accidentales
para dar cabida a los principios de la Metafilosfofia Moderna que fungen como
analogados principales. “El pensar univoco y exacto y la exclusion de la
analogia seran responsables a partir de entonces y a lo largo de la Modernidad
de escisiones y desgarramientos insuperables para la persona y el mundo (...)
sucesivamente a las falsas disyuntivas entre el individuo o la sociedad, origen
de dislocamiento, individualismo o colectivismo; entre el deber o la felicidad,
que enfrenta absurdamente a puritanos y hedonistas.®

La razén instrumental funge como razon dominante que expande y unifica las
diversas Figuras del Mundo mediante el ejercicio de la violencia. EI mondlogo
occidental interpreta transforma y traduce la realidad a favor de los intereses
de los conquistadores. Las sociedades conquistadas deben <<adecuar>>,
mejor aun, deben servir como medios para la realizacion que persigue los
paises occidentales, aunque les sean ajenos e incomprensibles a estos en
relacion con sus Figuras del Mundo.

El discurso imperante se sustenta sobre la certeza de que el /ogos occidental
es el Uunico que puede cimentar el conocimiento de la realidad. A partir de
entonces, occidente clausura toda posibilidad de dialogo con otras culturas, e

instaura el poder bajo su propio discurso. Europa es la portadora de la Verdad

>. Ballesteros, J, “Posmodernidad, decadencia o Resistencia”; Tecnos, Espafia 1988, , p.- 23
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(univoca). La pregunta es, entonces, ¢como el /ogos occidental se fundamenta
sobre el principio de violencia?
Es indudable que el /ogos occidental se erige como universal vacio en aras de

la hegemonia violenta. Gadamer escribe:

Precisamente el gigantesco paso dado por la humanidad ya con el surgimiento del
pensamiento griego consiste en que ha legitimado, por asi decirlo, el /ogos, la l6gica vy,
por tanto, las consecuencias necesarias del pensamiento en su abstraccion sin
miramientos. ¢No es la matematica el lenguaje unitario de la época moderna? Este es
el origen de la situacion de la historia universal en que se encuentra hoy en la
humanidad. Parece como si ahora fuera posible levar a cabo todo cuanto uno pueda
proponerse. Esto se lo debemos a la capacidad de abstraccion del hombre y a su
matematica, en que la que se fundamenta el dominio (Beherrschung) de las fuerzas
naturales y que indirectamente comprenden también nuestras fuerzas sociales.

Si partimos de esta reflexion, queda perfectamente claro lo que significan para
nuestra naturaleza humana las lenguas que hablamos. Esto se observa ya al principio
en el modo en que los griegos, como toda cultura viva, consideran su lengua como la
lengua <<correcta>> por naturaleza. Lo mismo vale en el fondo para toda comunidad
linglistica. En algun lugar, siempre en razén de la impronta dejada en nuestra
comprension del mundo por nuestra lengua materna, se ha tenido el extrafio
sentimiento de que <<caballo>> se dice <<horse>> en otra lengua. Sin embargo,
eso no deberia ser asi con propiedad. De lo que aqui se trata es de como el
imponente esfuerzo de abstraccion realizado por la humanidad mediante sus lenguas
encierra un completo olvido del lenguaje. Los griegos tenian una Unica palabra para
todos los que no eran griegos: eran los barbaros, los barbaroi (...) Desde este punto
de partida de lenguajes hablados queda muy claro cual es el despertar de Occidente a
su gran viaje, el despertar a la ciencia (...) desde entonces, s6lo en la ciencia natural
matematica y en sus éxitos, técnicos se puede encontrar el lenguaje dnico, que quiza
no se habla, pero que todos deben leer.°.

El /ogos occidenta erige el edificio tedrico del conocimiento que se
fundamenta sobre el lenguaje de la ciencia. EI lenguaje cientifico nulifica la
pluralidad de lenguas al unificar la diversas Figuras del Munado al restringirlas al
modelo cientifico (lenguaje univoco). El ser es aprisionado por el lenguaje
cientifico, a partir de entonces, el ser humano se sitia en un mundo que se
explica s6lo desde la ciencia comprobable. Al homogeneizar y cuantificar el
mundo, este se reduce como objeto de explotacion y dominio, mientras el

hombre se reduce a lo meramente objetivable y manipulable.

El progreso no puede entenderse sin la idea de explotacion y dominio, tanto

del reino animal y vegetal como del hombre. El avance del conocimiento

® - H-G Gadamer, “La diversidad de las lenguas”, en Historia y Hermenéutica, Paidés, Barcelona 1997,
pp.111-113.
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cientifico valida el dominio de la técnica,” la cual enmascara la promesa
redentora del progreso ilustrado; la esperanza de que el futuro sea mejor que
el pasado y el presente; el estandarte del progreso es su esperanza. El hombre
europeo vive como un progresista “abierto al futuro sin preocuparse por €l (...)
Con la idea de progreso no se trivializa tan sélo la dimension del futuro, sino
también la realidad de la violencia, al mismo tiempo que se homogeneiza a la
sociedad (...) la justificacion de la violencia se desprende del caracter necesario

del progreso histérico”.®

En la medida que el hombre tiene el control y dominio tanto del hombre,
como de la naturaleza; paraddjicamente él se autoafirma como un <<ser
progresista>>, abierto hacia el futuro, un ser que nunca quedara satisfecho,
porque siempre existe algo que descubrir y explotar. Sélo asi el hombre es
capaz de ponerse enfrente de si, a partir de la imagen que él se ha fabricado, y
es capaz de ontologizar la Figura del Mundo desde la ciencia moderna,
sujetando la realidad al dominio y control desde la subjetividad de la Metafisica

Moderna. Sin embargo, Vattimo (siguiendo a Nietzsche) cuestiona:

Nietzsche, en efecto, ha demostrado que la imagen de una realidad ordenada
racionalmente sobre la base de un principio (tal es la imagen que la metafisica se ha
hecho siempre del mundo) es s6lo un mito ‘asegurador’ propio de una humanidad
todavia primitiva y béarbara: la metafisica es todavia un modo violento de reaccionar
ante una situacion de peligro y de violencia; trata, en efecto, de aduefarse de la
realidad con un ‘golpe sorpresa’, echando mano ( o haciéndose la ilusion de echar
mano) del principio primero del que depende todo (y asegurdandose por tanto
ilusoriamente el dominio de los acontecimientos). Heidegger, siguiendo en esta linea
de Nietzsche, ha demostrado que concebir el ser como un principio fundamental y la
realidad como un sistema racional de causas y efectos no es sino un modo de hacer
extensivo a todo el ser el modelo de objetividad “cientifica”, de una mentalidad que,
para poder dominar y organizar rigurosamente todas las cosas, las tienen que reducir
al nivel de puras apariencias mensurables, manipulables, sustituibles, reduciendo
finalmente a este nivel incluso al hombre mismo su inferioridad, su historicidad.®

7. Para Marcuse la realidad social contemporanea, a pesar de todos los cambios, la dominacién y
explotacion del hombre sobre el hombre es todavia la continuidad histdrica que liga a la razén pre-
tecnoldgica con la tecnolégica. Sin embargo, la sociedad que proyecta y realiza la transformacion
tecnoldgica de la naturaleza altera la base de dominacion remplazando gradualmente la dependencia
personal (del esclavo-amo, siervo-sefior feudal) por la dependencia al orden objetivo de las cosas: leyes
econdmicas, mercado. En nuestros dias, el espacio cibernético y los mass media. Asi el orden objetivo de
las cosas es en si mismo resultado de la dominacion.

® - Ballesteros, Ob. cit., p.36.

° . Vattimo Gianni, Ob. cit., p. 16.
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La Metafilosofia Moderna al elevarse como <<Verdad Univoca>> domina y
genera una racionalidad mas alta; la de una sociedad que sostiene su
estructura jerarquica, la cual explota cada vez méas eficazmente los recursos
mentales y naturales; distribuye los beneficios de la explotacion en una escala
cada vez mas amplia. En el &mbito de lo politico, no puede ser mas
democréatico que democracia liberal; se limita al sentido formal de la igualdad
de oportunidades a nivel econémico. Es decir un analfabeto mexicano con un
ingreso de salario minimo tiene el mismo derecho de conectarse en /nternet
que cualquier empresario multimillonario, aunque sus usos sean completamente
distintos. Sin embargo, lo anterior conlleva a la progresiva esclavitud del
hombre por parte de un aparato productivo, debido que <<permite>> la
subsistencia de sus integrantes dentro de un aparato productivo carente de
sentido.

Se puede decir, el sistema capitalista se vincula con los principios de la
Metafilosofia Moderna. Es bien sabido que el primero se autodefine como
metarelato econdémico. La Metafilosofia Moderna se alza como principio
fundante de la explicacion racional-cientifica del mundo. Ambos son las causas
de que los paises occidentales o paises llamados del <<centro>> se
autonombren  portadores de la Verdad, como portadores y duefios del
logocentrismo occidental, siendo los Unicos de poder realizar la idea de la
historia unitaria, de la Historia Universal. Por lo que el pensamiento se erige
desde su propia unidimensionalidad, el cual se impone violenta, arrogante e
impositivamente, y sigue controlando aun en el pensamiento posmoderno, ya
que el mundo se rige por la logica univoca del capital.

Se puede decir que el afio de 1492 es fundamental para entender como el
logocentrismo europeo valida, justifica y absuelve su imposicion violenta. Esto
es, desde la expansion colonizadora del pensamiento occidental y la génesis
del sistema capitalista, la globalizacion capitalista empieza a dominar. Marx
sostiene que la acumulacién es posible por la desposesién y expansion del
capital. Para Arendt, el imperialismo fue el primer asalto politico a nivel global.

Lo anterior conlleva a una fuerte interdependencia de control y dominio de los

paises del centro sobre los paises de la periferia. Los primeros basan su
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economia en el progreso cientifico-tecnoldgico, en la industria armamentista, y
las plusvalias que generan las economias de la periferia, gracias a la mano de
obra barata como los nichos de mercado. Por su parte, los paises de la periferia
basan su economia en la produccién agricola, en la importacidén tecnocientifica.
Lo anterior ha construido globalmente las estructuras dominantes del
imaginario mundial a partir de 1492 hasta el siglo XXI.

Es asi como, la Metafilosofia Moderna vinculada con el sistema capitalista se
elevan como wniversales vacios desde la univocidad del /ogocentrismo europeo,
el cual sigue imperando y dominando. Basta escuchar como Bush proclama la
<<paz y orden mundial>> enmascarado por las ansias de poder econémico del
Neoimperialismo Norteamericano, el cual necesita indudablemente de un
progreso tecnocientifico para ampliar sus territorios. Dicha Figura del Mundo
se expande vertiginosamente, auspiciado por los mass media 'y en si misma
conlleva la negacién de todo posible dialogo, en la medida que niega cualquier
lenguaje analdgico y/o equivoco que pueden mostrar Otras Figuras del Mundo
(no occidentales) como posible construccion Diafilosofia, construyendo una
Metafisica Analogica que sea dinamica, abierta y dinamica para que la

globalizacién entonces si cumpla su cometido.

3.3. El ethos politico-liberal

del sistema capitalista.

La Filosofia Moderna al desencantar la explicacion religiosa del mundo,
niega la totalidad del Ser, propio de las filosofias anteriores, las cuales se
sostenian por la especulacion metafisica del mundo sin relacion intrinseca a la
practica. Por lo que el aparato ético descansaba sobre dilucidaciones
metafisicas de orden trascendente. Sin embargo, en el pensamiento moderno al
explicar el mundo desde el cogito cartesiano, dialécticamente este se liga a la
praxis, deconstruyendo el aparato ético trascendente. Lo anterior conlleva a
plantear el debate, si existe 0 no un divorcio entre metafisica y ética; entre

economia-politica y ética.
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Como he sefalado el poder economico capitalista que se vincula con el
conocimiento filosoéfico-cientifico regula la hegemonia occidental. Por lo que
este se sustenta sobre principios éticos, axiolégicos y antropoldgicos que
validen y justifiquen la Figura del Mundo.

Desde mi pensar, no existe el divorcio entre la politica y la ética en el
pensamiento moderno. Mas bien el juicio ético se apoya sobre un codigo
liberal, resultado de la nueva configuracion del estado capitalista y de las leyes
éticas y juridicas liberales.

La mano invisible de Adam Smith sustenta el enriquecimiento indefinido de
los individuos, aunado a la providencia cristiana con vistas a la no
conmiseracion ni compasion de lo circundante, ni del préjimo. La base de la
filosofia econémica de Smith esta constituida por la idea que existe un orden
natural, un codigo de la Naturaleza que le basta a los hombres observar para
conseguir el bienestar maximo. Cada individuo debe esforzarse para conseguir
y dirigir su propia empresa, de tal forma que su producto pueda ser del mayor
bien posible a sus propios intereses. El egoismo es el punto de partida, ya que
es la fuerza impulsora bésica en la vida econdmica, que lo traduce Smith en
<<amor a si mismo>>. La idea de libertad smithiana conlleva a la idea
individualista. EI hombre se autoafirma como un ser libre en la medida que
afianza su individualismo, negando la génesis de su ser social, siguiendo el
paradigma del <<hombre es el lobo del hombre>>.

Se sefala el factor critico entre el hombre y la tierra, siendo esta ultima la
fuente primordial del bienestar; a medida que aumenta el valor de esta, la
lucha competitiva por su obtencion se eleva. La aptitud social se mide por la
acumulacion de la rigueza. El capitalismo se valida bajo el contenido ético de la
ley del mas apto que se fundamenta en el darwinismo social. Coleman escribe:
“los millonarios son un producto de la seleccion natural que actta sobre todo el
conjunto de los hombres para escoger a aquellos que puedan cumplir los
requisitos de cierto trabajo por hacer.”'® Esto implica que determinados grupos
que se encuentra en la cuspide, se <<merecen>> cuantiosos privilegios de los

que disfrutan, porque son en virtud de sus éxitos materiales, los mas aptos. Por

10" Coleman William, “La Biologia en el siglo XIX”, FCE, México 1983, p.151.
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otra parte, los que no gozan de dichos privilegios se encuentran en lo mas bajo
de la escalera social y econémica por que son los menos aptos (estos pueden
ser los proletariados como los seres humanos de otras culturas).

La ética del darwinismo social vinculado a la legitimacion de la ratio moderna
como axioma antropolégico de la superioridad del hombre europeo son
determinantes, tanto en el incremento de la industrializacion y de la expansién
territorial de Europa y Norteamérica que legaliza el poder capitalista, por lo que
existe: 1) la necesidad de contar con suministros ininterrumpidos de materias
primas, 2) la necesidad de garantizar mercados a dichos productos, 3) el
creciente proletariado que, en cada pais fue victima de la era maquinista y de
las consecuencias economicas y psicolégicas 4) el imperialismo occidental
empieza a configurar los paises del centro y los paises de la periferia.

La expansion del /ogos occidental conlleva la hegemonia del pensamiento
moderno sobre el orbe conquistado, validando la continda transculturacién
(muchas veces por importacién) del pensamiento moderno, en lo tocante a
modelos politicos, sociales, eroticos, culturales, artisticos, ecoldgicos, laborales,
religiosos, etcétera, adecuandose a formas de dominacion capitalista.

El pensamiento liberal en su funcién <<social>> fundamenta y promueve el
egoismo 0 el principio de autarkeia como axioma valido en la construccion
tedrica de la politica liberal. Asi, el principio de autonomia se erige como
fundamento de la <<convivencia social>> negando la vida en comunidad. El
<<bien individual>> se alza en detrimento del <<bien comun>> o de la
comunidad politica. El principio de autarkeia concibe al hombre como un ser
autosuficiente, pero éste, paradojicamente no puede subsistir fuera de la
sociedad; sin embargo, dicha paradoja se resuelve mediante la l6gica de las
teorias clasicas atomistas y de las teorias contractualistas. La teoria hobbesiana
del estado resuelve el estado cadtico de la naturaleza humana a través del

contrato social. Hobbes escribe:

(...) la mayoria de los hombres que escribieron sobre politica, suponen o postulan
que el hombre es un animal nacido con disposiciones naturales para vivir en sociedad.
El hombre es un zoon politikon para los griegos, sobre esta base construyeron su
Teoria politica, como si mantener la paz y gobernar todo el género humano, soélo
hiciera falta que los hombres se pusieran de acuerdo sobre ciertos pactos y
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condiciones, a los cuales dan el nombre de leyes. Este axioma, aunque aceptado por
la mayoria de los autores no deja de ser funcional y el error proviene de un examen
demasiado superfluo de la naturaleza humana.*

Para el inglés, lo que mueve en realidad las acciones del ser humano es la
posible ventaja que puede tener éste sobre los demas, por lo que el Estado
surge como necesidad para la <<convivencia politica>> entre los hombres.
“Sin Estado, no hay sociedad entre humanos; sino puro estado natural de
violencia universal”. ** De lo cual se desprende, segun Charles Taylor, la
auterkeia (autosuficiencia) como el valor principal, con pocas exigencias
morales externas o0 compromisos importantes con los demas. La
autorrealizacion egocéntrica promueve la Cultura narcisista desligada de todo
nexo politico y social. Taylor sefiala que la filosofia moderna dominante se ha
edificado sobre un mondlogo contra cualquier posibilidad dialégica, la cual
rompe con los viejos lazos en las sociedades industriales, conllevando un
desarraigo y movilizacibn que en cierto sentido ha creado a la sociedad
tecndcrata y burocratica.

Taylor hace una critica a la idea de sujeto autbnomo, ya que se le considera
aislado de sus circunstancias sociales y culturales, “la filosofia moderna
dominante ha tenido a olvidar (...) ha articulado una ‘politica del universalismo’
en la cual la igual dignidad de los ciudadanos se ha resuelto en una politica
cuyos contendidos ha sido la igualacién a derechos y merecimientos”. ** Piensa
gue el liberalismo define al hombre como un ser individualista, hedonista,
economicista, idea que tiende a universalizarse, ya que se sujeta a los deseos
egoistas que el liberalismo politico proclama y se concreta en los intereses del
mercado, esto implica que la “filosofia es utilitarista en su vision ética, atomista
en su filosofia social, analitica en su ciencia del hombre, y busca una
administracion social cientifica para reorganizar al hombre y la sociedad y dar a

los hombres la felicidad mediante una adaptacién mutua perfecta”.'* Se puede

1 - Hobbes, T, Del Ciudadano, Instituto de Estudios Politicos, Venezuela 1966, p. 64.

12 - Hobbes, T, Leviatan o la Invencion Moderna de la Razén, Nal, Madrid 1960, p. 224.

3 - Taylor C., La Etica de la Autenticidad, Paidos, Barcelona 1994, p. 30.

Taylor argumenta que los sujetos de (derecho) pueden escoger bienes 0o normas al margen horizontes
sustantivos de valor, en base a la fuerza de su racionalidad argumentadora, lo que promueve y hace
comprensible las teorias liberales. El irrestricto pluralismo sostiene y reconstruye el orden liberal social
en base a los derechos.

¥ - Taylor C., Hegel y la Sociedad Moderna, F.C:E. México 1994, p. 14.
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decir, cada ser humano en <<compafiia>> de otros sujetos anhelantes llega a
obtener su plena satisfaccion, traducida a una felicidad individual; sélo asi se
realiza la perfecta armonia de los deseos egoistas.

Para Hobbes, “el éxito continuo de la obtencion de aquellas cosas que un
hombre desea de tiempo en tiempo, es decir, su perseverancia continua. Me

refiero a la felicidad en esta tierra” *°

conlleva la idea antropolégica de un homo
homini lupus, negando cualquier vinculo ético comunitario. Al igual destierra
cualquier explicacién metafisica del mundo y del hombre y lo fundamenta en el
contrato social del estado.

Ahora bien, ;como se construye el discurso ético a partir del principio de
auterkeia en donde el egoismo es la maxima <<social>>? Ya se plante6 como
la ley del més apto rige el mundo de la economia, lo cual valida la guerra de
<<todos contra todos>>, a la manera hobbsiana. Si existe un estado de
naturaleza, que es un estado de guerra de <<todos contra todos>> en el que
todos buscan su propia autocomplacencia. Para Levinas, lo que hacen dichas
teorias contractualistas es entender a la politica, como el “arte de prever y
ganar por todos los medios la guerra”. Lo anterior vinculado al terreno ético se
resuelve mediante la ética hedonista, que concuerda con la anarquia de los
impulsos narcisistas de los sujetos anhelantes en detrimento de un compromiso
social mediante la banalizacién de las cuestiones sociales y politicas, debido a
que desaparece cualquier compromiso social y la existencia del ser humano sélo
se centra en la individualidad. Taylor argumenta que estan en contra de la
nocion del <<Estado Neutral>>, ya que el proyecto politico liberal promueve
la disgregacién social y, no resuelve las cuestiones politicas importantes.

Taylor al igual que Mac Intyre estan en contra de las maximas de los
universales vacios. El segundo escribe: si “pertenecen al hombre como tal, sea
bajo su forma dieciochesca kantiana o como lo presentan algunas filosofias
analiticas modernas, es una ilusion de consecuencias dolorosas. Cuando
hombres y mujeres identifican con demasiada facilidad y demasiado

completamente las que son de hecho sus causas parciales y particulares con las

> - Hobbes T., ob. Cit, p. 57.

67



causa de algin principio universal, normalmente actian peor”,*® ya que la

posesion de una identidad histérica, cultural y social se diluyen dentro de una
universalizacion vacia de significados. Esto implica que se <<argumenta>>
desde wnivocidad del pensamiento y del lenguaje, homogeneizando, diluyendo
y negando los contenidos culturales de diversos grupos socio-culturales, que
pueden ser grupos occidentales que no comulgan con el pensamiento wnivoco
moderno, como pueblos no-occidentales, los cuales no se adecuan a los
canones establecidos por la cultura dominante liberal.

Por lo que, paraddjicamente, la construccion del discurso ético de la
modernidad capitalista se construye sobre universalismos morales que parten
de universalismos individuales (subjetivos) que son en realidad wuniversales
vacios los cuales refieren a un contexto politico-socio-cultural liberal. Brinner

escribe:

(...) la creacion de un universo pluralista, electivo y contractual de posibilidades que
pueden ser tomadas (o dejadas) sin referencia a esas ataduras organicas, crea un
cuadro completamente nuevo. Pues en esas condiciones, las relaciones tienen que
inventarse, convenirse y mantenerse sin el apoyo de estructuras soportantes. Valen
no la tradicién y la norma, (...) las ligaduras salen del campo organico de la sociedad.
Pierden su referencia jerarquica a la tradicion, la naturaleza o Dios. Ellas mismas

devienen objeto de intervencion experta. Es el auge de las “relaciones humanas”, de

la introspeccion y el ego-centrismo”.*’

Mac Intyre es antiuniversalista, esta en contra de todo <<derecho
natural>>: “por derechos no me refiero a los derechos conferidos por la ley
positiva 0 la costumbre a determinadas clases de personas, quiero decir a
aquellos derechos que se dicen pertenecientes al ser humano en cuanto tal
(...) y la verdad es aqui sencilla, no existen tales derechos y creer en ellos es
como creer en brujas y unicornios”.*® Por lo que la moralidad de cada sociedad
debe ser particularizada, y no fundamentarse en un universalismo (S) univoco
(s) de forma impositiva, ya que los universalismos conllevan intereses de poder
y dominio. La homogenizacién metafisica conduce a diluir las particularidades

culturales, politicas, religiosas, sociales, éticas, etcétera de cada sociedad,

16 _ Mac Intyre A., Tras la Virtud, Critica, Barcelona 1997 p. 273.
1; .- Briinner J, Globalizacién Cultura y Posmodernidad, FCE, Chile 1999. pp. 75-76.
8 _ Ibid. p.- 95.
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alzando los wniversalismos vacios como validos, productos de la Metafilosofia
Moderna, sobre la <<ldgica de la identidad>>; a lo que Vattimo denomina la
experiencia historica de la violencia, que conlleva necesariamente a un
esencialismo metafisico y la anulacién de lo sensible, que organiza y edifica la
Figura del Mundo occidental del actual mundo globalizado. Existe un limite
metafisico y ético del /ogos occidental en el planteamiento de los
comunitaristas, quienes re-plantean la construccion ético-politico desde las
particularidades socio-histéricas. Sin embargo, el riesgo es cerrarse sobre
atomismos radicales, negando cualquier posibilidad dialégica constructiva,
critica y abierta.

Ahora bien, el pensador John Rawls también niega cualquier construccion
metafisica universalista y centra su estudio en el ejercicio politico dentro de la
esfera publica, al que le nombra Liberalismo Politico, el cual promueve que cada
persona debe tener un derecho igual, al mas amplio sistema total de libertades
basicas iguales, para que sea compatible con un sistema semejante de
libertades para todos. Cada sujeto tiene la libertad en la medida posible de
realizar su proyecto de vida, mientras no cause dafio a otro sujeto. Asi, las
normas morales se construyen a partir de cada sujeto, en la medida que existe
la “-libertad de pensamiento y de conciencia, ciertos derechos basicos de la
persona y de la propiedad y el imperio de la ley-, y la tradicion que
relacionamos con Rosseau, que atribuye mayor peso a la que Constant llamé
“la libertad de los antiguos”, las libertades politicas iguales y los valores de la
vida publica”.*® Esto implica que los ciudadanos democraticos son personas
libere e iguales, por lo que “cada persona tiene igual derecho a exigir un
esquema de derechos y libertades basicos e igualitarios completamente
apropiado, esquema que sea compatible con el mismo esquema para todos; y
en este esquema, las libertades politicas iguales, y sélo esas libertades, tienen

que ser garantizadas en su valor justo”?.

Siendo que esta prohibida la
imposicion de normas a las personas o0 a los grupos, ya que se viola la libertad

autbnoma de estas, por lo que se debe regular por la <<justicia como

19 Rawls, John, “Liberalismo Politico”; FCE, México 1995, p. 30
20 Ibid, p. 31.
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imparcialidad>>, principio organizativo que conecta y relaciona entre si, en
forma sistematica, todas las ideas y todos los principios sociales, permitiendo a

dicho sistema justo de cooperacion una integracion ciudadana. Raswl escribe:

“Las principales instituciones de una sociedad y la manera en que encajan
conjuntamente en un sistema de cooperacion social pueden ser valoradas de igual
manera por cada ciudadano, cualesquiera que sean su posicion social o sus mas
particulares intereses.

El objetivo de la justicia como imparcialidad es, por tanto, un asunto préactico: se
presenta como una concepcion de la justicia que pueden compartir los ciudadanos, en
tanto que es fundamento de un acuerdo politico razonado, informado y voluntario.
Expresa su razon publica y politica compartida. Pero, para lograr esta razon
compartida, la concepcién de la justicia debe ser, en lo posible, independiente de las
doctrinas filoséficas y religiosas opuestas e incompatibles que profesen los ciudadanos.
Al formular tal concepcidn, el liberalismo politico aplica el principio de la tolerancia a la
filosofia misma. Las doctrinas religiosas que en siglos anteriores eran la base ideoldgica
que profesaba la sociedad han dado paso, gradualmente, a ciertos principios de
gobierno institucional que pueden suscribir todos los ciudadanos, cualquiera que sea su
punto de vista religioso. Las doctrinas comprensivas filos6ficas y morales no pueden
ser ya suscritas de esta manera por los ciudadanos en general, y tampoco pueden ya
servir, si acaso algun dia lo hicieron, como el fundamento que profesa la sociedad.

Por tanto, lo que busca el liberalismo politico es una concepcién politica de la justicia
que, esperamos, pueda ganarse el apoyo de un consenso traslapado de las doctrinas

razonables, religiosas y morales, en una sociedad que se rija por esta concepcién”.?*

La justicia como imparcialidad permite que la esfera publica funcione mientras
la esfera privada esta <<salvaguardada>> por los derechos democraticos
liberales. Existe una cultura politica de orden publico en la sociedad, la cual
rige las instituciones politicas mediante un régimen constitucional, el poder
judicial, asi como la interpretacion de textos histéricos y documentos del
conocimiento comun. Por otro lado, existe el background culture (<<cultura de
trasfondo>>) que remite a las doctrinas religiosas, filosoficas y morales, 0 sea,
estas estan relacionadas directamente con la vida cotidiana de la sociedad civil,
las cuales se gestan y se concretan en asociaciones, lglesias, universidades
sociedades culturales y cientificos, deportivos, etcétera.

La <<cultura de trasfondo>> permite a la diversidad de doctrinas
razonables siga existiendo (aunque se contradigan ellas, entre si) de generacion
en generacion y puedan a la vez, seguir obteniendo el apoyo de sus seguidores,

sin embargo, la justicia como imparcialidad pertenece a la esfera publica se

21 Ibid. pp. 34-35.
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debe mantener en la misma concepcién politica, 6 sea, debe estar implicita la
cultura publica de una sociedad democratica real.

Desde mi pensar en el pensamiento rawlsiano, el Estado tiene injerencia
minima en las actividades de orden privado de los ciudadanos, s6lo este debe
regular las cuestiones publicas o de orden social. Entra en conflicto el divorcio
sobre las cuestiones de orden socio-politico en relacion con las cuestiones de
orden privado. “Cuando digo que una concepcion es moral, quiero decir, entre
otras cosas, que su contenido esta dado por ciertos ideales, principios y
estandares, y que estas normas articulan ciertos valores: en este caso, valores
politicos”.? Lo cual pareciese conllevar a un pluralismo moral, el cual se
deslinda de las cuestiones politicas importantes. Esto es, existe una separacion
en la forma de cédmo el sujeto se sitla en el mundo; por una parte ejerce su
ciudadania politicamente, y por otra, puede vivir de forma intima si vida, esto
es, existe una <<igual libertad de conciencia>>, la cual le permite elegir entre
los distintos credos religiosos y morales. “No pueden arriesgar su libertad
permitiendo que la doctrina moral o religiosa dominante persiga o suprima
otras cuando lo desees. Aun garantizando (lo que es discutible) que lo més
probable es que resulté que se pertenecera a la mayoria (si es que existe una
mayoria), arriesgarlo de esta manera mostraria que no toman sus convicciones
morales o religiosas en serio, ni tienen en alta estima la libertad de examinar
sus creencias. Por otra parte, las partes tampoco podrian aceptar el principio de
utilidad. En este caso su libertad se veria sujeto al calculo de los intereses
sociales, autorizando su restriccion si con eso se obtuviera un mayor balance
neto de satisfaccion”.?®

Mis preguntas son: ¢cémo desvincular el bien social del bien individual?
¢,como saber cuando se debe rechazar el principio de utilidad en pro de las
cuestiones sociales? ¢como se puede desvincular los actos socio-politicos de los

actos morales? Para Rawls:

Una persona actia de manera correcta, al menos cuando otros no resultan afectados,
cuando trata de obtener el mayor beneficio posible y de promover sus fines racionales.

2 |bid, p. 36.
2 Rawls J, “Teoria de la Justicia”; Fondo de Cultura Econémica, México 2003, p. 197.
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Ahora bien, ¢por qué la sociedad no habria de actuar conforme al mismo principio
aplicado al grupo, considerando, por tanto, que aquello que es racional para un
hombre lo es también para una asociacién de hombres? Asi como el bienestar de una
persona se forma a partir de las diferentes satisfacciones que siente en distintos
momentos durante el curso de su vida, asi, casi del mismo modo, el bienestar de la
sociedad ha de construirse a partir de la satisfaccion de los sistemas de deseos de los
muchos individuos que pertenecen a ella. Puesto que el principio para un individuo es
promover tanto como sea posible su bienestar, esto es, su propio sistema de deseos, el
principio para la sociedad es promover tanto como sea posible el bienestar del grupo,
esto es, realizar en la mayor medida el sistema general de deseos al que se llega a
partir de los deseos de sus miembros.?

Entonces ¢como entender la correlacion entre los fines racionales y el sistema
de deseos? Ya que para él, “la justicia social * es el principio de prudencia
racional aplicado a una concepcién colectiva del bienestar social”. Por lo que el
liberalismo politico rawlsiano no niega que existan otros valores que se apliquen
al ambito privado, pero tampoco niega que los valores politicos estan
divorciados de los otros valores. Por lo que el objetivo del dominio politico es
delimitar la concepcion de la justicia, en donde los ciudadanos mismos a través
del ejercicio de libertad de pensamiento y conciencia, permitan la realizacién
en donde no exista conflicto entre los valores.

Si recordamos el pensamiento aristotélico, el bien individual se suprime en
pro del bien social. No existe una conciencia individual, por que el ciudadano
adquiere conciencia y se reconoce como tal, en la medida que ayuda a la
construccion del bien social. Asi politica y ética estan correlacionadas entre si,
dentro del mismo universo significativo. Ahora bien, en el pensamiento
rawlsiano ¢como se puede entender y reflexionar, la escision entre dos ordenes
de discurso distinto? Por una parte, esta el discurso politico (social), y por la
otra esta el discurso moral o religioso; aunque Rawls intenta vincularlos, la
pregunta es ;como saber cundo se deben y pueden vincular? Esto es: ¢existe
alguna accién humana que soélo afecte a la persona misma, 0, toda accion
humana tiene repercusién en la esfera social? Por ejemplo, el caso de un
alcohdlico. Se puede argumentar que es su organismo a quien dafia, sin
embargo ¢soOlo se dafia a si mismo, o también afecta directa o indirectamente a

su familia, a las personas que lo rodean, o yendo aun mas lejos, es un gasto

2 Ibid. p. 35.
% Ibid. p. 35.
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publico para el sector salud? Otro caso, la pornografia, en la medida que reduce
a otro ser humano a simple objeto sexual y lo cosifica, acaso ¢puede justificarse
éticamente, basandose sobre la <<libre igualdad de conciencia>>, en la
medida que el sujeto admite prostituirse? Entonces, las sexs shops por una
parte generan ganancias, a la vez que tienen impacto social, y por otra parte,
s6lo puede ser objeto de <<eleccibn>> de los sujetos que las frecuentan,
¢,cOmMo es eso? Esto me lleva a pensar ¢cuéles son los actos que sélo repercuten
en la esfera social? y ¢cuales son los actos que repercuten en la esfera privada?

Por lo que el riesgo de legitimarse el pluralismo moral (aclaro no lo arguye
Rawls) es legitimar una logica de consumo que permite el auge econdémico, el
cual se jerarquiza como maxima, mientras el ambito politico permite que el
ambito individual se estructure sobre una sociedad de consumo y permisividad.
Asi, el principio de tolerancia® se eleva como la maxima dentro de las
supuestas sociedades democraticas.

Ahora bien, en el pensamiento de Dora Elvira Garcia Gonzélez encuentra
analogias y/o similitudes entre el planteamiento de Rawls y la Hermenéutica
Analogica. Parte que la teoria rawlsiana es una teoria hermenéutica, en la
medida que existe una tensionalidad entre lo universal (los principios elegidos)
y lo contextual (la situaciébn en la que se vive) mediante el <<equilibrio
reflexivo>> que se adecua de forma dinamica a las circunstancias contextuales
de los hechos, contra la dicotomizacién del pensamiento rawlsiano.

El universalismo se estructura mediante formas ideales de organizacién

|,27

socia gue tienen una lbégica intrinseca ideal, sin embargo, dicho

universalismo no olvida la parte circunstancial de los hechos, gracias al
<<equilibrio reflexivo>> en donde los principios de libertad e igualdad

permiten a los ciudadanos concretar las condiciones ideales. Garcia escribe:

He venido diciendo que el equilibrio reflexivo se asemeja a este proceso analdgico que
Beuchot utiliza cuando explica su hermenéutica anal6gica. Por eso, cuando hablamos
de analogia, lo hago en referencia al término “analogia” como un método de
pensamiento, como un instrumento légico ayudante del pensar, ordenando cuestiones
ya sea por jerarquia, gradacién o proporcién. Dicho orden significa que existe una

% para Rawls: “La tolerancia no se deriva de necesidades practicas o de razones de Estado. La libertad
religiosa y moral se deriva del principio de igualdad de la libertad” (Rawls, p. 205).
27 Lo que otros autores han nombrado. liberalismo deontoldgico.
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relacion entre las partes y el todo. La analogia es relacional y ordenada, busca
estructurar las cosas por sus semejanzas y diferencias y ayuda a distinguir para poder
unir.

La analogia se hace necesaria, ya que, por un lado, se aceptan algunos principios
universales, ademas de notar que las realidades en donde se desarrollan y realizan
estos principios, son muy diferentes entre si. Es necesario reconocer las diferencias y
respetarlas, pero no absolutizarlas, pues llevarian a un equivocismo. De aqui se
concluye que: ni el univocismo, ni el equivocismo; ni todo es absoluto, ni todo es
relativo. Ciertos intereses humanos basicos son la fuente de normas universalizables,
ellos pueden ser condiciones minimas para convivencia aceptable para todos.”

Para Rawls el <<equilibrio reflexivo>> permite mediar entre la cultura
publica con las convicciones privadas de los ciudadanos, auspiciada por una
concepcidén politica de la justicia, debido al uso del ejercicio reflexivo, propio de
la razén. Por lo que Garcia vincula el <<equilibrio reflexivo>> vy la analogia,
en la medida que Beuchot erige la segunda como principio phronético para
encontrar lo universal dentro de lo particular. Esto es, se buscan las analogias
entre lo universal y lo particular, entre la forma y los contextos, sin negar
ninguno de los dos. Asi se da una vinculacion phronética entre lo universal y lo
contextual que permite estructurar el discurso politico de forma racional. Las
cuestiones politicas, que si bien parten formalmente de una teoria universalista
se concretan de forma particular dentro de un contexto determinado,
validando las analogias que existe entre ambos polos. Entonces, analogia y
justicia se correlacionan; por lo que la justicia como imparcialidad permite “en
la medida de lo posible, resuelto, al observar que no existe sino una
interpretacion de la situacion inicial que mejor exprese las condiciones que se
considera razonable imponer en la eleccion de los principios, condiciones que se
considera razonable imponer en la eleccion de los principios, condiciones que
ademas conducen a una concepcidn que corresponde a nuestros juicios
examinados en una reflexién equilibrada”.?

Para Garcia, la justicia como imparcialidad y la analogia se erigen como
principios rectores que se adecuan a los distintos contextos politicos,
permitiendo construir la reflexion a partir de lo heterogéneo, cambiante y

circunstancial que remiten a una realidad en donde existe una praxis concreta.

8 Garcia Gonzalez Dora Elvira, “Hermenéutica Analdgica, politica y cultura”, edit. Ducere, México
2001, pp. 49-50.
% Rawls, Ob, cit. p. 122.
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Se trasciende cualquier formalismo, y por otro lado, no se cae en ningun
etnocentrismo debido que el <<equilibrio reflexivo>> es limitando y prudencial
ya que evita caer en polos opuestos que interpretan la misma realidad.

Sin embargo, Rawls arguye que “el liberalismo politico apunta hacia una
concepcion politica de la justicia como punto de vista libremente aceptado. No
preconiza ninguna doctrina especifica, metafisica 0 epistemoldgica, mas alla de
lo que estd implicito en la concepcién politica misma”.*® Al igual, el
comunitarismo niega cualquier esencialismo metafisico. Es muy importe el
delimitar los campos de estudio y de reflexibn. En ambos casos se enfocan al
ambito politico, y por obvias razones niegan cualquier construccion metafisica
que se erija sobre los wniversalismo vacios, grandes vicios, productos de la
modernidad. Por otro lado, si analizamos los conceptos de comunitarismo y
relativismo, ambos se correlacionan teniendo el riesgo de tornarse equivocos,
propios de la ldgica posmoderna. A su vez, el pensamiento liberal se
correlaciona con la globalizacion del capitalismo tardomoderno, teniendo el
riesgo de globalizarse univocamente, a favor de la l6gica del capital, y de las
llamadas politicas neoliberales.

Por lo que es determinante re-plantear la estructuracién de los discursos
actuales, sin embargo es importante sostenerse sobre un descanso metafisico,
por lo que la Hermenéutica Analogica al sustentarse sobre una Metafisica
Analogica, que es limitrofe, militante, abierta, diacrénica no deja en orfandad al
ser. A la vez, que siempre mira por una <<ética prudencial>> que le permite
develar al ser humano la éiticidad ontoldgica del ser, ya existe un saber
prudencial de <<situarse en el mundo>> a éste.

Como he escrito, no es que la modernidad haya separado, desvinculado la
politica de la ética, méas bien, el pensamiento moderno se erige sobre una ética
utilitarista, egoista y hedonista. Es bien sabido que las empresas
transnacionales son las directrices, tanto en las cuestiones politicas como en las
conductas éticas. Asi, la economia ha desplazado a la politica. El gran capital
construye el ethos social, el cual mueve las conciencias de los hombres y

promueve los diversos estilos de vida. Por lo que es determinante re-plantear

%0 Rawl, Ob, cit, p. 35.
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los cuestionamientos metafisicos para abarcar el mundo, que estructuren desde
las cuestiones sociales, como las cuestiones privadas. Por lo que los discursos
politicos no pueden desvincularse de los fundamentos metafisicos, ni éticos.

A la vez, se necesita replantear ;qué es la ética? y ¢qué relacion tiene con el
ser? ;como se relaciona el ser humano con su sociedad y con el planeta, a

partir de un planteamiento metafisico, politico y ético?
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CAPITULO 1V: Globalizacion, Metafilosfia Moderna y Capitalismo
Tardomoderno
4.1. Deconstruccion de la Metafilosofia Moderna? Globalizacion y Cultura

Medial Posmoderna.

El pensamiento posmoderno critica duramente el proyecto de la razon
ilustrada. El guiiasmo moderno ha fracasado, no cumplié lo que prometid. Esto es
evidente, cuando en el siglo XX, la razon moderna (cientifico-tecnolégica) favorecio
y propicio las dos Guerras Mundiales, genocidios, la Depresion del 29 en
Norteamérica, el fascismo, el nazismo, Hiroshima, Vietham, Camboya, la Guerra
del Golfo Pérsico y, se agudiza la brecha de forma abismal entre los paises del
centro y los paises de la periferia. La civilizacion occidental, la industrializacion, la
urbanizacion, el avance tecnoldgico, la idea de Estado-Nacion, la democracia
liberal, la burocracia, el individualismo, la ética del trabajo, la moral sexual
(represiva), que encontraron fundamento sobre el imperioso reino de la razén
moderna es desmitificada por el pensamiento posmoderno. Touraine piensa que
la razén moderna no fue capaz de liberar al ser humano. Mas bien esta fungio
como fuerza de sojuzgamiento, de opresion y represion en contra de la liberacion
de la ignorancia e /rracionalidad.

El debate posmoderno se centra en la validez de las teleologias redentoristas, la
idea de la historia unitaria, el fin del proyecto ilustrado, el debilitamiento del
logocentrismo occidental. La <<mirada postmetafisica>> atiende al panorama de
la historia de la filosofia, la cual consisten en aceptar la diferencia de otras
racionalidades distintas que no se adecuan, ni se construyen desde la univocidad
de la Metafilosofia Moderna, por lo que encuentra en la equivocidad semantica de

Otras culturas, otras formas de interpretar el ser. El filbsofo espafiol Pardo escribe:

Naturalmente, esa nueva diferencia no tiene un solo nombre, y estd desde luego
imbricada en un movimiento generalizado que atraviesa toda la cultura tardomoderna y
que hunde sus raices en acontecimientos historicos, sociales, politicos y “psicologicos” (en
el sentido de los sucesos pertinentes para una “historia de las mentalidades”), entre los
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cuales ocupa un lugar primordial el descubrimiento de otras <<racionalidades>> distintas
de la occidental-mayoritaria. Por mucho que la Metafisica se haya esforzado en trazar sus
propios limites desde el interior de su territorio, su muerte le ha sobrevenido cuando ha
chocado contra el limite exterior e imprevisto de la razén de los otros y de Lo Otro, ya sea
concebida esta exterioridad como contacto cultural o como conflicto social y desviacion
conductual (...) En definitiva, el crepusculo de la Metafisica no es la muerte del error, sino
mas bien la muerte de la verdad, la muerte —al menos- de una cierta concepcion de
verdad. Por eso, su ocaso genera consecuencias de primer orden en los campos del arte,
la ciencia o la politica que, desde luego, ya no acuden ante su tribunal en busca de
legitimacién. Si la verdad ha dejado de ser posible en sentido metafisico, es decir, como
adecuacién o coincidencia del intelecto y la cosa, de la idea y el ser, porque ahora
proliferan seres exteriores a la idea e ideas que no corresponden a ningun ser, ¢cudl es el
estatuto que reservamos a las verdades cientificas? Si la verdad es, segun la formula post-
metafisica de Wittgenstein, “un movimiento en un juego de lenguaje”, ;cdmo juzgar los
buenos y los malos movimientos, como establecer las reglas del juego? Si el arte no es
representativo, imitacion de la naturaleza, sino fetiche, artificioso, talisman o sintonia sin
modelo, ¢,como establecer criterios estéticos? ;o0 bien hemos de resignarnos a los
imperativos decorativos del show-busines? Si la politica ya no persigue la identificacién del
subdito y el legislador en la figura Unica del Ciudadano soberano, ¢con qué regla podemos
criticar la licitud moral de las préacticas politicas? ¢(Nos conformaremos con declarar todas
estas cuestiones sinsentidos residuales y superados de una época metafisica que ya no es
la nuestra? ¢Disolveremos todos esos problemas intrinsecamente dificiles?*

A nivel histodrico, se cuestiona la veracidad de lo discursos totalizantes sobre la
epistemologia, la filosofia occidental, sobre el arte, la politica, la sociedad, la
cultura, la ética, etcétera, legado del /ogocentrismo occidental, los cuales ahora se
sithan més alla del aparato critico de la verdad y falsedad, frutos de la razon
moderna. Nietzsche, Freud, Heidegger son precursores de la deconstruccion del
logos occidental, en la medida que revisan a nivel metodoldgico-conceptual la
fundamentacién tanto Iéxica como ontoldgica. Cuestionan la genealogia de la
moral, el analisis de la represion del inconsciente, la inversion del platonismo, la
deconstruccion de la onto-teologia del /ogocentrismo occidental. El pensamiento
moderno se estructura univocamente a partir de un lenguaje cientifico-tecnoldgico,
como <<lenguaje universal>>. Mientras el deconstructivismo posmoderno se
avoca a la no-imposicion violenta de la unidad totalizadora /ogocéntrica, a partir
de equivocismos semanticos, negando la validez de la imposicién violenta de la

teleologia occidental.

! Pardo, José Luis, “La Metafisica. Preguntas sin respuesta y problemas sin solucién”, Montesinos editores,
Barcelona 1989, pp. 109,111.
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La epistemologia posmoderna descentra la subjetividad del cogito cartesiano, y
por ende deconstruye la época de la /magen del Mundo, la época de la razén
moderna estd caducando. La realidad ya no es traducible a un lenguaje
logocéntrico, y por ende existe una crisis a nivel de las Instituciones Académicas,
lugar donde se ha gestado el conocimiento del pensamiento moderno. Surge,
entonces una deconsruccion de la ciencia, del lenguaje tecno-cientifico. A la vez se
deconstruye los metarelatos politicos, estéticos, sociales, econémicos. Asi, la
filosofia posmoderna no sélo cuestiona las instituciones, sino también tienen
injerencia (in) directa en lo tocante en el a&mbito politico (por ejemplo, vigilar la era
nuclear). Asi, “lo que /amamos la deconstruccion no es un conjunto técnico de
procedimientos discursivos, constituye menos todavia las reglas de un nuevo
método hermenéutico que trabajaria en archivos o enunciados, al amparo de una
institucion dada y estable; constituye, mas bien, wna toma de posicion, en el
trabajo, en base a las estructuras politico-institucionales que forman y regulan
nuestra actividad y nuestras competencias. Precisamente porgue no concierne tan
solo a los contenidos de sentido, /a deconstruccion no puede ser escindida de esta
problematica politico-institucional y requiere un nuevo planteamiento que no
confia ya necesariamente en los codigos heredados de lo politico y lo ético. Ello
hace que pueda parecer demasiado politica para algunos, mientras que a aquellos
que no reconocen lo politico si no es con la ayuda de los paneles de sefalizacion
de antes de la guerra les aparece como demoledora. La deconstruccion no se
limita ni a una reforma metodolégica sustentadora de la organizacién dada, ni
inversamente a una parodia de destruccion irresponsable que tendria como mas
seguro efecto el dejar todo como esta y el consolidar las fuerzas inmovilistas de la
Universidad”.?

La cientificidad linglistica occidental, exigid6 que existiese una condicion de
delimitacion epistemoldgica, cientifica, clausurandose sobre su propio monélogo
metafisico, negando la apertura a la diferencia como elemento de la significacion

ontoldgica del ser. La filosofia posmoderna se origina como fractura, como escisién

2 Derrida, Jaques, “La Filosofia como Institucién”; Grénica, Barcelona 1984, p. 76.
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de un Proyecto llustrado Unitario Lyotard le cuestiona a Habermas: “;El fin que
prevé el proyecto moderno es acaso la constitucion de una unidad sociocultural en
el seno de la cual todos los elementos de la vida cotidiana y del pensamiento
encontrarian su lugar como un todo organico? ;O es que el camino que se debe
abrir entre los juegos de lenguaje heterogéneos, el conocimiento, la ética, la
politica, es de un orden diferente a estos? Si es asi, ;cOmo haria para realizar una
sintesis afectiva?”?

La hermenéutica posmoderna a través de los juegos del lenguaje delimita la
frontera entre el univocismo linguistico y los equivocismos semanticos, a través de
lenguajes no-violentos, no impositivos. Existe asi “dos interpretaciones de la
interpretacion de la estructura, del signo y del juego. Una pretende descifrar,
suefia con descifrar una verdad o un origen que se sustraigan al juego y al orden
del signo, y que vive como un exilio la necesidad de la interpretacion. La otra, que
no esta ya vuelta hacia el origen, afirma el juego e intenta pasar mas alla del
hombre y del humanismo, dado que el nombre del hombre es el nombre de ese
ser que, a través de la historia de la metafisica o de la onto-teologia, es decir, del
conjunto de su historia ha sofiado con la presencia plena, el fundamento
tranquilizador, el origen y el final del juego (...) Se podria advertir en més de un
signo, actualmente, que esas dos interpretaciones de la interpretacion —que son
absolutamente irreconciliables incluso si las vivimos simultaneamente y las
conciliamos en una oscura economia —se reparten el campo de lo que se llama, de
manera tan problematica, las ciencias humanas”.*

Sobre el discurso de las ciencias humanas existe un cuestionamiento sobre el
logocentrismo occidental; sobre el supuesto debilitamiento de la Metafisica
Moderna. Para Vattimo la ontologia fuerte de la época moderna se transfiere a
una ontologia débil. El deconstructivismo acepta infinidad de interpretaciones de la

realidad, ya no existe una Unica (univoca) interpretacion de la realidad, sino tantas

% - Lyotard, Jean. F, “Que era la Posmodernidad”, en El debate Modernidad-Posmodernidad, El Cielo por
Asalto, Barcelona 1993, p.156.

* . Derrida, Jacques, “La escritura y la diferencia”, Anthropos, Barcelona 1989, p. 79.
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interpretaciones como equivocos linglisticos que interpretan la realidad mediante
distintos signos culturales.

El deconstructivismo sefala el vacio del lenguaje /ogocéntrico. Los metarelatos
han caducado, por lo que los signos de democracia, justicia, paz, equidad, trabajo,
familia, Iglesia, politica, etcétera, carecen de <<sustento ontoldégico>> en un
mundo que ahora se interpreta como mero juego de palabras y no significan
nada, porgue no existen. Asi, el universo simbdlico occidental es deconstruido en
detrimento de pluralidad de interpretaciones, a partir de equivocos semanticos. "La
posmodernidad, seria por tanto, una modernidad sin lamentos, sin la ilusién de
una posible reconciliacion entre juegos de lenguaje, sin nostalgia de totalidad, ni
de unidad, de reconciliacion del concepto y la sensibilidad, de experiencia
transparente y comunicable; en una palabra, una modernidad que acepta la
pérdida del sentido, de valores y de realidad con una jovial osadia: el
posmodernismo de la gaya ciencia’.”

Como he sefalado, el debate posmoderno se centra en la crisis de la onto-
teleologia moderna. Sin embargo, desde mi pensar, los principios fundantes que
erigen la Metafilosofia Moderna siguen operando: razén instrumental, principio de
progreso ilimitado y principio de subjetividad, los cuales se deconstruyen-
reconstruyen, adquiriendo nuevas cualidades de control y dominio de forma mas
laxas y complacientes.

A la vez, el pensamiento posmoderno hace una critica a la onto-teleologia
moderna, arguyendo el <<fin de los metarelatos>>. Sin embargo, el metarelato
economico del capitalismo sigue operando, y con mayor fuerza, gracias a la Caida
del Muro de Berlin (1989), esto es, este se expande de forma global.

Por lo que la Metafilosofia Moderna se vincula con el sistema capitalista de la
tardomodernidad, regulado por un mundo <<econémicamente integrado>>, a
través de la globalizacién, auspiciados por los mass media y la revolucion

cibernética. Lo anterior implica que el lenguaje cientifico-tecnoldgico sigue

> - Wellmer, Albrecht, “La Dialéctica de la Modernidad y Posmodernidad”, Visur, Madrid 1993. p. 326.
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operando. Y paraddjicamente la Metafilosofia Moderna, el capitalismo
tardomoderno, la revolucion cibernética y los mass media aprovechan el panorama
posmoderno para reconfigurar y organizar sus medios de control, mediante los
equivocismos culturales contra la univocidad /ogocéntrica que el Proyecto llustrado
construy6. El multiculturalismo (liberal) posmoderno encuentra cabida mediante
los diferentes juegos del lenguaje, auspiciados por la era /nformativa, y la cultura
medidtica, hallando la <<justificacion tedrica>> que la nueva fase del capitalismo

necesita para seguir operando. D. Bell piensa:

La investigacion de las tendencias a la crisis en las sociedades del capitalismo tardio y
poscapitalistas responde al interés de explorar las posibilidades de una sociedad
posmoderna, designacion con la cual se alude a un principio de organizacién nueva en la
historia, y que no representa meramente un nuevo calificativo para la asombrosa
sobrevivencia del capitalismo envejecido.®

La razén instrumental sigue progresando mediante el desarrollo las
tecnoestructruas cientificas, vinculdndose con el sistema capitalista. Esta se
expande de forma eficaz, mediante la planificacion del mercado global. Los thinks
tanks’”; la vanguardia tecnolégica y la industria armamentista® mantienen la
<<estabilidad>> del mercado, mediante la racionalizacion tecnificada de la vida.
Asi, el capital y las tecnoestructuras se vinculan como binomio inseparable para la
perpetua innovacion tecnoldgica y plusvalor empresarial; esto implica

correlacionalmente que la tecnologia progresa en aras de satisfacer las

® - D. Bell, “The post-industrial society: “The evolution o an idea”, cit. Habermass en “Problemas de

Legitimacion del capitalismo tardio, Amorrortu, Buenos Aires 1991

. Anglicismo que se refiere a las tecnoestructuras planificadas de consorcios empresariales, en las cuales
trabajan economistas, mercaddlogos, antropdlogos, filésofos, cientificos, socidlogos, administradores etc.,
quienes planean a mediano y largo plazo las <<necesidades>> que deben regir e imponer en el mercado. Asi,
como planificar las formas de cubrir las necesidades del mercado, mediante la invencion pragmatica de
satisfactores, casi siempre veces superfluos para incrementar las plusvalias empresariales. Obviamente los
thinks tanks pertenecen a paises altamente industrializados o de primer mundo. Un ejemplo palpable es la
innovacion periddica de teléfonos celulares con accesorios <<indispensables>> para la comunicacion
humana.

® Habermas arguye que el <<equilibrio internacional>> se legitima a través de los peligros de la
autodestruccion, en el empleo de las armas termonucleares. “El potencial de aniquilamiento acumulado es una
consecuencia del alto nivel de desarrollo de las fuerzas productivas, que por virtud del caracter neutral de sus
fundamentos técnicos pueden adoptar también la forma de fuerzas destructivas y la han adoptado de hecho, a
causa de la indole espontanea o ‘natural’ de las relaciones internacionales” (J. Habermas,. p. 62).
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necesidades que el mercado global impone, mientras este sigue ganando,
auspiciado por el multiculturalismo posmoderno.

El principio de progreso ilimitado se correlaciona con la vanguardia tecnolégica,
sustentado por la <<légica de lo nuevo>> y de la <<moda>>, como continla
renovacion de la cultura consumista (capitalista), explotando los estados psiquicos,
emocionales, libidinales, suplantado la idea antropoldgica del hombre moderno
(racional, lucido, coherente) por la idea antropoldgica posmoderna.

A su vez, la cultura mediatica y la revolucion cibernética son determinantes en
la expansion del poder tecnocientifico, que siguen explotando tanto la naturaleza
externa del mundo (desastres ecoldgicos, guerras bacteriolégicas), como la
naturaleza antropolégica (RV). Las telecomunicaciones, la automatizacion, la
robotizacion, la microelectrénica, la informatica, la ingenieria genética, la
macrobiotica, la biotecnologia militar, etcétera, transforman el mundo en una
fabrica global auspiciada por un capitalismo cibernético.® La tecnologia es como el
rey Midas: todo lo que toca lo subsume dentro de su légica tecndcrata.

La epistemologia del espacio cibernético deconstruye la realidad en la medida
que interpreta a ésta como simulaciéon, como ficcion mediante la <<tecnologia
opaca>=>'? planificando las tecnoestructuras del capitalismo tardomoderno gracias
a la cultura posmoderna. Fenomenoldgicamente existe una actitud de confianza
(paraddjica) del espacio cibernético, ya que este se entiende, como una
construccion de redes informativas a la manera de un organismo vivo, segun lo
nombra Baudrillard, el cual se rige por un funcionamiento de reglas desconocidas
que dictan las empresas transnacionales ejerciendo un mayor control sobre las

personas, proclamando engafiosamente un mundo interconectado globalmente.

° . El capitalismo cibernético, lo trataré capitulo V, apartado 1.

10 Retomo al filésofo esloveno Zizek, cuando dice que existe un desplazamiento de la tecnologia moderna,
en la cual existe un termino de <<transparencia>>, ya que existe el sentido de mantener la ilusién de una
ventana al funcionamiento de la maquina, al contrario la tecnologia posmoderna es opaca, ya que en la
pantalla del interfaz se deberia permitir al usuario el acceso directo a la maquina detras de la pantalla, para
comprender su funcionamiento.
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El mundo se empieza a interpretar por sofftwares, hardwares, bytes, chips,
realidad virtual, Internet, etcétera. La realidad se comienza a reducir a simulacion,

ficcién, copia, como lo apunta el escritor Vicente Verdu:

En tiempos de clonacion y de copias piratas donde el original pierde su referencia, se abre
paso el capitalismo de ficcion, que tiene como objetivo producir una nueva realidad (...)
En la tele no hay protesta ante lo que se retransmite, es la reproduccion de la realidad sin
sus males, es un capitalismo de ficcion.™

Los deconstructivistas posmodernos proclaman que la realidad es so6lo una
ficcion discursiva, un efecto de mecanismos textuales descentrados. La realidad
virtual (RV) remplaza a la realidad, estructurando nuevos pseudoprincipios
epistemoldgicos y ontologicos de un mundo cada vez mas carente de referencias
reales, pero cimentado sobre un universo ficticio. Importan mas los espejismos
que la realidad. Todo sustento ontolégico de la realidad empieza a desaparecer en
aras de la ficciobn o de lo virtual, mientras el multiculturalismo posmoderno se
apoya sobre la deconstruccion del /ogocentrismo occidental promoviendo distintos
estilos de vida.

En realidad, lo que sustenta la ideologia posmoderna es el mercado global que
funge como directriz rectora del hombre posmoderno. Mientras el discurso oficial
pregona una <<verdadera democracia>>. El ser humano es libre hasta donde
alcance su bolsillo para consumir. El ser humano es libre debido a que puede elegir
sus preferencias sexuales, estilos de vida, diversidad de credos, etcétera. El ser
humano es libre, por que puede navegar virtualmente a través del espacio
cibernético por todo el mundo. La tolerancia debe inscribirse como <<valor
fundamental>> dentro de la <<democracia permisiva>> que promueve el
multiculturalismo posmoderno. Sin embargo la tolerancia solo incrementa el
atomismo social, promoviendo el egoismo Yy la indiferencia con respecto a todo lo
gue no es uno mismo, el Otro. Sdlo asi es posible que el capitalismo tardomoderno

siga operando, bajo el principio de individualismo politico hobbsiano.

11 . Reforma 30.12.2003.
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Esto implica que la wnivocidad del lenguaje tecnocientifico sigue progresando
vinculado con la tecnocracia capitalista, promulgado la << cultura global>>,
supuestamente conformada por la apertura dialégica con Otras Figuras del
Mundo. Esto es, Occidente se orientaliza. Las corrientes del New Age, las Filosofias
Chinas, Hindues, Precolombinas, Chamanicas conforman el nuevo mosaico
multicultural, que deconstruye la wnivocidad logocéntrica. Sin embargo, lo que
esta detras de estas filosofias, en su gran mayoria es la mundializacion del capital.

Paraddjicamente, el principio de subjetividad cartesiano es deconstruido por el
pensamiento posmoderno, esto es, el “sujeto cartesiano es una ficcion discursiva,
un efecto de mecanismos textiles descentrados”.’> Se cuestiona el cogito
cartesiano como un sujeto racional, lucido, logico, coherente. El estructuralismo
habia pregonado la <<la muerte del sujeto trascendental>>. Desde mi pensar, no
se puede proclamar la <<muerte del sujeto moderno>>, mas bien se concibe el
sujeto desde la otra <<cara de la moneda>>. El inconsciente, las pasiones, la
voluntad, lo libidinal se insertan también como ejes explicativos del sujeto
posmoderno. El sujeto no es un ser, cien por ciento racional, sino, también se
conduce por su parte obscura, inconsciente, libidinal. La ideologia y experiencia
del <<yo Unico>> es una ilusion que la filosofia moderna fabrico; éste ha sido un
mito, porque el sujeto autbnomo nunca ha existido, por lo que se da un “doble
condicionamiento al que esté sujeto la existencia individual: la de un ser variable
en un escenario total previamente programado (el de los espacios urbanos o
interiores, los sistemas de comunicacion, la organizacion burocratica de la
socializacion y el conocimiento), y la de ser el espectador pasivo de una realidad
previamente organizada y producida. Tal es la condicion psicotica del alma
moderna”.*®

Frederic Jameson piensa que la cultura posmoderna proclama el fin del
individualismo: “en la era clasica del capitalismo competitivo, en el apogeo de la

familia nuclear y la emergencia de la burguesia como la base social hegemadnica,

12 s, Zizek, “El espinoso sujeto, el centro ausente de la ontologia politica”, Paid6s, Argentina 1999. p.9.
13 E. Subirats, “Screened existente” en Metamorfosis de la Cultura Moderna, Anthropos, Espafia, p. 229
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existia el individualismo, asi como sujetos individuales. Pero hoy, en la era del
capitalismo de las grandes empresas, del llamado hombre organizativo de las
burocracias tanto en los negocios como en el estado, de la explosion demografica
hoy, ese individuo ya no existe.'* Desde mi pensar, el principio de subjetividad que
refiere a un individualismo sigue imperando mediante un neonarcisismo cultural,
penetrando de forma casi total la existencia del hombre. El <<culto al cuerpo>>
<<la higiene mental>>. La exitosa literatura de <<superacion personal>> incita a
acrecentar el egoismo, acrecentando el individualismo a ultranza, cobrando mayor
importancia en un mundo carente de significados profundos, y plagada de
equivocismos culturales.

Por otra parte, el socidlogo Lipovetsky escribe que Narciso es el emblema
mitologico de la cultura posmoderna. Si bien, es cierto, se proclama la crisis del
sujeto trascendental, sin embargo, el aspecto libidinal de la conducta humana es
determinante para explotar las necesidades que fabrica el multiculturalismo
posmoderno en pro de lo intereses del mercado. Esto solo es posible, cuando el
capitalismo autoritario cede paso a un capitalismo hedonista y permisivo. Asi, “al
diversificar las posibilidades de eleccién, al anular los puntos de referencial, al
destruir los sentidos Unicos y los valores superiores de la modernidad, pone en
marcha una cultura personalizada o hecha a medida, que permite al atomo social
emanciparse del balzaje disciplinario-revolucionario.*

A su vez, la tecnologia (razén instrumental) empieza a invadir la psique y el
cuerpo humano. Las cirugias estéticas, la biogenética funcionan como procesos de
“implantacion progresiva y el reemplazo de nuestros érganos internos, las protesis
tecnocomputarizadas (desviaciones, coronarias, marcapasos...) funcionan como
parte de nuestro organismo <<viviente>>",' simbolizando la articulacién entre

individualismo, tecnologia y plusvalia. Ya no solo se explotan las necesidades

14 Jameson F, et. al. “Posmodernidad y Sociedad de consumo”, en La Posmodernidad, Kairés, Barcelona
2002. pp. 170-171.
> Lipovetsky G, “La Era del Vacio” Anagrama, Barcelona 1986 p. 11.

16 Zizek S, “El Acoso de las fantasias”, Siglo XXI, México 1999, p. 153
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materiales del hombre, sino que la psique y el cuerpo tienen que ser manipulados
e instrumentalizados en aras del mercado.

Por otra parte, la <<socializacibn>> del espacio cibernético empieza a
transformar las relaciones interpersonales, diluyéndose cada vez mas el <<yo

Unico>>, e incrementando el atomismo social. Zizek advierte:

El hecho de que hoy en dia, con la RV y la biotecnologia, nos enfrentamos con la
pérdida de la superficie que separa lo interno de lo externo. Esta pérdida pone en peligro,
la percepcion mas elemental de “nuestro cuerpo”, en su relacién con su medio, lesiona
nuestra actitud fenomenoldgica estdndar hacia el cuerpo de otra persona, donde se
suspende el conocimiento de lo que existe en realidad mas all4d de la piel (glandulas,

carne...) y concibe la superficie (del rostro, por ejemplo) como expresion directa del

“alma”. 17

Los procesos epistemoldgicos que implanta el espacio cibernético convierten el
principio de realidad en ciencia ficcion.*® La pseudorealidad es una ventana a una
realidad virtual que se reduce a una pantalla plana, o en el mejor de los casos en
una realidad virutal. Simmel advirti6 como el proceso objetivo de alienacion
cultural le subyacen procesos de racionalizacion social, como fundamento
indisoluble del progreso tecnoldgico; existiendo desintegracion tanto en la
identidad personal como de las concepciones histéricas, filoséficas, religiosas,
sociales, culturales, etcétera.

Baudrillard sefiala que la modernidad credé un “imaginario del espejo y la
<<escena>>, en donde subsistia una correlacion de la condicién del objeto como
espejo del sujeto, por lo que hay una escena doméstica, una escena de
interioridad, un espacio-tiempo privado que se correlaciona con el espacio publico,
existiendo una oposicion entre sujeto-objeto y publico/privado.” Lo cual llevé a la
época del descubrimiento y exploracion de la vida cotidiana y de la historia. La
primera se remitia a la inversion simbdlica y la segunda a un gasto de capital
politico. Sin embargo, en nuestros dias se han suplantado la escena y el espejo por

la pantalla y la red. Ya no existe una reflexion de la escena y el espejo, sino que se

7" 1bid. p. 153.
18 Esto lo ampliaré en el capitulo V, apartado 3.
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despliegan las funciones operativas de la informacion. Esto implica, la era de la
produccion y el consumo prometeico cede el paso a la era “proteinica” de las
redes, las conexiones, los contactos, la contiguidad, el feedback, a la era
neonarcisista (individualista) de la zona interfacial en el universo de la
informacion.

El dualismo metafisico de mente- cuerpo se escinde cada vez mas, de forma
abismal. “La mente separada del cuerpo, como si- en el universo contemporaneo,
en donde nuestra existencia corporal es cada vez mas (percibida como)
amenazada por peligros ambientales, SIDA, etc, hasta la vulnerabilidad extrema
del sujeto narcisista contemporaneo al contacto real con otra persona- pudiéramos
reinventar un espacio en el cual podemos abandonarnos a los placeres corporales
liberandonos de nuestros cuerpos reales”.*®

Las pseudoformas <<comunicativas>> del sujeto (narcisista) se transforman
cuando éste socializa a través de red. Su Unica via de acceso a la realidad se
convierte en una RV desde una PC, la cual tiene pantalla plana, en el mejor de los
casos se conecta a una webcap que sélo le muestra el otro lado de la pantalla,
simulando una realidad intangible, virtual. Los procesos epistemoldgicos de la RV
niegan la percepcion tridimensional de la realidad.

A nivel de las neurociencias cognitivas, los seres humanos desarrollan poco o
nada sus sinapsis cerebrales en la medida que no ejercitan su razonamiento en la
percepcion y en el conocimiento <<real>> del mundo, ya que éste se reduce a
una imagen virtual, lo que permite embrutecer cada vez mas al ser humano, en
pro de los intereses del mercado global. Bien decia Focault, el control de las
mentes y las conciencias permiten el control de los cuerpos y préacticas sociales de

los sujetos.

9 bid. p.151.
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4.2. La globalizacion del capitalismo tardomoderno

Mucha gente se siente amenazada en su cultura,

no solamente por el cine o la television, sino también
por la pérdida del idioma, la dominacion de un
mundo cultural, la “macdonalizacion del mundo”.
Alain Touraine

Desde mi parecer, el fenbmeno de la globalizacion no es contemporaneo, sino
moderno. Sus origenes se remontan al descubrimiento y dominaciéon de América,
la circunnavegacion de Africa, los mercados de las Indias Orientales, el intercambio
de las colonias. El saqueo de las riquezas y materias primas de los paises
dominados. La implantacion violenta y transterrioritalizacion de la Metafilosofia
Moderna, son factores que constituyen de forma casi total la universalizacion del
pensamiento occidental sobre un wniversal abstracto, mediante un proceso de
transculturacion que ha durado aproximadamente cinco siglos (1492). Pienso, el
fenomeno de la globalizacion es la mundializacion de la Metafilosofia Moderna
vinculada con el capitalismo tardio.

Al derrumbarse el Muro de Berlin, fecha clave que simboliza la expulsion del
socialismo® en el devenir histérico de Occidente, como piensa el fildsofo
norteamericano Francis Fukuyama, quien sostiene el <<fin de la historia>>, el
<<fin de las ideologias>>. El discurso oficial asevera que el capitalismo ha
triunfado y se festeja a través de la concrecion del capitalismo tardomoderno,

como (univoco) sistema econodmico-politico viable, el cual se empieza a globalizar

20, Max Weber ya habia argumentado que el socialismo real estatizo la racionalidad capitalista, y no libero
al obrero de la opresion. La racionalidad tecno-cientifica capitalista siguié operando desde tecnoestructuras
estatales. Segun el soci6logo, el obrero quedd en manos del estado y no fue capaz de hacer absolutamente
nada, ya que no tenia derecho a huelgas, a sindicatos, a paros, etc., por lo que la dialéctica de explotador y
explotado se anula en la identidad coercitiva del primero sobre el segundo. Se puede decir que el socialismo
burocratizo al capitalismo. Asi, el estado y el obrero se estatizan a través de la racionalidad de explotacion de
un socialismo que encubre las estructuras de un capitalismo, bajo el disfraz de <<racionalidad colectivo>>.
Se puede decir que el fordismo se stajanoviza.

Stanajov es el simbolo del obrero productivo soviético, quien extrajo 102 toneladas de carbon en el turno de la
noche.

Me pregunto: ¢sera que la ex Union Soviética sirvié de experimento para que el capitalismo no cometiera sus
mismos errores?
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mundialmente mediante la nueva conformacién geopolitica y geoeconémica del
capitalismo tardomoderno. Alzdndose y validdndose paraddéjicamente como, le
llamaré un <<metarelato tardomoderno>>.

Por lo que se construyen nuevos referentes semanticos y epistemologicos que
interpreten el fendmeno de la globalizacion. En el 2001 la Academia Espafiola
incorpora el término <<globalizacién>>, como la “tendencia de los mercados y de
las empresas a extenderse, alcanzando una dimension mundial que sobrepasa las
fronteras nacionales”. EI FMI lo define como: “la interdependencia econdémica
creciente del conjunto de los paises del mundo, provocada por el aumento del
volumen y la variedad de las transacciones transfronterizas de bienes y servicios,
asi como de los flujos internacionales de capitales, al tiempo que la difusion
acelerada y generalizada de la tecnologia”.

Los nuevos referentes semanticos: <<aldea global>>, Unidén Europea, ALCA,
<<Tigres Asiaticos>>, TLC, <<espacio cibernético>>etcétera,
fenomenologicamente interpretan la transformacién del mundo globalizado. Los
tedricos del capitalismo tardomoderno preconizan el fenémeno de la globalizacion
como ideal de un mundo sin fronteras, ya que este empieza a re-configurarse. Los
nacientes bloques geoecondmicos y geopoliticos permiten la transterrioritalizacién
del capital en la medida que las empresas transnacionales se expanden. Asi, la
globalizacion aparenta ser equitativa a través de la unificacion de las economias
nacionales en aras de la mundializacion econémica. Sin embargo existe una
dependencia de mayor dominacién de los paises ricos sobre los paises de tercera 'y
cuarta economia, como piensa Samin Amin, debido que gran parte de las
utilidades que obtienen los paises del centro se obtienen mediante el control que
ejercen las companiias transnacionales sobre las economias de los paises de la
periferia. Las empresas transnacionales operan en paises de economias
emergentes, de tercer o cuarto mundo, y las ganancias o plusvalias de éstas se
transfieren diariamente a los centros financieros. Existe una dependencia comercial

de centro-periferia, pero estos ultimos quedan supeditados a las economias de los
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paises del centro. El poder y la hegemonia se ejercen sobre los paises de la
periferia, aunque la globalizacion pregone lo contrario.

El liberal Thesing explica, existe una revolucion sobre las estructuras
econdmicas, en un mundo interdependiente econdmicamente, pero esto no
necesariamente conlleva un crecimiento mundial. Al contrario, las brechas entre los

paises ricos y pobres se agudiza de forma abismal. Heinz Dieterich comenta:

De las diez compafias mas grandes del mundo, seis son transnacionales japonesas, tres
son estadounidenses y una es britanica/holandesa. La distribucién geogréfica de las
corporaciones refleja las habituales estructuras de poder en la sociedad global: 435 de las
500 transnacionales mas importantes —el 87 por ciento- pertenecen a los paises del Grupo
G-7. de ellas, 151, son estadounidenses, 149 japoneses, 44 alemanas, 40 francesas, 33
britdnicas, 11 italianas y 5 canadienses. De América Latina se encuentran 2 brasilefias, 2
mexicanas y una venezolana en la excelsa lista de amos del mercado mundial; pero es
significativo que esas empresas pertenecen, sin excepcion a los sectores primarios y
terciarios: tres son petroleras y dos de servicio (banco y teléfono), reflejando, de esta
manera, la virtual inexistencia de un potencial industrial latinoamericano en el mercado
mundial (...) Es conveniente aclarar el papel de las transnacionales para las economias
nacionales dominantes. Segun estadisticas de Mobil Corporation estadounidense, de 1989
a 1991 aproximadamente el 90 por ciento del crecimiento econdmico real del pais se debid
a las exportaciones, el 66 por ciento de las cuales fueron generadas por sus
transnacionales. Pese al fuerte déficit de comercio estadounidense, sus transnacionales
lograron un superavit en una balanza de pago general de 130 millones de ddlares. Las
transnacionales que mas invierten en el exterior, también son las que mas exportan. Mas
del 90 por ciento de ventas de las empresas industriales —exceptuando Canadéa- se vende
fuera del mercado de la Unibn Americana. Estas operaciones son financiadas en gran
medida mediante sus propias ganancias, no por ingresos de las empresas matrices. De
hecho, lo que no se invierte en esas filiales en el exterior regresa en gran medida a
Estados Unidos.?

Los procesos de acumulacion econdémica se concentran de forma desigual,
aungue las empresas transnacionales operan en todo el orbe, las plusvalias
regresan al lugar de origen (paises del centro), mientras controlan y explotan las
economias de la periferia, en aras de la globalizacién econémica, mientras el poder
politico cede su poder a los grupos financieros. La politica se supedita a las leyes

econdmicas que rigen el mercado.

21 - Dieterich Heinz et al, “Globalizacién, Educacion y Democracia en América Latina”, en La Sociedad
global, Joaquin Motriz, México 1995. pp. 50-51.
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Christian Bouquet apunta que la mundializacion econ6mica esta sostenida por
firmas multinacionales, ligadas a Breton Woods, FMI y Banco Mundial, manejadas
por la politica estadounidense, el G-7;% todos estos disefian y regulan las politicas
econdmicas, politicas de <<bienestar social>>, politicas educativas, politicas de
salud dependiendo de los intereses del nuevo estadio del capitalismo
transnacional. Heinz Dieterich concibe dicho fendmeno como un “capitalismo de
Estado reaccionario, que es la forma de dominacién y explotacion actual de la
burguesia, la sociedad politica ha dejado de ser benefactor y protector del demos
(pueblo) y del bien comun. Su fuerza es utilizada en pos de los intereses de
minorias dominantes, no a favor del bien publico; protege a los ricos de los rigores
del mercado e implementa el terror del mercado /libre contra los indefensos”.?®* El
darwinismo social y la ley de Malthus se validan a través de la Teoria de la
Seleccidn, del <<mas apto>> ( el mas rico) dentro de la l6gica del mercado.

La <<doctrina del Banco Mundial>>, bajo el nombre de Combatir /la pobreza
(2000-2001), propone tres tipos de intervencion: incrementar las oportunidades
economicas de los pobres, estimulando el crecimiento general, sustentado sobre la
Teoria de las Migajas, incluir a los pobres, eliminando las <<barreras sociales>>,
esto es por la raza, sexo, religion o condicion social, a través de mejora de los
programas de proteccién social. Sin embargo no se cuestiona, ni se propone
programas viables para combatir la desigualdad social y econdmica.
Aparentemente, se abren las fronteras comerciales de los paises ricos a los paises
pobres. Sin embargo, se legislan, a través del derecho internacional subvenciones,
sanciones, restricciones arancelarias, monocultivos, control cognoscitivo de la
ciencia-tecnologia que permiten dominar (legalmente) las estructuras de
dominacion y dependencia entre paises del centro-periferia.

Por su parte, los paises de la periferia al aceptar legislar modelos impuestos en
lo que se refiere a las politicas econémicas, politicas de salud, politicas

ecoldgicas, politicas laborales, politicas de poblacion, etcétera favorecen los

?2 - El grupo de los G-7 esta conformado por los paises mas ricos del mundo como son: Estados Unidos,
Alemania, Japén, Francia, Gran Bretafia, Canada e Italia.
2 - H Dieterich, ob. cit. p. 139.
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intereses de la globalizacibn econdmica, aunado a la fuerte corrupcién que impera
en casi todos los paises. A su vez, estos proveen 1) Mano de obra barata,
mediante politicas laborales que legislan bajos salarios. 2) Pocas o nulas
restricciones con respecto a politicas ecoldgicas. 3) Un mercado potencialmente
consumidor mediante la imposicién psicosociolégica de la Cultura de Consumo
auspiciada por los mass mediay la revolucion cibernética.

El capitalismo tardomoderno se eleva como ideologia univoca, como wuniversal
vacio que impera, gracias a los procesos <<homogeneizantes>> que articula la
globalizacion occidental. Como ya mencione el pensamiento posmoderno proclama
el <<el fin de los metarelatos>>, <<el fin de las Verdades Absolutas>>. Los
principios fundantes de la Metafilosofia Moderna vinculado con la ideologia
capitalista siguen operando bajo formas de control aparentemente mas laxas, pero
mas eficaces. La globalizacibn econdmica es un claro ejemplo de dicho efecto.

Me pregunto: Si es el fin de los metarelatos, (en este caso metarelato
economico), entonces ¢como el sistema capitalista sigue ampliandose de forma
voraz? ;acaso no se eleva como un universal vacio a través de la globalizacion? Y
paraddjicamente los universales han caducado, ¢ ¢el fin de las ideologias es el
triunfo del capitalismo? Lo cual implica ¢que el capitalismo es el Ultimo estadio de
la humanidad? 6 ¢es el fin de la historia, como piensa Fukuyama? Si se admite lo
anterior, el ser humano ya no necesita ejercer su facultad de pensar, debido que
ya no hay nada que pensar, esto es, la humanidad ha llegado a su fin, y esta se
puede definir como la globalizacion econémica del capitalismo tardomoderno.

Lo anterior implica que se reduce a la historia de la humanidad, como el pensar
humano a un pensar ya caduco y a una univoca figura del/ mundo (occidental)
dentro de un panorama apocaliptico. Sin una teleologia dinamica que permita
develar las potencialidades del ser humano. Es negar cualquier dialogo con otras
Figuras del Mundo. Es aniquilar la <<apertura>> Djafjlosofica con otras culturas
de gran riqueza simbdlico-cultural que permiten interpretar el mundo de forma
paradigmatica y no sintagmatica como lo ha impuesto el monologo occidental,

quien no escucha y no aprende.
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Desde mi pensar, el legitimar el capitalismo tardomoderno como (univoco)
modelo viable, es seguir manteniendo estructuras de poder sobre una légica de
explotacion y de homogenizacion cultural. Es proclamar que la palabra ha muerto

por que el hombre no tiene nada mas que pensar.

4.3. La Paradoja de la Globalizacion Centro-Periferia

El infierno de los pobres que esta hecho el paraiso de los ricos.
Victor Hugo

Fenomenologicamente la globalizacién, aunque aparenta ser mundial, no se
concreta en Africa, Asia, América Latina que en Europa y Estados Unidos de igual
forma. Lo anterior implica que existe una transculturacion occidental que se avala
sobre el axiomatismo de la Metafilosofia Moderna.

La racionalidad occidental articulandose con el sistema capitalista reorganiza
las figuras del mundo no-occidentales (conquistadas) mediante el universal vacio
logocéntrico. “El discurso de la modernidad elige los signos y los significados,
demarcando las lineas maestras de las relaciones entre Europa, u Occidente, con
todos los <otros> pueblos, tribus, naciones, nacionalidades, lenguas, religiones,
formas de vida y de trabajo, imaginarios, culturas y civilizaciones. Existe una
continua y reiterada metamorfosis: trueque y comercio, mercado y mercaderia,
dinero y capital, valor de uso y valor de cambio, lucro y plusvalor, productividad y
lucratividad, capital y civilizacion, civilizacion y enajenacién; tanto como
descubrimientos y conquistas, factorias y colonias de pensamiento.?* El discurso
occidental dominante cobra validez en todos los territorios conquistados por este,
lo que implica que la clausura epistemoldgica occidental sigue clausurada sobre su
propio monologo, negando toda posibilidad Diafilosofica con las culturas
conquistadas. La realidad se interpreta desde la traductibilidad del /ogocentrismo

occidental. Roland Bathes arguye que “hoy no existe area del lenguaje externo a

% - lanni, O, “Enigmas de la Modernidad-Mundo”, en Teorias de la Globalizacion”, Siglo XXI-UNAM,
Meéxico 2002, p 81.
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la ideologia burguesa; nuestro lenguaje viene de alli, vuelve alli y permanece
encerrado alli encerrado”.®

El capitalismo tardomoderno amplia sus territorios de dominio y control. Lo que
implica que el capitalismo industrial sigue operando, pero ahora se centra en los
paises de la periferia, que operan como paises manufactureros, mientras los paises
del centro avanzan tecnocientificamente. Por lo que la interdependencia econémica
es mayor en un mundo globalizado. Las decisiones nacionales deben estar
enfocadas en miras al mercado mundial, lo que exige una mayor dependencia
geoecondmica y geopolitica de los paises de al periferia con respecto a los paises
del centro.

Para Alain Finkielkraut, el pensamiento posmoderno aparece en total ruptura con
la filosofia de la descolonizacion. A sus 0jos, los tercermundistas son unos viudos
desconsolados de la era autoritaria, debido que en estos nunca se completo el
proyecto de la modernidad, ni tampoco se extinguieron los tradicionalismos. Es
innegable que desde 1492 el /fogocentrismo occidental conquistd los paises no-
occidentales, y el proyecto moderno no hubiera podido potencializarse sin el
dominio de Occidente sobre estos.

Por otra parte, la dependencia entre los paises del centro-periferia es cada dia
mayor, esto implica que la descolonizacion como tal, todavia no se concreta. Al
contrario, la supuesta globalizacion cultural permite la orientalizacion del mundo
occidental. La razén moderna (univoca) se torna equivoca, lo cual implica, segun
Finkielkraut, que <<todo vale>>, neutralizando el pensamiento reflexivo. El
pensamiento ha dejado de ser un valor supremo, a lo que le nombra la Derrota del
Pensamiento, esto sblo es posible, cuando la cultura se mediatiza. La cultura ya
no es forma de emancipacion, sino que es una forma de sometimiento y alienacién
a traveés de la indoctrinacion por los mass media.

La globalizacién es impensable sin la influencia que ejercen los mass medja.
Paradojicamente, la cultura mediatica posmoderna se apoya en la deconstruccion

logocéntricay se eleva como un universal vacio, por lo que ‘a racionalidad central

> - Barthes, R, El placer del texto, Siglo XXI, México 1989. p. 94.
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de la historia, el mundo de la comunicaciébn generalizada estalla como una
multiplicidad de racionalidades <<locales>>- minorias étnicas, sexuales,
religiosas, culturales o estéticas (como los punk, por ejemplo)-, que toman la
palabra y dejan de ser finalmente acallados y reprimidos por la idea de que sélo
existe una forma de humanidad verdadera digna de realizarse, con menoscabo de
todas las peculiaridades, de todas las individualidades limitadas, efimeras,
contingentes.”® Los media fungen como los educadores de la <<alienacién
posmoderna>>. La cultura consumista es el eje rector de sociedades poco
reflexivas. La cultura del entretenimiento ha llegado para quedarse, justificandose
sobre el multiculturalismo liberal que promueve falsamente la integracion
multicultural, multiétnica, multirracial, multisexual, etcétera., moldeando
sociedades cada dia, mas desarraigadas de sus identidades socio-culturales (esto
no es exclusivo de los paises conquistados). En pocas palabras la macdonalizacion
es un claro ejemplo. Para Baudrillard, la diferencia entre las sociedades en
abundancia en relacion con sociedades en crisis y penuria no han valido gran cosa
en la logica del consumo. Las nuevas plusvalias se materializan sobre los signos de
la industria cultural, la industria publicitaria, la informacion, la erotizacion,
etcétera, los cuales se inscriben como bienes simbolicos de la cultura global
mediatizada.

La televisién, las antenas parabdlicas, el fax, el Internet son las nuevas
modalidades informativas del siglo XXI que se expanden mundialmente recorriendo
sociedades aun premodernas, provocando choques en estas. Sin embargo, la
cultura del entretenimiento utiliza métodos determinantes que ejercen un fuerte
control ideoldgico en sociedades paupérrimas y con pocos horizontes vitales. Asi,
“para este ejercito industrial de reserva y el creciente ejército de personas
lumpenizadas, la educacion queda en manos de la television. Es la funcion de los
medios de comunicacion audiovisuales impedir que la creciente desintegracion

familiar, la fracasada socializacion escolar, la creciente violencia civil y los estragos

% G. Vattimo, “Posmodernidad: ¢Una Sociedad Transparente? en En torno a la posmodernidad”,
Anthropos, Colombial994, p. 17.

96



individuales que resultan del desempleo estructural y de la reproduccién atrofiada,
generen un potencial desestabilizador incontrolable para el régimen (..) La
socializacibn mediante la imagen sobre una poblacion desarraigada y sin
parametros objetivos de interpretacion de la realidad es el opio paral Les
miserables de hoy, como atestigua la multitud de antenas televisivas sobre las
chozas de las villas miserias, pueblos perdidos y favelas de la Patria Grande. Es el
opio para los miserables, tal como lo es el consumismo para las clases medias.?’
Baudrillard sefiala, “la zona interfacial generalizada que acomparia al universo de la
comunicacion con la imagen televisiva, ya que la television es el objeto definitivo y
perfecto en esta nueva era, nuestro cuerpo y todo el universo circundante se
convierten en una pantalla de control.?®

Las formas de control medidticas tienen la capacidad de dirigir y combinar el
mas alto nivel de desarrollo tecnologico con la mas extrema de las pobrezas. El
uso de la tecnologias de la inmaterialidad (recepcion, compactacion y digitalizacién
de sefal de television para su comercializacion selectiva, por ejemplo) con la
improvisacion al “ahi se va” del chambeador eventual. Las éticas de sentimiento
son indispensables para mantener el control mediatico. “El objetivo de esta
banalizacién electronica es eliminar la violencia del campo de nuestra experiencia,
sin tener necesidad de removerla de nuestra realidad cotidiana y existencial. Por
debajo de estas estrategias mediaticas de intoxicacion y entorpecimiento de
nuestra vision de lo real, esta violencia sefiala, en sus expresiones estéticas y
psicologicas, lo mismo que en sus formas econdémicas, tecnolégicas o militares, un
limite radical de nuestra civilizacion. Bajo su hoy omnipresente horizonte la
dominacion técnica se revela como destruccion, la libertad como reino de la
muerte, y el progreso se define como regresién.*

Para Heller, “el posmodernismo permite todo tipo de rebelion, esto es asi no
porque el posmodernismo sea apolitico o antipolitico, sino porque el

posmodernismo no presenta ningun tipo de politica. El relativismo cultural ha

2" - H. Dieterich, ob.cit. p 144.
28 J. Baudrillard, “El éxtasis de la comunicacion” en La Posmodernidad, Kairés, Barcelona 2002. pp.188.
% E. Subirats, “Violencia y Civilizacién” en Globalizacion de la Violencia, Colibri, México 2000. p. 221.
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triunfado”.* El fin de los metarrelatos politicos y econémicos presenta un

panorama en donde se niega la “idea de una verdad absoluta, sea ésta de las
ideas, de los métodos o de los valores. La verdad absoluta no puede existir ya que
no hay mas que verdades relativas a la condicién de cada sujeto y cada cultura. La
busqueda de generalizaciones y de grandes teorias debe ser sustituida entonces
por teorias particulares y menos ambiciosas”.*!

Es cierto, la filosofia posmoderna no tiene injerencia directa sobre lo politico y
econdmico. Sin embargo, la cultura mediatica encuentra en los relativismos
culturales seguir manteniendo el sistema politico-econémico capitalista, el cual se
globaliza de forma vertiginosa, en la era de /a informacion. “El capitalismo tiene de
por si tal poder desrealizar los objetos habituales, los papeles de la vida social y las
instituciones que las representaciones llamadas “realistas”, solo pueden evocar la
realidad en forma de nostalgia o burla, como ocasion para el sufrimiento mas que
para la satisfaccion. El clasicismo parece proscrito en un mundo donde la realidad
esta tan desestabilizada que no ofrece materia para la experiencia, sino para el
tanteo y la experimentacion”.*

A nivel fenomenoldgico el -capitalismo tardomoderno, como la cultura
posmoderna no se concretan de igual forma en los paises del centro que en los
paises de la periferia. Sin embargo, cada dia, la homogenizacion econémica y
cultural es mas palpable, aunque se de en circunstancias distintas, mientras la

realidad se empieza a desontologizar en aras de lo mediatico.

% A Heller, F. Féher, “Politicas de la posmodernidad”, Peninsula, Barcelona 1989, pp. 239-240.

31 - Ortiz Leroux S, “El racionalismo llustrado y sus enemigos. La contribucion de Ernest Gellner”. Revista
Metapolitica, enero-marzo p.143.

%2 Lyotard, Jean. F, Ob. cit. p.158.
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CAPITULO V: Globalizacion, Capitalismo Cibernético y mediatizacion

social.

5.1. El Capitalismo Cibernético.

Time is money

La revolucidon cibernética y los mass media proclaman la  <<cultura del
acceso>>, esto implica que varios sujetos pueden navegar y conectarse en

tiempos simultaneos en tiempo real. El espafiol Joaquin Estefania ejemplifica:

En su diminuto domicilio en Bangkok, un ingeniero informatico navega por Internet,
buscando informacién acerca de doénde colocar mejor unas acciones que posee del
Manchester United, el equipo de fatbol mas rentable del mundo, ya que necesita liquidez
inmediata. Mas o menos al mismo tiempo, un antiguo campesino chino, ex guardia rojo,
explora en Macao, a través del satélite, la situacién de los grandes fondos de inversion,
para invertir en ellos la fortuna lograda en los ultimos afios con la formidable especulacion
inmobiliaria que ha tenido lugar en Pekin. En S&o Paulo, mientras tanto, un grupo de cinco
cibernautas, que han unido sus fuerzas intenta por enésima vez asaltar el sistema
informético de la Casa Blanca para demostrar al mundo la fragilidad de la seguridad de la
Presidencia norteamericana. Si lo consiguen, aprovecharan el vacio legal y difundiran las
claves secretas de acceso a través del Internet.*

Las transacciones del capitalismo tardomoderno se suscribe a la nueva logica del
espacio cibernético. Por lo que los fundamentos de la economia-politica clasica se
transforman en el entramado socio-economico del siglo XXI. La infraestructura del
capitalismo industrial cede su lugar a la infraestructura del capitalismo cibernético,
el cual se fundamenta sobre la economia de lo inmaterial. Los bienes econémicos
ya no se traducen en articulos materiales, como herramientas para trabajar,
maquinaria, soporte técnico, etcétera; si no ahora los bienes econdmicos
pertenecen a la infraestructura del espacio cibernético.

El capital virtual se subsume a la economia del acceso y de la velocidad. Los
stocks empiezan a ser desplazados de lugares fijos y estables y se posicionan

dentro del espacio cibernético. Los grandes flujos de capital, las transacciones

1 .- Estefania J., Hijo, ;qué es la globalizacién? La primera revolucién del siglo XXI, Santillana

editores, Barcelona 2002, pp. 49-50
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financieras, las operaciones de las multinacionales operan desde softwares
multimediales. Los nuevos referentes semanticos de las transacciones cibernéticas
se traducen como el e-buissnes, el e-commerce, el e-mail. A la vez, se telecargan
gratuitamente softwares desde una PC, se efectan operaciones de compra-venta
de productos. Lo anterior permite que se obtengan las nuevas plusvalias ficticias

Las ganancias, las tasas de interés se consultan y se comprueban desde una
pantalla electronica, mientras el dinero se convierte en capital liquido. Tanto el
mercado, como el dinero se convierte en entes virtuales que navegan sobre un
espacio desontologizado. Paraddjicamente, estos existen y no existen. Se puede
decir, soélo existen de forma intangible.

A su vez, el Internet se convierte en un multiplicador de capitales, como lo
advierte Estefania: “el 90% de los capitales que circulan son transacciones que se
realizan en menos de una semana y que no corresponden con movimientos de
mercancias, servicios ni inversiones productivas): circulan cerca de los dos billones
de délares cada dia por los mercados de cambio”.? Sin embargo, preguntd: ¢hasta
donde se puede sostener el mito de un mundo interconectado cibernéticamente?
Los informes muestran que, “en Estados Unidos y Canada (24 millones) revelaron
que el ingreso medio de los hogares estadounidenses con acceso al sector mas
frecuentado de la red el —World Wide Web- es de 67, 000 dolares, que representa
el veinte por ciento de la poblacion mas rica del pais En América Latina, el
promedio de acceso a Internet es de 10.7 usuarios, lo que representa el 4% de la
poblacién, los cuales se concentran basicamente en Brasil y México”.®. Se dice
falsamente que vivimos en un mundo interconectado, cuando existen millones de
seres humanos que nunca han tocado ni siquiera un auricular, como lo dijo el
vicepresidente sudafricano Thabo Mbeki.

Sin embargo, el discurso oficial pretende construir la nueva figura del mundo, en
un mundo conectado cibernéticamente. Basta escuchar: jMéxico es territorio te/ceh

En sentido formal, un indigena chiapaneco tiene la misma oportunidad de

2 - Ibid., p. 52.
% .- Dieterich, “La Sociedad Global”, Joaquin Mortiz, México 1995, p. 147.
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conectarse a Internet que Bill Gates, o Carlos Slim. Supuestamente, se han
derrumbado las fronteras econdmicas. Ya no existen divisiones nacionales,
politicas, culturales, sociales, etcétera. Sin embargo, en primer lugar, esta el
dominio estratégico de las empresas transnacionales.

En segundo lugar, el sistema financiero del mundo globalizado navega ahora
<<libremente>> a través del espacio cibernético, lo que implica la inminente
reestructuracion de la competicibn geoeconémica del mercado mundial. Por lo
que, la informacion, la produccion, la generacién y la aplicacion de estratégicas
operativas de los conocimientos cibernéticos y el entretenimiento son los nuevos
valores intangibles que rigen el poder econémico. Mientras tanto, los paises de
tercera y cuarta economia siguen operando sobre las bases de economias de la
segunda revolucion industrial, de economias agricolas, de economias de
produccion en serie, permitiendo a los paises altamente desarrollados ejercer un
mayor control y coercién sobre estos, en un mundo cada vez mas integrado
economicamente. El capitalismo cibernético regula el mercado global como un
<<organismo vivo>> dentro del espacio virtual, siendo estd la forma mas
coercitiva de dominio intangible que haya padecido humanidad hasta el dia de
hoy.

El espacio cibernético sustenta los intereses el capitalismo cibernético o libre de
friccion (como lo nombra Bill Gates). El suefio de una globalizacibn como
intercambio absoluto de mercancias, de personas, de imagenes, de sefales y de
informacion encaja en la logica de lo inmaterial de la cultura mediatica
posmoderna.

En consecuencia de lo anterior, al espacio cibernético le subyace una
reestructuracién epistemoldgica y ontolégica de la realidad. La multitemporalidad,
y la multiespacialidad encaja perfectamente en la satelizacion de lo real.
Baudrillard le nombra el <<hiperrealismo de simulacion>>, lo que significa el fina/
de la metafisica. La era de la hiperrealidad “es aquello que se proyectaba
psicolégicamente y mentalmente, lo que solia vivirse en la tierra como metafora,

como escena mental o metaforica, a partir de ahora es proyectado a la realidad,
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sin ninguna metafora, en un espacio absoluto que es también el de la
simulacion”.*

El pensamiento reflexivo se disipa, en detrimento de un hiperrealismo. El espacio
cibernético deshace la diferencia entre lo publico de lo privado. Se confunden el
ciudadano, del consumidor, el pueblo, de la multitud. Los recursos técnicos son la
teatralidad de la escenificacion. El universo semiotico del espacio cibernético se
acota en referentes virtuales. Por lo que el hecho-sentido de la realidad se
transforma en apariencia pura mientras la conciencia cognoscente se reduce al

interfaz de la PC. El fildsofo esloveno Zizek escribe:

Existe un desplazamiento de la cultura modernista del cédlculo a la posmodernista de
simulacion (...) la pantalla interfaz debe ocultar el funcionamiento de la maquinaria que se
encuentra detras y simular en la forma mas fiel posible nuestra experiencia cotidiana ( el
estilo de la interfaz Macintosh, en el cual las 6rdenes escritas son sustituidas por la accion
de oprimir sobre simbolos iconicos con el mouse ...); sin embargo, el precio de esta ilusion
de continuidad con nuestro ambiente cotidiano es que el usuario se acostumbra a la
“tecnologia opaca”- la maquinaria digital “tras la pantalla” se retira a la impenetrabilidad
total, concluso a la invisibilidad. °

La realidad se desontologiza en imagenes, iconos, collages, el pastiche, los
cuales sostienen la infraestructura tecnoeconémica del capitalismo cibernético, el
cual intenta unificar la cultura, el comercio y el espectaculo, auspiciado por la
l6gica de un mundo globalizado virtualmente. Por lo tanto, los referentes
epistémicos se reducen a un mundo virtualizado, inmaterial. El proceso civilizador
propicia este desarrollo de relaciones, técnicas y de las estructuras tecnocientificas.
El lenguaje se empieza a estructurar sobre el nuevo lenguaje visual que promueve
el Internet. Esto es, el lenguaje se reduce a la imagen del interfaz; los simbolos
semidticos son ubicuos, vacios, por que carecen de referentes ontoldgicos reales,
estos se construyen desde la opacidad de los softwares, auspiciados por el espacio
mediatico posmoderno. Mientras tanto, el pensamiento se disipa en aras de un

mundo informativo. A mayor informacion, menor conocimiento y menor

‘. J. Baudrillard, “El éxtasis de la comunicacion”, en La Posmodernidad, Kairds, Barcelona 2002. p. 190.
> - Zizel S,”El Ciberespacio, o | intolerable cerrazon del ser”, en El acoso de las Fantasias, Siglo XXI,
México 1999., p. 148.
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comprension. El pensamiento empieza a carecer de historia, de memoria, en aras
de un mundo informatizado medidticamente que responde a  estrategias
econémico-politicas de empresas transnacionales. “La digitalizacion afecta
nuestra propia experiencia esta mediada por el marco de la economia de mercado
globalizada del capitalismo tardio. Con frecuencia Bill Gates ha celebrado el
ciberespacio, considerado que éste abre la posibilidad de lo que él llama un
capitalismo libre de friccion. Esta expresion muestra perfectamente la fantasia
social que subyace en la ideologia del capitalismo del ciberespacio: un medio de
intercambio completamente transparente, etéreo, en el que desaparecen hasta los
Gltimos rastros de la inercia material (...) En las condiciones sociales del
capitalismo tardio, la materialidad misma del espacio genera automaticamente la
ilusion de un espacio abstracto, con un intercambio /ibre de friccion en el cual se
borra la particularidad de la posicién social de los participantes.®

Las categorias de tiempo y de espacio adquieren nuevos significantes. La
categoria de tiempo lineal pierde su referencia dentro de un espacio
multireferencial, dependiendo de las <<necesidades de la red>>. Esto es, el
capital se suscribe en un tiempo virtual (cibernético) y no real, siendo esto la
multitemporalidad. “La alta velocidad de la transmisién y la disponible cantidad
de informacion presenta al mundo como un s/multané en el cual todas las épocas
de la historia y todos los lugares del espacio experimentable se unen en la pantalla
de tiempos reales. Después del fracaso de las utopias sociales, en su lugar se
coloca ahora una nueva esperanza: tanto la economia como la politica aspiran a la

completa interconexién del mundo a través del cable y las redes de computacion.’

6 - Zizek Slavoj, “Multiculturalismo, o la légica cultural del capitalismo multinacional” en Estudios

Culturales. Reflexiones sobre el multiculturalismo, Paidés, Buenos Aires 1998, pp.153-154. Cuando Marx
se refiere a la realidad material, como la relacion de dominacion capitalista, en donde el trabajador aparece
como un apéndice o pieza méas de los medios de produccion que el burgués posee. Sin embargo en el
capitalismo libre de friccion, las relaciones de poder o dominacion se insertan de una forma més eficaz y
estructurada, ya que la “cultura del acceso” se liga a un supuesto “capitalismo democratico”. El discurso
liberal —el World Wide Web o del mercado oculta el conjunto de relaciones de poder (decisiones politicas, de
condiciones institucionales) que necesitan los “organismos” como Internet (o el mercado, o el capitalismo,
etcétera) para prosperar- (Ibid. p. 156).

" . H. Kurnitzky, “La sociedad de la informacién” en Vertiginosa inmovilidad, Blanco y Negro Editores,
Meéxico 1998, p.82.
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Baudrillard apunta: “la indiferencia del tiempo: la no distancia de los puntos del
tiempo entre ellos (...) la indiferencia del espacio: la contiglidad, la contaminacion
televisual, con telemando, de todos los puntos del espacio, que hace que uno no
esté en ninguna parte. La indiferencia politica: sobreimpresion, proliferacién de
todas las opiniones en un continuum mediatico Gnico”.®

La categoria de espacio real se deconstruye sobre la multitemporalidad del
espacio cibernético. Simultaneamente, un sujeto puede navegar virtualmente por
varias partes del mundo, realizar transacciones financieras, transacciones de
compra-venta, <<conocer personas>> de todo el mundo, a traves del chato de la
webcap. A la vez, puede trabajar desde la <<comodidad>> desde su casa, esto
es, desde un ordenador que se sitla en un espacio fijo, puede ser su hogar, su
oficina, un café cibernético 6 una /aptop. “De ahora en adelante vivimos una
produccion fundada sobre las tecnologias de lo inmaterial, sobre un
pseudoconsumo de objetos que se nos escapan de las manos, que se agotan en
los sentidos, en los ojos, en los oidos e inclusive en el paladar, puesto que hay
quienes privilegian el gusto y la presentacion sobre el valor alimenticio y aquellos
que ponen en primer lugar la contabilidad calérica o proteinica de los alimentos.
Este consumo se agota en la realizacion de las nuevas formas de trabajo (sin lugar
especifico, sin contrato, ni prestaciones), en las nuevas relaciones profesionales y
en la vida cotidiana, dominios hoy estrechamente entremezclados. Formas de vida
que se prolongan y agotan en la nueva socializad marcada en profundidad por el
uso de los nuevos deseos del consumo inmaterial. Por supuesto que estas
actividades y servicios inmateriales tienen por soporte nuevos objetos materiales,
pero dichos objetos no son sino los instrumentos de los signos, llaves de acceso a
imagenes, mensajes y sefiales. Son productos que se agotan en el instante mismo
de su produccion, igual si es posible utilizarlos mdaltiples veces, véanse en
repeticion instantanea o mejor aun cuando se trata de datos archivados en la

memoria de una banda, de un flopy o de un hard disk. objetos que se convierten

8 - J. Baudrillard Jean, La ilusion del fin, La huelga de los acontecimientos, Anagrama, Barcelona 1993, p.
163.

104



en el simbolo de un época y de su mutacién permanente.’ En tiempos de
clonacion y de copias, en donde el real desaparece, los bienes se convierten en
(re)productibles, cambiables, gracias a las tecnologias opacas.

Asi, las nuevas formas de socializacibn se difunden a través de redes
multimediales. El acceso al espacio cibernético convierte a la PC, al videojuego, el
teléfono mavil, el chat, como los Unicos medios socializadores. Todo se transmite
en bits y bytes. Se deja a un lado lo local, para conectar en una estrecha simbiosis
el mundo real con el mundo virtual. Mientras el capitalismo glorifica su ideologia
del entretenimiento. Por lo que las tecnologias culturales abarcan simultaneamente
los discursos de profesionalizacion, territorialidad y diversion. Dandose una
creciente sustitucion de los rendimientos de la fuerza del trabajo por el incremento
de las capacidades intelectuales permite que las nuevas formas de socializacién
sean a traves de redes multimediales que reflejan una realidad deconstruida.  En
pocas palabras es una cultura derivada de un imperialismo cibernético. Zizek

piensa:

El mercado global aparece como gigantescos sistemas vivientes autorregulados cuya
estructura basica se definen en términos de procesos de codificacion y decodificacién, de
transmision de la informacion. La concepcion de la Web como un organismo vivo a
menudo aparece en contextos que puedan parecer liberadores, por ejemplo, contra la
censura estatal en Internet. Sin embargo, esta demonizacién del estado totalmente
ambigua, en la media en que en general forma parte del discurso de la derecha populista
y/o el liberalismo del mercado, cuy objetivo principal apunta a aquellas intervenciones
estatales que tratan de mantener la seguridad y un minimo equilibro social”.*

Lo anterior implica que el desconcierto y la incertidumbre se apoderan de las
economias nacionales y de los poderes politicos. Ahora, la economia de un pais
depende de la produccién/ generacibn o importacion de los <<valores

intangibles>> del capitalismo cibernético, debido que los mercados se regulan a

® - Estefania Joaquin, ob. Cit. p.85.
10 Zizek, ob.Cit.- p. 154.
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través de las transacciones cibernéticas.™* Las plusvalias ficticias del mundo virtual
generan unas series de mismatching (incoherencias en el circuito de la
valorizacién). El proceso acumulatorio del capital no se genera de forma lineal;
sino que existen una multiplicidad de caminos posibles. El desarrollo del mercado
bajo un proceso de desobjetivacién de los objetos del consumo, causado por la
vertiginosa circulacion del capital, no permite que el capital se fije mas de un
instante al objeto, ni tampoco que se enlace con la atenciébn mas de un momento,
hace que también el espacio y el tiempo queden destruidos como categorias de la
experiencia concreta.*? Las preguntas que surgen: .donde esté el espacio? y ¢bajo
gue tiempo se rige este?

Las economias nacionales empiezan a decaer debido que el capital circula
virtualmente por la red, en tiempos simultdneos, proclamando un mundo
globalizado econémicamente. Asi, la territorialidad nacional y los usos horarios de
las naciones poco importan en las nuevas estructuras del capitalismo
tardomoderno. Por ende, la interpretacion de la realidad se transforma en una
Figura del Mundo posmoderno, la cual erige nuevos modelos epistémicos vy

semanticos para interpretar un mundo globalizado.

5.2. Los mass media y la despolitizacion de lo social

Washington y Hollywood son una misma Polrs.
(Heriberto Yépez).

La epistemologia moderna pone énfasis en el sentido cognitivo de la vista, como
vehiculo primordial en la construccion del /ogocentrismo occidental,™ el cual sigue
imperando en la cultura medial posmoderna. Esto es, la cultura occidental se ha

caracterizado por ser una cultura visual. La naturaleza debe ser observada

11 . Un ejemplo claro fue la “primera crisis virtual”, en el territorio mexicano, en el afio de 1994-1995,
cuando los capitales extranjeros sacaron sus finanzas de este pais, por la supuesta inestabilidad politica.
12 '

. Ibid. p. 85.

13 Ver capitulo 11, apartado 2.
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cientificamente, por lo que las tradiciones orales y auditivas son desechadas del
terreno cientifico.

Sin embargo, en la cultura medial posmoderna, la realidad pierde su referente
contextual mediante la mediatizacion de la realidad como simulacion. Cada vez
mas, los objetos de conocimiento se subsumen dentro del espacio inmaterial (mass
media) y del espacio virtual (Internet) conllevando a la deconstruccion de los
objetos y su referentes ontologicos. Los media son los nuevos vehiculos de
indoctrinacion. Ellos dictan lo que es la realidad y lo que no es. Umberto Eco
escribe que el signo visual puede utilizarse para mentir, debido que se puede

producir un signo, incluso sin que este exista:

La imagen televisiva, con respecto a la cual la materialidad de la pantalla desempefa la
misma funcién de canal que desempefia la placa de cristal que nos sirve de espejo. En la
situacion ideal de toma directa en circuito cerrado, la imagen es un fendomeno
paraespecular que nos da exactamente lo que sucede en el momento en que sucede (aun
cuando lo que sucede es puesta en escena) y se disuelve en el momento mismo en que el
acontecimiento se extingue. Alguien elude la presa del espejo, y desaparece; alguien
elude el ojo de la television, y desaparece.

Por lo tanto, siempre desde un punto de vista teédrico, lo que aparece en la pantalla
televisiva no es signo de nada: es imagen para-especular, aprehendida por el observador
con la confianza que se le da a la imagen especular.

El concepto fundamental de televisidbn que la mayor parte del publico ha introyectado
es el de la toma en directo y en circuito cerrado (si no, el concepto de television no seria
‘impensable’ en cuanto opuesto al cine o teatro). Y eso explica la actitud de confianza con
la que nos acercamos a la televisién, ante la cual no parece estrictamente necesaria la
suspension de la incredulidad. De aqui la tendencia a disfrutar de gran parte de los
programas como si fueran en directo y en circuito cerrado, es decir, infravalorando las
estrategias interpretativas debidas a posiciones y movimientos de camara y puesta en
escena prototelevisiva.

En resumen: tomamos la imagen televisiva como tomamos la del telescopio, por lo que
pensamos que en la luna, en el instante en que miramos, hay de verdad esas manchas
(...) No desconfiamos de la televisién porque sabemos que, como toda protesis extensiva e
intrusita, en primera instancia no nos ofrece signos sino sélo estimulos perceptivos. **

A través de la Cultura de la Imagen, se propicia y promueve el fenébmeno de la
globalizacion. La imagen se alza como nuevo lenguaje que <<informa>> lo que

pasa alrededor del planeta. A la vez, la imagen del /ogo, permite la supuesta

4 U. Eco, “Cadena de Espejos y Television” en Kant y el Ornitorrinco, Lumen, Barcelona 1999. pp. 435-
436.
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<<diferenciacibn>> de los diferentes nichos de mercado entre los individuos
consumistas, o interpreta una cierta forma de vida. Por ejemplo el /Jogo Coca~cola.

“Soy Totalmente Palacio” conlleva toda una ideologia implicita.

Los mass media se alzan como los nuevos medios de integracion social a través
de la tecnoestructuras mediaticas, clave funcional en las formas de dominacion de
sociedades supuestamente democraticas. Esto es, el mundo se democratiza, en la
medida que el mundo esta interconectado. El mundo se ha democratizado, en la
medida que los problemas sociales, los problemas que aquejan a la humanidad se
mediatizan. Sin embargo, la funcion principal de los media es entretener,
neutralizando el ejercicio reflexivo. Bien dice Sartori, somos Aomo videns, y no
homo sapiens, esto es palpable, cuando una imagen de guerra, de pobreza, de
hambruna, etcétera se neutraliza su decodificacion (racional), por parte del
receptor, en la medida que, un comercial de autos, desodorante, papas fritas,
axiol6gicamente se posiciona por encima de las cuestiones sociales, en detrimento
de las cuestiones individuales y neonarcisistas, gracias que los media explotan y
manipulan los deseos libidinales de las sociedades posmodernas. La Cultura de la
Imagen vanagloria un mundo de analfabetas funcionales. Umberto Eco
hermeneutiza la figura de Superman, como un héroe pasivo, con una conciencia
alienada éticamente, en la medida que, <<sirve>> para mantener las estructuras
de poder, sin ninguna conciencia politica reflexiva, signo representativo de la
cultura de masas. Baudrillard escribe: “Tanto mas cuanto que el telecentrismo va
acompafiado de un juicio moral y politico implicito muy grave: da por sentado que
las masas no tienen béasicamente ni deseo ni necesidad de sentido o de
informacién, que todo lo que piden son signos e imagenes”.™ La televisi6n es
imagen, es ficcion, es simulacion. Lo peor, los individuos los saben, pero ¢por qué
le creen, si no ésta no es confiable, y sélo sirve para entretener?

Es importante apuntar que, la infraestructura de los media y del espacio
cibernético esté respaldada por técnicas satelitales, que promueve el fenédmeno de

la globalizacion. Existe un paralelo entre los mercados informativos, sobrepasando

1> _ Baudrillard J, Pantalla Total, Anagrama, Barcelona 2000, p. 217.
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asi las <<fronteras imaginarias>> (como si estas en realidad no existiesen). Lo
anterior implica la <<homogenizacion>> y la <<nulificacion>> del pensamiento,
en la medida que se globaliza la ideologia del capitalismo tardomoderno, en
detrimento de la deconstruccion de otras Figuras del Mundo. La red satelital tiene
como funcion globalizar geoecondmicamente el nuevo orden imperante, hasta
desaparecer las fronteras entre las ciudades y el campo, entre las culturas
orientales, en la medida que éstas se subsumen dentro de la logica del capitalismo

tardomoderno. Diterich escribe:

La continua disciplina y de los canones del establishment. Esta socializacidon —basada en
la fuerza normativa y doctrinaria de la reproduccion cotidiana de la fuerza del trabajo- se
complementa con la socialziacion por medio del espacio cibernético [...] Mientras que las
bases tecnoldgicas del cyberspace son la digitalizacion (la elaboracién de la informacion
en forma binaria) y los multi-media, su enorme potencial de indoctrinacion radica en la
capacidad de crear un mundo nuevo, propio y global: la realidad virtual. Esto es un suefio
de control ideolégico, porque, el nuevo mundo global se esta creando a la imagen de un

pufiado de empresas transnacionales, que operan lejos de cualquier control democratico

de las mayorias que constituyen el objeto de su actividad”.*®

Asi, los hechos-sentido de la realidad se homogenizan, mediante la imagen
televisiva, 0 bajo la influencia del espacio cibernético. EI nimero creciente de
televidentes, como de cibernautas, ejemplifica la fuerte injerencia de dominio y
control que ejerce la cultura medial, esto implica correlacionalmente que “ la
produccion industrial de la conciencia a través de los medios electronicos
anticipaba, en sus pronosticos tedricos, una nueva forma historica del totalitarismo
(...) Sistema integralmente programado, la cultura o culturas virtuales significan la
universalizacion o globalizacion del paradigma epistemoldgico de la alienacion a
todas las esferas de la vida, de la experiencia o de la sensibilidad.”*’

El capitalismo tardomoderno, las tenoestructuras mediales y el multiculturalismo
liberal posmoderno se articulan para la imposicion y homogenizacion de la nueva

Figura del Mundo a nivel global Vattimo piensa que la cultura posmoderna es

1o _ Dieterich S, ob.Cit. pp. 145-146.
7 - Subirats E, Culturas Virtuales, ediciones Coyoacan, México 2001, pp. 89,91.
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impensable sin la influencia de los mass media, como emblema de la sociedad
informativa. A la vez, la cual fundamenta las estructuras del capitalismo
tardomoderno.

Por lo que los media, deben llegar a todos los ambitos del pensar y del hacer
humano. Para lograr esto, la politica debe mediatizarse. En su génesis, la Filosofia
Politica de la Modernidad se erigi6 sobre el principio de Estado-Razén. El
pensamiento posmoderno pone en crisis tal razbn moderna, como el <<final>> de
la Metafisica Moderna, por lo que también entra en crisis la idea del Estado-Razén
y, por ende se clausura el Proyecto de la llustracion, como proyecto de la
<<racionalizacion totalitaria>> de la vida social moderna. Mientras tanto, las
democracias actuales proclaman y alientan el valor de la tolerancia, el cual sélo
enfatiza el <<atomismo social>>, debido que se debe tolerar, mas no
comprender, ni aceptar las practicas sociales de los demas. Esto es, cada quien
puede hacer y dejar de hacer, mientras <<no afecte a Otro>>, ya que la
tolerancia marca el limite entre el tu y el yo. Negando todo didlogo comunicativo
en la construccibn de mejoras sociales y de el descubrimiento de la propia
identidad, a traves del conocimiento de los Otros.

La politica se despolitiza en la medida que niega su génesis, olvida todo dialogo
constructivo para el bien comun (a la manera de lo griegos). Por lo que la
despolitizacién se lleva acabo cuando los mass media proclaman engafiosamente la

idea una democracia medial (global), como lo justifica Marcinkowski:

Sin la comunicacién y sin transmision es improbable que los individuos, grupos e
instituciones puedan conocerse entre si, en particular saber algo acerca de sus
necesidades, deseos o intereses. Es dificil imaginarse una convivencia social basada en tal
desconocimiento. Por lo tanto, resulta l6gico preguntar por los mecanismos con los que
cuentan los organismos sociales concretos para transmitir la realidad politica a sus
miembros.*®

8 - Marcinkowski, F; en “Globalizacién, Democracia y Medios de comunicacién”, compilacién Thessing,

Honrad-Adaenauer-Stiftung, Argentina 1999. p. 97.

Para el soci6logo Niklas Luhman existen tres principios de transmisién: 1) Presencia fisica.- en la cual no
existe ninguna intermediacion en la comunicacion. 2.- Afiliacién a una organizacion, sujeta a condiciones y
reglas. Se permite la interaccion indirecta, aunque no es necesario la presencia de todos los miembros. 3.-
Acceso a través de los medios de comunicacion.- se basa en las redes internacionales de telecomunicaciones,
segln existe una comunicacion individual y masiva. En la actualidad la tendencia comunicativa a seguir es la
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Desde el discurso liberal se vende la idea de que la <<politica se ha
democratizado>>, gracias a los mass media. Esto es, todas las personas, de todas
las latitudes del planeta ahora pueden <<comunicarse>> e <<interconectarse>>
globalmente, lo que permite el didlogo intercultural y la apertura de Otras Figuras
del Mundo, dandose la tan buscada pluriculturalidad. Sin embargo, detras de la
democracia medial esta la logica que opera y sostiene el capitalismo
tardomoderno.

Asi, el poder medial sostiene la falacia sobre los sistemas politicos democraticos.
“Los medios informan. Relatan acontecimientos ocurridos e informan acerca de
procesos politicos”.*® El poder politico es eficaz, en la medida que promueve las
pautas de convivencia social. Y los medios ejercen gran influencia para poder
actuar sobre la realidad social. Al transmitirse noticias, criticar y evaluar ideas y
conductas, los medios también ejercen influencia politica. Por tal razén existe una
relacién directa entre los medios y la politica”. *° Los liberales acogen de muy
buena forma la cultura mediatica, en la medida que promueven los <<sistemas

politicos democraticos>>. El liberal Thesing escribe:

En una sociedad democréatica, los medios cumplen funciones importantisimas que
merecen algunas reflexiones. Bésicamente me referiré a los aspectos politicos, que se
desprenden del contexto en el que los protagonistas mediales desempefian su papel
dentro y fuera de las sociedades nacionales democréaticas. Son esencialmente mediadores
y divulgadores que contribuyen a generan un mayor conocimiento y una mayor confianza
entre diferentes sectores de un mismo pais, pero también entre diferentes paises,
promoviéndose en particular el didlogo intercultural.*

Sin embargo, en muchas ocasiones, los hecho-acontecimiento que suceden a
nivel global son manipulados en pro de grupos de poder, y los media son los

vehiculos indispensables y necesarios para tal cuestion; ejemplos sobran: las

Gltima. Sin embargo no existe el mismo desarrollo ni complejidad en todos los paises; obviamente los méas
desarrollados tecnol6gicamente avanzan vertiginosamente en el mundo de las telecomunicaciones, y los
paises menos desarrollados se rezagan en este nuevo mundo tecnoldgico, por lo que necesitan depender de los
primeros para poder “insertarse” en un mundo posmoderno y globalizado.

9~ Thesing J, ob. Cit. p. 29.

20 - Ibid. p.- 29.

2L - Thesing, ob. Cit p. 28.
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guerras contra Medio Oriente, el 11 de Septiembre, el 11 de Marzo, las elecciones
en un pais tercermundista, etcétera, lo que conlleva la imposicion de una ideologia,
que comulga con los intereses de pequefias elites. Frank Marcinkowski piensa que:
“la politizacion del individuo significa la incitacibn a la actividad politica cuyos
requisitos son un aumento trascendental del interés y de la informacién politica, la
toma de conciencia politica, una mayor disposicion al compromiso politico —en el
caso més simple, la movilizacion para la participacion en las elecciones- y, por
consiguiente, mayores posibilidades de participacion en la conformacion
comprometida de la sociedad.?? Para él, lo anterior es posible, gracias a la
democracia medial.

Las campafas politicas se mediatizan. El triunfo electoral ya no depende de las
plataformas politicas propuestas, si no, en gran medida, dependen del manejo de
la campafia publicitaria, de los factores psicoemocionales que <<proyecte>> el
candidato, como sucedié con Vicente Fox, 0 sea. su victoria se debié en gran
parte, al buen manejo de su de campafa publicitaria. El director espafiol del

grupo multimedios de £/ Pais, Juan Luis Cebrian dice:

Hubo un tiempo en que los periodistas nos dedicabamos a contar las cosas que
sucedian, pero ésta es la hora en que, en realidad, las cosas sucedan casi Unica y
exclusivamente para que los periodistas podamos contarlas. Mientras los medios
determinan el formato de la informacién, el timingy los temas a tratar dependen en gran
parte de la politica. Pero mas de la mitad de las noticias televisivas en EE.UU. son seudo-
acontecimientos, dificilmente sea distinto el caso de Latinoamérica. ‘Los politicos se han
mediatizado y los medios de comunicacion se han politizado’®

Lo anterior implica que, los hechos-acontecimientos se deconstruyen en la
medida que no tienen referente con la realidad, debido a la mediatizacion de la
realidad. Ahora los media construyen, interpretan la pseudorealidad, gracias a las
tecnoestructuras que promueven la Cultura mediatica de la imagen televisiva y de
la revolucion cibernética. Estos son los nuevos conductores que <<muestran>> la
realidad como simulacion. Los media construyen, decodifican e interpretan lo que

<<es verdad>>y lo que <<no es verdad>>, creando la pseudoconciencia, propia

?2 - lbid p.261.
% - lbid. p.288.
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del Aomo videns posmoderno, quien <<deposita su fe>> en lo que dictan los
medios.

Baudrillard sefiala que los media no son buenos conductores ni de lo politico,
ni de lo social. Si los media conducen la mostracion de la <<verdad>>, y esta se
fabrica mediante la /magen. Una imagen que puede o no engafar, y puede ser
manipulable, en detrimento del ejercicio reflexivo, se construye, entonces una
sociedad de entretenimiento despolitizada. Un ejemplo, es el del ex-—actor
austriaco Swhwarzenegger, quien encarna al 7erminador en la vida politica
norteamericana. El héroe cibernético del Partido Republicano gané la gobernatura
del estado de California, mas por el simbolo mediatico que representa que por su
plataforma politica. Asi, “la propaganda habitual transforma la politica en
espectaculo mediatico (...) entra en una nueva fase, en su etapa de pruebas hacia
la Neopropaganda: el espectaculo mediatico mismo convertido en gobierno de
masas. Democracia- TicketMaster (aliadas a Reality Wars). Aqui ya no se utilizan
los medios para manipular a una poblacion en relacién a los actores del Estado,
sino gue los actores de los medios pasan a sustituir a estos. Asi el Estado no tiene
que manipular directamente a la poblacién, sino que manipula a las figuras
publicas mediaticas que ya gozan de la aprobacién de las masas.?*

El fildsofo Hermann Libbe festeja a la sociedad electrénicamente conectada,
como triunfo de la sociedad de masas. Lo anterior conlleva (politicamente) a la
deconstruccion del Estado-Moderno, del Estado-Nacién Moderno. Lo politico-local
se deconstruye en detrimento de lo politico-global. La <<humanidad>> esta
interconectada electronicamente. La ciudad moderna desaparece gracias al
desvanecimiento de las fronteras nacionales. La polis cibernética vanagloria el
fenbmeno de la globalizacién. Y los media se encargan de politizar a la sociedad
global. Las diversas cuestiones politicas ya no son asunto nacional, si no, ahora
son asuntos politicos globales. Sin embargo, el planteamiento es: ¢hasta donde

los medios (realmente) politizan a la sociedad?

24 _ Reforma 28.11.2002.
113



Si, los media politizan a la sociedad, entonces ¢éstos funcionan como vehiculos
informativos para construir  conocimientos criticos, reflexivos e informativos en
“sociedades abiertas”? Bien dice Sartori: “Todos hablamos de politica, pero nadie
sabe qué es la politica? Esto vale tanto para México como para Italia”.

Fenomenoldgicamente es ineludible comprender como la cultura medial esta
sostenida por grupos de poder que controlan y manipulan las mentes y los
cuerpos de los <<ciudadanos posmodernos>=>. Ahora, la funcién de la politica es
entretener, en la medida que se inserta y sostiene la légica mediatica. Sélo asi, es
posible que el capital de las grandes empresas transnacionales del capitalismo
tardomoderno sigan ganando, mientras los politicos son reducidos a caricaturas
mediaticas. Un ejemplo, es el programa televisivo £/ privilegio de Mandar, el cual
es una burla sarddénica, en donde los politicos son reducidos a caricaturas
mediaticas. ¢Acaso la politica ya no tiene nada que decirnos, y el homo sapiens se
ha reducido a un ente de entretenimiento medial?

Si sabemos que la television es imagen y por lo tanto es ficcion ¢por qué le
confiamos en ella? 6 ;estamos determinados a desaparecer como seres racionales

y convertirnos en seres que sélo saben entretenerse?

5.3. La deconstruccion epistemoldgica

en la Cultura Medial Posmoderna.

En el vacio absoluto es donde se produce
el acontecimiento absoluto. El vacio por
lo tanto solo debia ser relativo, puesto
que la muerte no paso de virtual.
(Baudrifllara, La llusion del Fin)

La construccion de modelos epistemoldgicos, asi, como el estudio de los
procesos cognitivos, son determinantes para comprender, como el sujeto

cognoscente aprehende su realidad. En principio toda aprehensién del mundo se
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realiza mediante percepciones sinestéticas, gracias a la conformacién

morfogenética del cerebro humano. Horst Kurnitzky escribe:

La percepcién del medio ambiente a través de los 6rganos de los sentidos es el punto de
inicio de cualquier percepcion. Sin los fundamentos de la percepcién sensorial no puede
mediar ninguna abstraccion ni concepto. Cuando experimentamos un espacio, nos
movemos en él, o cuando reproducimos el movimiento de una experiencia recordada y
captamos objetos tocandolos y viéndolos, ponemos la primera piedra de las imagenes de
la memoria posterior. Sentir con la mano lo caliente o lo frio, oir con el oido los sonidos
de las ondas de resonancia de los movimientos de los cuerpos o ver con el ojo las ondas
cromaticas de la reflexion de la luz, son formas de percepcion que, cargadas como
experiencia, pueden volver a traerse en posteriores imagenes de la memoria. Toda
experiencia es primeramente una experiencia sinestética (...) El andlisis de las
impresiones particulares primero nos lleva a una diferenciacion de los campos de la
percepcion. Expresiones como “el frio atronador”; el “calor rugiente”, “la hora azul” o la
“peste negra” muestras nuestros concretos estan ligados a percepciones sinestéticas.
Incluso la mirada a un objeto se estructura a partir de una percepcion sinestética.2>

A su vez, las categorias de tiempo y espacio, como /ntuiciones a-priori
kantianas, aunadas a las /ntuiciones de causalidad, abstraccion e idealidad
permiten que el ser humano se relacione y se situé en el mundo, gracias a que el
sujeto puede conformar una <<conciencia>> de una vida viva. A la vez, existe un
principio organizativo inherente al sujeto, el cual es la légica que permite que el
sujeto aprehenda de forma <<lbégica>> el mundo que estd en constante
movimiento, dentro de un espacio tridimensional. “La percepcién tridimensional es
la forma fundamental de cualquier percepcion. Esto corresponde al cuerpo humano
y permite la orientacion en el espacio y en el tiempo”26. mediante relaciones
sinestéticas en la percepcion y aprehension de una realidad cambiante.

Ahora bien, ¢como se construyen los marcos epistemologicos en la cultura
medial posmoderna? En la medida que existe una deconstruccion de la metafisica
moderna, por ende existe una deconstruccidon de los marcos epistemologicos
(causando, a su vez, repercusiones sobre los procesos cognitivos a nivel

neurofisioldgico).

> H. Kurnitzky, ob. Cit. p. 86.
% Ibid. p. 87.
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Si, la cultura medial posmoderna se apoya sobre tecnologias posmodernas,
llamadas tecnologias opacas 0 de lo inmaterial (corresponden a la revolucion
cibernética), ya que estas estan disefladas sobre una complejidad tecnoldgica
muchas veces incomprensible para los usuarios; ejemplo, un usuario frente al
monitor de una PC no entiende el funcionamiento real de como la PC funciona,
auque pueda manejarla. Mas aun, el ensamblaje de las softwares no implica el
conocimiento de los microcomponentes cibernéticos de estos. Ahora bien, el sujeto
empieza a desconocer y des-relacionarse tanto del mundo, como consigo mismo.

En primera instancia, el sujeto cognoscente empieza a aprehender la
<<realidad>> desde el monitor y el teclado de una PC, o desde los mass media
(los cuales encuentran soporten en la tecnologia cibernética). Asi, la percepcion,
aprehension y comprension del mundo empieza a decaer sobre una anarquia
epistemoldgica, en la medida que el mundo se interpreta desde meros <<juegos
del lenguaje>> que son mediatizados por el espacio cibernético, la RV, el /nterfase
0 los media.

Las categorias de tiempo y espacio se deconstruyen, en la medida que el
tiempo real se deconstruye en tiempos simultdneos, y el espacio real se
deconstruye en espacios virtuales. Por lo que, la percepcién tridimensional de la
realidad se decosntruye, en aras de la percepcion de la realidad mediante las
tecnologias de lo inmaterial. Al deconstruirse el espacio tridimensional, los
procesos sinestéticos se anulan, mientras la sensibilidad perceptiva se neutraliza
en sociedades que exaltan los placeres sensibles, pero que paradojicamente
deconstruye las percepciones sensibles sinestéticas. Al decosntruirse el estado
ontolégico de la realidad, el espacio tridimensional se desplaza hacia el espacio
del /nterfase, desde una pantalla plana. La realidad se interpreta a partir de la
representacion virtual, la cual, en muchas ocasiones se acota en signos vacios, en
la medida que carecen de referencia ontolégica. La realidad es pura
representacion, como habia escrito Mallarmé: “en el lenguaje hay nada antes de él

(...) no hay ningun referente principal, ningun primum signatum, no hay nada que
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imitar, todo es pura representacion”.?’ Esto es, cada signo semantico carece de

fundamento ontoldgico, el cual puede interpretarse mediante la autoreferencia
linguistica, que proclama la infinidad de <<juegos del lenguaje>>,
deconstruyendo la heteroreferencia del signo lingiistico en relacién con la realidad.
El sujeto aprehende la realidad mediante la representacion de signos linguisticos,
concretandose estos en la virtualidad o en la simulacién que los mass mediay el
espacio cibernético utilizan, como los nuevos referentes interpretativos de la
realidad simulada. Ejemplos sobran, existen relaciones laborales, transacciones
comerciales, relaciones amorosas en linea. Existen virtualmente, viajes turisticos,
reconstrucciones corporales, lecturas de tarot, etcétera, los cuales interpretan
tanto la vida social, como la psique del individuo, mediante signos vacios, que
estan soportados por las tecnologias de lo inmaterial. Se puede decir, lo virtual
empieza a interpretar lo real, lo que Baudrillard le llama la Ajperrealidad, en la
medida que: “vivimos en la ilusibn de que lo real es lo que mas falta, cuando
ocurre lo contrario: la realidad ha llegado a su colmo. A fuerza de proezas
técnicas, hemos alcanzado tal grado de realidad y de objetividad que podemos
hablar incluso de un exceso de realidad y desconcertados que el defecto de la
realidad (...) Ya no luchamos contra el fantasma de la alienacion, sino contra el de
la ultra-realidad. Ya no luchamos contra nuestra sombra, sino contra la
transparencia. Y cada adelanto tecnolégico, cada avance en la informacion y en la
comunicacién nos acerca mas a estd transparencia ineluctable.?® Al perder el
sujeto cognoscente contacto con la realidad, debido que existe un exceso de la
misma, gracias a la virtualidad, la percepcibn de ésta se deconstruye,
sustituyéndola por la transparencia de la hiperrealidad. Se puede ejemplificar,
como las estrategias mediaticas televisivas empiezan a desaparecer las fronteras
entre los géneros y los formatos, asi, las noticias, las telenovelas, los talks shows,
los reallity shosws, los comerciales, etcétera permiten la no- diferenciacion entre

ellos. Da casi lo mismo transmitir un reportaje politico, que la informacion de una

27 - Mallarmé S, cit. por J. Derrida, “La diseminacion”, Fundamentos, Madrid 1975, p. 89.
%8 - Baudrillard, J, El crimen perfecto, Anagrama, Barcelona 1996, pp. 91,94.
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catastrofe natural 6 los beneficios publicitarios de una crema reductiva. En la
television, “la ilusion de que algo sucede es primordial. Caidas, explosiones,
catastrofes, lapsus, chismes, peleas, enfermedades: cualquier accidente es bueno.
El periodismo y el melodrama se unen en un /ogp que solo prueba que la television
puede captar lo real”. ?° Lo que realmente importa es que el product placement
siga operando bajo el control de la publicidad comercial como eje rectora de la
cultura de masas. Asi la simulacion de la ficcion sostiene la I6gica mediética.

Baudrillard:

Lo que hemos desaprendido de la modernidad, en la que hemos acumulado, adicionado,
sobrepujados incesantemente, es que solo la sustraccidon de la fuerza y que de la ausencia
nace la potencia. Y como ya no somos capaces de afrontar el dominio simbdlico de la
ausencia, estamos sumidos en la ilusion contraria, la ilusion desencantada, de la
proliferacion de las pantallas y las imagenes.

Ahora bien, la imagen ya no puede imaginar lo real, ya que ella misma lo es. Ya no puede
sofiarlo, ya que ella es su realidad virtual. Es como si las cosas hubieran engullido su
espejo y se hubieran convertido en transparentes para si mismas, enteramente presente
para si mismas, a plena luz, en tiempo real, en una transcripcion despiadada. En lugar de
estar ausentes de si mismas en la ilusién, se ven obligadas a inscribirse en millares de
pantallas de cuyo horizonte no sélo ha desaparecido lo real, sino también la imagen. La
realidad ha sido expulsada de la realidad. Solo la tecnologia sigue tal vez uniendo los
fragmentos dispersos de lo real. Pero ¢a donde ha ido a parar la constelacion del sentido?

La dnica incégnita que queda es saber hasta qué punto puede desrealizarse el mundo
antes de sucumbir a su excesivamente escasa realidad, o, a la inversa, hasta qué punto
puede hiperrealizarse antes de sucumbir bajo el exceso de realidad (es decir, cuando,
convertido en absolutamente real, convertido en mas verdadero que lo verdadero, caiga
bajo el golpe de la simulacién total).

No es seguro, sin embargo, que la constelacion del secreto sea aniquilado por la
transparencia del universo virtual, ni que la fuerza de la ilusion sea barrida por la
operacion técnica del mundo. Cabe presentir detras de todas las técnicas una suerte de
afectacion absoluta y de doble juego: su misma exorbitancia las convierte en un juego de
desaparicion del mundo escondido tras la ilusion de transformarlo. ¢La técnica es la
alternativa asesina a la ilusion del mundo, o bien solo es un avatar gigantesco de la misma
ilusion fundamental, su sutil peripecia esencial, la Ultima hipdstasis?

A través de la técnica, tal vez sea el mundo el que se rie de nosotros, el objeto que nos
seduce con la ilusibn del poder que tenemos sobre él. Hipotesis vertiginosa: la
racionalidad, culminante en la virtualidad técnica, seria la Ultima de las tretas de las
sinrazén, de esa voluntad de ilusidon, cuya voluntad de verdad sélo es, segun Nietzsche, un
rodeo y un avatar.*

? . Reforma, 19,01,2004.
%0 Ibid. pp.15-16.
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La ilusiobn de que la realidad es lo virtual, conlleva necesariamente a un caos

epistemoldgico, ejerciendo un fuerte control y dominio sobre los sujetos
cognoscentes, debido que ellos no diferencian la realidad del espacio virtual,
neutralizando los procesos cognoscitivos e interpretativos del mundo.
A su vez, la definicion de verdad se deconstruye. O sea, la verdad ya no opera
como la adecuacién del intelecto con la cosa (relacion logica-ontoldgica), negando
el fundamento ontolégico del mundo. De ahora en adelante, cada sujeto
(narcisista) <<construira>> su verdad, desde el anarquismo de sus impulsos
conllevando a un caos epistemologico. Existen tantas verdades como individuos.
Se proclaman las verdades relativas; cada quien tiene su verdad, pseudo-premisa
determinante en las ideologias de las democracias posmodernas mediales.3 Como
ya mencioné, la tolerancia se promueve como valor indispensable en el hacer
politico-social. Sin embargo, atras de dicha logica, esta la negacion, para
comprenden al Otro, como un ser-en-didlogo, negando la naturaleza del zoon
politikon, como construccion de un ethos social. Baudrillard dice, las sociedades
posmodernas son sociedades con tendencias esquizofrénicas, debido que cada
quien proclama y tiene su verdad. Ahora, la interpretacion de la realidad se
deconstruye, ya que ésta se construye desde la psigue humana hacia fuera, y no
dialécticamente entre la adecuacion de la mente y la cosa.

El creciente individualismo permite que el sujeto se aislé de su entrono, y se
recluya cada vez mas sobre si mismo, auspiciados por las tecnologias posmodernas
que acrecientan el ensimismamiento. Basta mirar, como los teléfonos moviles, el
espacio cibernético, la web, los servicios en linea son los nuevos artefactos
socializadores. Lo anterior implica que se neutralice el ejercicio racional y reflexivo
en el ser humano, en la medida que los procesos cognitivos, ahora guardan
estrecha relacion entre la capacidad de almacenaje y la circulacion de

conocimientos.

31 Ahora, todo estd permitido, por que cada quien tiene su verdad. A lo que Lipovetsky le nombra el
crepusculo del deber.
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A nivel epigenético, las memorias se transfieren hacia memorias artificiales,
hacia el calculo, el computo, la informacion mediatica. La memoria y la tradicion,
ahora se pueden almacenar en bytes, gracias que la percepcion de la temporalidad
se deconstruye, por la simultaneidad de tiempos. El sujeto pierde la referencia
real-ontolégica del mundo, y se recluye en una realidad virtual que se le presenta
como lo unico real. Lo que conlleva que los procesos sinestéticos no se realicen y
las posibles conexiones sinapticas no se lleven acabo. Simplemente el ser humano
empieza a no-razonar. En pocas palabras, se transmuta de un Aomo sapiens a un
homo abstractus. La deconstruccion del  cogito cartesiano 'y el narciso
mediatizado se vincula como en binomio inseparable para que la légica del
capitalismo posmoderno siga funcionado.

Esto es, la filosofia moderna fabrico la idea de hombre, como un ser <<racional,
licido, coherente, l6gico>> quien es guiado por el ejercicio de la razon, la cual le
permite descifrar tanto el conocimiento del mundo como de si mismo. Los filésofos
de la sospecha Freud, Marx y Nietzsche son los primeros que indagan sobre el
lado obscuro de la naturaleza humana, esto implica que también los instintos
libidinales, el deseo, lo irracional, los impulsos, el inconsciente explican la
naturaleza humana.

Asi, el pensamiento posmoderno cuestiona la idea antropoldgica del sujeto
moderno. El hombre posmoderno se concibe, a su vez, como un ser libidinal,
caotico, incoherente, ilégico, etcétera. El cogito cartesiano se deconstruye en el
momento que los impulsos libidinales forman parte constitutiva de la naturaleza
humana. Sin embargo, existe una paradoja en la deconstruccién del cogito
cartesiano. Por una parte, el ser humano ya no se define como un ser 100%
racional. Por otra parte, la deconstruccion del cogito cartesiano, paralelamente
conllevaria a la deconstruccion del principio de subjetividad, el cual se correlaciona
con el principio de autorkeia (autosuficiencia), fundamento determinante en la
construccion del Estado Moderno hobbsiano, sin embargo no sucede asi. Ya que el

principio de autorkeia, justifica la naturaleza egoista que impera en el ser
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humano, la cual sigue rigiendo en la sociedad posmoderna. El hombre posmoderno
sigue siendo un ser egoista- autosuficiente, que sigue encerrado sobre si mismo.

Desde el ambito socioldgico, Lipovetsky piensa que vivimos en la Era
Neonarcisista. Axiologicamente, el individuo ocupa el lugar supremo dentro de la
escala social, O0sea las cuestiones politico-sociales se subordinan al ambito
individual. El mercado aprovecha, lo anterior, para explorar y explotar los instintos
libidinales que mueve la psigue de los seres humanos dentro de la cultura
neonarcisista. Dufour sostiene que: “el narcisismo se refiere al momento en que la
libido se deposita no en un objeto exterior, sino en el sujeto mismo”.32 Lo que
permite que entre mas necesidades se creen a la <<medida>> de cada individuo,
tanto psiquica, emocional, como corporalmente; entre mayor satisfactores puede
producir el mercado, mayor plusvalias obtiene este. Asi, explotar los aspectos
inconscientes, los cuales antes habian sido vedados mediante discursos morales de
orden represivo que edifico la Epoca Moderna, propios de las éticas ascéticas
(protestantes), de las éticas catdlicas, 6 de las éticas ilustradas, ahora sirven
como nuevas formas de control y enajenacion.

Las éticas hedonistas, las éticas de sentimiento configuran los nuevos valores
morales que imperan en las sociedades posmodernas. La exaltacion del deseo, del
sentimiento, los aspectos libidinales son los ejes rectores que sostienen la
supuesta <<libertad posmoderna>> (que se encarna en las democracias
actuales). Asi, la libertad es la capacidad de dar rienda suelta a los deseos no
satisfechos, los cuales son creados por un mercado potencialmente generador de
deseos no satisfechos. Entre mayor capacidad de eleccion de posibles
satisfactores, nuestros horizontes de eleccion se enfocan a satisfacer nuestros
deseos no resueltos. Lo anterior, paraddjicamente implica que entre mayor libertad
de eleccién, nuestros deseos se incrementan dentro de un mundo de elecciones
multiples, y por ende somos menos libres, en la medida que nuestra capacidad de
eleccion es infinita y por ende nuestros deseos no pueden ser satisfechos en su

totalidad. Marcuse escribié: “la dominacion de la libido por métodos cientificos

%2 Dufour D-R, Locura y Democracia. Ensayo sobre la forma unaria, FCE, México 2002, p. 45.
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genera sumisién, el sexo se integra al trabajo y las relaciones publicas y de este
modo se hace mas susceptible a la satisfaccion (controlada)”.3® Lo anterior
produce una conciencia feliz (falsa) debido que, aparentemente se vive dentro de
una sociedad libre, la cual ejerce el control, manipulando tanto los cuerpos como
las psiques de las personas, en pro de los intereses de los grandes capitales. Se
vende placer, sexo, saneamientos corporales, saneamientos espirituales,
saneamientos psicoldgicos. Esto es posible, primero, cuando los paradigmas
antropologicos son cuestionados. Y segundo, cuando las condiciones culturales y
sociales inducen al individuo a aislarse, tanto psicoldgica, emocional y fisicamente
de su entorno social. Y los simbolos-culturales son banales.

Se da una despolitizacién de lo social. Los intereses publicos o sociales pierden
valor por las inclinaciones subjetivas o narcisistas de los individuos. Los hechos-
acontecimiento de orden social se neutralizan mediante el condicionamiento
generalizado que promueven los valores individualistas de las democracias
hedonistas. Esto es posible, debido que existe una canalizacion de los social,
mediante el impacto del product placement inducido por los mass media, los
cuales mercantilizan desde los bienes materiales, psicolégicos y emocionales; soélo
asi es posible que el psiquismo mediatico tienda hacia la indiferencia de los
contenidos profundos, y reflexivos del quehacer humano. Proliferan los
saneamientos psicoldgicos y espirituales (muy en boga por las corrientes del New
Age), mientras la res publica se desvitaliza en aras de los intereses del mercado,
auspiciados por la exaltaciéon del individuo. El espacio publico se privatiza. “De
hecho, el narcisismo contemporaneo se extiende en una sorprendente ausencia
de nihilismo tragico; aparece masivamente una apatia frivola, a pesar de las
realidades catastroficas ampliamente exhibidas y comentadas por los mass media.
¢Quién, a excepcién de los ecologistas, tiene conciencia de vivir una época
apocaliptica? La “tanatocracia” se desarrolla, las catastrofes ecologistas se

multiplican sin por ello un sentimiento tragico de ~“fin del mundo”. Nos

%% - Marcuse H, EIl hombre unidimensional, Joaquin Motriz, México 1994, pp. 95, 96.
Marcuse se apoya de la psicologia del ello, en la cual existe una desarmonia entre los sustratos instintivos y el
YO represivo.
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acostumbramos sin desgarramiento a lo “peor” que consumimos en los mass
media; nos instalamos en la crisis, que, por lo que parece no modifica los deseos
de bienestar y de distraccion. La amenaza econdémica y ecologica no ha
conseguido penetrar en profundidad la conciencia indiferente de la actualidad (...)
la informacion jamas estuvo tan desarrollada, el narcisismo ha abolido lo tragico y
aparece como una forma inédita de apatia hecha de sensibilizacion epidérmica al
mundo a la vez que de profunda indiferencia hacia él: paradoja que se explica
parcialmente por la plétora de informaciones que nos abruman y la rapidez con la
que los acontecimientos mass-mediatizados se suceden, impidiendo cualquier
emocion duradera”.34

Por otra parte, el <<culto al cuerpo>> es determinante, “la busqueda del
éxito material, el poder y el estatus; la preocupacion en aumento por la juventud,
la salud, y el glamour y el miedo concomitante de la enfermedad, la vejez, y
cualquier tipo de debilidad; y una resublimacién represiva de la sexualidad
acompafnada de la dificultad de formar relaciones duraderas que tengan una

profundidad emocional3>.

El individuo posmoderno al encerrarse cada vez mas sobre si mismo, pierde
contacto con la realidad. Frederic Jameson y Baudrillard tipifican a la sociedad
posmoderna como una sociedad esquizoide, ya que el sujeto pierde contacto con
la realidad, y se refugia en la anarquia de sus propios impulsos, careciendo de un
sistema psiquico organizado. Paradojicamente, aunque el individuo se encierra
sobre si mismo, se construye un individualismo masificado y mediatizado. Asi, “la
pasividad y el aislamiento, y el condicionamiento emocional, ético y cognitivo de la
persona; la perdida de autonomia tanto psicolégica como intelectual del sujeto
humano; su manipulacién programada con fines publicitarios o propagandisticos,

y, por tanto, de dominacion econOmica y politica respectivamente; en fin, la

% . Lipovetsky G. La era del vacio. Ensayos sobre el individualismo contemporaneo, Anagrama, Barcelona
1986. p. 52.

% J. Whitebook, “Razén y felicidad: algunos temas psicoanaliticos de la Teoria Critica”, en Habermas y la
Modernidad, Rei editorial Iberoamericana México19993, p.237.
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desintegracion de las identidades histéricas, psicolégicas, urbanas o culturales son
algunos de los aspectos de la cultura moderna ligados a la estructura técnica y
formal de los medios de comunicacion”.3¢.

El mercado ejerce un fuerte control mediante los mass media que explota los
instintos libidinales de los individuos narcisistas, a quienes paraddjicamente se les
<<vende>> la idea de satisfacer los deseos a la propia medida del individuo. Sin
embargo, existe una estandarizacién cultural que remite al funcionamiento del
mercado global del capitalismo tardomoderno.*’.

Esto sea posible cuando el ascetismo de las éticas protestantes son es
suplantadas por el aniquilamiento de la <<doble moral>>. El puritanismo ha
fracasado; de ahora en adelante todo esta permitido. Y el deseo es el motor en los
actos humanos, tanto en la forma que la persona se relaciona consigo misma,
como se <<relacione>> con los Otros. Asi, el entretenimiento y el hedonismo
venden muchisimo mas que el ascetismo moral. Se puede decir, el mercado global
aprovecha la deconstruccion del pensamiento moderno, suplantandolo por el
pensamiento posmoderno, del cual planea las nuevas formas de control y
dominio.® El creciente consumismo vende desde objetos materiales, hasta
saneamientos psicologicos, saneamientos emocionales, saneamientos espirituales,
construyendo nuevos estilos de vida. Ahora, las personas se identifican a partir de
su propio deseo, ya no vale la division de clases sociales, el mercado se ha vuelto

democratico y complaciente. Robert Dufour escribe:

% Subirats, ob.Cit., p. 171.

37 Traigo a colacion, un reportaje de la revista Newsweek en espafiol del mes de noviembre del 2003 que
publica un articulo intitulado: El rostro perfecto el cual trata sobre la occidentalizacion de los estereotipos
ideales de belleza en un mundo global. Narra como una mujer oriental de 24 afios de edad se ha sometido a
catorce cirugias estéticas para poder posicionarse en el standard de los rasgos occidentales de belleza. La
mujer tiene la capacidad de elegir libremente el contorno de su rostro y de su cuerpo. Al igual que una
persona transexual tiene la capacidad de elegir “estéticamente” su sexo. Ambos deseos, solo pueden ser
satisfechos en la medida que exista una solvencia econémica. Desde mi pensar, existe una estandarizacion
estética y corporal, bajo la falacia de: “elegir libremente nuestro cuerpo o el sexo”. En segunda se explotan
las necesidades emocionales y psicoldgicas de los individuos controlados por los impulsos libidinales del
mercado.

% . Aclard la filosofia posmoderna hace una critica al logos occidental. Esto no quiere decir que, ésta avale la
I6gica del mercado global, y las implicaciones que conlleva.

124



El supermercado remplaza hoy a la Iglesia en el vinculo social, alli se llega y se
comulga en familia. Es por ello que cada vez mas supermercados se abriran los
domingos: es en la kermés mercantil donde ahora el buen pueblo ird a misa.
Entiendo por “mercado” el fenomeno, hoy en dia suficientemente consumado,
segun el cual todo lo que usted pueda desear debe encontrar su solucion en la
mercancia: tanto en asuntos privados como en lo que elevan la cultura, la
educacién, la salud. Vivimos actualmente el momento de la “mercadotecnia
democrética”, es decir la época en que la esfera politica de la democracia es
invadida por la légica del mercado.3®

El mundo se convierte en una tienda gigante, en un supermercado “ya que es
indiferente a toda forma histérica y a todo recuerdo, el estilo de la vida
posmodenista permite escapar del mundo con su oferta de atracciones y
vivencias”.40  El deseo es el eje rector de la libertad posmoderna, la cual se
justifica sobe el principio de tolerancia, propia de las actuales democracias
posmodernas. “Los deseos ingenuos han desaparecido en la superficie de la
conciencia. La progresiva socializacion de las reacciones reprime los gestos
sinceros; lo que se llama democracia, psicoldgicamente significa un aumento de los
autocontroles, cosa por otra parte que es necesaria en poblaciones aglomeradas.4!
Mientras el discurso hegemonico-dominante promueve el estado actual, como el
estado supremo para la materializacion definitiva de la libertad humana. O sea,
los ideales democréaticos han triunfado, gracias al derrumbe de las <<ideologias
totalitaristas>>. El mundo se ha democratizado debido a la apertura de los
mercados internacionales. Para Chosmky : “En las sociedades occidentales ricas al
menos (Si es que queremos exponer una argumentacion solida), la democracia y
los mercados libres estdn probablemente decayendo a medida que el poder se
concentra cada vez mas en manos de las élites privilegiadas. La libertad y la
democracia han sido consideradas siempre, a lo largo de la Historia, una amenaza,
un peligro que hay que evitar, y los mercados, un instrumento para controlar y
someter a otros mientras se exige que el poder del Estado intervenga para

preservar las riquezas y los privilegios propios. Y yo creo que Occidente se

% - Dufour D-R, ob. Cit., p. 32.
0 Kurnitzky H, ob. Cit, p. 112.
* - Sloterdijk P, Critica de la razon cinica, I, Barcelona, Taurus 1989. p. 174.
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desplaza cada vez mas en esa direccién”.42 El mercado ha suplantado al Estado, el
cual asume simbdlicamente la funcién socializadora de una vasta republica
productiva y consumista a la manera de una cosmopolis comercial. El Estado cada
vez mas totalitario absorbe y controla a la sociedad civil, enmascarado de una
democracia, que se reduce en el poder adquisitivo del ciudadano, 6 sea, la libertad
se determina por el poder econémico. “El capitalismo de estado reaccionario, que
es la forma de la dominacion y explotacion actual de la burguesia, la sociedad
politica ha dejado de ser benefactor y protector del demos (pueblo) y del bien
comun. Su fuerza es utilizada en pro de las intereses de las minorias dominantes,
no a favor del bien publico; se protege a los ricos de los rigores del mercado e
implementa el terror del “mercado libre” contra los indefensos (..) La brutal
l6gica del neoliberalismo reconoce como Unica Gestal legitima del homo sapiens a
su grotesca caricatura utilitarista, el homo oeconomicus, y como Unico derecho
genuino de sobrevivencia el que pueda conquistarse en el mercado.4

Luzzati atribuye a Adam Smith la nocion de un estado indiferente a las desdichas
humanas, <<dentro de un orden natural>> que se mueve por funciones
psicoldgicas, igual para todos los hombres, idea que esta intrinsecamente ligada a
la idea antropolégica hobbsiana, fundamento del Aomo oeconomicus. La dialéctica
antropoldgica de modernidad-posmodernidad, sigue definiendo la ontogénesis del
homo oeconomicus, ahora regido por los instintos libidinales, manteniendo asi los
lazos coercitivos que permiten que el mercado siga produciendo plusvalias.

La socializacion basada en la fuerza normativa del plusvalor capitalista se
extiende a la socializacion cibernética. “La construccion del Ahomo sapiens —
impulsado incansablemente por los propagandistas del sistema- se realiza en dos
dimensiones de la realidad: en la vida socioeconémica cotidiana y en la virtual
realityy el cyperspace (...) La condicibn humana prevista por los arquitectos de la
aldea global se asemeja a la monada del filésofo Leibniz: una entidad

austosuficiente cuya vida se lleva a cabo dentro de una ~armonia preestablecida”

2 Chomsky, Noam, “Poder y Democracia” en Politica y Cultura a finales del siglo XX. Un panorama de las
actuales tendencias, edit. Ariel,. México 1999, p- 46.
. Dieterich H. ob. Cit.2001. p- 135.
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en un mundo que es el “mejor de todos los mundos posibles, porque es creado
por Dios. El papel del demiurgo que ocupa Dios en la teodicea de Leinbiz, lo
ocupan en la sociedad global las empresas transnacionales y sobre todo, aquellas
que le crean su hogar electrénico en la realidad virtual del cyberspace, donde la
entidad del homo abstractus es una direccidn electronica y las relaciones sociales
que entablan son constituidas y mediatizadas por la electronica”.44

La sociedad posmoderna sigue definiendo al Aomo oeconomicus, en sus dos
vertientes como, consumidor y productor de plusvalias. Las necesidades y
potencialidades del ser humano fungen para la reproduccién ampliada del capital.
Mientras la tecnologia opaca posmodernista promueve la tecnologia cibernética,
como funcién socializadora, en la busqueda de pareja, en perversiones sexuales,
en conciertos, en educacién en linea, eventos de la red-galerias, lectura del
hypertex, transacciones financieras, renta de casas-habitaciones virtuales desde el
monitor de una PC, dichos fendmenos estan inscritos en el funcionamiento de la
cultura cibernética que se vincula con el capitalismo tardomoderno, dandose una
cohesion cultural-politico-psicolégica en pro de los intereses econdmicos. Herbert

Marcuse habia escrito:

El a priori tecnoldgico es un a priori politico, en la medida en que la transformacion de la
naturaleza implica la del hombre y que las creaciones del hombre salen de y vuelven a
entrar en un conjunto social. Cabe insistir todavia en que la maquinaria del universo
tecnologico es “como tal” indiferente a los fines politicos; puede revolucionar o retrasar
una sociedad. Sin embargo, cuando la técnica llega a ser la forma universal de la
producciéon material, circunscribe toda una cultura, proyecta una totalidad histérica: un
“mundo”-4>

La ciencia-tecnoldégica se pone al servicio de los intereses del mercado. La
globalizacion del mercado conlleva a la desobjetivacion de los objetos de consumo
trastocados por el deseo. Para Lyotard, el conocimiento y las relaciones sociales

posmodernas se instauran por meros <<juegos de lenguaje>> que se

*_ lbid. p. 135.
*H. Marcuse, ob. Cit.,, p. 181.
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correlacionan con el deseo, a lo que le llama: “Dejarnos ser paganos”. Los
infinitos <<juegos del lenguaje>> interpretan la realidad, a partir de equivocos
semanticos, los cuales refieren a la multiplicidad de deseos que <<vende>> el
mercado. La ilimitada capacidad de eleccion es coartada por la multiplicidad de
deseos insatisfechos, la cual funge como la fetichizacion de los deseos
manipulados mediante procesos lilbidinales que explota la cultura del capitalismo
tardomoderno. Para Lyotard, en el capitalismo, el simbolo deviene deseo, y éste,
mercancia. Sin embargo, los simbolos que ha fabricado el capitalismo son vacios,
sin contenido, de orden sintagmatico, unidireccional, y por ende existe una mayor
fetichizacion de las mercancias. En un mundo plagado de propagandas
consumistas, el deseo es la accibn motriz dentro de un horizonte fijado en la
inmediatez de lo humano.

Baudrillard retoma la <<parte maldita>> del objeto de Georges Bataille, en
donde el signo es mas importante que la mercancia. Esta <<parte maldita>> del
objeto queda fuera de la economia de intercambios racionalizados, por la sociedad.
Por lo que la condicién del objeto y del consumo queda supeditado mas alla de la
mercancia, esto es le nombra Baudrillard la <<logica sacrificial del consumo>>.
Por otra parte, Roland Barthes piensa que el objeto mismo desencadena una serie
de acciones que la misma posesion. Entonces el valor de cambio esta fetichizado
por la posesiobn que implica el objeto simbdlicamente, auspiciado por la
equivocidad semantica de los ilimitados <<juegos del lenguaje>> que juegan con
la <<parte maldita>> del objeto, llevados por el deseo. Por lo que la realidad se
interpreta Unicamente a partir de los <<juegos del lenguaje>> deconstruyendo la
interpretacion metafisica del ser.

El pensamiento posmoderno interpreta la realidad, a partir de la equivocidad
semantica, en detrimento de la deconstruccion metafisica del ser. Sin embargo, los
principios fundantes de la Metafilosofia Moderna siguen operando, enmascarados
por los infinitos <<juegos del lenguaje>> los cuales explotan los deseos de los

individuos; pero, en realidad, la légica unidimensional del consumo sigue operando

8 F. Lyotard, “La Condicién Posmoderna”; Catédra, Espafia 1994.
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bajo el disfraz de elecciones mdultiples que la equivocidad posmoderna proclama.
Entonces, por una parte, se proclama la deconstruccibn metafisica del ser, por
ende, la realidad se limita interpretativamente a meros <<juegos del lenguaje>>.
Y por otra parte, la Metafilosofia Moderna vinculada al progreso cientifico-
tecnoldgico del capitalismo sigue operando, en medio de un caos en la llamada era

post-metafisica.
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CAPITULO VI: UNIVOCIDAD, EQUIVOCIDAD Y
ANALOGIA

6.1. El universalismo vacio como fundamento

univoco en la légica occidental

La Hermenéutica Analogica como explicacién-interpretativa del ser, busca
correlacionar dialécticamente la supuesta bipolaridad linglistica que ha
perneado a lo largo de la tradicion filoséfica occidental. Esto es, la explicacion-
interpretativa del mundo se dividié, por una parte, en un lenguaje simbdlico,
que refiere principalmente a la explicacion pre-moderna y a la explicacion de
Otras figuras del mundo no-occidentales, en donde, el simbolo, la metéfora, la
metonimia, etcétera, gracias a la plurisemia y la equivocidad semantica que
conllevan, tienen una fuerte injerencia, como partes constitutivas en la
explicacion simbdlica del mundo. Para Mayr, este lenguaje refiere a un lenguaje
materno, el cual, permite estructurar los mitos fundacionalistas en la
comprensiéon del mundo. Dicho lenguaje simbdlico (materno) es considerado,
para la Filosofia Moderna como <<irracional, inconsciente, ilégico>>, en la
medida que niega toda explicacion cientifica-racional del mundo.

Por lo que la Filosofia Moderna estructura el lenguaje logico-racional,
marginando asi, la interpretacién totalizadora del ser. La interpretacion del
mundo se acota en lo meramente objetivable, cuantificable y comprobable, en
el cual se fundamenta el lenguaje l6gico racional de la modernidad. Se privilegia
el pensamiento y el lenguaje univoco, en torno a la explicacion de un Ser-
univocado, en deconstruccion de la plurisemia linguistica. El lenguaje simbdlico,
la metafora, el mito, la metonimia no son <<signos>> suficientes para
interpretar el ser, desde la univocidad l6gica y racional que proclama el
logocentrismo occidental, el cual estructura el lenguaje de la ciencia moderna.
Por lo que este lenguaje cientifico-racional se eleva como principio explicativo
del mundo, a partir de la univocidad légica, siendo este un wniversal vacio.
Esto ha conllevado a la unidimensionalidad de pensamiento y del lenguaje. La

explicacion e interpretacion del mundo se reduce al lenguaje cientifico-
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matematico. Esto es, lo que no se puede comprobar cientificamente es
irracional, incoherente. No tiene validez. Por lo que existe, un dominio y control
del mundo natural, gracias, que este puede ser cuantificado y manipulado
mediante el conocimiento cientifico-matematico que la Filosofia Moderna
edificd. El misterio se niega como forma explicativa, en un mundo, en donde
la interpretacion de la realidad se acota sobre una ldgica univoca,
unidimensional; lenguaje que necesita la Ideologia capitalista como medio de
control y enajenacién, dentro de un contexto, en donde, los niveles
interpretativos se realizan de manera superficial, de forma sintagmatica.®

El pensamiento-lenguaje moderno se estructura sobre los wuniversales vacios,
propios de los lenguajes cientificos, como modelos wnivocos de Verdades
Universalistas, los cuales se expanden a Otras Figuras del/ Mundo, mediante la
transterrioritalizan de la Metafilosofia Moderna, gracias al expansionismo
occidental, como la unica explicacion <<verdadera>> de la realidad. El
logocentrismo occidental es aplicable a todas las Figuras del Mundo,
homogeneizando los modelos juridicos, los modelos econémicos, los modelos
sociales, los modelos eroéticos, las teorias politicas, las escuelas artisticas, los
modelos de belleza, etcétera, los cuales adquieren cada vez mayor fuerza por el
fendbmeno de la globalizacion tardomoderna.

La articulacién entre el /ogocentrismo occidental y el sistema capitalista es
determinante para que el expansionismo ideoldgico y cultural se lleve a cabo.
Ya que, el capitalismo no puede funcionar, si no ejerce dominio y control sobre
otros territorios, para su explotacion y consumo. A su vez, necesita estructurar
un univoco modelo de vida, como modelo rector de las vidas humanas. Se
puede decir, el logocentrismo occidental y el sistema capitalista se elevan como
universales vacios, validos para todos los seres humanos. Entonces, la pregunta
obligada: ¢(Cémo se eleva a wniversal vacio, el binomio /ogocentrismo-
occidental-sistema capitalista?

El filésofo esloveno Zizek piensa que el wniversal vacio cobra <<validez

universal>>, cuando este desplaza a un contenido particular, y el universal

1 Aclaré, el capitalismo no estructurd el lenguaje univoco, pero si se valié de este para reducir la
interpretacion del mundo de forma univoca.
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vacio funciona como sustituto. “El hecho de que el vinculo entre el Universal y
el contenido particular que funciona como su sustituto sea contingente significa
precisamente que es el resultado de una batalla politica por la hegemonia
ideoldégica. Sin embargo, la dialéctica de esta lucha es mas compleja que lo
que indica la versién marxista estandar, segun la cual los intereses particulares
asumen la forma de la universalidad (“los derechos humanos universales son de
hecho los derechos del hombre blanco propietario...). Para funcionar, la
ideologia dominante tiene que incorporar una serie de rasgos en los cuales la
mayoria explotada puede reconocer sus auténticos anhelos. En otras palabras,
cada universalidad hegemonica tiene que incorporar por lo menos dos
contenidos particulares: el contenido popular auténtico y la distorsion creada
por las relaciones de dominacién y explotacién (...) desde luego dicha ideologia
“distorsiona” la expresion de este deseo con el objeto de legitimar la
continuacion de las relaciones de explotacion y dominacion social.  Sin
embargo, para poder llegar a la distorsion de ese auténtico deseo, tiene
primero que incorporarlo.?

Aparentemente, el contenido particular construye las <<condiciones de
posibilidad emancipatorias y contestatarias>>. Sin embargo, los contenidos
particulares quedan encerrados sobre la circularidad del discurso dominante,
que el universal vacio construyd, gracias al deseo latente reprimido. Por lo que
el contenido particular funciona, en la mediada que se articula desde la no-
ideologia, como distorsion o el desplazamiento formal. Asi “la lucha por la
hegemonia politica siempre es, por lo tanto, la lucha por la apropiacién de
términos que se sienten <<espontaneamente>> como apoliticos, como si
trascendieran las fronteras politicas”.® En realidad, el deseo latente reprimido
estructura tanto, el wniversal vacio, como el contenido particular,
supuestamente, desde la no-ideologia apolitica. Por lo que las ideas de paz,
justicia, igualdad, fraternidad, familia, etcétera, estructuran implicitamente la

perpetuacion del discurso hegemodnico imperante.

S. Zizek, “Multiculturalismo, o la légica cultural del capitalismo multinacional”, en Estudios
3g:ulturales. Reflexiones sobre el multiculturalismo, Paidos, Buenos Aires 1998, pp. 139-140.
. Ibid. p. 142.
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Por lo que el discurso hegemédnico dominante, incorpora
<<engafiosamente>> |os anhelos de los oprimidos bajo modelos politicos,
sociales, religiosos, eroticos, estéticos, etcétera como ideas y modelos
emancipadoras contra la hegemonia politica dominante, “rearticulandolos de tal
forma que se vuelvan  compatibles con las relaciones existentes de
dominacién”.* Por lo que existe una correlacién intrinseca entre el wniversal
vacio y los contenidos particulares, este ultimo se inserta dentro del discurso
hegemadnico imperante, negando cualquier discurso dialéctico emancipador.

Lo anterior implica que el /ogocentrismo occidental universalizo los contenidos
particulares que el mismo construyd, como las categorias semanticas de:
capitalismo, democracia, igualdad, justicia, fraternidad, cristianismo, amor,
naturaleza, religiosidad, moral, etcétera; negando cualquier posibilidad dial6gica
con Otras Figuras del Mundo, mediante la estructuracion de un /enguaje
analdgico® que permitiera Otros modelos interpretativos-explicativos del ser. Lo
que conllevo que la Figura del Mundo moderno se encerrase sobre su propio
mondlogo circular.

El pensamiento posmoderno ¢rompe con la circularidad viciosa del discurso
hegemonico-dominante? A mi manera de pensar, la Filosofia Posmoderna busca
deconstruir el /ogos occidental que construyo el lenguaje de la modernidad. Sin
embargo, la cultura medial posmoderna hegemoniza el pensamiento global,
auspiciado por los mass media. Esto es posible, en parte, cuando la Filosofia
Posmoderna define al ser humano, como un ser libidinal. La cultura medial
posmoderna <<utiliza>>, el deseo, para explotar los deseos inconscientes de
los individuos, y el mercado pueda <<satisfacer>> dichos deseos,
estructurando asi, los contenidos particulares, enmascaradas de un discurso no-
ideolégico promoviendo los movimientos del New Age, los movimientos
feministas, los movimientos pro-homosexuales, el culto al cuerpo, la libertad
individualista, etcétera. A la vez, existe una fuerte tendencia de orientalizacion

hacia Occidente, pero dicha orientalizaciébn, se realiza mediante las

* . Ibid. p. 140

El deseo es determinante en el pensamiento ZiZzekiano, ya que este sirve como detonador libidinal en la
accion humana. Si se saben explotar los deseos inconscientes de los sujetos, estos pueden ser altamente
manipulables.

> . Ver capitulo VII, apartado 2.
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tecnoestructuras econdmicas del capitalismo tardomoderno. A la par, el
fenbmeno de la globalizacion permite que este proceso se acelere de forma
veloz; esto es posible, cuando los contenidos particulares <<satisfacen>> los
deseos inconscientes, que los universales vacios proclaman, homogeneizando
el pensamiento de las diversas culturas, gracias a los media que presentan los
nuevos modelos de vida, los cuéles son mas facil de <<introyectar>>
mediaticamente, debido a la deconstruccion de los metarelatos sociales. Sin
embargo, paraddjicamente siguen rigiendo wniversales vacios, como:
democracia, tolerancia, individualismo, sexo, libertad etcétera, categorias que
fundamenta el dominio de la ideologia imperante, enmascarada de una
supuesta libertad que rige nuestra cultura posmoderna.

Por lo que la cultura medial posmoderna aunque se proclame postpolitica o
apolitica como lo nombra Heller no escapa de la circularidad hegemaonica del
capitalismo tardomoderno. Desde mi pensar, la cultura medial posmoderna
sigue sustentandose sobre la logica del concepto, en la medida que sigue
<<cientifizando el ser>>, aunque proclame los equivocismos semanticos. A su
vez, niega los wniversalismos vacios, sin embargo, erige equivocismos
semanticos a la manera de universales vacios. Entonces, la pregunta obligada:
¢,como escapar de la circularidad de los universales vacios 'y de los contenidos
particulares?®

Encuentro en la Hermenéutica Analogica, la condicidn de posibilidad de mediar
entre la logica del concepto y de los equivocismos semanticos (posmodernos),
ya que de forma phronetica tiende a estructurar el discurso dindmico, abierto,
mediado por una Metafisica Analogica, sin deconstruir fundamentos metafisicos,
que permiten establecer el dialogo intercultural, mediado por wniversales
concretos 6 universales analdgicos” (interculturales), debido que el lenguaje y
el discurso se interpretan de forma paradigmatica, gracias al icono-simbdlico, el
cual no permite tener una univoca interpretacion, sino diversas

interpretaciones del ser, sin deconstruirlo onto-seménticamente, dejando el

® . Ver capitulo VII, apartado 4.
" . Beuchot, les llama universales aposteriori.
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ocultamiento-desocultamiento  (propio del icono-simbdlico) la apertura

epistemoldgica y ontolégica de la Diafilosofia en el didlogo intercultural.®

6.2. Ellenguaje de la Illustracion
La Hermenéutica Romantica y

la equivocidad medial posmoderna

La Metafilosofia Moderna al dominar la matematizacion y la investigacion
de la naturaleza controla cientificamente el mundo, formalizando el lenguaje,
“hasta convertirlo en un lenguaje artificial de la ciencia, tal como ha sido
configurado por Galileo, Descartes, Newton y Leibiniz en la modernidad”.® Por
lo que el lenguaje de la modernidad se acota en cifras, nameros. Es un
lenguaje que traduce la realidad en lo meramente cuantitativo, por lo que esta
es medible, manipulable.’® “Es cierto que tanto el surgimiento de la ciencia
occidental como el de la critica encaminada a la humanizacion y
democratizacion de las instituciones y autoridades religiosas, politicas y socio-
econémicas ha sido posible gracias a la gran abstraccion y a la univocidad
conceptual del lenguaje signico-artificial.*

La Metafisica Moderna al instaurarse como Metafilosofia, justifica la expansion

violenta del /ogocentrismo occidental erigiéndose éste como un idolo de

Verdad, de Soberbia, encerandose sobre un solipsismo o egotismo, sin permitir

A la vez, la Hermenéutica Analdgica, busca anular la escision metafisica-antropolégica que la

modernidad fabricé. La phronesis anal6gica permite suturar la escisién entre el lado racional, l6gico,
coherente, como del lado obscuro, libidinal a través de una sintesis comunicativa, la cual permite
comprender al ser humano de forma unitaria. Lo anterior es determinante, ya que el conocer, el interpretar
y el transformar del mundo, por parte del hombre sera distinta. Si retomo el pensamiento de Zizek, el
deseo, permite anular los contenidos particulares que puedan contrarrestar el peso de los universales
vacios, esto es posible, por que el deseo esta latente como funcién represora de los deseos inconscientes,
desde un nivel (supuestamente) No-ideoldgico. Entonces, si el <<lado obscuro>> del hombre se le define
como parte constitutiva de él, negando su posible funcién represora, entonces los aspectos libidinales no
podran seguir reprimiendo, entonces la estructuracion de los contenidos particulares, si tendran un efecto
liberador y por ende politico.

° . F. K. Mayr, “Hermenéutica del lenguaje y aplicacién simbélica”, en Arquetipos y simbolos colectivos.
Circulo Eranos |, Anthropos, Espafial994, p. 328.
10 Esto lo planté en el capitulo II. en la matematizacion de la naturaleza. Sélo cuando la naturaleza se
matematiza se puede controlar, explotar y dominar.
1 bid. p. 320.

El pensamiento de la Modernidad al romper todo nexo con el pasado, se desliga de la tradicion y la
historia. La nueva de interpretar la realidad se basa en lo artificial, se tiene que estar re-inventando
constantemente, aqui reside la nocion de progreso ilimitado, y de lenguaje artificial.
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enjuiciarse a si misma, ni permitir entablar un dialogo intercultural. La
Metafilosofia Moderna se erige sobre su propia  <<autoconciencia>>,
proclamandose desde la univocidad cultural, siendo ésta la portadora de la
univoca Verdad. Esto es posible, cuando el /ogocentrismo occidental se
legitima sobre wniversales vacios sin contenidos particulares (reales), como
categorias a priori, negando por ende los contenidos particulares Otras culturas.

El principio de razén determinante conllevé a la univocidad del lenguaje y del
pensamiento en la época moderna. Al presentar el cogito cartesiano, como
modelo del sujeto racional, lucido, I6gico coherente, fundamenta la idea
antropoldgica de la modernidad, incluyendo las filosofias |6gico-empiristas,
analiticas y linguisticas. Locke advierte, “la filosofia no es otra cosa que el
conocimiento verdadero de las cosas”. Por lo que la Filosofia Moderna pretende
conocer la totalidad del ser. La Filosofia Analitica es la maxima representacion
de la estructuracion sintactica y semantica del metadiscurso occidental, el cual
reduce el mundo a la Optica cientifico-racional, a partir de lo sintagmatico;
negando toda heteroreferencia de interpretacién paradigmatica, traducibilidad e
interculturaldad que propone la Diafilosofia.

La Filosofia Analitica, el Positivismo Logico interpretan el ser desde la
univocidad linglistica, reduciendo la polisemia del lenguaje, a una logica
univocista que se vincula con el avance cientifico-tecnologico, el cual, a su vez,
se vincula con el sistema capitalista para la transformacion tecnocientifica del
mundo. Se puede decir, la funcién del lenguaje analitico reduce los signos
semanticos a la gramatica cientifico-racional eurocéntrica, estructurando una
l6gica unidimensional. Asi, el lenguaje simbdlico-polisémico se inscribe dentro
de lo irracional de la racionalidad moderna, en la medida que no puede
objetivar, controlar y manipular el mundo. Asi, el discurso /ogocentrismo
cientifico, axiolégicamente se alza como la suprema categoria en la
construccion epistemoldgica del mundo.

El lenguaje de la modernidad se estructura a partir de la logica de la
identidad, negando toda dialéctica o dualéctica ¥ semantica que encierra el

lenguaje simbdlico. Asi, el misterio, el simbolo, el mito, la metafora como

12 Retomo de Andrés Ortiz Osés, la nocién de dualéctica como “amor de los contrarios”.
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interpretacion del mundo desaparecen del mapa l6gico del positivismo. F.K.

Mayr escribe:

(...) esta critica filosofica y social de la llustracién se lleva a cabo en nombre de una
ratio estatica, universal (que en realidad lo que hace es equiparar al hombre con el
<<burgués>>y ahistérica, a la que resulta totalmente extrafia la historia concreta y la
<<conciencia histérica>>, como vieron Goethe, Hegel, los romanticos y, de un modo
aln mas radical, Marx.

La Metafilosofia Moderna desentemporaliza el /ogos de su tiempo pasado,
solo asi es posible que el tiempo moderno sea un tiempo hacia futuro. Para
Lanceros, el tiempo moderno, como categoria lineal, es un tiempo vacio,
debido, si una linea es una sucesion de puntos, entre punto y punto esta el
<<vacio>>; por ende el tiempo lineal de la modernidad, es un tiempo vacio.
Esto es posible cuando el /ogos, se estructura hacia futuro, (progreso-moderno)
y se olvida de su pasado, de su tradicién histérica-linglistica. La Filosofia
Moderna es una filosofia huérfana de un pasado olvidado, y huérfana de un
futuro nunca resuelto.™

Por otra parte, a partir del siglo XIX, la hermenéutica renace'® como
propuesta de comprension histérica, artistica de un mundo simbdlico cultural,
historico-espiritual en Alemania. La tradicion hermenéutica concibe el lenguaje
no como la reduccion sintactica, ni desde la reduccion semantica del
positivismo; sino el lenguaje funge como “apertura” hacia el origen de la
lengua materna®®, vinculado con el tiempo, con la situacién y con la tradicién
de la memoria historica, cargado de un lenguaje cotidiano expresivo. El
lenguaje no se define desde la wnivocidad, sino esta cargado de una fuerte
equivocidad, lo que conlleva a diversas interpretaciones de un mismo signo
semantico. Encontrando su maxima expresion en el lenguaje artistico, en el
lenguaje poético, en el lenguaje pictdrico, en el lenguaje musical, etcétera., una

nueva experiencia dialogica e historica que permite interpretar el mundo desde

3 F. k. Mayr, ob. Cit. p. 350.

¥ Ver capitulo VII, apartadol.

15 La hermenéutica se remonta desde la tradicion griega. Schleiermacher, es el primero que
desregionaliza la hermenéutica como una ciencia.

16 La lengua materna nos remonta al origen, a la visién simbélica del mundo.
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<<equivocidad l6gica>>, desde distintos niveles de interpretacion, gracias a la
interpretacion paradigmatica del signo.

Asi, el Movimiento Romantico quiere indagar sobre la conciencia historico-
cultural, por lo que busca interpretar el <<espiritu del pueblo>>, ya que la
univocidad légica ha fracasado en mostrar las raices y la memoria histérica de
las identidades culturales, al homogeneizar y reducir el lenguaje y el
pensamiento a la meramente cuantificable y manipulable, propios del lenguaje
cientifico. Por lo que el pensamiento de Herder, simbdlicamente representa el
cuerpo como el espejo del Universo por analogia con el Todo; existe una
intrinseca relacion entre micro y macrocosmos. La busqueda mistica del
<<alma cOsmica>>, solo es posible cuando la razon cientifica se deconstruye
por una razon simbdlica, que paraddjicamente, el pensamiento romantico busca
unificar la historia, la tradicion, la identidad cultural a través de una
interpretacion paradigmatica del ser, gracias a la polisemia y equivocidad
semantica como sistema totalizador del hombre en relacion con su mundo.

El lenguaje roméantico retoma el mito, la metafora, el simbolo, el fragmento
como mediaciones hermenéuticas del mundo, ya que la hermenéutica en si
misma esta cargada de una fuerte equivocidad semantica, se desliga de la

l6gica de la identidad y de la univocidad. Mauricio Beuchtot escribe:

Una caracteristica peculiar que se requiere para que sean objeto de Ia
hermenéutica es que en ellos no haya un solo sentido, es decir, que contengan
polisemia, multiple y significado. Eso ha hecho que la hermenéutica, para toda una
tradicién haya estado asociada a la sutileza. Esta Ultima consistia en la capacidad de
traspasar el sentido superficial para llegar al sentido profundo, inclusive oculto (...) La
hermenéutica pues, en cierta manera, descontextualiza para recontextualizar, llega a |
contextuacion después de una labor elucidatoria y hasta analitica.’

Ahora bien, la Metafilosofia Moderna se fundamenta sobre el lenguaje de la
Filosofia Analitica, el cual impone violentamente el /ogocentrismo occidental,
como la univoca Verdad, premisa justificatoria para la expansion territorial y
filoséfica de Occidente sobre los territorios conquistados. Por otro lado, la

hermenéutica surge como condicidbn de posibilidad para descolonizacion

7M. Beuchot, “Constitucion y Método de la Hermenéutica en si misma”, en Perfiles esenciales de la
hermenéutica, México, UNAM 2002. p. 13.
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occidental, en la medida que deconstruye la wnivocidad |6gica mediante la
equivocidad semantica en la interpretacién del ser, la cual, retoma la Filosofia
de la Posmodernidad como deconstruccion del /ogocentrismo occidental. Se
puede decir, entonces, el colonialismo se correlaciona con la Filosofia Analitica,
mientras la hermenéutica se relaciona con la descolonizacion del pensamiento
occidental, que culmina con el pensamiento posmoderno. La pregunta obligada:
¢,como relacionar, entonces, la univocidad |6gica y la equivocidad seméntica en
el pensamiento del capitalismo tardomoderno, vinculado a la cultura medial
posmoderna?

Como se ha sefialado, la Filosofia Posmoderna busca deconstruir la
conciencia ilustrada sobre la Verdad absoluta que el pensamiento moderno
erigid. Los metarelatos unitarios y la busqueda de filosofias totalizadoras en la
interpretacion del mundo se deconstruyen por verdades relativas. El mundo se
interpreta a partir del fragmento, de lo disperso, teniendo el riesgo de caer en
relativismo radicales, en donde cada sujeto, interpreta el mundo desde su
condicién narcisista de sujeto. “En contra de la universalidad de la razén y de la
unificacién de la cultura- que pretendia la modernidad-, se ha llegado mas bien
a formas de pluralismo que no apuntan hacia un sentido unitario (de
racionalidad cientifico-técnica, de salvacion o de felicidad; de progreso, en
suma). Se esfuma, pues, la visioén unitaria que era caracteristica de la busqueda
de la identidad, y se vuelve la vista a la diferencia, a la multiplicidad”.*® La
equivocidad, la plurisemia conllevan a las ilimitadas interpretaciones del mundo,
por lo que la Metafisica Moderna se deconstruye por una Metafisica Débil
(Vattimo), en la medida que no existe una wnivoca forma de interpretar el
mundo, sino, tantas interpretaciones, como sujetos existen.

Es importante apuntar, la Filosofia Posmoderna se fundamenta en la
Hermenéutica Romantica como otra forma interpretativa del ser. Por lo que la
metafora, la fabula, el mito, el simbolo, el fragmento, etcétera son retomadas
por la Filosofia Posmoderna. A su vez, el pastiche, el collage el hiperespacio, la
hiperrealidad, la diferencia se insertan como nuevas categorias semanticas en el

pensamiento posmoderno. Sin embargo, existen diferencias entre el Movimiento

8 - BEUCHOT, M, “Interpretacién y Realidad en la Filosofia Actual”, UNAM, México 1996 p.92.
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Romantico, la Filosofifa Posmoderna y la Cultura Medial Posmoderna, esta
Gltima retoma ciertos aspectos de las dos corrientes anteriores para erigir su
l6gica de dominio y control.

El Movimiento Romantico se basa en el Sturrn un Drug, como una
“concepcion idealista y panteista de las profundidades del alma y la
naturaleza”.'® Por lo que “el lenguaje simbdlico del romanticismo, busca la
relaciébn entre el ser como es, y el ser y no-ser del mundo, en que ambos
conceptos se correlacionan dialécticamente. La teoria hermenéutica y romantica
del lenguaje se caracteriza por un pensamiento simbolico-metaforico, holisitco-
integrativo, dindmico-abierto”.?®> A su vez, la razén roméantica es una razon
simbdlica, la cual interpreta el mundo desde el signo paradigmatico, sin
deconstruir metafisicamente el ser.

Ahora bien, la Filosofia Posmoderna deconstruye el /ogocentrismo occidental,
a partir de la deconstruccion fonocéntrica, en la medida que promueve la
equivocidad, la plurisemia, el fragmento, a partir de ilimitados <<juegos del
lenguaje>=>, deconstruyendo por ende la onto-teleologia de la raz6n moderna.
Asi, el ideal roméantico de union entre el hombre-naturaleza-Dios, la Filosofia
Posmoderna no lo busca, ya que la realidad se interpreta y reduce a meros
<<juegos del lenguaje>>. Si, para los romanticos el lenguaje simbdlico
buscaba interpretar el mundo desde el origen, desde lo primigenio, gracias a la
interpretacion simbdlica del mundo. ElI deconstructivismo posmoderno
deconstruye el sentido originario del ser. Por ende el lenguaje ya no refiere a la
realidad, por que ésta no existe, ya Nietzsche habia interpretado el mundo
como fabula, y el sujeto humano como una mascara, 6 sea, las fronteras entre
la realidad y la fabula, entre la realidad y la virtualidad empiezan a desaparecer,
porque ambos son lo mismo, en la medida que la realidad ha sido deconstruida.
A su vez, la supuesta identidad personal, el <<yo coherente>> se deconstruye
por la mascara, en la medida que el ser humano puede ser <<todo y nada>>

al mismo tiempo, gracias a las personalidades mdultiples, existen tantas

19 F.K. Mayr, ob. Cit. p. 329.
20 |bid. 324.
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mascaras como estas permitan actuar simultdneamente. La esquizofrenia y la
personalidad multiple empiezan a ser las patologias posmodernas.

La Filosofia Posmoderna deconstruye la Verdad /ogocentrica, e intenta
estructurar otras formas hermenéuticas del ser. Parten de los relativismos
radicales, que deconstruyen los supuestos valores absolutos, como:
democracia, justicia, paz, amor, ciencia, etcétera. Esto implica que la realidad
metafisicamente se deconstruye, sélo las palabras tiene el poder de mostrar la
realidad. No existe nada fuera del texto, ya que las palabras pierden su sentido
en el mundo. Lo anterior, implica graves consecuencias, ya que los relativismos
radicales pueden caer en anarquismos epistemoldgicos, en la medida que las
palabras son los Unicos medios que muestran la realidad, la cudl,
paraddjicamente, sélo puede ser conocida e interpretada por las propias
palabras, por que ésta ya no tiene sustento metafisico. ;Donde esté la realidad,
si esta se reduce a meros <<juegos del lenguaje>>?

Asi, la Cultura Medial Posmoderna se apoya sobre este caos epistemologico y
ontoldgico, y se vincula con las tecnologias de lo inmaterial y con los mass
media, como nuevos vehiculos de interpretar la realidad reducida a mero
<<juegos del lenguaje>> a través de la imagen mediatica. Basta navegar en el
espacio cibernético, y ver como la pantalla esta compuesta por el collage, el
fragmento, la diferencia mostrando la fragmentareidad del nuevo universo
simbdlico-medial-posmoderno.

Como lo he mencionado, la cultura medial posmoderna toma de pretexto la
deconstruccion del /ogocentrismo occidental, al estallar la multiplicidad
lingUistica, propuesta por la Filosofia Posmoderna. Asi, bajo el disfraz de esta
multiplicidad lingUistica, se deconstruye los metarelatos unitarios de la historia,

mientras paradojicamente globaliza dicha deconstruccion.

6.3. La hermenéutica como dialégicidad.

El ser humano es un ser onto-dialégico, como lo nombra Gadamer, necesita

autocomprenderse y comprender su mundo. El lenguaje es determinante en la

interpretacion del hombre con respecto a su mundo. Hermes se alza como
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simbolo de didlogo entre los dioses y el hombre, entre la noche y el dia como
lenguaje totalizador de lo femenino-masculino, como dialogo entre naturaleza y
cultura.

En sus origenes Hermes representa el protodialogo de lo femenino-
masculino, de ahi su asociacion con Afrodita; Hermes-Afrodita o
<<hermafrodita>>. El dios griego juega un papel bipolar en la construccion
interpretativa del mundo. Por una parte remite al inframundo matriarcal
irracional, y por otra parte, remite al supramundo celeste racional. Hermes
funge como sefalizacion de caminos y marca fronteras entre lo misterioso-
racional; divino-humano; naturaleza-hombre. El mensajero se comunica tanto
con la naturaleza, como con el hombre y los dioses.

La genealogia del dios Hermes se remonta, tanto en el inconsciente de la
escuela jungiana como los estudios de E. Neumman a su bipolaridad masculina-

femenina subyacente, como muestra Franz Mayr:

Hermes como intérprete encuentra asi su fuerza inspiradora en su anima en cuanto
personificacion del arquetipo femenino. Se trata de una situacion que comparece en el
chamanismo, en cuyo contexto el mago vidente es un poseso inspirado por el &nima.
La fuerza originaria del espiritu humano no es racional (d/anoia, ratio, Verstand) sino
extatica, o sea, basada en la intuicion (nous, intellectus). De este modo la
hermenéutica inspirada en el &nima es una hermenéutica poética, mantica y magica
que encuentra su objetivacion en el canto, la musica, el mito y la simbdélica, formas
todas de una primitiva filosofia proveniente del inconsciente. Sobre diosas inspiradoras
— Gracias o Carites- ha de notarse que pertenecen al contexto de los misterios
eleusinos, en los que la figura de Dionisio ocupa un lugar relevante, hasta que en la
época homérica aparezcan como hijas del dios patriarcal Zeus. La ligazon de Hermes y
su hermenéutica de la vida al inframundo matriarcal de las Carites, o bien al
supramundo celeste de Zeus, no es insignificante, puesto que se trata de dos
experiencias fundamentales de la vida expresadas en dos lenguajes diferentes: en el
primer caso, la vida aparece totalizada en su sentido envolvente matriarcal; en el
segundo caso, la vida es interpretada en su significado abstracto.

La bipolaridad hermenéutica, en donde el lenguaje materno remite a la
naturaleza se fundamenta sobre un /ogos cata syntheken o logos cata jarin o
sea, como /ogos vital y comunitario. Esa interpretacién (supuestamente)
<<obscura, irracional, misteriosa>> reino en parte hasta la Epoca Pre-

moderna. Sin embargo, cuando la interpretaciébn del mundo es aprisionada

2L bid. p. 21-22.
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mediante el lenguaje conceptual, propio de la filosofia occidental que alcanza
su maxima materializacion en la Epoca Moderna, debido que el lenguaje es
<<reflexivo, logico, coherente, lacido>>, entonces el /ogos se eleva a lo
abstracto, a lo cosico, en la medida que aprisiona la interpretacion y explicacion
del mundo en leyes légicas, que olvidan la dialéctica correlacional entre la
totalidad del ser.

La logicidad racional alcanzard su maxima expresion en la Epoca Moderna
cuando la naturaleza es objetivada para su explotaciéon, dominio y control,
rompiendo todo dialogo vivo entre el hombre y la naturaleza. Esto se refleja
cuando el lenguaje univoco de las ciencias naturales triunfa, siendo la Filosofia
Analitica, el Positivismo Loégico del Circulo de Viena, sus maximos
representantes; quienes reducen el lenguaje a meras proposiciones cientificas,
las cuales expresan objetos verificables en la experiencia. Estas proposiciones
son verdaderas=cientificas o falsas=acientificas.?> Por ende, el pensamiento-
lenguaje soOlo es valido, en la medida que se alza como lenguaje cientifico,
anulando las expresiones culturales, artisticas, la tradicion historica, que
interpretan el mundo desde las disciplinas sociales, por que carecen de validez
cientifica, debido que no pueden demostrarse por métodos cientifico-
matematicos.

Wittgenstein repara en dicho asunto, pretendiendo en /nvestigaciones
Filosoficas religar el lenguaje conceptual con el lenguaje de la vida. La razon
epistémica cede su lugar a la razon vital.?®> Wittgenstein busca rescatar el
sentido total del lenguaje como un /ogos conjugado en diferentes y
diferenciados juegos linglisticos, en cuyos usos se constituyen los significados
como unidades de sentido, gracias a los equivocos semanticos. El lenguaje
materno reaparece como fundamento del lenguaje artificial y cientifico. Por lo
que el lenguaje ordinario se entrelaza a través de un /enguaje analogo al

abstraer el lenguaje wnivoco, a partir de juegos linglisticos que se conjugan en

2. Las proposiciones lingiiisticas se dividen en proposiciones indicativo-declarativas sobre cosas

verificables y determinantes de valores sobre proposiciones imperativo-emotivas.

2 En el Tratactus-Philosophicus, Wittgenstein trata de erigir un lenguaje ideal, segin el patron de la
ciencia pura, al plantear la relacién entre el pensamiento y la realidad, a partir del pensamiento humano.
La realidad sera interpretada de la razén-pensamiento que sélo sea <<aprensible>> por el pensamiento
racional y cientifico como objeto. El lenguaje es copia-reflejo de la realidad en su estructura légica.
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lo concreto. Wittgeenstein concebira al /fenguaje analogo como protolenguaje
en la medida que se redefina en la pluridemensionalidad de las jugadas y usos,
contra todo significante objetivador, univoco. El lenguaje vuelve a ser medium
de comunicacion y mostracion que interpreta una realidad multisemantica. Por
lo que los simbolos, las palabras poéticas, las metéaforas, las notas musicales no
se reducen a un lenguaje conceptual, I6gico y cosico; sino que existen niveles
paradigmaticos de interpretacion. Por ejemplo, para Nietzsche, la tonalidad
musical puede mostrar lo dionisiaco, lo voluntativo, la <<<<parte obscura>>
irracional que constituye también al ser humano.

Asi, el austriaco sefiala los diferentes lenguajes, como los lenguajes artisticos,
los lenguajes religiosos, los lenguajes éticos, en contra de todo wnivocismo
linglistico, cientifico o perteneciente al positivismo l6gico, que en algun
momento formaron parte de este. El lenguaje ya no es demostrativo; si no
mostrativo de la accién comunicativa. Por lo que la hermenéutica aparece como
dialogo vivo y constante en el devenir humano. El lenguaje es la apertura
ontodialégica del hombre con su mundo. Partiendo que el <<misterio, lo
oculto, lo inconsciente >> es cooprincipio fundamental que mueve al ser
humano, contra toda racionalidad l6gica, coherente, heredada de la tradicién
ilustrada.

Heidegger habia advertido sobre la logizacion racional del mundo, el cual,
este se hace objeto de conocimiento, se interpreta y se transforma desde el
lenguaje wnivoco cientifico-matematico, negando en gran parte el lenguaje
mostrativo, que permite interpretar el mundo desde distintos marcos
interpretativos, como el lenguaje simbdlico, metaférico, el lenguaje poético,
paradigmatico, teniendo niveles de interpretacion mas profundos. Un ejemplo,
es como el pensamiento occidental ha interpretado y representado a la

naturaleza como simple objeto de explotacion y dominio. MaClelland escribe:

(..) gran parte del racionalismo contempordneo no parece representar
psicoanaliticamente a la naturaleza, como la <<huida de la madre>>, huida temerosa
que encuentra su expresion en las sociedades industriales protestanticas, las cuales
basarian su gran despliegue técnico-cientifico en la culpabilizacién de lo matriarcal-
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femenino y la supercompensacion de esta represion en una actividad de dominaciéon de
al Madre Natura, en su doble sentido de galicismo y control de la realidad.?*

Pienso, que el ser humano es un ser ontodialégico, esto implica que tiene la
facultad de dialogar, mediante los diferentes <<juegos del lenguajes>> (tanto
del lenguaje demostrativo=cientifico-matematico, como del lenguaje
mostrativo=simbdlico), los cuales le permiten conocer, comprender y <<estar
en el mundo>> desde una conciencia mas enriquecedora de experimentar la
vida.

Por lo que, la razon phronética es determinante para mediar ambos
lenguajes, en donde, tanto el lenguaje wnivoco, como el lenguaje equivoco
puedan dialogar entre si, buscando estructurar un /enguaje analogo-dialogico,

como un lenguaje distinto de interpretar la realidad.

2% McClelland, Social Theory and Social Structure, Glencoe, 1949, p. 125.

McClelland ha psicoanalizado nuestro lenguaje cultural en referencia a la identificacion del arquetipo
<<padre>> y sus valores, existiendo un rechazo a lo matriarcal-femenino. La representacion del logos
que objetiva, y penetra falico-agresivamente en las leyes de la Naturaleza, lleva a esta a vaciar de sentido.
Segun el autor, la razon moderna representa psicoanaliticamente la <<huida de la madre>>.
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CAPITULO VII: LA HERMENEUTICA ANALOGICA COMO
PROPEDEUTICA
EN EL DIALOGO INTERCULTURAL

7.1. Latemporalidad analdgica y la ética, como condicién de

posibilidad de <<estar en el mundo>>.

Las mismas opiniones reaparecen periodicamente
entre los hombres no una vez, ni dos,

ni unas cuantas,

sino infinitas veces.

Aristételes, Metereologica l, 14.

Es determinante la interpretacion de la categoria de tiempo. Si bien Kant
pensé que el tiempo es una /ntuicion a priori, como facultad inherente a la
percepcion del mundo,® esto no implica que el tiempo como categoria no ha
sido <<medida, interpretado, comprendida>> desde un determinado contexto
socio-cultural-historico. O sea, la forma como interpreta la categoria de tiempo,
el pensamiento premoderno es distinta como la interpreta el pensamiento
moderno 0 el pensamiento posmoderno, dicha interpretacion del tiempo situa al
ser humano dentro de una cierta <<apropiacion>> del ser, que le permite
posicionarse dentro del mundo y pueda edificar una cierta teleologia existencial
que le remita axiolégicamente a la interpretacion simbolico-cultural de la Figura
del Mundo en la que vive.

El pensamiento moderno al romper con el pasado, se deslinda de la
conciencia y de la tradicion historica. EI hombre moderno se siente arrojado a
un tiempo vacio dentro de un mundo que se le presenta completamente nuevo,
el cual paraddéjicamente no lo siente <<como suyo>> y en el /nstante que
piensa que se lo <<ha apropiado>> mediante la transformacién y dominio
cientifico, este conocimiento ya caducd, por que ser moderno implica estar

siempre con un pie en el futuro, desvaneciéndose la temporalidad presente. Por

! Chomsky piensa que existen estructuras innatas en los procesos cognitivos de la mente humana, la cual
esté disefiada tanto para resolver problemas, como tiene sus propios limites cognitivos. .
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otra parte, en el pensamiento premoderno existe una circularidad temporal. El
tiempo <<siempre esta siendo>>, es la repeticion de <<siempre lo mismo>>.
La mirada hacia el tiempo futuro se vuelve miope, ya que sus horizontes de
comprension temporales se acotan en la repeticion de <<siempre lo mismo>>.
El presente se experimenta desde un tiempo pasado, donde existe una inercia
al no-movimiento temporal. Mientras, en el pensamiento posmoderno se
deconstruye el tiempo real por la simultaneidad temporal, en la medida que el
tiempo se bifurca en multiples temporalidades; existen tantos tiempos, como
sean posibles. Se repite la paradoja de Aquiles y /a Tortuga sobre <<la
fragmentacién temporal>>. EI movimiento no existe, y por ende, el tiempo se
desvanece. 2

Las posturas anteriores, perciben al tiempo desde alguna fragmentacion
temporal, negando cualquier condicion de posibilidad de apropiacion temporal
de forma prudencial, la cual permita confluir analogamente el tiempo pasado,
con el tiempo futuro, sobre un tiempo presente.

Siguiendo la linea heideggeriana en Ser y Tiempo, el dasein (ser ahi), se
proyecta sobre un <<poder ser>> que es <<siempre sido>>, desde una
historicidad finita y no totalizadora. El dase/n tiene la potencialidad de develar
al ser desde su historicidad, y desde su relatividad historica, negando cualquier
desocultamiento total del ser. Esto permite que exista un dinamismo temporal
en la desocultacion del ser, conjugando el misterio como condicién de
posibilidad para interpretar al ser de distintas formas. Por lo que el tiempo no
puede concebirse ni solo como un tiempo circular, ni solo como un tiempo
lineal, ni como meros tiempos simultdneos.

Por lo que es importante deconstruir de forma analdgica estas
temporalidades. Les llamaré temporalidades univocas a las temporalidades que

<<ocultan-desocultan>> al ser mediante la percepcion de sélo un tiempo

2. A'su vez, el espacio es otra intuicion a priori determinante en el sujeto cognoscente para la percepcion
y conocimiento del mundo. Tanto el tiempo y el espacio se correlacionan dialécticamente. A su vez, la
interpretacion de cdmo <<se experimenta, se vive>> el espacio se correlaciona con la Figura del Mundo.
A grandes rasgos. En el pensamiento premoderno, el espacio se interpreta como un “espacio sagrado”. En
el pensamiento moderno, el espacio se desacraliza. Las ciudades son simbolo de centros financieros y
econdmicos. En el pensamiento posmoderno, paraddjicamente, el espacio se reduce a una PC, sin
embargo se multiplica espacialmente, por ejemplo, puedo viajar virtualmente a Florencia, desde un café
Internet. .
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determinado. Por ejemplo, bajo la temporalidad de pasado-presente se
interpreta al ser en la época premoderna. La temporalidad hacia futuro sitda al
ser en la modernidad. A su vez, llamaré temporalidades equivocas a la
deconstruccion del ser, mediante la percepcién multitemporal y multiespacial de
la temporalidad posmoderna. Desde mi pensar, tanto las temporalidades
univocas, como las temporalidades equivocas conllevan a la estatizacion, o
peor aun, a la deconstruccion total en la interpretacidon (<<ocultamiento-
desocultamiento>>) del ser, por que el ser no se sita en ningun tiempo, ni
espacio.

Es necesario encontrar un justo medjo que permita mediar entre el tiempo
pasado, el tiempo presente y el tiempo futuro, al que nombraré tiempo
analogico, el cual tenga la posibilidad de moverse entre los tres tiempos, sin
permanecer estatico en ninguno de ellos tres. A su vez, tampoco, deconstruya
el tiempo mismo. Asi, el tiempo analogico permite re-memorar la historia y la
tradicion, sin olvidarse del futuro, desde un tiempo presente diacronico.

El tiempo analdgico vinculado con una razon prudenciaf permite que la
interpretacion de <<ocultamiento-desocultamiento>> del ser, sea de forma
dindmica, sin olvidarse de la memoria histérica, y a la vez, permite vislumbrar
que existe la esperanza como temporalidad futura.

Lo anterior implica, el tiempo analogico recuerde y rememora tanto los
logros, como las desgracias que ha vivido la humanidad. Por ejemplo en la
Epoca Premoderna, el ser humano vivia en una estrecha vinculacion con el
universo. Sin embargo, se regia por el designio de los dioses. En la Epoca
Moderna se descubre la cura para la rabia. Sin embargo se crea la bomba
atémica. Cada época interpreta el ser desde sus estructuras culturales que
remiten a una Figura del Mundo determinada dentro un tiempo y espacio
cultural determinado.

Desde mi pensar, la Hermenéutica Analogica puede proponer un dialogo
intercultural, a partir de un tiempo analogico que le permita interpretar al ser

desde una temporalidad diacronica-abierta. Por lo que la Hermenéutica

* . La razon prudencial, permite mediar y estructurar diversos discursos, desde la otnologicidad del ser, al
apoyarse sobre prudencial, el cual no es sordo, ni ciego a Otras manifestaciones culturales.
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Analogica se presenta como una metodologia, una epistemologia, la cual
permite estructurar una hermenéutica ontolégica con miras a una ética, como
forma de actuar y <<estar en el mundo>> dentro de un tiempo y un espacio
determinado y concreto.

Si retomamos el pensamiento de AristOteles, él asume una Etica de /as
Virtudes. Critica el intelectualismo socratico-platonico, debido que la idea del
Bien descansa sobre un plano metafisico-idealista. Para el estagirita, la
construccion del bien se construye a partir de la actividad humana. Identifica el
saber y la virtud, el areté y el logos, dsea, existe una dialéctica correlacional
entre la accion y el habito que permiten desarrollar el areté, permitiendo que el
ser humano actualice sus potencialidades y se <<perfeccione>>, proyectando
su areté sobre la dimension practica en el terreno ético-social. En palabras de
Nietzsche: “Haz de convertirte en lo que eres”.

Se puede decir, la Etica Aristotélica pretende alcanzar un conocimiento
préactico-filoséfico, en donde el ser humano se defina como un ser ético. Desde
mi pensar, ontolégicamente todos los seres humanos somos iguales. Sin
embargo, la accién ética es lo que diferencia a unos seres humanos de otros.
Como pensO Heidegger, el ser humano, también es tiempo La eticidad del
hacer humano se alcanza mediante la accién, lo que implica, tener una forma
de situarse y de estar en el mundo.

El ser aristotélico, es un ser de accion. El ser humano no es un ser ético, sino,
es sujeto de eticidad. Por lo que existe una estrecha vinculacién entre el actuar
del hombre y su entorno social. Asi, el ser humano alcanza el areté, en la
medida que contribuye a la construccién del bien social, en detrimento de su
propio bien individual. Es posible cuando la phronesis, permite al hombre a
discernir y actuar conforme a lo justo, con vistas a exigencias mas generales. A
su vez, la nocién de epikeia es indispensable, ya que esta media entre lo
general y lo particular. Asi, a partir de la construccion de un saber ético se
construyen axiolégicamente los habitos y las acciones, gracias al conocimiento
de la epikeia. Aristételes piensa, el obrar humano es imperfecto, pero sélo a
través de la reflexion y el didlogo se puede encontrar el justo medio, 6sea se

encuentra la phronesis en el actuar humano para alcanzar el ideal griego del
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areté. La ética y la politica se articulan en el pensamiento de Aristételes, quien
define al ser humano como un zoon politikon, condicion necesaria en la
construccién del bien social. El zoon politikon es un ser necesariamente
dialogante. ElI lenguaje permite el consenso racional-emotivo entre los seres
humanos.

Por su parte, la Hermenéutica Analogica conlleva una metafisica
hermeneutizada o una Diafilosofia, debido que se construye sobre un saber
préactico a través de un conocimiento ético. Por lo que existe una construccion
interpretativa del hacer y del ser del hombre. Por lo que existe una
construccion diacrénica de cada Figura del Mundo, contra toda imposicion
ideoldgica, negando asi, cualquier esencialismo metafisico del Bien y de la
Verdad, a la manera del /ogocentrismo occidental que erigido los universales
vacios, a partir de un esencialsimo metafisico, negando los contenidos
particulares propios de cada Figura del Mundo.

Surge la pregunta obligada: ¢Qué relacion existe entre el tiempo analogico, la
ética y la Hermenéutica Analogica? En primer lugar, se niega cualquier
esencialismo metafisico para la imposicidbn monolitica de cualquier Verdad, sea,
esta epistemoldgica, ontoldgica, ética o estética, debido que existen limites en
el conocimiento, en la interpretacion y en la comprension del ser, el cual se
<<oculta-desoculta>>.

La Hermenéutica Analogica propone una deconstruccion analogica que no
deconstruya totalmente la metafisica, ya que es “una mediadora entre el trozo
de misterio y de razon conjugados que es la metafisica. Y nos da otra cosa mas
importante. Nos insta a aplicarla a lo concreto. Esto se ve en quienes han sido
hombres de lo concreto y practico. Es a veces una metafisica que nos
sobrecoge, nos desconcierta; porque muestra un rostro humano, esta orientada
al hombre, a servir a esa utopia de la justicia por la que se debe luchar tanto.
En ese sentido, la hermenéutica propicia una metafisica que va de la mano de

la ética”.*

*. M. Beuchot, “La Hermenéutica como mediadora entre la metafisica y la ética” , en Perfiles esenciales
de la hermenéutica, México, UNAM 2002. p p. 63.
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El ser dialécticamente se <<oculta-desoculta>>, permitiendo la construccién
dinamica interpretativa del conocimiento y del saber humano, gracias al dialogo
como movimiento dinamico. Y es precisamente el misterio, lo que permite que
el ser humano quiera seguir <<desocultando>>, develando e interpretando el
conocimiento del ser. Asi, cualquier Figura del Mundo se construye
diacronicamente desde un contexto historico-social determinado, la cual no se
puede fundamentar sobre metafisicas ciegas, solipsistas y soberbias. Para no
incurrir en lo anterior, es indispensable pensar al ser, desde un tiempo
analogico, que permita recordar los horizontes que ha vivido la humanidad,
rememorando su pasado, su historia. Y a la vez, se proyecte hacia futuro desde
un presente vivido. Ahora bien, en tiempos de globalizacion es indispensable re-
pensar sobre una ética global que no niegue las particularidades de cada
cultura, pero que pueda vislumbrar un bien global colectivo.

Por lo que comulg6 con Beuchot, respecto a una Etica Positiva de la Vida, la
cual permite no deconstruir metafisicamente la ética. Sin embargo no se erige
sobre esencialismos metaéticos univocos, ni tampoco tiene el riesgo de caer en
anarquismo éticos, ya que esta mediada por una Metafisica Analogica.

A la vez, retomo el pensamiento aristotélico, el didlogo permite descubrir y
construir el bien social, en miras a un principio positivo de vida, gracias que se
apoya sobre una razon phronética, permitiendo que exista tanto una autocritica
cultural (por ejemplo, genocidios, guerras, marginacion, explotacion, etcétera),
como una retroalimentacion cultural, que permita hermeneutizar la metafisica,
debido que el dialogo intercultural permite seguir avanzando en el <<oculta-
desocultamiento>>, a la vez que permite un saber practico con respecto a la

interpretacion del ser.
7.2. El lenguaje analogico

Fran K. May arguye que existen dos formas de lenguaje que explican el
mundo. El primero corresponde al lenguaje como sistema de signos y

significados, el cual remite al lenguaje univoco, con una sintaxis unidimensional

al servicio de las proposiciones cientificas, que estan sustentan el aparato
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tecnocientifico, ya que expresan objetos verificables de la experiencia. Dicho
lenguaje pertenece a la tradicion de la Filosofia Occidental que se fundamenta
sobre el cogito cartesiano, al instaurarse este como mondlogo pensante. El
segundo lenguaje del que aduce Mayr, es el lenguaje natural, simbdlico y
comunicativo, el cual es polisemantico en la medida que no se agota en la
interpretacion  wunivoca del significado; sino que existen diversas
interpretaciones equivocas en torno al significado.

Esto es, en el primer lenguaje, el ser puede ser interpretado de forma
sintagmatica, unidimensional, desde la wnivocidad l6gica, reduciendo la
interpretacion del ser a légica de la identidad, es el caso de la ldgica
parmediana, la cual identifico el ser con el pensar, en la medida que sélo lo
cognoscible, lo aprehendido, lo interpretado puede ser pensado y objeto de
conocimiento, a partir de la wunivocidad del ser, de forma ldgica, coherente,
racional que la Filosofia Occidental construyd. Si afladimos que Occidente eleva
lo visual como la maxima categoria epistémica, nos lleva a dilucidar, por ende
que, la Figura del Mundo Occidental se estructura sobre el modelo de una
cultura visual-racionalista y atemporal,® 6 sea, lo visual-eidético® ha servido de
para la construccién epistemoldgica y ontolégica de la realidad; relegando poco
a poco la percepcion, el conocimiento y la interpretacion del ser, desde lo
cualitativo-auditivo’. Asi, el misterio, lo simbélico, lo criptico, lo dionisiaco, al no
poder se aprehendido mediante la légica del concepto es relegado de la
interpretacion racional del mundo.

En Mayr, la segunda forma del lenguaje, es el lenguaje simbdlico, el cual se
puede analogar con la logica heraclitiana, en la medida que existe un devenir
tanto en el ser, como en el pensar, ya que existe un constante dinamismo
l6gico, lo que le permite al /ogos (dia) logar consigo mismo, permitiendo que se

interpreten niveles més profundos del ser, de forma paradigmética.

5. Me refiero a atemporal, debido a la idea de progreso-indefinido, el futuro se desvanece en aras del

propio progreso, que se inicia con el Pensamiento Ilustrado.

® . La Filosoffa Occidental se construy6 su lenguaje sobre la Idea, la cuél, etimoldgicamente proviene del
griego idéa, nombre que corresponde al verbo id¢iv (=ver ). Id¢éa (Cidea”) equivale, etimolégicamente a
<<vision>> (cfr. el latin videre [= <<ver>>]; - vid es la raiz tanto de idciv como de videre). La idea
griega remite al aspecto 6 a la figura que ofrece una cosa al verla. “ldea” es entonces tanto, el ek asoecti
de ka cias, como elk hecho de verla. Cuando se acentu6 lo ultimo, la idea, designé lo que se <<ve>> de
una cosa cuando se contempla cierto aspecto de ésta.

" . Ver capitulo I, apartado 2.
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Para Niezschte, existen dos formas de interpretar la misma realidad,
existiendo dos tipos de lenguaje. La primera forma, es la forma apolinea,
principio transfigurador de la realidad, el cual remite al principio de
individuacion y al principio de identidad. La segunda forma, es la forma
dionisidca, que remite a las “fuerzas obscuras que surgen del inconsciente (...)
de la embriaguez, la que se aduefia de los bebedores, la que apresa a las
gentes arrebatadas por la musica y la danza, la que es propia de la locura, que
él inspira a quienes no lo han honrado como conviene (...) En Dionisos se
contiene la noche madas profunda, el abismo del ser, tan terrorifico como
inaccesible en si. Dionisos representa la alianza misteriosa entre el hombre y las
fuerzas obscuras de la naturaleza”.® Dos formas de interpretar el ser, a partir
de dos lenguajes, los cuales, paraddjicamente vinculan dialécticamente al
hombre con la totalidad del mundo. Sin embargo, es escindida por la Filosofia
Griega.

Se puede decir, la Filosofia Occidental se erige sobre la l6gica del concepto, el
cual estructura gran parte del pensamiento Occidental, alcanzando su punto
algido con la Filosofia Analitica y con el Positivismo Logico. Witttgenstein
aunque pertenecid al circulo del Positivismo Ldgico, concede otras condiciones
de posibilidad linglisticas  para acceder a la interpretacion del  ser,
proponiendo al /enguaje analogico como protolenguaje en la construccion
epistemoldgica y ontoldgica del mundo, a partir de los <<juegos del
lenguaje>>. Su tesis, existen una multiplicidad de <<<juegos posibles>>, en
donde el lenguaje se utiliza de acuerdo a ciertas condiciones pragmaticas, por
lo que, estos juegos, a su vez, tienen un cierto parecido de familia, utilizando
analogias o semejanzas entre los signos, revelandose estos mediante una
intuicion concreta, adquiriendo los <<juegos del lenguaje>> multiples matices,
gracias a la mediacién de un /ogos conjugado, analogado este bajo diferentes y
diferenciados <<juegos linguisticos>> constituyendo asi, los significados como
unidades de sentido. Esto es posible, cuando existe la mediacibn de un
lenguaje analogo, a partir del cual se abstrae el lenguaje wnivoco para

determinar los fines y los limites del lenguaje. Por lo que, el lenguaje ya no

® | F. Nietzsche, El Origen de la Tragedia, Alianza, Madrid 1985, p. 15.
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interpreta y determina el ser, de forma matematizada, cuantificada,
manipulable (univoca); si no, adquiere la interpretacion del ser, matices muy
distintos al fijar y vincular el lenguaje desde la fuerza vital de la existencia. Por
lo que, confluye en el /lenguaje analogico, un sentido antropolégico, en la
medida que el lenguaje se vincula con la existencia y la vida del ser humano.
Esto implica, el lenguaje es mostrativo, siendo un lenguaje mas vital.

La Hermenéutica Analogica se apoya sobre los parecidos de familia
wittgensteinianos para mostrar la analogia en los diferentes <<juegos del
lenguaje>>, que refieren a cierta interpretacion epistemoldgica y onto-
dialégica del ser.

Dicha interpretacion se construyen sobre un didlogo constante que re-
interpreta al ser, mediante una Metafisica Analogica, permitiendo, primero,
negar la deconstruccion metafisica del ser. Segundo, no seguir fundamentando
la interpretacion del ser, sobre una <<metafisica absolutista>> que solo
conlleva la miopia de una verdad, monolitica, absoluta.

Asi, el didlogo sirve como mediacion dialéctica, entre la metafisica y el /ogos,
en la medida, que no deconstruye el ser mediante los <<juegos linglisticos>>,
ni niega la dinamisidad ontoldgica del ser. No en vano Heidegger insistia en la
aletheia 6 <<desocultamiento del ser>>, esto implica que no se muestra al ser
en su totalidad, por lo que existe un principio dinamizador mostrativo. A su vez,
existe un principio de comunicabilidad en el ser. O sea, en la medida que el ser
se muestra, por medio del <<ocultamiento-desocultamiento>>, este no se
demuestra, ni se puede <<aprehender>> en su totalidad, a través de la légica
del concepto.

Se puede decir, el principio de mostracion y el principio de comunicabilidad
sirven en la construccion de la Metafisica Analogica, en la medida que
muestran, ensefian, comunican el ser®, a partir de un <<dinamismo vivo>>, el

cual se apoya sobre una razon prudencial, que conoce, interpreta, comprende

%, Un ejemplo, en todas las culturas se han creado sonidos musicales. La misica existe como expresion

comunicativa, que puede ser hacia los dioses, 0 entre los propios hombres. La intencionalidad que tiene
la musica en cada cultura es lo particular; lo universal es la misma musica. Si al escuchar misica de otra
cultura, esta nos muestra que en ella misma existe algo que nos identifica como humanos, a pesar de las
distancias geograficas, culturales, simbdlicas, etcétera, entonces se puede hablar de que se realizan los
principios de comunicabilidad y mostracion. A su vez, nos ayuda a comprender y experimentar el mundo
de formas méas humanas y menos arrogantes.
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mediante los diferentes <<juegos del lenguaje>> lo analogo en el ser, contra
toda univocidad monolitica 6, peor aun, contra la deconstruccién metafisica que
proclama la Filosofia Posmoderna, permitiendo construir una Diafilosofia, que
conoce, interpreta y dialoga, debido que busca hallar lo analogo, lo semejante
del ser en lo diverso, mediante los parecidos de familia wittgeinsteinianos. Para
Beuchot, la semejanza es dinamica ya, “que se capta por un mecanismo
conceptual muy propio del hombre, casi innato o a priori, una especie de
intuicion de las conexiones de las cosas a pesar de su fragmentariedad; se
analiza de modo que se vean sus grados y sus limites, y se argumenta
dialéctica o retoricamente para sefialar con efectividad esos grados y
limites”.'® Se correlaciona lo semejante con lo diferente, en donde el fragmento
se vincula con la totalidad.

Esto implica, el pensar cientifico se deconstruye limitrofemente, a la vez, la
deconstruccion analogica de la metafisica es media por una Hermenéutica
Analogica, que piensa e interpreta al de forma intuitiva, vivida, reflexiva; de
forma prudencial, permitiendo que hermenéuticamente que el ser se
enriquezca diacrénicamente, existiendo wuna liga tensidnante entre el
<<ocultamiento-desocultamiento>>lo que permite que exista un didlogo
constante en la interpretacion metafisica del /ogos. El lenguaje univoco,
cientifico busca hallar lo analégico en el lenguaje plurisemético-simbdlico
mediante un lenguaje analdgico, en donde el ser se retroalimenta

dialécticamente de ambos lenguajes.

7.3. El simbolo-icénico como mediacion

La hermenéutica es el arte de la comprension, interpretacion y traduccion
tanto de un texto, como de un contexto histérico-socio- cultural. Hermes, el
dios griego, mensajero entre los dioses y los hombres, entre “las divinidades
masculinas del Cielo, y las femeninas de la Tierra, entre los amos y los

esclavos, entre los vivos y los muertos. Hermes se reveld en el transito del

10 M. Beuchot, Las caras del simbolo: el icono y el idolo, Caparrés editores, Espafia 1999, pp. 23-24.
La neurociencia ha demostrado que el cerebro humano tiende a ordenar el conocimiento de forma a
priori.
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mundo-agon agro-aristocratico de Homero y Hesiodo al mundo-agora urbano-
comercial de la Grecia ilustrada y clasica como espejo del mundo griego, y en la
figura del Mercurio romano (merces. mercancia) se convirti6 en el dios del
comercio internacional y de los comerciantes. El mensajero alado de los dioses
y el guia de las almas quedoé asi representado, de forma bastante prosaica, con
una bolsa de dinero en la mano. En Grecia, habia aparecido también como
patron del engafio y del robo, es decir, del intercambio fraudulento de
mercancias. Su lenguaje-esencia oscilaba entre el simbolo lleno de sentido y el
signo vaciado de sentido”.* Hermes, el dios que cruza los limites. Es
mensajero de la palabra divina y de la palabra humana, camina entre las
tinieblas y la luz, quiza por eso dilucida, comprende el lenguaje y, otras tantas
oculta lo misterioso del lenguaje.

Se puede entender, entonces que la hermenéutica no se ampara bajo logica
unidimensional de signos univocos, susceptibles a la formalizacion matematica
del mundo, como pretendio la Filosofia Analitica, sino busca interpretar el ser,
desde su génesis, desde el origen, tratando de develar al ser, por lo que
necesita de la polisemia del lenguaje simbdlico, como interpretacion
paradigmatica del mundo, por lo que se apoya sobre el lenguaje materno, el
cual remite a la situacion y a la tradicion hermenéutica que culmina en el
lenguaje simbolico. *?

Se puede decir, el lenguaje analitico se sustenta sobre el analisis sintagmatico
que estructura los wuniversales vacios, mientras el lenguaje simbolo-iconico se
sostiene por el andlisis paradigmatico linguistico, permitiendo estructurar los
universales concretos 6 universales analogicos.**  El primero refiere a la
univocidad légica, esto es, se erige sobre una la l6gica de la identidad, siendo
esta unidireccional y lineal. Por su parte, el segundo al edificarse sobre un

analisis paradigmatico, estructura una /dgica analogica que no reduce la

1 F.K. Mayr, ob. Cit. p.328.

2. El circulo de Eranos encuentra el origen del lenguaje en la madre-mujer, tanto a nivel ontogénico
como filogenéticamente, como origen mito-légico, es decir a la vez afectivo y discursivo. Levy-Bruhl
analiza la configuracion simbolica en el lenguaje mitico, el cual reunifica la escision de la fisura hecha
por la pregunta-respuesta del origen; asi no se da la abertura del no-saber correlativo opuesto a la verdad,
caracteristico de la razén. .

13 Ppara Saussure, el analisis sintagmatico es horizontal o lineal, en cambio el analisis paradigmatico es
vertical y profundo.
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interpretacion del ser al principio de identidad; sino, la interpretacion del ser se
sostiene por una Hermenéutica Analogica. “El volver sobre lo mismo para
encontrar en él algo diferente es lo que en verdad posibilita el enriquecimiento.
Tal vez lo sintagmatico sea formalizador, pero lo paradigmatico es lo que
enriquece y sobreabunda de sentido. Y eso es lo que més interesa a la
hermenéutica”. **

Ahora bien, la Hermenéutica Analogica se inclina mas hacia la polisemia y
equivocidad linglistica mediante el simbolo-iconico, como formas de
interpretacion mas abiertas y menos wunivocistas y pretenciosas, como lo ha
hecho la Metafilosofia Occidental, mediante la estructuracion de los universales
vacios que sostienen el pensamiento occidental. Asi, el simbolo-icénico rompe
con la logica de la identidad mediante una /dgica analogica, debido que esta
encuentra las semejanzas-desemejanzas de forma analoga y distinta a los
diversos lenguajes simbdlico-culturales, teniendo la posibilidad de construir
universales concretos 6 analogicos, gracias que estan mediados
prudencialmente por la universalidad de proporcionalidad propia. Esto es, se
respetan las diferencias sintacticas, fonéticas, pero se busca lo propio de lo
humano, mediante la interpretacion simbdlica del signo como condicion de
posibilidad para el didlogo intercultural. “El simbolo favorece al didlogo. Surge
de un gesto dialogico en el sentido de dar espacio. Crece en el espacio que se
forma entre los limites de los dialogantes, pues el simbolo se da en el
entrecruce de los limite de sus dos partes. Toma su ser de lo que va quedando
como lugar de encuentro. Pero el simbolo también favorece el silencio, la
escucha. Da espacio para que se dé ese requisito del didlogo que es el silencio
de la escucha”.™ Precisamente esta dialogicidad-silenciosa nos lleva lentamente
y diacrénicamente al develamiento del ser, permitiéendonos sentirlo mas
proximo a nuestra experiencia vital.

Ahora bien, la Hermenéutica Analogica se fundamenta sobre una Metafisica
Analogica, la cual interpreta el <<ocultamiento-desocultamiento>> del ser

mediante el simbolo (misterio) y la razon (esclarecedora) como vinculacion

14 ;
. Ibid. p. 180.

15 - M. Beuchot “Tratado de Hermenéutica Anal6gica: Hacia un nuevo modelo de interpretacion”,

ITACA-UNAM, México 1997, p. 190.
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analoga entre ambas. La razon analogica  aclara el misterio sin
desontologizarlo. La negatividad del misterio se descubre mediante la
positividad del Ser (siempre oculto), <<circulo dialéctico>> que
diacronicamente devela al Ser, desde la reflexion del /ogos. Se logra una
dialéctica trascendental en la correlacién de analogia-simbolo, ya que interpreta
el <<ocultamiento-desocultamiento>> del ser.

La Hermenéutica Analdgica erige al simbolo-icénico® como mediador en la
<<ocultacion-desocultacion>> mediante la ausencia-presencia en la
fundamentacion de una metafisica hermeneutizada simbdlica-iconicamente.

Beuchot escribe:

(...) por eso los grandes metafisicos realizaban esa meditacién-mediacién de lo
simbdlico, para llevarlo al plano de lo conceptual, abstracto y universal, sin que
perdiera su riqueza sensitiva, afectiva y emocional. En efecto, el simbolo es algo
concreto y, por lo tanto, histérico; se da en la historia, aparece en un contexto cultural
determinado, pero contiene elementos universales, aspira a lo abstracto, y sélo llega a
su plenitud cuando ilumina no solo los sentidos, la imaginacion, y la emocion sino
también la inteligencia, la razén y la voluntad: en definitiva, a todo el hombre.’

El simbolo-iconico, paraddjicamente permite la interpretacion total del ser,
cargada, a su vez de gran misterio, lo que conlleva a descubrir el hilo conductor
de la union del ser humano, tanto consigo mismo, como de su mundo, debido
que la interpretacién simbdlica-iconica se realiza con todas las facultades
plenas, inherentes al hombre (razén, voluntad, imaginacion, libertad). Sin
embargo, surge, a su vez, del misterio oculto que guarda la razon humana.
Esto es posible, a través del tiempo analogico como momento dialéctico
negativo que permite acceder en el momento esclarecedor que experimenta el
sujeto con respecto al mundo. Sélo asi, él es capaz de tomar una direccién
plena en la vida, debido que el conocimiento lo hace experiencia vivida.

Es precisamente el misterio, el motor que lleva al ser humano a seguir

descubriendo y develando el sendero de la vida. En la medida que el lenguaje

16 Beuchot analoga el icono de Pierce con el simbolo de Ricoer, en la que ambos corresponden a la
analogia. Para Pierce, el icono se divide en imagen, diagrama, metéfora, cito: EI simbolo-icono es, pues,
el signo analogo por excelencia; es el cumplimiento de la analogicidad; es la realizacion de la analogia.
Ahora bien, la analogia es limitrofe entre la semejanza y la diferencia, entre la univocidad y la
equivocidad, aunque participa mas de esta Ultima. Tiene mas diferencia que semejanza. Pero las toca a
21117mbas en el limite de una y otra, ve hacia las dos partes”. (Tratado de hermenéutica analégica, p. 186.)

. Ibid. p. 75.
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simbdlico-iconico es polisémico y equivoco, contra el lenguaje wnivocista que la
llustracion edifico.

Desgraciadamente seguimos atrapados en la wnivocidad l6gica del
pensamiento cientifico-analitico vinculado este a la unidimensionalidad
econémica del sistema capitalista. La interpretacion de la realidad lo reducimos
a lo meramente economico, mediante simbolos paganos (dinero, <<culto al
cuerpo>>, Mc. Donald”s, Soy Totalmente Palacio, Coca~cola, etcétera); simbolos
sin niveles de interpretacion profundos, en la medida que no nos muestran
nada trascendente para nuestra existencia. Se dice, vivimos en la época del
logo, deconstruyendo el simbolo-iconico, ya que este tiende a desaparecer,
debido que, si como sujetos interpretantes perdemos la capacidad de
hermeneutizar paradigmatica y misteriosamente la polisemia simbolica del signo
y lo reducimos este, a una interpretacion superficial y vacia, entonces si
tenemos el riesgo de decosntruir metafisicamente el ser, y por ende aniquilar el
pensamiento humano.*®

Por otro lado, si rescatamos el pensar analdgico y dialéctico en la
interpretacion del simbolo-iconico como algo que muestra dialécticamente lo
explicito-implicito del ser; entonces el principio de comunicabilidad tomara
vigencia, tanto en el didlogo con otros lenguajes, como el lenguaje artistico, el
lenguaje religioso, el lenguaje poético, el lenguaje ético, etcétera como en el
dialogo intercultural, permitiendo re-descubrir la relacion ontolégica que existe
entre el ser humano y el ser. Siendo el simbolo-iconico potencializador del
mestizaje.

El simbolo-iconico permite desplazar los universales vacios mediante el
lenguaje analogico, construyendo contenidos particulares, en la medida que los
signos refieren a universales concretos, 6 universales analogicos. Entonces, el
simbolo-icénico es el mediador entre los diversos lenguajes y las diversas
lenguas, el cual es determinante para que el principio de comunicabilidad

funcione.

18 La”Cultura de la Imagen”, auspiciada por los mass meda, son mecanismos indispensables para que el
proceso interpretativo del simbolo se diluya, vaciando el contenido polisémico de estos.
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A su vez, el simbolo-icdnico es sinestésico, ya que tiene la capacidad de
correlacionar la percepcién sensorial (vista-0jos) con la percepcion auditiva
(escucha-silencio-misterio), permitiendo desarrollar la imaginacion, connatural a
la razon humana.

Es cierto, Occidente elevd el ojo, como sentido verificador de la
estructuracion y transformacibn de la naturaleza al lenguaje cientifico-
matematico; lo que condujo a edificar la Cultura de /a Imagen, propia de
Occidente, reduciendo la percepcion y conocimiento del mundo a la
unidimensionalidad logica, relegando los otros sentidos, a percepciones de
segundo orden, negando la bidimensionalidad epistemoldgica. Esto es, la
escucha quedo relegada, recordemos la frase: /as palabras se /as lleva el viento,
estas no pueden ser objeto de verificacion cuantificable. Asi, el simbolo-iconico
permite la apertura epistemologica, accediendo al ser por otros senderos que
han estado vedados por la tradicién occidental moderna A su vez, permite
deconstruir el dualismo cartesiano, re-unificando la parte racional y corporea,
en la medida que el ser humano tiene la capacidad de conocer e interpretar el

ser, de forma mas holista.

7.4. Diafilosofia intercultural

La Metafilosofia Occidental se erigio sobre un mondlogo, el cual estructuro
la palabra-poder, palabra muda, soberbia, univoca, la Unica capaz de
estructurar, segun ella metarelatos <<verdaderos>>, los cuales tienen gran
repercusion en cuestiones politicas, economicas, sociales, artisticas, éticas,
eroticas, etcétera. Fenomenoldgicamente, se puede observar, como las ciencias
naturales y las ciencias sociales (occidentales), son las que edifican los marcos
epistemoldgicos, ontoldgicos, axioldgicos, tedricos, aprioristicos que rigen el
pensamiento en los paises occidentales, como en los paises conquistados por
estos. Se sabe que la palabra se puede utilizar como, “instrumento de accién de

unos sobre otros, de seduccién y de persuasion”.’®  Palabra-poder que se

19 J.L. Pardo, “La escision en el ser”, en La Metafisica. Preguntas sin respuesta y problemas sin
solucion, Barcelona, Montesinos 1989, p.40.
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edifica sobre wniversales vacios, discurso de segundo orden, debido a la
unidimensionalidad l6gica y sintagmatica del pensar. Heidegger escribio en la
Epoca de la Imagen del Mundo, que el hombre interpretd y edifico el mundo
desde su propia Imagen (e/dos), mediante el lenguaje cientifico-matematico de
la unidad mono-lingtistica de la palabra-poder occidental.

Cornelius Castoriadis llama la clausura cognitiva, a la clausura solipsista del
mondlogo occidental, lo conllevd a la estaticidad l6gica y didlogica del ser,
negando la apertura epistemoldgica y dia-logica como condicion de posibilidad
en el <<ocultamiento-desocultamiento>> onto-teleoldgico del ser.

El dialogo y el mestizaje intercultural son determinantes en la no-
deconstruccion total del ser y, por ende en la negacion del estado nihilista y de
letargo que proclama la insignia postmetafisica de la muerte del pensar. So6lo
asi, es posible que Occidente pueda salir de su quietud epistemoldgica y de su
deconstruccion metafisica. “Nadie puede decir lo que sera de nuestra
civilizacion cuando haya conocido realmente diferentes civilizaciones por medios
distintos a la conmociéon de la conquista y la dominacion. Pero hemos de
admitir que este encuentro aun no ha tenido lugar en el nivel de un auténtico
didlogo. Esta es la raz6n de que nos encontremos en una especie de intervalo
o interregno en el que ya no podemos practicar el dogmatismo de una sola
verdad y en el que no somos todavia capaces de conquistar el escepticismo en
el que nos hemos metido.*

La palabra-poder occidental ha negado la génesis y naturaleza del lenguaje.
Holderlin escribié: “Somos una palabra- en- didlogo, desde el tiempo que hay
tiempo”. Esto es, el ser humano, es un ser dialogante, lo que le permite
descubrirse y conocerse a si mismo a través de los Otros. Por lo tanto, el
lenguaje es dialogico, no es monologico.

El dia-logo permite renacer un /ogos vivo, deconstruyendo la palabra-poder
(que es monolitica, impositiva, homogeneizante, univoca) por una palabra en
dialgo vivo, dindmico permitiendo la retroalimentacion de las diversas Figuras
del Mundo.

20 bid. p. 145.
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Esto es posible, cuando exista una deconstruccion analogica, que medie
prudencialmente la metafisica cartesiana y la equivocidad semantica
posmoderna de los ilimitados <<juegos del lenguaje>>, sustentandose sobre
una Metafisica Analogica, delimitando fronteras entre ambas posturas, debido
que éstas tienen el riego de encerrarse sobre posibles mondlogos interminables.
Se estructura asi, el discurso analogico que permite deconstruir el dominio de la
palabra-poder (univocidad linglistica), y de la equivocidad semantica, ya que
este discurso se estructura a partir de las palabras en didlogo mediante un
lenguaje analogico que buscan encontrar las diferencias-semejanzas mediante
la interpretacion del ser, esto es, a través de la Hermenéutica Analogica.

Por una parte, debe existir una phronesis interpretativa, 6sea, la traduccion
debe estar mediada prudencialmente, sin caer en <<traducciones literales>>,
debido que se tiene el riesgo de volver a erigirse un pensamiento univoco y

dominante de una cultura sobre otra. Castoriadis piensa:

(...) la traduccion (la trasposicion del sentido) conllevaria la restituciéon de todas las
connotaciones pertinentes de la segunda cultura a la primera —cosa que es imposible,
estrictamente hablando, y que solo puede plantearse como limite o ideal-. Eso no
implica de ninguna manera que todos los juicios sobre una sociedad extranjera — o
sobre la nuestra- son equivalente, que anything goes [todo vale]. La validez de los
intentos para comprender y reconstituir una cultura extranjera puede ser juzgada
segun el siguiente criterio: ¢en qué medida son capaces de otorgar un sentido a esa
otra sociedad, de abarcar la mayor cantidad posible de sus aspectos y dimensiones, y
de mostrar, de manera plausible, que existe una magma de significaciones imaginarias
sociales distintos del nuestro, que da cuenta de la organizacion especifica la sociedad
considerada, le permite una cohesibn y permanece detrds de las actividades
observablesy las oevres [obras] de los individuos que pertenecen?.?

Si retomamos el pensamiento de Castoriadis, la traduccion intercultural debe
fijar, delimitar fronteras, encontrar limites, tanto linglisticos como metafisicos.
“La universalidad depende aqui de la traduccién, pues la universalidad que se
alcance seré proporcional a lo que podamos traducir para el otro”,?* erigiéndose
universales concretos 6 universales analogicos.

La Hermenéutica Analdogica al fundamentarse sobre principios metafisicos

permite la interpretacion del ser se sostenga (metafisicamente), a partir de la

21 C. Castoriadis, “Modo de ser de lo Sociohistérico”, en Figuras de lo Pensable, Las encrucijadas del
Laberinto VI, México, Fondo de Cultura Econémica 2002, p. 271.
22 bid. p. 16.
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polisemia semantica, sin caer en traducciones Metafilosodficas unidimensionales
y/o univocas. Ni en traducciones equivocas de ilimitados <<juegos del
lenguaje>>, como pretende el pensamiento posmoderno, ya que se sostiene
sobre una Metafisica Analdgica, la cual mira a la Etica Positiva de la Vida,
principio ético que fundamenta la onto-teleologia del ser, dentro de una
temporalidad y contexto histérico-socio-cultural determinados.

Hermes, mensajero de los dioses, conoce la palabra divina, como la palabra
humana, por ende, se escabulle en los entrecruces, deambula por las
encrucijadas, al igual que la Metafisica Analogica, esta Ultima <<sabe>> que
existen limites en la interpretacion de las palabras, en la interpretacion del ser,
siendo una metafisica abierta al didlogo, dinamica, la cuél remite a una
sabiduria prudencial estrechamente vinculada con la razon analogica. Esto es, la
interpretacion del ser, se da a la manera de los parecidos de familia
wittgensteinianos, mediante la razon analogica, gracias al simbolo-iconico es
posible encontrar las semejanzas-desemejanzas interpretativas para acceder al
ser. Se necesita de la sabiduria prudencial, la cual permite encontrar y marcar
los limites del conocimiento. “Se puede concederse casi sin dudar que no hay
un metasistema que englobe a todas las culturas y de razon de ellas. Pero
también es posible conceder que desde la propia cultura —sin brincar a un
metasistema inalcanzable, por inexistente, y sin tener que erigir a la propia
cultura como totalmente universal, por que no es cierto- se pueden juzgar a las
demas culturas. De manera Dia-filosdfica, no Metafilosofica (esto es,
transversal, que atraviesa, como dice el dia-, y no superadora, que supera,
como indica el meta-). Por analogia. Para comprender algo no hace falta tener
que vivirlo (...) Asi, podemos acercarnos (segun cierta tradicion) a la
compresion de otras culturas y a la capacidad de evaluar sus cosas buenas y
malas, corregir las malas y compartir con ellas nuestras cosas buenas. Eso se
da en el quiebre categorial, en el horizonte epistémico, en el limite analogico de
las vivencias que se pueden acercar siempre mas y mas, aungue nunca

coincidan.?

2 M. Beuchot, ob.Cit. p. 18.
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Para Beuchot, “hay diversidades culturales, pero sin negar cierta igualdad
ética (analdgica)”?*. Sin embargo, el principio positivo de la vida esta presente
en todas las culturas, el cudl se puede aprehender también intuitivamente,
siendo este, un ejemplo de un wniversal concreto 6 universal analogico. Se
puede decir, entonces, que la ética y la politica se correlacionan en la medida
que la ética tiene una funcion social que se articula, a su vez, en una mediacién
politica en vistas a una posible interculturalidad.

Lo anterior hace posible el didlogo intercultural, ya que no existen verdades
monoliticas, sino las verdades se construyen mediante “la diversidad de
significado, diversidad de interpretaciones; pero no es renuncia a un algo de
uniformidad, de conveniencia en algo estable y reconocible, por gracia de lo
cual no se pierde la posibilidad racional (...) determinar o delimitar la
interpretacién sin cerrarla”.®® Permitiendo el dialogo intercultural erigir una
Dia-filosofia (dos 6 mas sabidurias).

La Diafilosofia permite re-plantear los modelos epistemoldgicos y semanticos.
del /ogocentrismo occidental. Si, retomamos el <<optimismo epistemologico
popperiano>> este indica un limite epistemoldégico del Proyecto llustrado,
entonces, necesariamente, existen otras categorias epistemoldgicas, semanticas
que interpreten al ser, desde otros y distintos niveles hermenéuticos.

A nivel epistemoldgico, se necesita apoyar sobre una epistemologia relativa,
siendo la phronesis el principio mediador entre el sujeto cognoscente y la
interpretacion de la realidad, apoyandose sobre la sabiduria prudencial para
estructurar verdades relativas, con sustento metafisico, sin caer en
anarquismos semanticos de lo <<politicamente correcto>> (todo vale). La
Hermenéutica Analogica aparece como mediadora, como “dimensién analdgica,
abierta a considerar varias propuestas de verdad interpretativa, de
interpretaciones validas, pero dentro de ciertos limites que se pueden precisar
de manera suficiente”. %

A su vez, el sujeto epistemoldgico conoce a través de todas sus facultades:

sentidos, razon, voluntad, imaginacion, libertad, creatividad, potencializando

?* Ibid. p. 54
M. Beuchot , ob.Cit. p. 39.
%6 - Beuchot M, ob. Cit. 47.
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sus capacidades intelectuales y cognitivas. A su vez, existe un limite
interpretativo en el conocimiento del mundo, el cual se contextualiza dentro de
un tiempo y un espacio determinados y concretos.

Las categorias semanticas son determinantes en la hermenéutica del ser, por
lo que la Hermenéutica Analogica desecha la univocidad (/ogocentrismo
occidental) y los equivocismos (posmodernos) semanticos, mediando, en gran
parte, por el simbolo-iconico, como una categorias semanticas indispensable en
el develamiento del ser. Asi, el simbolo-iconico se erige como categoria
semidtica, capaz de acceder al ser, de forma paradigmatica y profunda-
transversal. En primera instancia, el simbolo-iconico por naturaleza es
analdgico, lo que permite que el fragmento se correlaciona dialécticamente con
la <<totalidad abierta del ser>>, 0 sea, éste deja abierta la pregunta
hermenéutica del <<ser en su totalidad>>> mediante que el misterio se
encuentra en estado latente, manteniendo la palabra viva- silencio en el
<<ocultamiento-desocultamiento>>, conllevando a un didlogo abiertoy a la
escucha en el transcurrir diacronico para develar al ser, gracias que esta
mediado por el /enguaje analogico. Asi, “se usa la iconicidad, para poder
practicar el ascensio (ascesis, ascesis) sin rendirse y sin extraviarse, sabiendo a
partir del fragmento ( en esta época del fragmento) para llegar al todo, que no
renuncie a la universalizacion metafisica; y, por todo ello, simbdlica, esto es,
que tenga la virtud de reunir, de hacerse conocer, de poder convivir, en el
ambito de la ética y de la politica, con auténtico reconocimiento del otro y
solidaridad con él (no con las tolerancias farisaicas que tanto abundan ahora, y
que, en lugar de ser respeto auténtico —en la diferencia-, son falta de
conviccion y pose narcisista.?’

El simbolo-iconico al no acotarse sobre la wnivocidad hermenéutica, debido
que es polisemantico, tiene la posibilidad de la <<apertura ontolégica>>% en
la traduccion analdgica entre las culturas. Asi el simbolo-iconico funge como

nueva forma de acceder en el didlogo intercultural, gracias a un posible

27 1bid. p. 72.
%8 A través de una ontologia de sistema abierto.
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mestizaje intercultural,?

contra la palabra-poder unidimensional en que
descansa el pensamiento univoco,®® con limites metafisicos, que no desbocan
en la polisemia del equivocismo semantico posmoderno.

Por lo que la Metafisica Analogica es una metafisica dialogante, permitiendo
erigir la Dia-filosofia, 1a cual tiene sus origenes en la metafisica aristotélica; una
metafisica dindmica, abierta. La Diafilosofia niega la univocidad monolitica de
los universales vacios, proclamando el <<respeto a las diferencias>>, sin caer
en la tolerancia extrema® ya que mediante la sabiduria prudencial, interpreta
analogicamente al ser, conociendo y respetando las semejanzas-desemejanzas.
A su vez, también media los relativismos radicales, los cuales tienden a
atomizar y fragmentar las practicas culturales, encerrandose en su propio
monodlogo. Se puede decir, existe un limite en la traduccion y en la
interpretacion, a pesar de que “las interpretaciones sean potencialmente
infinitas, porque los significados lo son, la mente del hombre es finita y, si ha
de conocer algo, lo conoce en un segmento finito y aprensible de la
interpretacion. Ese &mbito lo determina el contexto, el marco de referencia,
que el hombre recibe sobre todo de la comunidad, en el didlogo de
interpretativo de los intérpretes.®?

La Diafilosofia no cae en sentimentalismos o deseos ya que esta custodiada
por una razon prudencial, razbn menos pretenciosa, pero si mas reflexiva y
mediadora que se vale de la intuicion, la cual permite el <<ocultamiento-
desocultamiento>> del ser, pero de forma prudencial y no soberbia, ni
omnisapiente, debido que recurre a los parecidos de familia wittgensteinianos.
Es asi, como la intuiciobn y la razon prudencial pueden relacionar las
semejanzas-desemejanzas de los diversos lenguajes, gracias al /enguaje
analogico. A la vez, permite un mestizaje intercultural que van transmitiendo,
conservando y comunicando nuevos conocimientos acerca del ser, y por ende

del hombre; accediendo a niveles mas profundos del interpretacion de la vida.

% | El mestizaje intercultural es valiosisimo. ;Qué hubieran sido de los griegos, sin la influencia de los
egipcios, de los babil6nicos?

% Si nos percatamos el pensamiento mitico-religioso es caracteristico de las culturas premodernas, y se
encuentran simbolos analogos entre ellas; por ejemplo, la tierra-como madre, fertilidad.

31 Latolerancia es un valor que fomenta el narcisismo colectivo, promovido por el pensamiento liberal
tardomoderno.

%2 - M. Beuchot, ob. Cit. p.39.
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Asi, “el paradigma surge en el marco de una comunidad y una cultura. Pero
tiene que hacerse de alguna manera conmensurable con el paradigma anterior
(...) Cuando se dice que la comunidad o las comunidades ayudan a determinar
esa adecuacion con la verdad de traduccion o de la interpretacion se alude a la
intersubjetividad.®

La intersubjetividad cultural no puede ser anarquica, debido que esta
custodiada por la razon prudencial. A la vez, la creatividad, es una facultad
indispensable para la /nterpretacion analogica del ser. Asi, creatividad y el
principio positivo de la vida (ontologia-ética, con miras a una estética) estan
estrechamente vinculados, debido que la creatividad es la vida misma de la
interpretacion, siempre y cuando exista un aparato critico, reflexivo, coherente,
prudencial, apegado a la tradicion, pero una tradicion dinamica (no estatica),
que re-memore y vincule el tiempo analogico, accediendo a una tradicion
heredada.

Si retomamos la Teoria de los Memes, esta nos muestra como la transmision
simbdlico-cultural es dinamica, y repercute obviamente en nuestros procesos
cognitivos. Sin embargo, la creatividad y la imaginacion permiten trascender
tanto los procesos cognitivos, como los caminos hermeneéuticos, partiendo de
una tradicion heredada, permitiendo un mestizaje intracultural, como un
mestizaje intercultural.

Para Ricoeur, el conocimiento del mundo, esta mediada por una condicidn
ontologica de la explicacion-comprension. Por lo que la hermenéutica
ricoeuriana, no solo parte de una subjetividad dentro de un contexto objetivo,
via <<intuicion eidética>>, de forma directa, si no, esta se da mediante una
fenomenologia hermenéutica,® la cual mediante el principio de
distanciamiento (<<puesta en paréntesis>>) y el principio de pertenencia
(<<realidad vivida>>) permite la interpretacion del mundo cobre sentido,

gracias a una integracion histérica, mediante un movimiento dialéctico entre

% - ibid. p. 43.
3% Ver capitulo 1, apartado 1.
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ambos principios (distanciamiento-pertenencia) accediendo que el sujeto
comprenda <<su mundo>>.3°

La interpretacion del mundo se da por los signos humanos que se depositan
en las <<obras culturales>>. Se podria decir, las culturas son libros abiertos, el
conocimiento de ellas, dialécticamente se da por una conciencia intencional y
por una interpretacidbn semiotica, esto es via directa-indirectamente. “La
metamorfosis del mundo, es también la metamorfosis ludica del ego™*® Esto
implica que, el principio de distanciamiento, permite distanciarse lo <<real
consigo mismo>>, ya que existe una mediacion entre la aprehension de la
realidad y el conocimiento de la ficcibn, y es la historicidad, la que esta
implicita en la hermenéutica cultural. A su vez, el principio de distanciamiento
permite diferenciar la comunicacion y la interculturalidad, en la medida que se
apoya en la mediacion hermenéutica de las propias culturas.

La dialéctica distanciamiento-pertenencia permite estructurar las condiciones
de posibilidad en el dinamismo hermenéutico cultural, lo que conlleva a un
dialogo intercultural.

El dialogo intercultural es urgente, pero un didlogo prudencial que permita
escuchar otras Figuras del Mundo distintas a la figura Occidental. Asi, la
Diafilosofia funge como propedéutica para el diadlogo intercultural, ya que busca
encontrar el equilibrio entre el universalismo y el particularismo cultural,
mediado por el simbolo analégico que se fundamenta sobre un conocimiento
relativo medjado por el sentido de la vista (simbolo) y el oido (interpretacion).
El dialogo es fundamental para dicha proeza.

En el dialogo se da una innovacion semantica, ya que existe una
creatividad en los <<juegos del lenguaje>=>, a partir de pequefias-unidades del

discurso, las cuales parten de las diversas Figura del Mundo, existiendo gran

% Ricoeur estd a favor de una Filosofia Positiva de la Vida, en contra de algunas filosofias

existencialistas negativas. El busca re-constituir el estado escindido del hombre y del mundo mediante el
<<reconocimiento de la trascendencia>> que se logra por el reconocimiento del misterio, lo que no
implica ser <<irracional, obscuro>>; si no, el misterio para el francés es lo que permite develar la
claridad-misteriosa-profunda y, precisamente en los simbolo se puede develar parte del misterio. Retoma
el método fenomenoldgico para aprehender la parte misteriosa del mundo, ya que la aprehension del
mundo esta suspendido en lo trascendente.
% - Ibid. p. 126.

Sin embargo, la neurofenomenologia afirma un innatismo cognitivo a nivel de procesos y
conciencia cognitiva. Sin embargo, los marcos epistemolégicos estan mediados por el contexto
simbolico-cultural.
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parte de equivocidad semantica (fragmentaria), contra toda univocidad
linglistica, correlacionando ambas analdgicamente se puede llegar a una
<<sintesis analogica >> la cual es diacronica, ya que el discurso en si mismo
es movimiento. Asi, el discurso conlleva en si mismo su propia re-
configuracién, lo que permite que exista una transformacion del mundo en la
praxis. ;Qué implica lo anterior?

En tiempos de globalizacién tardomoderna se necesitan re-estructurar y re-
pensar los modelos epistemoldgicos, axiolégicos, éticos, culturales que
mantiene el sistema capitalista, si no queremos seguir manteniendo las
estructuras de poder vigentes, y seguir aprisionados dentro de una légica de
vida que nos ha llevado a acabar ecologicamente a nuestro planeta. Si no
gueremos seguir alimentando xenofobias, racismos, violencia, guerras,
holocaustos, enajenacion. Y podamos recordar lo que realmente somos: Seres

Humanos. Ese es nuestro misterio.

169



CONCLUSIONES

Es cierto, la filosofia nos permite re-flexionar, re-pensar, re-plantear nuestro
entorno. Es como una antesala que nos invita a cruzar las barreras de esas
incognitas, a veces nunca resueltas, a veces nunca nombradas, pero siempre
latentes, esperando ser formuladas. Y en ese camino, arduo, dificil, pero
apasionante se tejen ideas, pensamientos, a veces no tan claras y claros, pero
gue nos indican, nos sefialan un poco mas sobre los diversos senderos en que
se bifurcan los conocimientos acerca del mundo, los cuales sélo necesitan ser
descubiertos. jEsa es la tarea del filésofo!

A la vez, he pensado que la reflexion filoséfica se encarna directamente en la
vida cotidiana, en la sociedad, se refleja en el comportamiento de las personas
de carne y hueso. Por lo que existe una correlacion necesaria entre la filosofia y
la sociologia. No se puede pensar la realidad sin conexion con la sociedad. Ni se
puede pensar la sociedad sin una reflexion filosofica. Si realmente, se busca
indagar lo que sucede a nuestro alrededor.

Es como el presente estudio, necesitd apoyarse en indicaciones de orden
socioldgico. Las preguntas salen a flote: ¢que impactd ha tenedlo los procesos
de globalizacién, en un mundo cada dia mas integrado? ¢;cdmo han acogido la
globalizacion las diversas sociedades? Aunque, se proclama que el mundo se
<<integra globalmente>>; ambiguamente se afianzan los localismos regionales
0 los atomismos culturales, existiendo una resistencia, a favor de las tradiciones
socioculturales, las cuales permiten fortalecer las identidades culturales ante la
inminente  homogenizacion y estandarizacion al servicio del capitalismo
tardomoderno al imponer estilos de vida, modelos culturales, modelos psico-
sociales, modelos erdticos, que invaden de forma vertiginosa todos los puntos
cardinales. Basta encender la television y observar como M7V se ha
globalizado. Entonces ¢donde han quedado los localismos regionales? Es cierto,
existen riots 6 movimientos contestatarios a la inminente globalizacion
tecnoecondmica; sin embargo sus formas de control son tan eficaces que
permiten extender y mantener los procesos de alienacion socio-cultural. A su

vez, los mass mediay el espacio cibernético son determinantes en los procesos
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de enajenacién, negando cualquier forma de <<interiorizacibn>> vy/o
<<concientizacion>> real de lo que implica en si la globalizacién. Asi, el
lenguaje medial o visual empieza a interpretar lo que sucede alrededor del

mundo. Arriaran escribe:

Hay que tener en cuenta que la recuperacion de identidades nacionales puede
desarrollarse como simulacros nostalgicos de una edad dorada. Esto es compatible
con la produccion mediética de la cultura y con las nuevas formas de dominacion (...)
solo se plantea la identidad como simulacro, como compensacién y ocultacion de un
proceso de racionalizacién y uniformacion (...) Para Gruzinski, los imaginarios
neocoloniales como los de hoy, practican la descontextualizacion y la desestructuracion
de los lenguajes, las mezcla de referencias, la confusion de los registros étnicos, la
ficcion y lo real, la multiplicacién de los soportes de la imagen.*

Sin embargo, desde mi pensar, estas formas de dominacién y control que se
globalizan vertiginosamente, no son posmodernas, si no, surgieron y se han ido
<<perfeccionando>> con el surgimiento de la ciencia moderna. Se puede
decir, entonces, la globalizaciéon actual no surge de generacion espontanea, si
no, tiene sus origenes en la modernidad y con ésta la expansion del /ogos
occidental.

La primera parte del presente trabajo analiza los principios fundantes de la
Metafilosofia Moderna. Esto es, el principio de subjetividad, la razon moderna 6
(razon instrumental), idea de progreso instauran y edifican los principios para
conocer, interpretar y (des)-vincularse con el mundo. Posteriormente, el
sistema capitalista se auspicia de estos principios para adecuarlos a sus
métodos de explotacion y control; los cudles siguen operando en la cultura
medial posmoderna, en pro de los intereses del mercado global.

Se puede ver, como el principio de subjetividad sigue operando; sin
embargo, se deconstruye el cogito cartesiano, lacido, coherente, lbgico,
racional, etcétera y se explotan las partes inconscientes del sujeto. Salen a
flote, los miedos, los complejos, los traumas, los cuales no estaban
contemplados en la antropologia moderna. Ahora se explotan las carencias, los

deseos ocultos, insatisfechos y las necesidades de los sujetos anhelantes. El

1. 'S. Arriaran, “Posibilidades de una modernidad no occidental”, en Filosofia de la posmodernidad,

México, UNAM 2000, pp. 200-202.
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mercado estd4 hecho para complacer a cada sujeto. Por lo que el principio de
subjetividad y el atomismo social se refuerzan.

La razén instrumental vinculado con la idea de progreso tecno-cientifico llega
a regiones cientificas antes impensables para la ciencia. La biotecnologia, el
bioterrorismo, la bioegenética, la cibernética etcétera son producto de este
avance tecno-cientifico, el cual indiscutiblemente remite a una légica econémica
determinada. La ecuacion se resuelve asi: se necesita deformar la conciencia
del ser humano mediante la introyeccion de un individualismo a ultranza;
mientras la tecnociencia crea satisfactores para apaciguar dicho aislamiento
social. Sélo asi, el mercado sigue operando y por supuesto ganando.

He de aclarar, no todos los hombres de ciencia estan al servicio de las
tecnoestructuras capitalistas, pero, si, gran parte, de los avances
tecnocientificos sirven para crear satisfactores que ha inventado el sistema
capitalista.

Por su parte, han existido cientificos que han replanteado los limites del
conocimiento cientifico. Heisenberg dijo que las leyes matematicas no son
leyes de la Naturaleza, sino las de un mecanismo muy concreto del
entendimiento humano. Por su parte, Popper critica el optimismo
epistemologico occidental; 6 sea, Occidente no es capaz de abarcar, ni de
dominar todo el conocimiento contenido del mundo, existen tanto limites,
epistemoldgicos, metddicos, semanticos, linglisticos, etcétera como cognitivos.
Retomo a Chomsky, quien piensa que las capacidades cognitivas del cerebro
humano estdn disefiadas para conocer, interpretar el mundo bajo ciertos
limites cognitivos. Esto es, cada especie tiene capacidades cognitivas
determinadas. Asi, el cerebro de un ratén esta disefiado para resolver ciertos
problemas. Homologando lo anterior, las capacidades cognitivas del ser
humano estan determinadas para resolver ciertos problemas epistemolégicos.
Siguiendo a los pensadores anteriores, se puede decir que la ciencia moderna,
(basada en ecuaciones matematicas) estd <<limitada>> en primera instancia
por procesos neurocognitivo, los cuales soOlo pueden adecuarse a ciertos
modelos cientificos, los cuales, a su vez, estan determinados por procesos

metadicos, racionales, semanticos, etcétera; negando cualquier Verdad Univoca
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Absoluta de un conocimiento omniabarcante acerca de las leyes que mueven el
universo. El conocimiento cientifico que Occidente proclamo como verdad
absoluta esta limitado tanto neurocognitiva como epistemolégicamente. Sin
embargo, la gran paradoja: iEl conocimiento es ilimitado!

Lo anterior me remite a los limites del conocimiento preconizado ya por la
Filosofia Posmoderna, en torno a la deconstruccion de la razén moderna del
Proyecto llustrado. La verdad univoca se deconstruye, a la vez, que existe una
deconstruccion metafisica del /ogos occidental. Los modelos epistemologicos y
ontologicos son suplantados por modelos interpretativos del mundo. No existe
una wnivoca verdad, sino existen interpretaciones ilimitadas de verdad,
descansando estas en equivocos semanticos. Esto es, cada quien tiene su
verdad, desde su muy particular punto de vista. Se deconstruyen los modelos
epistemoldgicos y ontologicos, mientras las ilimitadas interpretaciones son lo
anico que vale. Por lo que la pregunta obligada es: ¢hasta dénde se puede
mantener esta deconstruccidn epistemologica y metafisica del mundo?

Antes de contestar, he mencionado que existen limites en el conocimiento
del mundo. A pesar de estas limitaciones, la tecnociencia moderna como
posmoderna vinculada con el sistema capitalista sigue operando
vertiginosamente. Esto se ve reflejado en las innovaciones tecnologicas que nos
bombardean diariamente, y poco a poco invaden nuestra vida privada. La
tecnologia empieza a abarcar los rincones mas intimos de nuestra existencia.
Un botén de muestra, son las cirugias estéticas. La tecnologia ahora invade
hasta el cuerpo humano.

Ahora bien, esta tecnociencia posmoderna remite a un sistema econdmico
determinado, esto es, el sistema capitalismo de la tardomodernidad, el cual se
apoya sobre las <<tecnologias de lo inmaterial>> del capitalismo cibernético.
Por lo que el sistema econdémico capitalista + el avance tecnocientifico + la
deconstruccion epistemologica y ontologica del /ogos occidental dan como
resultado, no sélo una globalizacion econdémica, sino también cultural. Esto es
mucho mas facil, cuando los metarelatos econdémicos e historicos han caducado
desde la postura liberal. Si el sistema socialista fracaso, el capitalismo ha

llegado para globalizarse, por lo que éste se alza como modelo wnivoco
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econémico; mientras se auspicia del caos epistemolégico y ontoldgico, de
<<cada quien su verdad>> mediante los equivocos posmodernos. Sin
embargo, paradojicamente, estos, estan inscritos en la misma légica univoca o
unidimensional del sistema. ¢(Coémo salir del circulo vicioso, para crear una
dialéctica en espiral virtuosa?

Si nos remontamos a la Epoca Moderna (génesis se quiera o no de la
posmodernidad). Ya el filésofo espafiol Lanceros estudia que no existe un solo
modo de pensar la modernidad, sino existen varios modos de pensar las
distintas modernidades. Pero como lo dijo Habermas, el Proyecto llustrado del
capitalismo fue el que cobré mayor fuerza. Esto conllevé a que la modernidad
se encerrard sobre su propio monologo, a la vez, se negd a dialogar consigo
misma. Si rescatamos del olvido lo que las distintas modernidades han querido
decir, entonces podremos rescatar sabias verdades. Verdades que tienen un
fundamento ontoldgico. La modernidad necesita empezar a dialogar consigo
misma, si No seguira atrapada en su propio circulo vicioso.

Ya  Heidegger critic6 el pensamiento occidental debido que éste se olvido
del ser. Del ser como sentido, en detrimento de los entes, aprisionando a los
entes dentro del lenguaje cosico-abstracto. Por lo que el lenguaje se redujo a lo
meramente instrumental que define el mundo de lo cdsico, de lo cuantificado,
de lo medible, etcétera. Reduciendo la verdad de la existencia a la verdad de
las verdades cosicas; negando la comprension hermenéutico-antropoldgica del
ser humano, y olvidando el ser.

El negar fundamentos ontoldgicos del ser, es tan nocivo como validar el caos
epistemoldgico y ontolégico que pregona la posmodernidad. Es cierto se
necesita reconstruir el /ogos occidental, pero a través de una deconstruccion
analogica. La cual medie entre los wnivocos ontologicos y los equivocos
semanticos, auspiciada por un verdadero did-logo intercultural, edificando una
Diafilosofia, la cual se apoya sobre una epistemologia y metafisica analogica,
sin dejar al ser a la deriva 6 en el peor de los casos naufragando.

Asi, este dia-logo intercultural necesita estar mediado prudencialmente, si no,
seria un monologo sordo, en lugar de un verdadero dialogo abierto. No niego el

respeto a Otras culturas. Sin embargo, no todo lo que estas puedan decir, es
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valido. Esto es, si aceptamos absolutamente todo lo que las culturas expresen,
entonces el verdadero diadlogo se anula, ya que se crean solipsismos culturales
y se tiene el riesgo de caer en relativismos culturales. Lo cual tiene el riesgo de
poder justificar y validar las tradiciones, las acciones de las culturas. Esto es,
se valida entonces, la castracién de las mujeres musulmanas, hasta la cultura
expansionista y bélica de los Norteamericanos, promoviéndose, entonces los
relativismos culturales.

A su vez, el término de <<tolerancia>> promueve y fundamenta dichos
relativismos culturales; obviamente auspiciado por los liberales del sistema.
¢Coémo se llega a esto? Lipovetsky le nombra neoconformismo moral, esto es,
se trivializa la violencia, 6 sea, se da el mismo valor a una escena de guerra,
gue a una escena de deforestacion de bosques que a un comercial de una
pasta dental, 6 la promocion de una tarjeta de crédito, aniquilando el
pensamiento reflexivo, profundo, vivo, dia-légico. Es méas féacil tolerar que
comprender. Se puede formular asi: << se tolera, aunque no se soporte alguna
practica cultural, 6 a una persona>> afianzandose entonces, el atomismo
individual y cultural.

Asimismo la portentosa infraestructura mediatica es la que promueve la
tolerancia. A su vez que muestra y <<deforma>> cémo se debe vivir y dicta
los modelos culturales, auspiciada por la idea de la tolerancia. De ahora en
adelante, el mundo se contiene en un aparato televisivo a lo que Baudrillard le
nombra la Pantalla Total, los media son los nuevos <<gurus existenciales>>, y
el mundo debe <<aprender a tolerar>>.

Precisamente el didlogo es el que permite la autorreflexion, el
autoconocimiento y la apertura hacia el Otro. Aristételes ya habia pensado que
la construccion de la polis se fundaba sobre la multiplicidad del lenguaje,
tratando de correlacionar lo equivoco y lo univoco mediante un pluralismo
social, conciliando mediante sus analogias. Siempre y cuando se buscara
construir y alcanzar un <<bien colectivo>> en detrimento de un <<bien
individual>>. Esto implica que se busca comprender al Otro, mas no justificar

absolutamente todo.
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Ahora bien, si lo trasladamos en nuestra época, en donde el estado moderno
tiende a desaparecer, en detrimento de un <<estado global>>, entonces el
dialogo intercultural es potencializador para edificar y buscar un <<bien
colectivo global>>, no sélo humano, sino también planetario-ecoldgico. Esto
implica negar cualquier idea de tolerancia, sino, se puede caer en el extremo de
tolerar la destruccion ecolégica del planeta. Desde mi pensar, el didlogo
intercultural necesita apoyarse sobre una Etica positiva de /a vida.

Lo anterior es una tarea ardua y dificil de alcanzar, ya que la mediatizacién
satelital, esta creando una polis cibernética, la cual muestra e interpreta (en
muchos casos) el mundo a partir de imagenes vacias y mediatas, creadas por
empresas transnacionales para sus propios fines. Negando asi, la posibilidad de
escuchar e interpretar lo que Otras culturas nos pueden decir y nosotros
expresar el conocimiento también alcanzado, a Otras Culturas, aprendiendo
conjuntamente para un beneficio global. En tiempos, en donde la globalizacién
es inminente, no se puede rechazar re-pensar el diadlogo intercultural.

Por otra parte, pienso que la tecnologia en si misma no es buena, ni mala (si
es gque estos conceptos pueden ser universales y validos). Lo importante es el
uso que se le dé a ésta. Por lo que negar en su totalidad los avances
tecnocientificos, es negar el avance cientifico que Occidente construyd. El
espacio cibernético puede ser un vehiculo viable para conocer lo que sucede en
otras partes del mundo, promoviendo el conocimiento. A su vez, se pueden
crear otras formas artisticas, como el cyberart. También la clonacion puede
rescatar y clonar la capa de ozono, como las especies en peligro de extincion.

Pero antes que nada, se necesita crear una <<conciencia>> distinta, mas
abierta; ansiosa de conocer, de buscar comprenderse racional, como
emotivamente, esto es, otra forma de <<estar en el mundo>> de forma mas
integral. Por lo que es determinante encontrar distintos senderos de
interpretacion y comprension  del mundo. Por lo que encuentro en la
Hermenéutica Analdgica una propedéutica interpretativa que permite mirar con
otros ojos y escuchar de forma diferente; escuchar otras voces. Esto es posible,
debido que esta estd auspicia por el simbolo-icénico que permite

interrelacionar lo analogo, mediante los diferentes parecidos de familia, que
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permiten la apertura a la alteridad cultural, gracias a la mediacién anéloga del
fragmento con el todo.

Esto es, el simbolo-icdnico se nos muestra mediante la imagen (0jo), a la vez
podemos escuchar y comprender su interpretacion mediante la escucha (oido).
Lo que implica que el conocimiento sea multidimensional, 6 sea no solo se dé
de forma unidimensional, esto es, que no sélo se dé mediante lo visual 6 lo
auditivo, sino cargado de una fuerte sensibilidad-emotiva y racional que
contiene el icono-simbdlico; debido que el simbolo-iconico correlaciona no sélo
lo visual y lo auditivo, si no, desarrolla imagenes sensibles, despertando y
desarrollando nuestras capacidades cognitivas en conjunto. Asi, lo sensorial, lo
racional como lo emotivo se vinculan, ampliando los modelos cognitivos como
epistemoldgicos. Pero siempre bajo limitéis auspiciados por un saber
prudencial, el cual sefiala los alcances y las limitaciones fronterizas del
conocimiento humano. A su vez, el simbolo-iconico nos recuerda el misterio, y
por ende nos conduce al silencio, el cual nos permite contemplar al ser en su
mutismo dialogante, re-cordandonos la pequefiez humana.

Asi, la escucha como voz susurrante que devela y profundiza, que expresa y
escucha. La mirada, union entre el yo y el Otro, facultades y virtudes, nos
permite escuchar y mirar al Otro. A la vez, nos muestran senderos para
nuestro propio autoconocimiento.

No hay que olvidar que la cultura Occidental es una cultura visual. Mientras
existen otras culturas de tradicién oral. (Por qué escribo lo anterior? Debido
que tiene implicaciones a nivel de procesos cognitivos, debido que las culturas
de tradicidn visual desarrollan més las areas visuales del cerebro que las areas
del cerebro auditivas, y viceversa. Mientras, las culturas de tradicion oral
desarrollan las areas auditivas mejor que las areas visuales. Por lo que, si el
icono-simbolo- desarrolla las percepciones sensoriales-emotivas, esto nos
conduce que se de una maduracibn mas completa en todas las areas del
cerebro, conllevando a alcanzar mejores niveles de conocimiento, y por ende
de comprension.

Esto permite interpretar al ser humano, bajo una antropologia mas unitaria,

integral y humana, debido que se comprenden los procesos de conocimiento,
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desde una base también bioldgica, y no s6lo axiolégica. ¢Por qué escribo lo
anterior?

Es bien sabido por todos que Occidente erigié una antropologia exclusiva para
el hombre europeo, siendo este el <<hombre racional>>, lo cual, sirvi6 entre
una de tantas justificaciones para la expansion violenta del /ogos occidental,
debido que la racionalidad moderna tuvo la capacidad de desmitificar y
desencantar el mundo mediante el poder cientifico. Justificacion que niega la
facultad <<en uso>> de la razén,? de otros seres humanos, de otras latitudes;
negando asi cualquier posibilidad de conocimiento con Otros seres humanos de
forma horizontal, y por ende se clausura toda posibilidad dialégica intercultural.

Pienso, todos los seres humanos ontolégicamente somos iguales. Sin
embargo las distintas formas de como cada grupo cultural conoce, interpreta y
comprende el mundo es lo que diferencia a unas culturas de otras, esto nos
lleva a no caer en escalas axioldgicas de verticalidad distributiva. Si no, en cada
interpretacion del ser, descasa una interpretacion polisémica que se traduce en
los diferentes contextos culturales, los cuales no se acotan en la wunivocidad
logica; si no en la polisemia semantica, y es precisamente el icono-simbolo el
que permite tener una apertura hacia la alteridad. A la vez, el icono, en si
mismo “es gnoseoldgico, hace conocer, por ello es hasta ontologico, el mejor
ontélogo”.® Por eso, el simbolo-icénico nos permite develar al ser, sin dejar a
este ultimo en orfandad. Y es el didlogo en si mismo que niega cualquier
definicion absoluta y wnivocista de verdad, pero, apoyandose sobre una
Diafilosofia, esto es, no se puede dejar a la libre interpretacion del ser, sino
debe estar apoyada por una metafisica analogica que permita edificar una
dialéctica en espiral virtuosa para no seguir sobre el circulo vicioso, tanto del
monologo occidental, como de los atomismos culturales, si no, es retroceder a
la Torre de Babel; cada quien su lengua; cada quien su interpretacion y por
ende cada quien su verdad, destruyendo el propio conocimiento-dialogante. Asi,

la Hermenéutica Analogica al auspiciarse sobre el simbolo-iconico correlaciona

2, Para Descartes, todos los seres humanos somos iguales. Sin embargo, lo que diferencia a unos de otros
es el uso adecuado de la razén; siendo los europeos los que desarrollan de mejor forma dicha facultad.
% Beuchot, M, Las caras del simbolo: el icono y el idolo, Caparrds, Espafia 1999, p. 69.
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dialécticamente el fragmento con la totalidad trascendental del ser, 6 sea, las
diversas analogias permite interpretar al ser de forma abierta, dinamica.

A la vez, esta interpreta al ser de forma dinamica y abierta, apoyandose en
tiempos analogicos, que permiten recordar a través del dialogo intercultural las
diversas historias de los pueblos: sus memorias, sus tradiciones. Re-vivir un
pasado desde un presente, proyectdndose hacia a futuro, desde las vivencias
del pasado, aprendiendo y corrigiendo los aciertos, como los errores para
construir un mundo mas habitable y humano. Relaciono los tiempos analogicos
con el principio ricoeuriano de la identidad-ipseidad. Este principio permite
saber que el <<ser es>. Sin embargo el ser no <<es>> estético, ya que el
<<ser esta>> en constante cambio; <<es devenir>>, lo cual permite
descubrir las semejanzas y las diferencias entre las distintas interpretaciones
del ser. Lo anterior implica que existe un sustento onto-dinamico del ser, el cual
se conoce e interpreta de forma dial6gica y dialéctica en el devenir temporal.
Asi, el simbolo-iconico deja abierta la pregunta por el ser en el devenir
humano.

A su vez, la globalizaciébn es una condicién de posibilidad para construir y
mantener un dialogo hermenéutico del ser, gracias a la interculturalidad,
permitiéndonos construir un mestizaje cultural. Lo que nos puede permitir
reencontrarnos con Otras culturas, asi, como con la misma tierra.

Esto implica, no volver a copiar modelos epistemoldgicos, semanticos, ni
sistemas wnivocistas, como sucedid con las culturas no-occidentales al
reproducir modelos culturales provenientes de Occidente, lo que condujo, desde
mi pensar, a la propia deconstruccion del ser, ya que paradéjicamente, el ser
que se mostro a Occidente se a si mismo, a través de sus multiples copias.
¢Dbnde quedd la <<la originalidad del ser>>?

Pienso que el didlogo intercultural puede reconstruir al Ser, sélo, si se apoya

sobre una Dia-filosofia, es la Unica forma de rescatarlo del olvido.
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