Departamento de Filosofia

»

LOSOFIA

Afio 5, Numero 5, Octubre 2018

manidades

Revista de

' & TRICENTENARIA
4 Universidad de San Carlos de Guatemala

©
o
S
=
O
©
L

|




REVISTA DE FILOSOFIA

Ao V, Namero 5, Noviembre 2018

ISSN 2520-0410

Departamento de Filosofia
Facultad de Humanidades

Universidad de San Carlos de Guatemala
Edificio S-4, Ciudad Universitaria, zona 12, Guatemala, Guatemala, C.A.
Correo electronico: departamentofilosofia@usac.edu.gt

Departamento de Relaciones Publicas

Correo electronico: relacionespublicasfahusac@gmail.com

Teléfono: 2418-8613

Edificio S-4, Ciudad Universitaria, zona 12,

Guatemala, Guatemala, C.A.

Autoridades

M.A. Walter Ramiro Mazariegos Biolis

Decano

M.A. Erbin Fernando Osorio Fernandez

Vocal Primero

Dra. Maria Teresa Gatica Secaida
Vocal Segunda

Lic. Francis Ramén Polo Sifontes
Vocal Tercero

Profa. Josseline Paola Barrera
Vocal Cuarta

Profa. Sara Lépez Eguizabal
Vocal Quinta

Dra. lliana Cardona de Chavac
Secretaria Académica

M.A. Zonia Williams
Secretaria Adjunta

Licenciada Patricia Garcia
Directora del
Departamento de Filosofia

Licenciado Harold Soberanis
Director de la Revista de Filosofia

Consejo Editorial

Licenciada Patricia Garcia Teni
Licenciado Harold Soberanis
Licenciado Gutberto Chocon
Doctor Julio César de Ledn

Consejo Editorial de la
Facultad de Humanidades
Coordinadora

Licenciada Nanci Franco

Equipo Editorial

Dra. Elba Marina Monzén Davila
Coordinacién / Ediciéon

Licda. Maria lleana Alvarez
Disefo y Diagramacion

Los articulos publicados en esta edicion son responsabilidad de los autores.



Revista de Filosofia No. 05, Afio 2018

INDICE

05 Presentacion
Harold Soberanis

08 ¢, Qué es la Filosofia?
Julio César de Ledn

29 El joven sirgador del Volga
Margarita Estrada

44 El liberalismo primitivo, etapa entre el estado de
naturaleza y el estado social
Otto Alfredo Custodio

62 La educacion como ectipo
Sergio Custodio

89 Peter Sloterdijk
Patricia Garcia

102  Sobre los autores



Revista de Filosofia No.05, Afio 2018

La Revista de Filosofia es una publicacion del Departamento de
Filosofia de la Facultad de Humanidades de la Universidad de
San Carlos de Guatemala. Se publica anualmente y en ella se
dan a conocer los resultados de las investigaciones, ensayos,
ponencias, resefias de libros o articulos inéditos de los profesores
de dicho Departamento.

Su objetivo principal es generar ideas y contribuir con
aportaciones, serias y rigurosas, al debate actual sobre temas
de interés filosofico desde un enfoque eminentemente
academico.
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PRESENTACION

En la actual coyuntura que atraviesa nuestra patria, todos
debemos contribuir a encontrar las vias que nos conduzcan a
alcanzar la paz social. Que esta paz sea una realidad y no solo
un deseo, es una tarea en la cual todos estamos comprometidos,
cada quien desde su propia circunstancia y con los recursos que
tenga a la mano. Solo en la medida en que la paz se realice
podremos desarrollarnos adecuadamente.

La filosofia, como una disciplina humana que nace como
una preocupacion sobre el hombre y su entorno, no puede ser
ajena o indiferente a esta problematica. Por eso el Departamento
de Filosofia de la Facultad de Humanidades de la Universidad
de San Carlos de Guatemala, por medio de su Revista de
Filosofia, busca contribuir, alin de manera indirecta, a la reflexion
y discusiéon sobre estos problemas con el fin de encontrar una
posible solucion. Esto se hace por medio de los distintos articulos
publicados y en los cuales se abordan diferentes temas que, adn
cuando pareciera que no tienen relacion con nuestra realidad, lo
cual es erréneo, generan en el lector alguna reflexion al respecto.

De esa cuenta, la publicacion de la Revista de Filosofia
2018, ya la numero cinco, no solo continua con el esfuerzo de
los profesores y autoridades del Departamento de Filosofia por
mantener este canal de expresion filosdéfica, sino que busca
aportar los elementos necesarios que generen alguna reflexion
en los futuros lectores. En la medida en que cada persona piense
criticamente respecto a su entorno, se podra hablar de un
ciudadano responsable y comprometido con su pais.
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Iniciamos este numero con el articulo del Dr. Julio César
de Leodn, en el cudl su autor se pregunta Qué es la filosofia?,
interrogante fundamentalmente filosofica que busca explicitar la
naturaleza de esta disciplina. Esto lo realiza el Dr. de Ledn
haciendo un breve recorrido histérico de lo que los mismos
fildsofos han entendido respecto a su profesion.

Continuamos con el articulo El joven sirgador del Volga,
de la Licda. Margarita Estrada. A partir de una obra de arte, la
autora de este texto desarrolla toda una reflexion sobre las
condiciones del tiempo que nos ha tocado vivir, el cual se ha
tornado sumamente complejo e incierto, quiza mas que en otras
épocas. En todo caso, la finalidad de la Licda. Estrada es
hacernos reflexionar respecto a nuestro tiempo y su comprension,
cada vez mas dificil.

En el siguiente articulo titulado EI liberalismo primitivo,
etapa entre el Estado de naturaleza y el Estado social, del
licenciado Otto Custodio, su autor aborda lo que se conoce
como “liberalismo primitivo”, una etapa histérica de donde surge
el liberalismo clasico cuyos fundamentos se encuentran en las
obras de los fildsofos conocidos como contractualistas.

Le sigue el articulo del licenciado Sergio Custodio, La
educacién como ectipo, en donde su autor desarrolla un tema
por demas interesante. El concepto de educacion que se tenga
determina en gran medida la finalidad de la misma. Lo que
propone el licenciado Custodio es un concepto de educacion
como totalidad, lo que dara como resultado la configuracién de
seres humanos distintos, radicalmente opuestos a los que en la
actualidad pretende formar un modelo educativo ya agotado.
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Finalmente, tenemos el articulo de la licenciada Patricia
Garcia titulado Peter Sloterdijk donde su autora hace un breve
recorrido del pensamiento de este destacado pensador
contemporaneo. Al realizar este rapido recorrido, la intencion de
la licenciada Garcia es enfatizar el concepto de esfera en la
filosofia de Sloterdijk, concepto por medio del cual este autor
intenta comprender la época actual.

Como dijimos mas arriba, los diferentes articulos que
presentamos en este numero de la Revista de Filosofia, buscan
en Ultima instancia general algunas ideas con las cuales
podamos comprender nuestra propia realidad. Esperamos haber
logrado, aun minimamente, este objetivo. De ser asi, nuestra
tarea esta por demas recompensada. Si no, estamos como
siempre abiertos a la critica. Al fin de cuentas esta es la naturaleza
de la filosofia.

Lic. Harold Soberanis
Director
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¢, Qué es la filosofia?
Julio César De Ledn Barbero!
Resumen

La reflexion conduce a enfatizar cuales son las grandes
preocupaciones filosoficas. Hace referencia a tres intentos de
convertir la filosofia en otra clase de discurso (Descartes, Comte
y Marx). Defiende el caracter especulativo de la filosofia, asi
como su importancia en la formacion humana.

Palabras clave: Filosofia, ontologia, epistemologia, Descartes,
Comte, Marx.

Abstract

Reflection leads to emphasize the great philosophical concerns.
It refers to three attempts to convert philosophy into another kind
of discourse (Descartes, Comte and Marx). Defends the
speculative nature of philosophy, as well as its importance in
human formation.

Key Words: Philosophy, ontology, epistemology, Descartes,
Comte, Marx

La pregunta fundamental de esta conferencia ha sido
abordada infinidad de veces a lo largo de |a historia de la filosofia
occidental. El asunto que nos ha reunido aqui, entonces, no es
ninguna novedad. A la falta del atractivo de lo novedoso debemos

1 Conferencia dictada en el Departamento de filosofia, Facultad de Humanidades,
USAC, el dia 14 de marzo de 2018, en el Curso Sintdpico.
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agregar la diversidad de respuestas que pueden encontrarse al
respecto, lo cual es desconcertante para el no iniciado. Ademas,
suele decirse que esta cuestion de qué es la filosofia, es de suyo
un problema filoséfico. Ante esto cualquiera puede verse
invadido por la sensacion de que le estan tomando el pelo; y con
sobrada razoén.

De hecho, parece que lo primero que un estudiante de
filosofia oye o lee es que la cuestion de qué es la filosofia es una
preocupacion importante de la misma filosofia. Al menos fue lo
que yo escuché en las aulas de esta Facultad hace afnos como
estudiante del Departamento de Filosofia. Incluso tuvimos un
profesor que un buen dia nos dijo: Vean sefiores, yo tengo ya
varios anos de estar aqui y nadie ha podido decirme en realidad
qué es la filosofia.

l. ¢Qué es la filosofia?

¢, Qué es filosofia? El término mismo “filosofia”, ha dado
pie a que se escriban muchas paginas tratando de establecer el
significado que pudo haber tenido en la antigliedad. Basicamente
se reconocen dos corrientes: una que sostiene la idea de que el
término no tuvo otro significado que el que se le daba en el
lenguaje comun; otra, que sostiene que el término fue mas alla
del significado vulgar, que se enriquecid y adquiri6 nuevos
matices.

La postura que enfatiza el significado comun del término
“filosofia” se ha quedado con la referencia a un amor por la
sabiduria. Con ese significado lo registré y utilizé Herddoto y
también Tucidides. Para Heraclito, lo mismo que para Pitagoras
y Cicerdn, el término “fildsofo” significé amigo de la sabiduria, en

9
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oposicién a sofdés, que hacia referencia al poseedor de la
sabiduria. Este sentido vulgar o comun de filosofia como amor
por la sabiduria, como ocurre con el uso descuidado de cualquier
vocablo, se vio mezclado con términos tales como sabio, sofista,
fisico y fisidlogo.?

Un significado mas técnico surgié en el momento en que
por filosofia se entendié un saber tedrico relacionado con la
razon de ser de todas las cosas, es decir, un ejercicio
eminentemente racional orientado a explicar el mundo. Esto
ocurrio a partir de la obra de Platon y Aristoteles. Este énfasis en
el ejercicio racional, teorético, significd ir mas alla de simples
descripciones contenidas enlas primeras narraciones mitolégicas
y cosmogonicas. Dicho de otro modo, en el momento en que la
metodologia cambid de descriptiva a tedrico-explicativa, surgio
la filosofia tal como la hemos conocido en Occidente, como el
esfuerzo racional por encontrar y plantear explicaciones respecto
al hombre y al mundo. Esto, por el puro anhelo de saber, por el
mero gusto de hallar respuestas. Cosa que un filésofo como
Aristoteles nunca puso en duda pues, para él, todos los hombres
tienen por naturaleza una tendencia a conocer.

Sin querer ya hemos establecido uno de los obijetivos
que se propone alcanzar la filosofia: explicar el Universo, el
mundo. Esto quiere decir que a la filosofia no le interesan partes
concretas del mundo, sino el mundo en cuanto totalidad.

Es alas ciencias alas que corresponde acorralar pedazos
de la realidad; agrupar seres concretos y emprender la tarea de
elaborar explicaciones focalizadas en su respectiva parcela.
Pero este conocimiento, denominado cientifico, producto de la

2 Ferrater Mora, José, Diccionario de filosofia, Alianza Editorial, Madrid, 1984 (52.
ed.), vol. 2 E-J, p. 1176.
10
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observacion, de la experimentacion, precisamente por ser
particular no puede confundirse con la filosofia, cuyas
preocupaciones son todas de indole universal. Como bien lo ha
expresado Ortega: Universo es el nombre del tema, del asunto
para cuya investigacion ha nacido la filosofia... y sigue diciendo:
Entiendo por Universo formalmente “todo cuanto hay”. Es decir,
que al filésofo no le interesa cada una de las cosas que hay por
si, en su existencia aparte y diriamos privada, sino que, por el
contrario, le interesa la totalidad de cuanto hay 'y,
consecuentemente, de cada cosa lo que ella es frente y junto a
las demas, su puesto, papel y rango en el conjunto de las cosas.?

Esta tarea gigantesca de arremeter contra la totalidad
del Universo tan sélo armados con la débil lanza de nuestra
razon hace parecer al filésofo como un raro Quijote, mas raro
que aquel que confundia molinos de viento con gigantes feroces.
Pero es solamente eso, una mera apariencia. Porque considerar
el mundo como una totalidad, ver el Universo en su unidad, es
algo intrinseco a nuestra condicion humana. No podemos, por
amor a nuestra propia existencia, sino pensar que aquello a lo
que nos enfrentamos es un mundo, un todo con unidad. De
hecho, la palabra “mundo” significd, para los griegos, el conjunto
de todas las cosas. Ese conjunto de todas las cosas, el kosmos,
era, a la vez, un todo perfectamente ordenado.

Kosmos vino a ser, asi, el orden del ser. El orden de todo
lo que hay. Y aunque, a veces, se hizo una diferencia entre
mundo sensible y mundo inteligible, siempre se llegd a reconocer
al ser humano como el punto desde el cual ambos mundos se
diferencian y en quien se fundamentan a modo de coincidencia.

3 Ortega y Gasset, José, ;Qué es filosofia?, Revista de Occidente, Alianza Editorial,
Madrid, (42. reimpresion revisada), p. 61-62.

11
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Ahora bien, ;cémo se acomete esa descomunal tarea de
reflexionar sobre el todo que es el Universo? Para empezar, se
acomete sin presupuestos. Sin presupuestos porque ni siquiera
sabemos qué es lo que hay. Sin presupuestos porque ni siquiera
tenemos garantia de resolver el problema de lo que hay. Y aqui
tenemos otra diferencia entre filosofia y ciencia.

El cientifico entiende como problema algo que debe
tener solucion. Cientificamente hablando, no existen problemas
insolucionables. El fildsofo, por el contrario, suelta amarras y
zarpa sin saber si hallara o no una solucion, un puerto al que
arribar. Y no lo sabe porque su capacidad racional podria resultar
insuficiente para abordar tan inmensa dificultad. O no lo sabe
porque el ser mismo podria resultar huidizo, hurafio y como
entregado a jugar a las escondidas.

El discurrir filoséfico tampoco puede partir de los datos
de los sentidos, de las informaciones que nos traslada nuestro
sistema sensorial. Porque lo que captamos y que esta alli, que
aparece ante nosotros y luego ya no, que ahora se nos presenta
asi y en otro momento se nos presenta asa, ha de estar
sustentado por algo perenne y seguro que no se da a nuestros
sentidos y que, en consecuencia, es necesario buscar. Ya Platon
se encargo de poner en forma elegante, incluso simpatica, la
diferencia entre apariencia y realidad, entre el sery el no ser.

Su famosa alegoria de la caverna le era util para ensefiar
a sus oyentes cuan frecuentemente caemos atrapados por
ilusiones, cuando de lo que trata la filosofia, como labor teorética,
es de abrirse paso entre la marafia de sombras para atrapar el
ser, asi en singular, tan huidizo.

12
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Es esta tarea ontoldgica la que explica el hecho de que
en filosofia las preguntas siempre empiecen con un ¢qué es...?
Nada mejor que este ¢qué es...? para enfatizar el caracter
universal de las preocupaciones filosoéficas. Porque no se trata
nada mas de inquirir por el qué es aquello concreto que se perfila
en nuestro horizonte como la montafia que percibimos o las
estrellas que brillan en la noche sobre nuestras cabezas, como
si solo hubiera cosas como estrellas y montanas. No. También
hay cosas como la justicia, la verdad, el conocimiento, el bien, el
mal, la libertad, la responsabilidad, el poder, los valores, etc.,
etc., etc. De todo ello hemos de preguntarnos ¢ qué es? ;Qué es
la justicia? ¢qué es la verdad? ;qué es el conocer? ¢ qué es la
libertad? Y otras tantas cuestiones, todas las cuales inquieren
por el ser.

Ahora bien, el problema del ser nos remite a otro asunto,
el asunto del conocer. Lo que implica indagar sobre la naturaleza
del conocimiento, sobre las posibilidades del conocimiento, igual
que sobre sus fuentes y sus limites. Capitulo aparte merece la
cuestién de la metodologia merced a la cual obtenemos el
conocimientoy la que atafe alas justificaciones que fundamentan
la verdad de nuestras proposiciones, hipotesis y teorias.

Mencionar el problema del conocimiento nos conduce al
corazon de las intimas preocupaciones de la filosofia dado que
conocer implica, de alguna manera, capturar el ser. Asi, nuestra
razén ha de estar en capacidad de alzarse con el ser o, por lo
menos, ha de estar en capacidad de coincidir con él. Quienes
afirmaron que el conocimiento significa aprehension del orden
del ser, dieron origen al realismo. Quienes, por el contrario,
sostuvieron que el orden del ser no es sino el orden de la razon,
dieron pie al idealismo. Pero también los hubo que sostuvieron

13
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que lo unico confiable es la razén misma y sus contenidos. Con
ello dieron origen al racionalismo. Otros, por su parte, hicieron
inclinar la balanza hacia el ser en tanto coincidente con las
percepciones que del mundo tenemos, cultivando asi una
posicion empirista.

Estamos en la médula de la filosofia al mencionar estas
dos grandes cuestiones: la del ser y la del conocer. Ontologia y
epistemologia, me parece a mi, que son las dos grandes
cuestiones para las que la filosofia ha nacido.

Il. El rechazo hacia la filosofia

Ahora bien, ¢por qué ocuparse de estas cuestiones?
¢qué justifica el que hagamos de la filosofia objeto de nuestro
interés? ¢ No abundan, acaso, razones para no entregarnos a la
tarea dereflexionarfiloséficamente? Pues silas hay. Examinemos
algunas de esas razones esgrimidas en contra del cultivo de la
filosofia. En este examen utilizaré ejemplos concretos extraidos
de la misma historia de la filosofia.

Como las caracteristicas de la reflexion filosdéfica resultan
perturbadoras, la actitud comun es el rechazo hacia la
especulacion filosoéfica. Se afirma que no va a ninguna parte,
como si se tratara de una bicicleta estacionaria en la que hay
movimiento, pero no desplazamiento. Actitud que no es exclusiva
de personas practicas, desesperadas por no ver la luz al final del
tunel. No. No.

En los pasillos de la historia de la filosofia podemos
encontrar individuos que después de dedicar afios a la
especulacion filoséfica se derrumbaron, invadidos por el
desencanto y la desesperacion.

14
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Que un no iniciado experimente rechazo hacia lo que no
conoce, es algo comprensible. Lo tragico es que alguien que ha
transitado por los caminos de la filosofia termine por arrepentirse
de su misma andadura y de un brinco atraviese fronteras hacia
una geografia intelectual distinta. Pero casos asi los ha habido.
Veamos.

1. Si pienso, luego existo. Pero no como filésofo

Que yo recuerde, Descartes fue de esos que, de tanto
esperar respuestas claras, inconfundibles, fueron tragados por
la desilusion y el desencanto. Habia recibido una sélida formacion
en toda la filosofia que le antecedi6. Conocia muy bien a los
griegos y a los latinos, tanto como a los medievales. Los jesuitas
que lo educaron le proveyeron la mejor formacion que se podia
lograr en los ambientes europeos. El, como aventajado alumno
que era, supo aprovechar tan efectivo sistema educativo y se
hizo de una erudicién notable.

No obstante, Descartes arribd a la conclusion que el
saber que se le habia transmitido carecia de auténtico
fundamento. Dijo en su obra mas celebre, El discurso del
método, que: (...) la filosofia nos da el medio de poder hablar de
todas las cosas y de que nos admiren los menos sabios (...)*

Ademas, sin importar que las mejores y mas grandes
inteligencias se hayan dedicado, a lo largo de las centurias, a
cultivar la filosofia, afirmo: (...) a pesar de ello nada quedaba
fuera de discusion, libre de duda (...) Consideré las innumerables

4 Descartes, Discurso del método, Meditaciones metafisicas, Reglas para la
direccion del espiritu, Principios de la filosofia, Estudio introductivo, andlisis de las
obras y notas al texto por Francisco Larroyo, Editorial Porrda, S. A, México, 1977 (5.
ed.), p. 10.
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opiniones que acerca de una misma cosa pueden tener los
sabios, vi que todas ellas se encuentran con frecuencia muy
lejos de la verdad y desde aquel momento creia falso, o por lo
menos, todo lo que se presentaba a mi inteligencia aun con el
caracter de verosimil.®

Este filosofo francés del siglo diecisiete llegd a afirmar,
en el punto mas hondo de su desesperanza: (...) ya en el colegio
aprendi que nada por raro y extravagante ha dejado de ser
defendido por algun filésofo.® Llegd a pensar que la filosofia no
era mas que un mar agitado de contradicciones y preguntas sin
fin. Como buen conocedor de la filosofia antigua y medieval
arrib6 a la desconcertante conclusion de que en el terreno
filoséfico lo que un individuo afirma, otro lo niega y lo que este
niega, aquel lo afirma.

Frustracién por no encontrar ideas claras y distintas; por
no contar con verdades indubitables ni respuestas categodricas y
exactas, Descartes decidid dedicarse a viajar para ver si
encontraba en algun lugar del globo la clase de soluciones que
anhelaba. Eso si, gran parte de los viajes los hizo enlistado en la
milicia. Primero con el ejército de Mauricio de Nassau y, después,
con el de Maximiliano de Baviera, estuvo en Bohemia, Hungria,
Silecia, Alemania, Holanda e ltalia, entre otros lugares. Mientras
viajaba también se dedic6 a estudiar matematicas, surgiéndole
una pasién pronunciada por este tipo de conocimiento.

Sin lugar a dudas, este amor intelectual por los nUmeros
condujo a Descartes a exigirle al pensar filoséfico el mismo tipo
de evidencias que el razonamiento matematico esgrime, y la
misma clase de conclusiones propia del terreno numérico.

5 Ibid.,p. 11-12.
6 Ibid., p. 14-15.
16
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No satisfecho con haber hojeado el ultimo libro que le
quedaba, el libro del mundo, se tumbo abatido dispuesto a poner
en tela de duda todo aquello que habia aprendido de sus
maestros, libros y viajes.

Quiero adelantar aqui un juicio muy personal: es posible
que aquellos que llevaron adelante el movimiento revolucionario
en Francia, en 1789, se vieran imbuidos del espiritu cartesiano.
Si asi fue tenemos en ello una explicacion al ataque frontal de
que fueron objeto las humanidades clasicas durante los
acontecimientos que siguieron al 14 de julio. De hecho, fue
Condorcet quien fragué la que se dio en llamar la sustitucion del
viejo sistema educativo por uno mas cientifico, mas técnico. Se
eliminé todo lo que habia constituido la columna vertebral de la
educacion formal en Europa hasta ese momento. Asi pues, a
partir sobre todo de 1794, nada de literatura clasica, nada de
lenguas clasicas, nada de logica y retérica y, por supuesto, nada
de filosofia, en el ambito de la educacion formal. La Revolucion
Francesa rindid, asi, un claro tributo a la decepcion cartesiana.

La cuestion es que, ante la sustitucion de todas las
instituciones que promovio la Revolucion (toda revolucion es
rompimiento y abandono), y de cara al progreso imparable que
se suponia esperaba al género humano, las humanidades fueron
consideradas como un adefesio inutil, y su cultivo una verdadera
pérdida de tiempo.

Como es facil ver, el desprecio por las humanidades, y
particularmente por la filosofia, no es cosa de ahora. Se trata de
actitud surgida juntamente con la modernidad. Lo que pasa es
que a nosotros siempre nos llegan tarde las modas, las ideas,
las consecuencias de lo que ocurre en el viejo continente.

17
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Desde el siglo diecisiete la actitud cartesiana se ha
repetido constantemente. Sobre todo, en estos tiempos en los
que el hombre practico parece dominar todos los ambitos.
Apoyado, por si hiciera falta, por el modelo educativo por
competencias, nacido en los talleres de la Toyota en Japdn, y
que considero responsable de la muerte lenta que padecen hoy
las disciplinas humanisticas. Estos tiempos, son tiempos en los
cuales el para qué me va a servir es la interrogante que la
mayoria tiene en la punta de la lengua. Tal practiconeria ignora
las preguntas fundamentales relacionadas con la vida, con lo
humano, con el sentido de la existencia.

A Descartes se le puede disculpar por la fascinacion que
sentia por la exactitud matematica, pero las excusas de nuestros
contemporaneos son pobres monticulos desde los que se
pretende despreciar el cultivo de la filosofia. Lo sorprendente, y
a la vez lamentable, es que en el seno mismo del mundo
académico haya personas que no comprenden la importancia
de las humanidades y, en concreto, de la filosofia.

Yo mismo escuché personalmente a un rector universitario
(de una de las varias universidades que funcionan en nuestro
medio) decir que el atraso y pobreza de nuestro pais es culpa de
las humanidades. Y continu6 afirmando que nuestro futuro como
sociedad dependia totalmente de la tecnologia. No son
humanistas lo que necesitamos, segun esta vision, sino técnicos.
No actividad tedrico-especulativa, sino maquinas. No
explicaciones racionales, sino robots.

18



Revista de Filosofia No. 05, Afio 2018

2. El tercer estado del pensamiento: un pensar sin filosofia

Otro caso semejante al de Descartes es el de Augusto
Comte. Comte también fue un desilusionado de la filosofia. En
un momento, profundamente impresionado por los logros de la
ciencia empirica, decidié que ya era hora de abandonar aquellas
cuestiones que habian quitado el sueno a insignes inteligencias.
No mas preguntas sin sentido, ni busqueda sin fin de respuestas
a semejantes cuestiones. Si ahora lo que realmente importaba
eran los hechos crudos y sus nexos, el conocimiento solo podia
estar caracterizado por el dominio y el control sobre la realidad
que nos circunda. Asi pues, se dijo Comte, si el mundo esta alli,
de nada sirve preguntar ;qué es y por qué hay un mundo?; si los
seres humanos se nos hacen patentes resulta ocioso preguntarse
¢que es el hombre?.Y es inutil, a la vez, preguntar por el bien y
por el mal, por la justicia, por la esencia del conocimiento y por
todo aquello que tenga que ver con una supuesta teleologia.

Todos los esfuerzos tedrico-especulativos que pertenecen
al pasado son catalogados por Comte como pertenecientes a
una etapa primitiva del pensamiento humano. De hecho, Comte
hizo alusion a la denominada ley de los tres estados. Esta se
supone que es una ley referente al desarrollo del intelecto
humano y se aplica tanto a la especie como a los individuos. Se
supone también que es un principio relacionado con todos los
ambitos del conocimiento humano.

La supuesta ley de los tres estados establece que el
desarrollo de toda teoria o explicacion atraviesa necesariamente
por tres momentos o estados: el teoldgico o ficticio, el metafisico
o abstracto y, finalmente, el cientifico o positivo. El estado
teoldgico implica, a su vez, tres instancias: la del fetichismo, la
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del politeismo y la del monoteismo. De esta forma, aquellas
elucubraciones cuyo punto de partida es el animismo, llegan a
su término en el monoteismo ya que, segun Comte, el
monoteismo es el inicio de la inevitable decadencia de la filosofia
del estado inicial.

El segundo estado, el metafisico, incluia practicamente
toda la filosofia desde los griegos, sobre todo en cuanto discurso
ontolégico o del ser. De acuerdo a Comte, la etapa metafisica no
hizo sino disfrazar las propuestas teoldgicas del periodo anterior:
se sustituyd la divinidad por las esencias abstractas sometidas a
un unico principio: la naturaleza. Toda la filosofia metafisica
resulté improductiva y condujo a nada, si bien mostrd, en algun
momento, ser critica.

El estado positivo o cientifico es, segun Comte, el punto
de la madurez intelectual, una vez se ha superado la infancia y
la juventud. Este ultimo momento se caracteriza por la
subordinacion de la imaginacion y la fantasia, a la observacion
de los hechos. Aqui, cualquier discurso que pretenda ser
conocimiento debe estar debidamente relacionado con los
hechos a los que hace referencia, concretamente, a las
relaciones constantes entre dichos hechos. Es decir, los
fenobmenos a los que alude han de estar perfectamente
coordinados con nuestros sentidos y concatenados entre si.

Atodas esas propuestas debidamente integradas, Comte
le dio el nombre de filosofia positiva. En claro rechazo a la
filosofia tal como tradicionalmente se habia entendido y cultivado.

Es un riesgo, desde la 6ptica de Comte, dedicarse a la
filosofia. Corre uno el peligro de quedar atrapado en etapas del

20



Revista de Filosofia No. 05, Afio 2018

conocimiento, ya superadas. O nos deslizamos por el campo de
lo mitologico o, en el mejor de los casos, nos quedamos
construyendo un mundo de fantasias que nada tiene en comun
con la nuda realidad. Hemos, pues, de acuerdo con el espiritu
positivista comteano, de arribar al estado ultimo de la positividad
racional. Solo entonces, cuando la filosofia se haya vuelto
positiva, es decir, “cientifica”, dejaremos de hacer preguntas
insensatas y nos veremos empujados al verdadero conocimiento
del mundo y de nosotros mismos.

También el espiritu positivista se ha apoltronado en
nuestro medio y son muchos los que se sienten comodos en su
compafiia. Todo discurso que no es producto de |la
experimentacion, de laobservacion bajo condiciones controladas,
lo consideran una auténtica pérdida de tiempo. Ya se trate de las
particulas subatomicas, de la luz de las estrellas, o la bondad/
maldad de nuestros actos, cualquier clase de conocimiento ha
de ser derivado de la observacion de los hechos. Ariesgo de que
si no procede del terreno de la experimentacién, sea reducido a
especulacion infundada. La evidencia, aqui, no es la evidencia
cartesiana, matematica, l6gica, sino empirico-sensorial. También
el positivismo conduce a renegar abiertamente de la filosofia.

3. De la reflexion pacifica a la violencia clasista

Hay otro renegado de la filosofia al que me gustaria
hacer referencia. Se trata de Karl Heinrich Marx. Marx estudio
enlaUniversidad de Berlinen unaépocaen la que el pensamiento
de Hegel habia dado lugar a dos posiciones extremas. En la
posicion de izquierda, Feuerbach sostenia una interpretacion
materialista del pensamiento Hegeliano. Marx se adhirid
inmediatamente a la postura de Feuerbach.
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Del materialismo dialéctico, Marx derivd el materialismo
historico, es decir, la propuesta de que el acontecer socio-
historico es resultado del desarrollo de la materia. Esta
perspectiva dio pie a la afirmacién de que los contenidos de la
conciencia dependen de las condiciones econdémicas de la
sociedad. Condiciones que estan, a la vez, determinadas por la
existencia de un conflicto, de una lucha entre una clase social
que domina y controla la vida entera de la sociedad y cuyos
intereses imponen ideas sobre el resto. De esta manera la
ciencia, la moral, el derecho, la politica, la religion, etc.,
constituyen las ideas que la clase dominante esta interesada en
mantener y hacer prevalecer.

Esta concepcion de lo social e histérico condujo a Marx a
juzgar el quehacer filoséfico que le antecedid, como equivocado
en su razén de ser. Los filésofos sb6lo se habian dedicado a
especular sobre el mundo, intentando hallarle explicaciones.
Marx propone que la filosofia debe orientarse mas bien a la
transformacion del mundo. Conocida es la declaracion marxiana,
asentada en las Tesis sobre Feuerbach: Los fil6sofos no han
hecho mas que interpretar de diversos modos el mundo, pero de
lo que se trata es de transformarlo (tesis Xl).

Lo que eso significa es que la fundamental funcion de la
reflexion filosofica es servir a la revolucion. Es mas, es la praxis
revolucionaria el crisol en el que se prueba la autenticidad o
inautenticidad de la filosofia. De ahi que toda filosofia meramente
especulativa, no comprometida con la transformacion del mundo
del hombre no es sino alienante, dado que despoja al ser humano
de su capacidad de accion.

Esta claro que en este marco referencial la filosofia es
necesariamente un discurso de partido. Por ello resulté facil para
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Lenin imponerlo como el discurso oficial del Partido Comunista y
lleg6 a convertirse en el pensamiento unico en la Union Soviética
y en todos aquellos paises en los que triunfo la vision politico-
social del marxismo-leninismo. Se trata de un fendmeno nada
comun en la historia de la filosofia: que un supuesto discurso
filoséfico recibiera la proteccion del Estado, se impusiera
violentamente sobre millones y, ademas, utilizara el poder
gubernamental para combatir, perseguir y suprimir toda idea
contraria a la “filosofia” oficial. Unicamente debemos recordar
cémo, en el plano de la psicologia, de la epistemologia, de la
l6gica, ya no digamos en la filosofia social y politica, las
reacciones se hicieron duras e intransigentes.

Esta particular manera de entender la filosofia como un
discurso cuya unidad e indivisibilidad esta ya dada, condujo a la
publicacion de ensayos mediocres y pequefos catecismos’
debido a la imposicion de una férrea disciplina ortodoxa, y a que
no se hacia otra cosa que recitar, palabras mas palabras menos,
lo dicho por los gurtes fundadores: Marx, Engels, Lenin y Stalin.

Esta actitud hacia la filosofia se hizo muy popular en
buena parte del siglo pasado. Se llegé a ensalzar la accidn
(accion revolucionaria) por encima del pensamiento o por lo
menos, a someter toda teoria al imperio tiranico de la praxis, una
praxis, ademas, violenta. Se sostenia que no necesitamos
discusiones banales efectuadas en una especie de limbo vacio.
Porque lo que se requiere es accién; accion transformadora de
la realidad, de la sociedad, de la historia. Como quien dice: mas
nueces y menos ruido.

7 Bochenski, I. M., La filosofia actual, Fondo de Cultura Econémica, México,
(Breviarios, 16), p. 81.
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Bien, ¢qué hemos visto hasta aqui? Tres actitudes de
rechazo hacia la filosofia por tres razones distintas: la primera,
rechaza la filosofia por considerarla una serie de argumentos
que jamas llegan a conclusiones terminantes, claras y exactas
como la matematica. La segunda, renuncia a la filosofia por no
sustentar sus propuestas en la experiencia empirica como lo
hace la ciencia natural. Y, la tercera, abandona la filosofia por
considerarla poco relacionada con acciones tendientes a
provocar cambios en las condiciones economicas y sociales.

Pero estas tres actitudes de abierto rechazo a la filosofia
también implican, encierran, una clara intencion de convertir la
filosofia en otra cosa. En algo distinto a lo que tradicionalmente
ha sido. Nos ocuparemos luego de estos intentos por cambiar la
naturaleza del discurso filosofico, arribando a la conclusion de
que la filosofia debe seguir siendo filosofia. Ni mas ni menos.

lll. La filosofia ha de ser siempre filosofia

El interés por transformar la filosofia en otra cosa, de
obligarla a traicionar su propia naturaleza, para acomodarse a
parametros y funciones que le son ajenos es una tarea ingrata y
a la vez indtil. Ingrata, porque al discurso interesado en el ser de
las cosas se le pide que niegue su ser propio. Inutil, porque a
pesar de los esfuerzos que se hicieron en el pasado para darle
diferente carta de ciudadania, la filosofia continta fiel a su
vocacion tedrico-especulativa.

Y es que si algo debe tenerse en mente es que, en vez
de pretender igualarla a otros discursos, debe realzarse su
particular fisonomia. Ademas, hay que aceptar los limites de
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aquellos quehaceres con los cuales se le quiere comparar, o a
los cuales se le quiere rebajar.

La matematica, por ejemplo, es admirable por su
exactitud pero aquello que puede expresarse en forma exacta,
jamas agota todo lo que nos interesa y nos afecta.

La ciencia, con su énfasis en la experimentacion bajo
condiciones controladas, no vamos a negar que nos ha revelado
muchos de los misterios de la naturaleza, en todos sus 6rdenes.
Y en forma aplicada, ha contribuido a hacer de nuestra vida, una
vida mas prolongada, menos vulnerable y, en todo sentido, mejor
que la que tuvieron nuestros antepasados. Pero no todo puede
enmarcarse dentro de los parametros de las ciencias naturales.
Hay un sinfin de cuestiones que nos atafien y que se resisten a
quedar atrapadas entre las cuatro paredes de un laboratorio
experimental.

La cuestion de la bondad o maldad de nuestras acciones,
el parametro de la justicia, la cuestion del orden propio de la
sociedad y de las instituciones que nos permiten convivir y
cooperar pacificamente, la cuestion del sufrimiento, asi como el
asunto de los valores y el sentido de la existencia humana, son
todas ellas importantes ejemplos de aquellas grandes cuestiones
que escapan al lenguaje y analisis matematicos, asi como al
paradigma de las ciencias experimentales.

Esto ultimo, que conste, fue en su momento enfatizado
en el area de las ciencias sociales. Wilhelm Dilthey, fil6sofo
interesado en la historia, reaccion6 acidamente en contra del
positivismo comteano. Sefald inteligentemente que el método
recomendado por Augusto Comte cercenaba de tajo lo mas
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esencial de la investigacion histoérica, por no prestarse el hecho
histérico a constataciones empiricas directas.

Argumentoé Dilthey que las ciencias del espiritu (en su
caso, la historia) son ciencias que bregan con lo que no esta
amarrado a la inevitabilidad de las leyes naturales; que su objeto
de estudio es aquello que es producto del ejercicio humano de
la libertad. Que, en todo caso, se trata del reino de la
espontaneidad, de la singularidad, de lo irrepetible.

En nuestro ambito, lamentablemente, no es conocida la
dura critica que filésofos pertenecientes a la escuela austriaca
de filosofia han hecho en contra de esa actitud denominada
cientificista, que quiere reducirlo todo a los parametros de la
ciencia natural. En esa linea se encuentra la obra de Bolzano,
Brentano, Kazimierz Twardowski, Christian von Ehrenfels y, por
supuesto, Karl Popper.

La filosofia no puede pretender darnos exactitud acerca
de nada; tampoco puede reducirse a enunciados empiricamente
constatables. Menos aun puede la filosofia convertirse en
recetario para resolver cuestiones practicas por relevantes que
estas puedan ser. Si lo practico fuera lo mas relevante hace
tiempo que los animales hubieran desarrollado teorias al
respecto, dado que el organismo animal no conoce sino el
ambito de lo practico.

La filosofia debe contentarse humildemente con ser algo
asi como la hermana menor de todos los discursos que los
hombres han configurado en su afan por comprender la realidad
y por comprenderse a si mismos.
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Recuerdo en este punto, las palabras de José Ortega y
Gasset:

Queremos una filosofia que sea filosofia y nada mas,
que acepte su destino, con su esplendor y su miseria, y no
bisquee envidiosa queriendo para si virtudes cognoscitivas que
otras ciencias poseen, como es la exactitud de la verdad
matematica o la comprobacion sensible y el practicismo de la
verdad fisica. Concluye Ortega sentenciando que: Es forzoso
que la filosofia se contente con ser la pobrecita cosa que es y
dejar vacantes las gracias que no le son propias para que se
ornen con ellas los otros modos y clases de conocimiento.?

La filosofia es entonces como nuestra propia vida, podra
ser poca cosa, pero es lo unico que tenemos. No obstante esa
poca cosa, estoy convencido, nos hace mejores en el ejercicio
de nuestros propios quehaceres.

Quien se dedica al terreno de lo juridico seria mejor
jurista si se entregara a la filosofia, pues los fundamentos del
derecho no son juridicos sino filosoficos. Quien se ha
comprometido con la pedagogia seria mejor pedagogo si se
atreviera a penetrar el corazéon de la filosofia, porque los
fundamentos de la educacion no son pedagdgicos sino
filoséficos. Los cientificos, en general, serian mejores cientificos
si cultivaran la filosofia ya que las columnas sobre las que
descansa el bregar cientifico, no son cientificas sino filosoéficas;
hasta los economistas serian mejores economistas si ahondaran
en las cuestiones filoséficas que constituyen el sustento de su
disciplina. Quizas asi, dejariamos todos los ciudadanos de ser
conegjillos de indias pues mientras ellos ensayan con supuestos

8 Op. cit., p. 85.
27



Revista de Filosofia No.05, Afio 2018

‘modelos” econdmicos nuestro bolsillo sufre y nuestras
condiciones de vida se deterioran.

La filosofia podra ser poca cosa, pero mientras siga
siendo ella misma, su cultivo o su rechazo producira resultados
sobre nuestra vida entera y sobre el mundo en que vivimos. Que
mas personas se interesen en el estudio de la filosofia, con la
seriedad debida. Porque, aunque no lo parezca, buena parte de
nuestro futuro como sociedad, depende de ello.
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El joven sirgador del Volga
Margarita Estrada Pérez
Resumen

El siglo XX comenz6 con una utopia. Con uno de los
ultimos “megarrelatos” caracteristicos de la Epoca Moderna. Un
siglo después, las sociedades se encuentran completamente
desencantadas, sin ninguna confianza en el futuro en el cual
advierten mas bien grandes peligros para la especie humana.
Por lo tanto, actualmente se ve en el pasado, lugares seguros
para estas sociedades que han creado un mundo poco
satisfactorio para todos.

A esto se debe sumar que la especie Homo sapiens
podria encontrarse en el momento de desencadenar una nueva
revolucion, esta vez cientifica, la cual podria ocasionar que esta
especie dejara de ser lo que hasta hoy ha sido. Sin embargo, las
sociedades cuentan con los individuos que las forman, y estos
seres humanos tienen recursos que todavia no estan agotados.

Palabras clave: Alba, retrotopia, sirgadores, Homo sapiens,
utopia

Abstract

The XX century began with a utopia and one of the last
“‘metanarratives”, a distinctive element of Modernity. A century
laterthe societies are completely disappointed, with no confidence
in the future, in which warn for great dangers to the human
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species. Hence, nowadays safe places for this society are seen
in the past, such places have created an unsatisfied world for
everyone.

Additional to this, the Homo sapiens species could be at
the brink of unleashing a new revolution, in this case a scientific
one, this could provoke a change in the very specie, so, could
stop being what it has been until today. Nonetheless, the societies
are conformed for individuals and these human beings have
resources not exhausted yet.

Key words: Alba, retrotopia, sirgadores, Homo sapiens, utopia.

Introduccion

La especie Homo sapiens, después de millones de afios
de evolucién ha logrado, salvo algunas excepciones, dominar la
Tierra y todo lo que existe en ella. Ha conseguido subsistir
porque siempre ha encontrado los recursos para ello, muchas
veces en detrimento de otras especies, otras con crueldad
extrema y, muchas otras, soportando condiciones de vida
inimaginables.

Por adversos que sean los tiempos y las épocas en que
viven los seres humanos, siempre algunos ven hacia el futuro y
creen que el porvenir sera mejor. Esta creencia los impulsa a
seguir adelante y resolver los diversos problemas existentes.
Arrastran la mayoria de las veces pesadas cargas, luchan por
alcanzar algo satisfactorio para ellos y su descendencia. Estos
deseos logran que la historia de la humanidad se ponga en
marcha y camine; cambie, por consiguiente, y nos sorprenda
con los acontecimientos que van surgiendo. Sin embargo, en
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varias ocasiones lo que surge no es de nuestro agrado y vemos
claramente que las cosas a nuestro alrededor no estan bien. Es
entonces cuando se experimenta el impulso de retroceder en el
tiempo y comenzar de nuevo para enmendar la cadena de
errores cometidos.

A través de tres obras de arte podemos entender los
acontecimientos historicos, que en un lapso de poco mas de un
siglo han hecho que pasemos de la mas auténtica confianza en
el futuro a ver en el pasado un puerto seguro para la especie
humana, sobre todo en el momento actual, cuando esta especie
esta en el umbral de ser otra cosa.

Por lo tanto, mientras haya tiempo, sin importar si son
décadas o siglos, debemos confiar en el individuo y lograr vivir
coherentemente con las implicaciones que sabemos significa
ser un ser humano, dotado de muchas cosas, entre ellas, la
razon.

A finales del siglo XIX y comienzos del siglo XX, el ser
humano se encontraba inmerso en la Epoca Moderna, la época
de los “grandes relatos” como los llamé Lyotard y, no solo no
habia terminado esta época sino estaba por comenzar otro de
estos “mega relatos” en la Rusia zarista.

Una pintura, entre muchas, del artista ruso llia Yefimovich
Repin, realizada entre los afios 1870y 1873, es un ejemplo claro
de los nuevos tiempos que estaban por comenzar. La pintura en
cuestion se titula Los sirgadores del Volga y describe una escena
donde un grupo de diez hombres, harapientos, en fila, en los
cuales se percibe su pobreza, su abatimiento y las condiciones
miserables en las que viven, arrastran una embarcacion rio
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arriba; es decir, contra corriente. En medio de esta fila de seres
humanos, todos con la mirada hacia abajo y perdida, hay un
joven erguido que con mirada desafiante ve mas arriba del
horizonte. Con su postura y mirada nos transmite tanto la rabia
que siente por el trabajo que esta haciendo como la esperanza
qgue abriga, al mismo tiempo, en el porvenir.

En el mastil del barco, el pintor colocd la bandera rusa
boca abajo, como rechazo al régimen zarista. Del lado derecho
del espectador, de manera casi imperceptible, en la lejania se
logra observar sobre todo el humo que produce el vapor de un
remolcador, el cual nos indica, primero, que la fuerza de traccion
humana es mas barata que la produccion de vapor, pero también
anuncia que hay una nueva industria que reemplazara el
agotador trabajo que hasta ese momento estan realizando los
seres humanos.

Existen fotografias de esos afos donde se ve a mujeres
haciendo ese mismo trabajo.

llid Repin fue un artista que pertenecio al grupo conocido
como ltinerantes, los cuales organizaban exposiciones por las
provincias rusas con el objetivo de que las masas conocieran su
arte revolucionario.

Con este clima de agitacion social y con esta certeza en
las nuevas formas de entender la historia del mundo y su destino,
producto de las teorias de Marx —las cuales ofrecian una
solucion a los problemas sociales y, por lo tanto, abrian nuevas
posibilidades de bienestar y desarrollo para todas las
sociedades— comenzé uno de los ultimos “grandes relatos” de
la Modernidad.
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Exactamente un siglo después del triunfo de la Revolucién
de octubre de 1917 se publicé en abril de 2017 la obra pdstuma
del sociélogo polaco Zygmunt Bauman, Retrotopia. En este
libro, Bauman escribe sobre lugares o mundos que si bien no
son del todo perfectos, son mundos ideales que ahora, en este
momento, encontramos en el pasado y no en el futuro.’

En un lapso relativamente corto se pasé de creer en
utopiasaunanuevaépocaque conocemos como Posmodernidad,
donde las formas solidas de pensamiento no tienen cabida.
Epoca que, como sabemos, Bauman nombré Modernidad
Liquida. Si bien es cierto que es una época donde nada
permanece, “no es una época de cambios sino un cambio época”
como bien lo dijo Alicia Barcena? en entrevista para los medios
televisivos.®

Actualmente el futuro es incierto, tan “verdaderamente”
incierto que Bauman, este sociélogo tan perspicaz para captary

1 En efecto Bauman, opina: “Quinientos afios después de que Tomas Moro pusiera
el nombre de Utopia al milenario suefio humano del retorno a un paraiso o de
instauracion de un cielo en la Tierra, el circulo de una nueva triada hegeliana
formada por una doble negacién esta proximo actualmente a completarse. Toda vez
que las posibilidades de la felicidad humana (ligada desde Moro a un topos, a un
lugar, una polis, una ciudad, un Estado soberano, regidos en cualquiera de los casos
por un gobernante sabio y benevolente) han sido <<desfijadas>>, desligadas de un
topos determinado, al tiempo que individualizadas, privatizadas y personalizadas
(finalizadas, por emplear un término del derecho societario, sobre las cargadas
espaldas de los individuos humanos que las llevan asi cual caracoles con su propia
casa a cuestas), les ha llegado ahora el turno de ser negadas por aquello que tan
valientemente ellas mismas trataron de negar sin éxito. De esa doble negacién

de la utopia de corte moroano — es decir, de su rechazo, primero, seguido de una
resurreccion — surgen actualmente retrotopias, que son mundos ideales ubicados en
un pasado perdido/robado/abandonado que, aun asi, se ha resistido a morir, y no
en ese futuro todavia por nacer (y, por lo tanto, inexistente) al que estaba ligada la
utopia dos grados de negacidn antes: “Bauman, Retrotopia, pag. 14.

2 Directora Ejecutiva de la Comisidon Econdmica para América Latina y el Caribe
(CEPAL)

3 Aristegui, Carmen. CEPAL: “La cultura del privilegio se ha instalado en América
Latina”, entrevista Alicia Barcena. CNN Espafiol. 3 de marzo, 2018
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entender los tiempos en los cuales vivio, escribid sobre el término
retrotopia. Este contiene no solo el deseo de volver a un pasado
que de alguna manera se cree fue mejor, sino también de la
carga de nostalgia que ahora acompafia a los seres humanos
por esos mundos que quedaron en el pasado. Bauman comienza
esta obra recordandonos la interpretacion que Walter Benjamin
hace en su Tesis de la filosofia de la historia, realizada en los
afios cuarenta del siglo pasado, acerca de la obra de Paul Klee,
“Angelus Novus” realizada en 1920.

Benjamin hizo una interpretacion muy particular de esta
tinta y acuarela, que él llamé “Angel de la historia” y que, dato
curioso, fue de su propiedad.

Benjamin nos dice que este “Angel de |a historia” enfrenta
una fuerza poderosa e inevitable, el progreso, que le exige dejar
el pasado atras, con todo lo acontecido, y lo obliga a mirar hacia
un tiempo nuevo, el porvenir. Hasta aqui la interpretacién de
Benjamin.

Bauman, retomando la obra de Paul Klee, ve que este
“Angel de la historia” con sus alas desplegadas es, nuevamente,
obligado a girar. Los vientos cambiaron de direccion y ahora
debe ver hacia un pasado conocido y dar la espalda a un futuro
incierto.

Hemos mencionado dos obras de arte tradicional, que
como tales contienen de manera magistral los acontecimientos
que estan sucediendo en un momento histérico.
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Ahora bien, hablando de obras y artistas en el nuevo
siglo, o sea el siglo XXI, las técnicas cambian, vaya si cambian.
Pero si observamos con amplitud y calma, las obras siguen
fieles a contener los sucesos de la época a la que pertenecen.

Tal es el caso del brasilefio Eduardo Kac, quien ha creado
un nuevo arte llamado “transgénico”. En el afio 2000 quiso hacer
una nueva obra de arte que consistia en un conejo verde
fluorescente. Para este propdsito contactd un laboratorio francés,
que por una determinada cantidad de dinero, hizo el conejo
segun detalladas especificaciones del autor. Los cientificos
galos tomaron un embrion de conejo normal de color blanco e
implantaron en su ADN un gen, el cual extrajeron de una medusa
verde fluorescente y, crearon un conejo verde fluorescente, que
Kac llam¢é Alba.

Independientemente de cualquier juicio de valor sobre
Alba y esta creacion literal, ordenada por un “bioartista” y la cual
fue realizada en un laboratorio, lo importante es saber que esto
fue y es posible. Por lo tanto, cabe considerar las implicaciones
de este hecho, asi como las posibilidades que abre para la
especie Homo sapiens 0, mas bien, las posibilidades que se
agotan para esta especie.

Esta vision es planteada por el historiador Yuval Noah
Harari en el libro Sapiens De animales a dioses, en el que hace
un detallado recorrido histérico de la especie Homo sapiens,
desde sus origenes al momento actual. Expresa como esta
especie puede desaparecer como tal y esboza el surgimiento de
algo diferente, resultado de un disefio inteligente, hecho
cientificamente como Alba, el conejo fluorescente.
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“Es imposible explicar la existencia de Alba mediante las
leyes de seleccion natural. Es el producto del disefio inteligente.
También es el heraldo de lo que tiene que venir. Si el potencial
que Alba significa se realiza totalmente (y mientras tanto la
humanidad no se aniquila asi misma), la revolucién cientifica
puede resultar ser mucho mayor que una simple revolucion
histérica. Puede suceder que sea la revolucion bioldgica mas
importante desde la aparicion de la vida en la Tierra. Después
de 4,000 millones de anos de seleccidn natural, Alba se encuentra
en los albores de una nueva era coésmica, en la que la vida sera
regida por el disefio inteligente. Si esto es asi toda la historia
humana hasta este momento puede reinterpretarse; en
retrospectiva, como un proceso de experimentacién y aprendizaje
que revoluciond el juego de la vida; un proceso deberia
entenderse desde una perspectiva césmica de miles de millones
de afos, y no desde una perspectiva humana de milenios.™

Retomando a Bauman, intérprete de la sociedad, supo
captar el deseo de volver a un pasado que con todos sus
problemas e inequidades se presenta como un lugar seguro,
cuando la perspectiva que nos ofrece el mirar hacia adelante v,
las perspectivas que nos presenta Harari, no son para nada
alentadoras; mas bien son profundamente desalentadoras para
la especie Homo sapiens.

No es nuevo este volver la vista atras, cuando la situacion
presente se torna complicada, y no se ve, no se otea, una
posibilidad de como resolverla. Entonces se genera un impulso
de regresar, de volver al principio, al inicio, cuando todavia es
posible enderezar y arreglar las cosas que originaron los
resultados en los cuales nos encontramos.

4 Harari, Sapiens De animales a dioses, p. 437
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En el siglo XVIII, Rousseau comenzo su obra Emilio o la
Educacion, diciendo:

“Todo es perfecto cuando sale de las manos de Dios,
pero todo degenera en las manos del hombre. Obliga a una
tierra a que dé lo que debe producir otra, a que un arbol dé un
fruto distinto; mezcla y confunde los climas, los elementos y las
estaciones, mutila su perro, su caballo y su esclavo; lo turba y lo
desfigura todo, ama la deformidad, lo monstruoso; no quiere
nada tal como ha salido de la naturaleza, ni al mismo hombre, a
quien doma a su capricho, como a los arboles de su huerto™

Y, antes que Rousseau, Cervantes. El Quijote veia en
los tiempos pasados la oportunidad de vivir con las mejores
cualidades y los mas altos valores, necesarios para tener una
vida digna y no los tiempos que le toco vivir, donde reinaba la
mentira y el pillaje.

“En efecto, rematado ya de su juicio, vino a dar en el mas
extrafio pensamiento que jamas dio loco en el mundo, y fue que
le parecié convenible y necesario, asi para el aumento de su
honor como para el servicio de su republica, hacerse caballero
andante, e irse por todo el mundo con sus armas y caballo a
buscar las aventuras y a ejercitarse en todo aquello que €l habia
leido que los caballeros andantes se ejercitaron, deshaciendo
todo género de agravio, y poniéndose en ocasiones y peligros
donde acabandolos cobrase eterno nombre y fama.”®

5 Rosseau, Emilio o la educacion, p. 65
6 Cervantes, Don Quijote de la Mancha, p. 20
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Es un impulso genuino el deseo de regresar al pasado
precisamente antes que se generen las condiciones terribles en
el presente. Es un impetu verdadero que aparece en los
individuos en presencia del inmenso dolor y desazdn que les
causa, o bien asistir impotentes y ver los hechos que suceden a
su alrededor y cuyas consecuencias tarde o temprano los
alcanzaran, o bien ante los hechos que él mismo ha provocado.

En efecto, este impulso también lo experimentan las
sociedades cuando cobran conciencia del estado de las cosas y
descubren que las mismas no estan bien y no marchan bien. Sin
importar a donde se vea —aunque se vea el horizonte, al mar,
tratando de ver mas alla— ahora las sociedades posmodernas
veran en ese mar, no islas de ensuefo sino islas de plastico,
literalmente; como podemos verlo en el video Le libre d’un
naufragé realizado por un joven francés.”

Es inmenso el cambio que se ha producido desde que a
finales del siglo XIX, un joven sirgador del Volga imaginaba el
futuro y a principios del siglo XXI otro joven puede verlo. Los
que pueden verlo —porque como dice el escritor argentino
Martin Caparrés®— la extrema pobreza elimina la capacidad de
imaginar en las personas.

Son inmensas también las posibilidades que contiene
Alba, el conejo fluorescente, y las perspectivas que vislumbra
Harari en la obra mencionada, que se pueden presentar en el
futuro cuando la especie Homo sapiens esté en el momento —si
es que no lo esta ya— de hacer un disefio inteligente que dé

7 Michel, Diego, Alexander Mayer y Wiston Magelmackers. “Le Livre d"un naufragé.”
https://www.youtube.com/watch?v=bFJPagbw2_M 24 marzo 2018. Cortometraje,
16:23 min.
8 Longobardi, Marcelo. “Dialogo con Longobardi.” #Caparrds En CNN. 30/04/18.
Entrevista.
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origen a algo diferente de Homo sapiens. Con lo cual no es
dificil deducir que este, como tal, dio un salto, no evolutivo
precisamente, por el cual dejo de ser lo que era. Dice Harari
“(...) Nos gusta creer que en el futuro personas igual que
nosotros viajaran de un planeta a otro en rapidas naves
espaciales, pero no nos gusta, en cambio, contemplar la
posibilidad de que en el futuro seres con emociones e identidades
como las nuestras ya no existiran, y que nuestro lugar lo ocuparan
formas de vida extrafas cuyas capacidades empequefeceran a
las nuestras.” Y dice también Harari: “nos costara mucho
aceptar el hecho que los cientificos puedan manipular los
espiritus al igual que los cuerpos y que, por lo tanto, futuros
doctores Frankenstein podran crear algo realmente superior a
nosotros, algo que nos mirara de manera tan condescendiente
como nosotros miramos a los neandertales.”"°

Con estas perspectivas no es de extrafiar que el Angel
de la historia quiera volver al pasado, donde el ser humano se
encuentra en la cuspide del proceso de evolucién. Como no van
a desear las sociedades volver atras cuando vemos hechos de
ciencia ficcién, lejanos todavia, pero que pueden materializarse
como tantos inventos que creimos formarian parte de un futuro
lejano y remoto y que ahora son parte de nuestra vida cotidiana.
Solo que ahora, en esta nueva visién del mafana, el ser humano
como lo conocemos podria no estar en él. Aparte que antes de
llegar a ese manana tenemos ya la vision apocaliptica del cambio
climatico, de hambrunas, enfermedades, guerras, migraciones y
un largo etcétera de catastrofes que ya estamos viviendo y
viendo en tiempo real gracias a los mass media.

9 Harari, op. cit., p.452
10 Ibid, p.452
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No obstante este panorama, Homo sapiens —como nos
llama genéricamente Harari— tiene sus recursos inagotados
todavia. Al respecto dice Joshua Heschel, “(...) es el individuo
concreto el que da sentido a la raza humana. No creemos que
un ser humano sea valioso porque sea miembro de la raza
humana; por el contrario, la raza humana es valiosa porque esta
compuesta por seres humanos.”"

Es, por consiguiente, un recurso de la especie humana,
este ser humano en el cual podemos depositar nuestra confianza
y en otros tantos millones de individuos, los cuales —entre
muchas otras cosas— pueden escribir sobre religion, ciencia,
filosofia y crear obras de arte, las cuales a su vez pueden
entender, interpretar y calificar. Pues como dice Harari, un
neandertal no podria entender jamas a Shakespeare, y pienso
que tampoco encontraria util una computadora.

Por lo tanto, es este ser humano el que cuenta con la
razon, y este deberia ser —y de hecho es— un factor decisivo,
ya que “Inherente a la razén es el propdsito de perdurar, un
esfuerzo por comprender lo valido, por formar conceptos cuyo
conocimiento dure para siempre.”"?

En efecto, es este ser humano en quien radica el
bienestar de la sociedad con todas sus luces y sombras.
Naturalmente esperando, una vez mas, que sean mas las luces
que las sombras. Confiando en todas sus capacidades, entre
las que se cuenta también una voluntad inquebrantable que
siempre aparece cuando mas obscura se presenta la realidad,
sin importar las causas de esta, lo cual lo convierte, por
consiguiente, en un ser impredecible que nunca se sabe qué
caminos tomara para subsistir.

11 Radhakrishnan, S. y Raju, PT., El concepto del hombre, p. 136
12 Ibid, p. 137
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“Es la singularidad del hombre lo que asombra a nuestro
entendimiento. Todos los demas seres parecen ajustarse
perfectamente dentro de un orden natural y son determinados
por principios permanentes. Solo el hombre ocupa una situacion
unica. Como ser natural esta determinado por leyes naturales.
Como ser humano debe elegir con frecuencia; confinado en su
existencia, su voluntad no sufre restricciones. Sus actos no
emanan de él como rayos de energia surgidos de la materia.
Colocado en la encrucijada de los caminos, debe decidir una y
otra vez qué direccion tomar. El curso de su vida es, en
consecuencia, imprevisible; nadie puede escribir por anticipado
su autobiografia.”®

En la obra Sapiens De animales a dioses, se dice que no
es posible saber en cuanto tiempo puede darse el disefo
inteligente que sea capaz de crear nuevos seres disefiados en
laboratorio. Como el autor reconoce, pueden pasar décadas,
siglos 0 milenios. También puede suceder, como €l mismo
sefala, que en el camino encontremos otra cosa, algo que en
este momento no podemos ni siquiera imaginar.

Lo que si sabemos, aun en este tiempo de incertezas, es
que hemos creado un mundo en el cual no vivimos comodamente,
por decirlo de alguna manera. Sabemos que no vislumbramos
una solucion en el futuro; es mas, la raza humana no esta segura
que haya un futuro para ella. Por lo tanto, quisiéramos volver
atras; quisiéramos que fuera posible pero sabemos, bien que
sabemos, que no hay vuelta atras. Entonces, tal vez sea el
momento de que el Angelus Novus deje de girar entre pasado,
futuro y viceversa y se quede en el presente, en el que todavia
tenemos. Y ojala también fuera posible que este individuo, que

13 Ibid, p. 139
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es racional, deje finalmente de actuar como si no lo fuera y
asuma la responsabilidad que millones de afios de evolucion le
han otorgado y aparte de si las conductas que tanto le restan y
tanto lo empequefecen, asi como la falta de estima y valor por
su vida. Ante la gravedad de los hechos no podemos permitirnos
la indiferencia. Como bien sefiala Heschel, “La indiferencia hacia
los problemas ultimos es un estado de animo posible mientras el
hombre encuentre la tranquilidad en su dedicacion a objetivos
parciales. Pero cuando la torre empieza a tambalearse, cuando
la muerte borra aquello que parecia poderoso e independiente,
cuando en los dias malos el placer de la lucha es sustituido por
la pesadilla de la futileza, cobra conciencia del peligro de las
evasiones, de la vacuidad de los objetivos pequefios. El miedo
de haber puesto en juego la vida por pequefios triunfos abre
entonces su alma a las interrogaciones que habia tratado de
evitar.”14

“Abre entonces su alma”: este es el punto clave, cuando
descubre su verdadera dimensiéon de ser humano racional, con
todos los recursos e implicaciones que esto significa. Por lo
tanto, también es el momento —con las precauciones
correspondientes, con las lecciones aprendidas de forma muy
dura por cierto, sin fanatismos y sin importar cuanto tiempo nos
quede—, de mirar con confianza el porvenir como en su dia lo
hizo el joven sirgador del Volga.

14 bid, p. 132
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El Liberalismo primitivo, etapa entre el
Estado de naturaleza y el Estado social

Otto Alfredo Custodio Garcia

Resumen

La premisa, el hombre es libre por naturaleza, contiene en si
misma una carga historica, social y econdmica innegable. En
este escrito se demuestra que la etapa posterior al estado natural
es lo que se propone como liberalismo primitivo. Cuatro
segmentos se desarrollan con el fin de sustentar tal proposicion,
primero, el analisis del estado de naturaleza y el problema de la
desigualdad, segundo, la base abstracta de la libertad y la
propiedad privada, tercero, la formacion de una sociedad que
parte de preceptos liberales y cuarto los fundamentos que
constituyen un sistema liberal auténtico.

Palabras clave: estado de naturaleza, liberalismo primitivo,
sociedad, conducta.

Abstract

The premise, man is by nature free, possesses an undeniable
historical, social and economic burden. This study demonstrates
how the philosophical history in such areas support the statement,
the next stage following the state of nature is an authentic
liberalism. Four segments are developed in order to sustain such
proposition, first, the analysis of the state of nature and the
inequality problem, second, the abstract basis of liberty and
private property, third, the formation of a society which part from
liberal precepts and four, the basis that constitute an authentic
liberal system.
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La idea esencial del iusnaturalismo es que todos los
individuos poseen derechos inalienables e intrinsecos a su
naturaleza; y por el simple hecho de tenerlos, dichos individuos
son denominados personas. Uno de los derechos naturales es
la libertad, este le permite al ser humano desarrollarse en
plenitud como persona, no solamente como sujeto individual,
sino, como un ser inmerso en una sociedad. Partiendo de la
premisa, sin libertad el hombre no puede llegar a ser, en el mayor
sentido del término sartreano, se busca en este trabajo estudiar
las distintas visiones del estado natural, entendido como la etapa
previa al estado social y entre ambos estados se propone un
tercero al que se le denomina liberalismo primitivo, etapa que se
alcanza de forma natural a través del proceso denominado
liberum transitum (transicién a la libertad).

Posteriormente se describe cédmo ha evolucionado la
concepcion del iusnaturalismo en periodos subsiguientes en la
historia de la filosofia. Lo anterior servira de sustento para
demostrar que la libertad no es solamente un derecho inalienable
y natural, sino a la vez necesario en el mismo desarrollo del ser
humano, formandose en Ultimas consecuencias un auténtico
liberalismo, que tiene como principio fundamental la libertad
natural humana.

Dos Perspectivas de la Desigualdad en el Derecho Natural

Los primeros indicios acerca del derecho natural o
iusnaturale son explicados en la obra Sobre la Republica escrita
por Cicerén aproximadamente 50 afos a.C.: “existe una ley
verdadera, la recta razén, conforme a la naturaleza, universal,
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inmutable, eterna y cuyos mandatos estimulan al deber y cuyas
prohibiciones alejan del mal'”. Por otro lado, la postura sofista, al
ser partidarios de un relativismo, niega lo absoluto y lo universal.
Por ende, el iusnaturale de Cicerdn entra en conflicto con el
relativismo sofista, al develarse como una fuerza inmutable,
intrinseca del hombre e inamovible.

Ese estado de naturaleza como etapa del hombre
primitivo, va a ser el punto de partida de dos filésofos posteriores
en la rama de la filosofia social, Hobbes con su obra Leviatan
trata de posicionar a través de fundamentos sociales a la
monarquia como principal y mas eficiente forma de gobierno; no
obstante doscientos afios después en el Contrato Social y
principalmente en el Discurso sobre el origen y los
fundamentos de ladesigualdad entre los hombres, Rousseau,
realizara en esta ultima, una critica al pensamiento hobbeseano
respecto al estado natural del hombre.

Para Hobbes el estado primitivo del hombre esta
fundamentado en dos leyes: (1) ley de la naturaleza, buscar la
paz y seguirla; (2) defendernos a nosotros mismos por todos los
medios posibles. En esta segunda ley se evidencia que, aunque
la primera se refiera a la busqueda y perpetuidad de la paz, esta,
paraddjicamente no puede ser alcanzada, debido a que el
hombre en este estado natural se mantiene en constante guerra
por las pasiones que yacen en su ser.

Entonces, araiz del estado de naturaleza, el cual conlleva
a un estado de pasiones y guerra, el hombre se ve obligado a
mantener su seguridad, perentoriamente como grupo al renunciar

al ante dicho estado de naturaleza, o sea, al estado de guerra:

1 Cfr. Del Vecchio, Giorgio. Filosofia del Derecho. Traductor: Luis Recasens Siches.
México: Unién Tipogréfica Editorial Hispano-americana.1953. P. 21.
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“‘mientras los hombres viven sin un poder comun que los
atemorice a todos, se hallan en estado de guerra de todos contra
todos?”. Por tanto, lo que propone Hobbes es establecer una
forma de coaccion social que impida la manifestacion de las
pasiones en el hombre primitivo a través de la aplicacién de la
ley, coaccionando los instintos naturales del sujeto.

Contrariamente, Rousseau no cree que las pasiones del
hombre primitivo le impidan alcanzar la paz, sino, mas bien, es
en este estado que el hombre era pleno y se bastaba asimismo;
“con el instinto solo tenia cuanto necesitaba para vivir en el
estado de naturaleza; y no tiene con la razon cultivada mas que
lo necesario para vivir en sociedad®. No obstante, la postura de
Rousseau, resulta ser que el hombre en naturaleza no podia
poseer vicios ni ser malvado, ya que desconocia el mal. Empero,
este ser no es totalmente amoral, debido a que posee una virtud
basica, la piedad, a esta, Rousseau le atribuye el origen de las
otras virtudes, ya que, aunque su fundamento esta en la razon,
esta virtud se encuentra en un estatus mayor.

De acuerdo a lo anterior, el hombre desarroll6 la piedad
a través de una razon individual, aunque existia una diferencia
de atributos con sus semejantes, la piedad mantuvo a raya a las
pasiones, e incluso pudo amar a su préjimo; no obstante, es en
la razén en sociedad, no individual, la que provocara el
surgimiento de pasiones y vicios, cuando el hombre renuncia al
estado de naturaleza. Por su parte Hobbes esgrimi6 la idea de
que en estado natural el hombre genera desigualdad,

2 Hobbes, Thomas. Leviatdn o la materia, forma y poder de una republica eclesidstica
y civil. Traductor: Manuel Sdnchez Sarto. México: Fondo de Cultura Econémica.
2014.P 102.

3 Rousseau, Jean-Jacques. Discurso sobre el origen y los fundamentos de la
desigualdad entre los hombres. Traductor: Coloma Lleal. México: Grijalbo. 1972. P
55.
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ironicamente al ver tan iguales a sus semejantes en fuerza,
astucia e incluso sabiduria, el hombre natural cae en tres causas
generadoras de desigualdad: (1) competencia; (2) desconfianza;
(3) gloria. “La primera causa impulsa a los hombres a atacarse
para lograr un beneficio; la segunda, para lograr seguridad; la
tercera, para ganar reputacion®”.

Es importante notar como en el hombre natural de
Hobbes, la desigualdad es tan evidente que a través de un
razonamiento basico se concluye en conflicto por propia
naturaleza (beneficio, seguridad, reputacién). Ahora, la
argumentacién que realiza Rousseau, es que la tendencia
natural a la formaciéon de grupos, es la principal causa de la
desigualdad, que es de dos clases: fisica y moral; la primera
proviene del cuerpo, mientras la segunda yace en una convencion
social de privilegios.

Independientemente de las clases de desigualdad, el
factor clave detonante de la desigualdad para Rousseau, es la
propiedad privada, dado que el miedo a perderla empuja al
hombre natural a buscar un contrato con sus semejantes, el
proceso de formacién de un gobierno no es intrinseco a su
naturaleza es mas bien un efecto de una causa externa. Esto lo
afirmara posteriormente John Locke, pero no en una perspectiva
negativa de la propiedad privada, como lo hizo Rousseau, sino,
como el elemento asegurador de la paz: “no es posible que haya
agravio donde no hay propiedad®”. Por lo tanto, lo que hay que
hacer, es asegurar la propiedad privada.

4 Hobbes, Thomas. Leviatdn o la materia, forma y poder de una republica eclesidstica
y civil. Traductor: Manuel Sdnchez Sarto. México: Fondo de Cultura Econémica.
2014.P 102.

5 Rousseau, Jean-Jacques. Discurso sobre el origen y los fundamentos de la
desigualdad entre los hombres. Traductor: Coloma Lleal. México: Grijalbo. 1972. P
74.
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Concluyendo este apartado, el estado de naturaleza,
para Rousseau es una utopia en la cual, el hombre puede
desarrollar su racionalidad y su moral, sin ser necesaria la
reflexion espiritual o metafisica, pero es la misma razén la que le
devela todo un mundo de temor contra su semejante, debido a
la posibilidad de perder lo que considera como su propiedad, por
lo que se ve obligado a establecer una forma de gobierno que
limite y coaccione la accion del préjimo. Por otro lado, Hobbes
afirma que el hombre en el estado de naturaleza, es una bestia
violenta que esta en constante guerra, o que no le permite
alcanzar la paz, ni desarrollar su racionalidad, por lo que resulta
necesario, instintivamente, someterse a alguien mas fuerte que
lo gobierne y le provea de paz.

Es fundamental la aclaracion, la propiedad privada no
debe ser tomada como algo negativo, sino, mas bien, como el
inicio natural del desarrollo humano, dado que no es factible un
estado utépico natural rousseauneano, lo que queda
naturalmente es garantizar la propiedad privada. Por lo que la
perspectiva correcta acerca de la propiedad privada, es la
propuesta por Locke y sera el referente para la formacion del
liberalismo primitivo.

De un estado de Naturaleza empirico-teolégico a un estado
de Naturaleza en el Derecho Abstracto

Con el fin de evidenciar al liberalismo primitivo como una
etapa natural en el desarrollo humano, es menester analizar la
transiciéon conceptual del estado natural posterior a las
concepciones de Hobbes y Rousseau, partiendo ahora del
pensamiento politico-filoséfico del inglés John Locke. Este
fildsofo entiende el estado de naturaleza como una manifestacion
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delamismanaturalezahumana, que se encuentrafundamentada
en elementos teoldgicos. Por otro lado, la perspectiva del estado
de naturaleza basada en la racionalidad pura es propuesta por
el pensamiento idealista del fildsofo aleman Georg Hegel.

Antes de definir el estado natural de Locke, es necesario
hacer una regresion conceptual partiendo de los preceptos de la
escuela estoica: “hay una sociedad del género humano. Mas
alla de los limites sefalados por los Estados politicos, fundada
sobre la identidad de la naturaleza humana y de la ley racional
que corresponde a esta®”. En este sentido los estoicos no diferian
entre un esclavo y un ciudadano dotado de todas sus libertades,
los derechos inherentes y fundamentales del ser humano (i.e. el
derecho a negarse a los placeres) son proveidos por una fuerza
universal de absoluta racionalidad, el logos.

Ahora, Locke, define al estado natural asi: “un estado de
perfecta libertad para que cada uno ordene sus acciones y
disponga de posesiones y personas como juzgue oportuno
dentro de los limites de la ley natural...”. Locke niega la libertad
absoluta, en el estado de naturaleza, contrariamente, Hobbes
afirma que hay una libertad total; no obstante, es la ley natural la
que limita las acciones del hombre, incluso en el estado natural;
pero ¢qué es la ley natural para Locke? De igual manera que
para los estoicos existe una fuerza racionalizadora del universo,
para Locke el fundamento de esa racionalidad sera Dios, tal vez
en parte por influencia del medioevo, sin embargo, para sustentar
esta aseveracion, basta con leer el Ensayo sobre el Gobierno
Civil, a lo largo de esta obra Locke se vale de contenido biblico

6 Del Vecchio, Giorgio. Filosoffa del Derecho. Traductor: Luis Recasens Siches.
México: Unién Tipogréfica Editorial Hispano-americana.1953. P 18.

7 Locke, John. Ensayo sobre el Gobierno Civil. Traductor: Amando Lazaro Ros.
Espafia: Aguilar S.A. Ediciones. 1969. P 185.
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para ejemplificar la forma de actuar del hombre, no solo en el
estado de naturaleza, sino, incluso, en el estado politico-social,
verbigracia, para sehalar su concepto de propiedad como lo
necesario para sobrevivir dice: “Cain pudo tomar tanto terreno
como él fuese capaz de poner en cultivo, haciéndolo suyo; y, a
la vez pudo dejar a Abel suficiente terreno para que las ovejas
de este pastaran®’ (génesis 2-5). En otros casos, no aparece
una cita directa de la biblia, pero si hace énfasis en otra idea que
tiene su origen en el pensamiento estoico, fundamentada en una
postura teoldgica, esta idea es, la igualdad; en el estado natural
todos estan obligados a amarse, por la ley natural (manifestacion
de Dios).

La idea de Locke en relacion al estado natural, se
fundamenta en las siguientes maximas: (1) el estado de la ley
natural es la ausencia de un estado como gobierno; (2) el hombre
decide cuando salir del estado de la ley natural; (3) la ley natural
es una racionalidad divina; (4) en estado de la ley natural
prevalece la idea de igualdad®. Aunque, el pensamiento de
Locke, posterior al desarrollo del estado de naturaleza, mantiene
una postura teoldgica, este empieza a tender hacia la propiedad
y a lo empirico de la realidad; que en su caso fue Inglaterra,
incluso con sustentos estadisticos, probablemente por el
requerimiento de racionalidad durante la ilustracién. Pero resulta
innegable que comparte una similitud con la Escuela Stoa, la
absoluta racionalidad del logos es comparable con la presencia
de Dios de Locke, en sentido que ambas ideas guian un devenir
necesario.

8 Ibid. P 31.
9 Para mayor profundidad de las médximas aqui sefialadas ver capitulo 2 Del estado de
naturaleza del libro “Ensayo Sobre el Gobierno Civil”. John Locke.
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Lo anterior servira como base para explicar el
epifendmeno constituido por la existencia de la propiedad
privada en conjunto con la del ser humano, siendo uno ingénito
para el surgimiento del otro, condicionando la existencia de la
propiedad y su tendencia natural a esta a la misma existencia
humana. Para ilustrar este punto resulta acertada e idénea la
definicién de propiedad privada propuesta por Locke: “Siempre
que alguien saca alguna cosa del estado en que la Naturaleza la
produjo y la dejo, ha puesto en esa cosa algo de su esfuerzo, le
ha agregado algo que es propio suyo; y por ello la ha convertido
en propiedad suya'””.

Acorde a lo presentado por Locke resulta factible hablar
de un proceso transitorio entre el estado de naturaleza y el
estado social, al que denominaré liberum transitum (transicion
a la libertad), en este sentido, el hombre se ajusta a la libertad a
través de dos puntos medulares: (1) el deseo de poseer a la
cosa previo a ser propiedad; (2) la libertad para hacer propiedad
a la cosa en su estado natural. En cuanto el sujeto asimila estas
dos ideas, incluso de manera inconsciente, pasa a formar parte,
irremediablemente de una sociedad, ya no como sujeto, sino,
como individuo, debido al reconocimiento de la propiedad
privada por otros individuos igualmente libres, a través de un
contrato, no en un sentido tradicional o rousseauneano, sino, en
un sentido voluntario y tacito.

Hacia el derecho abstracto de Hegel

Continuando en la linea establecida en el pensamiento
de Locke, Hegel denomina al contrato como: “mediacién de
tener propiedad no solo por medio de una cosa y de mi voluntad

10 Locke, John. Ensayo sobre el Gobierno Civil. Traductor: Amando Lazaro Ros.
Espafia: Aguilar S.A. Ediciones. 1969. P27.
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subjetiva, sino igualmente por medio de otra voluntad vy, por
consiguiente, tener en una voluntad comun, constituye la esfera
del contrato'”. La propiedad solo puede darse en el
convencionalismo y de manera natural ante el reconocimiento
de la voluntad de otro individuo, de esta forma se ve ejemplificado
el liberalismo a un nivel abstracto. Dicho nivel puede apreciarse
de manera mas evidente en la concepcion de derecho Hegeliano
que se encuentra, al igual que en la concepcion de Locke,
apegada a una idea similar perteneciente a la escuela estoica,
ya que para estos pensadores, el logos como fuerza que rige el
universo, es inmutable, cayendo en un determinismo; mientras
que en el Derecho Abstracto de Hegel, también hay una fuerza
universal igualmente inmutable, pero esta fuerza denominada
espiritu (geist), rige el devenir historico, sin embargo los seres
se iran adaptando a las condiciones generadas por el espiritu,
no de manera determinista absoluta, sino, dependiendo de los
sucesos variables en la historia, dando lugar a una libertad
condicionada al acontecer historico.

Por medio de la libertad Hegel afirma la existencia de un
estado natural, lo explica asi, “cuando digo: soy libre, yo es
todavia entre ser-en-si (insichsein) sin oposicion, en cambio en
lo moral ya hay una oposicion, pues alli soy yo como voluntad
singular y lo bueno es lo universal...””” Aqui la libertad se
manifiesta en el estado de naturaleza, cambiando ante el
encuentro con el otro y con el sentido moral en el que se ve
imbuido el sujeto, ya no como sujeto individual, sino, como sujeto
universal, pero ¢como se distingue un sujeto universal, de uno
individual?, para Hegel existe la voluntad libre, que solo se da en
el sujeto como persona, o sea, con una autoconciencia y una

11 Hegel, Georg. Rasgos Fundamentales de la Filosofia del Derecho. Traductor:
Eduardo Viasquez. Espaiia: Biblioteca Nueva, S.L. 2000. P 178.
12 Hegel, Georg. Rasgos Fundamentales de la Filosoffa del Derecho. Traductor:
Eduardo Viasquez. Espaiia: Biblioteca Nueva, S.L. 2000. P 117.
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subjetividad de la realidad en la que este sujeto se desenvuelve
y se mira como sujeto abstracto y subjetivo de los otros sujetos,
con la misma voluntad; sin embargo, no es esta voluntad la que
se encuentra en el estado de naturaleza. Existe un momento de
la conciencia total de la voluntad en el que el sujeto no ha pasado
a ser persona, porque no se ha visto inmerso en una sociedad,
que de manera natural se debe dar en todo sujeto. Por lo tanto,
mientras que el sujeto no haya entrado a un estado social, este
no sera persona, sino sujeto, no sera representado por la
universalidad, sino por el caracter individual. Lo importante es
que Hegel reconocer una etapa en la que el hombre posee una
libertad, pero no se ha incluido en un estado de sociedad, lo que
permite especular respecto a un posible lapso temporal, en
donde tendria cabida un liberalismo primitivo.

Seguidamente, para Hegel los derechos se consideran
inalienables, pero solo se alcanzan en el sujeto como persona 'y
no en el sujeto-individual: “como persona tengo a la vez mi vida
y mi cuerpo, como otras cosas, solo en cuanto ello es mi
voluntad™”. O sea, la persona posee derechos y no pueden ser
violados (pasar a ser propiedad) ella misma se ha instituido a
través de la voluntad libre, su vida y su cuerpo, siendo objeto
subjetivo de otros objetos subjetivos (otras personas). Siendo
estos elementos repercusiones de un liberalismo primitivo, al
querer mantener la libertad del estado de naturaleza en su ser
como persona.

En sintesis el factor de suma relevancia para el tema que
atafie a este escrito es que en el estado de naturaleza de Locke,
el hombre es libre de salir de dicho estado en cuanto lo decida,
a su vez, sus derechos son inalienables en ese mismo;

13 Ibid. P 128.
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contrariamente, Hegel afirma que el hombre no entra por
voluntad a un Estado (social), sino, el mismo espiritu lo conduce
a ello; mientras el sujeto en estado de naturaleza, no era
poseedor de su derechos, en parte porque no los necesitaba,
dado que no era objeto subjetivo de otras personas. Asi, Locke
propone la idea de propiedad privada en un sentido empirico,
posteriormente Hegel la interpreta en un sentido abstracto y
como elemento comun entre ambas concepciones esta la
libertad, ya sea de forma voluntaria o bien, imputada por una
fuerza, lo importante es que la libertad genera un sentido de
propiedad, previo al estado social, entonces no seria ilogico
plantear un estado entre ambos caracterizado por la libertad,
denominado, liberalismo primitivo.

La formacién de la sociedad segun Hayek

Las acciones y la conducta del ser humano son causa
natural y necesaria que guian al sujeto inconscientemente a la
busqueda de la libertad. Esta solo puede alcanzarse en un
estado social que tenga como funcién, por medio de acciones
coactivas, limitar la conducta individual del ser humano en un
sentido negativo (Los hombres libres no deben estar sometidos
a reglas que les digan que tienen que hacer, sino solo a reglas
que les digan lo que no tienen que hacer; fuera del cumplimiento
delasobligacionesqueunindividuohacontraidovoluntariamente),
con el propdsito de desarrollar su creatividad, ingenio e intelecto,
a través de la garantia de sus derechos, a la propiedad, vida y
libertad.

El concepto de libertad esta inmerso en la sociedad y el
filosofo y economista austriaco Friedrich von Hayek, describe
como se forma la sociedad partiendo de elementos como la
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libertad, las acciones y el individuo. En su libro Estudios de
Filosofia, Politica y Econédmica, Hayek establece que los
elementos que naturalmente existen en un estado social basico,
son: las acciones del grupo, las cuales representan la forma
unitaria en la que se conduce una sociedad tomando como base
reglas grupales. La conducta de los individuos, en este elemento
interviene causas generadas por un estimulo inicial en el
individuo, lo que provoca acciones particulares que pueden
repercutir en el grupo. Finalmente, el orden global, este orden es
generado por: (1) la accion reciproca entre la conducta de los
individuos; (2) las acciones del resto de los individuos; (3)
circunstancias externas del ambito en el que se vive'.

Ahora, en este estado social basico existen caracteristicas
particulares respecto a las acciones del grupo y las reglas de
conducta de los individuos, tales como: (1) las acciones pueden
deberse a reglas grupales, pero también individuales; (2) las
reglas y las acciones van a estar ligadas a circunstancias
especificas; (3) las acciones en si van a determinar la
supervivencia de un grupo, mas no la regulacion de las mismas;
(4) la permanencia de las reglas de conducta van a depender de
circunstancias externas que determinen su viabilidad en el orden
global; (5) el orden global surge de las acciones grupales, no de
las individuales; (6) las reglas van a variar de acuerdo a las
particularidades de los individuos; (7) la regla no es causa de
una accion, sino una restriccion de otras causas; (8) el sistema
de acciones remueve el estimulo inicial de la accion; (9) la
regularidad de las acciones se aplica al conjunto de individuos'®.

14 Cfr. Hayek, Friedrich. Estudios de Filosofia, Politica y Econémica. Madrid: Unién,
2007.P. 122.
15 Ibid. P. 117-119

56



Revista de Filosofia No. 05, Afio 2018

La historia conjetural le permiti6 a Hayek deducir la
estructura y el comportamiento de la sociedad en relacion a la
conducta individual. El mismo define este modelo histérico como:
“la reconstruccion de un tipo hipotético de proceso, que podria
no haber sido nunca observado, pero que si hubiera tenido lugar,
habria producido fenémenos del tipo que observamos'®”. Es asi
como Hayek, por medio de aserciones racionales desarrolla
hipotéticamente el funcionamiento de una estructura mental de
la sociedad. Por consiguiente, el individuo, a través de sus
causas al actuar, su conducta en relacion con otros y las reglas
que limitan esa misma conducta, todos estos factores constituye
el funcionamiento racional de una sociedad que busca asegurar
la libertad y capacidad del individuo. Los puntos anteriores,
sirven como fundamento para posicionar al liberalismo primitivo
como una etapa transitoria y necesaria al estado de naturaleza,
ahora en un estado social temprano, dado que estas
caracteristicas sociales, solo podrian darse en un estado social
basico, si este se encuentra fundamentado en la libertad recién
asimilada por sus miembros y en conjunto con el interés de estos
por perpetuar dicha libertad.

El orden de las etapas de desarrollo social humano,
acorde a lo explicado anteriormente seria: (1) estado de
naturaleza, en este, existe un sentido de propiedad asi las cosas
de forma individual;(2) estado de liberalismo primitivo, alcanzado
por medio del proceso liberum transitum, se manifiesta el deseo
y la capacidad de transformar a la cosa a propiedad privada;(3)
el estado social basico, al querer preservar la propiedad privada,
el individuo se vuelve persona al encontrarse con otros individuos
y buscan en conjunto la preservacion de la propiedad privada,
por medio de dos vias, la primera, la regulacion de la conducta

16 Hayek, Friedrich. Estudios de Filosofia, Politica y Econémica. Madrid: Unidn,
2007.P 126.
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entre personas con el fin de generar un orden social; y la segunda
via segundo, el establecimiento de contratos entre esas personas
en un orden establecido. Inevitablemente estas etapas culminan
en la formacion del liberalismo auténtico. Debido a que se ha
realizado la descripcion de las caracteristicas sociales en un
nivel abstracto-hipotético, es menester explicar, de igual forma,
el nivel practico-social del sistema liberal auténtico.

El liberalismo auténtico de Hayek

Esta claro que la libertad es propiedad unica del ser
humano, una cualidad que lo distingue de las bestias, se busca
a través de esta el desarrollo pleno del ser, sin embargo, es el
mismo ser humano que en ocasiones priva a sus semejantes de
este derecho inalienable, incluso, a través de doctrinas filoséficas
o tergiversaciones del pensamiento libertario auténtico. Por lo
tanto, con el fin de reivindicar un sistema econémico es necesario
partir de las bases sociales en el que este debe desarrollarse,
segun lo anterior, el liberalismo auténtico, debe poseer como
elemento sine qua non, una asegurada libertad en el individuo,
que le permita ampliar su capacidad individual y alcanzar fines
diversos. Existen dos fases en liberalismo, la primera pertenece
a la tradicién y el conocimiento de cada civilizacion, basado en
un sometimiento a la ley, desde el siglo XVII hasta el siglo XIX
principalmente en Inglaterra; la segunda fase se caracteriza por
descartar la tradiciéon, afirmando que la civilizacion puede
proyectarse por medio de la razén aislada, esta segunda etapa
desarrollada en Francia conocido como racionalismo
constructivista'”. La auténtica libertad yace en la primera fase,
porque no esta orientado hacia el estatismo o bien hacia una
tradicion utilitarista, sino al individuo y sus derechos inalienables

17 Confrontar en el la ponencia presentada por Hayek en la Conferencia de la
MontPélerin en 1966 titulada “Principios de un Orden Social Liberal”.
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(propiedad, vida y libertad), asegurados en la limitacién del
poder gubernamental. Una caracteristica esencial en la fase
primera del liberalismo es que el ejercicio de los derechos
previamente mencionados genera un orden social, a o que
opina Hayek: “El liberalismo deriva del descubrimiento de un
orden que se autogenera, un orden espontaneo de la realidad
social...un orden que ha posibilitado la utilizacion del
conocimiento y de las capacidades de todos los miembros de la
sociedad en una medida muy superior a la que seria posible en
cualquier orden creado por la autoridad central...’®. Por
consiguiente, el orden social surge a raiz de los beneficios de
limitar el poder del estado, no permitiendo asi un totalitarismo. El
totalitarismo es la antipoda de lo que representa el liberalismo,
este buscara un fin especifico como grupo, mientras que en el
liberalismo se buscaran fines particulares, a veces inconexos o
incluso opuestos, pero que naturalmente guiaran a la
espontaneidad del mercado, a este orden, Hayek lo denomina
catalaxia, proveniente del término griego Kkatallattein, que
significa admitir en la comunidad y convertir los enemigos en
amigos.

La espontaneidad del mercado no debe estar legislada,
dado que es imposible prevenir su naturaleza y los resultados
que esta genere, debido a que no surgié con un fin especifico,
sino, es el resultado de la creatividad, ingenio, trabajo e
inteligencia del individuo libre. Contrariamente, la conducta si es
predecible y posee fines especificos vinculados a causas
igualmente especificas, por lo tanto debe legislarse de forma
negativa'®, en sentido de que el gobierno solo debe prohibir las
acciones de conducta que atenten contra la prevalencia de los

18 Hayek, Friedrich. Estudios de Filosofia, Politica y Econémica. Madrid: Unidn,
2007. P. 233.

19 Como se explicé anteriormente, al individuo libre no se le debe decir que hacer,
mads bien lo que no tiene permitido hacer.
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denominados por Hayek como, los grandes valores negativos:
paz, justicia y libertad. Dejando al mercado libre de toda
atribucion de justicia o injusticia. Para Hayek no existe la justicia
social o distributiva, dado que al momento de buscar una justicia
de distribucion por parte del gobierno, se sustituye el orden
espontaneo del mercado y se elimina la libertad personal, por lo
que afirma: “toda persona, sea rica o pobre, debe su renta a un
juego mixto de habilidad y suerte”®. Lo espontaneo del mercado
se basa en habilidad y casualidad y no en las necesidades y los
méritos; contrario a las necesidades expuestas por el sistema
socialista.

Oftra caracteristica del liberalismo, es que el gobierno
debe proveer ciertos servicios, que no pueda la espontaneidad
del mercado, i.e. aplicar las reglas de conducta, valiéndose de
poder coactivo, esto se asegura con una dotacion circunscrita
de recursos para estos fines, siendo imposible que surja un
totalitarismo. Este sistema corrompido puede aparecer cuando
se invade, o se sustituye el derecho privado por el derecho
publico, generando, de esa forma, fines especificos como grupo,
eliminando la libertad del individuo y la espontaneidad del
mercado.

A manera de conclusién, como heredero legitimo del
derecho natural, de acuerdo a su estructura historica, abstracta
y social, se encuentra un modelo econdémico-social netamente
liberal, al que he denominado como liberalismo primitivo, ya que
a través de la aplicacién natural de las reglas de conducta, se
logra la formacion de un orden igualmente natural y espontaneo,
asi como lo afirma Hayek, en los sistemas controlados de
conducta es factible alcanzar la paz, de forma universal (justo

20 Hayek, Friedrich. Estudios de Filosofia, Politica y Econémica. Madrid: Unién,
2007. P 249.
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como busca hacer la aplicacion del imperativo categoérico
kanteano), dado que el conjunto de acciones que las reglas
permiten no originan ningun conflicto porque poseen
intrinsecamente una categoria universal. El liberalismo primitivo
es la etapa que guia natural y necesariamente a un liberalismo
auténtico, porque esta basado en categorias del iusnaturalismo,
es en la intervencion de otros sistemas y tergiversaciones que el
liberalismo auténtico se pervierte.
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La educacién como ectipo
Sergio Custodio
Resumen

La educabilidad del hombre debe estar dirigida hacia la
totalidad de posibilidades educables (educacion ectipica).
Contrariamente a la educacién arquetipica la cual se orienta
teleoldgicamente hacia la factibilidad de una idea exclusiva
(axiolégicamente “en y por si misma”) y excluyente (considera
derivada las demas posibilidades educables), crea, asi un
conflicto axioldgico, epistemoldgico y metafisico, de naturaleza
platénica, no resuelto entre la realidad inmediatamente dada y el
mundo ideal mediatizado o topus uranus.

Palabras clave: paradigmatico, ectipico, arquetipico, posibilidad,
modo.

Abstract

The educability of man must point out to the totality of
man’s educable possibilities (ectipic education). On the contrary,
the archetipic education is teleologically directed to the factuality
of an exclusive idea (which derives the rest of ideas) raising, that
way, an axiological, epistemological and metaphysical conflict, in
the platonic manner, which has not been solved between the
inmediate and factual reality and the ideal world or topus uranus.

Key words: paradigmatic, ectpic, archetype, possibility, modus.
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Mas que un problema, la educacién es la solucién a un
problema. Esto es, en general, el problema que presenta, dentro
de la multiplicidad de sus dimensiones, la idea de hombre y sui
realidad en busqueda de principios regulativos que no sélo
expliquen sino que posibiliten su propia existencia y su mundo.
El encuentro y busqueda de ese principio regulativo en que
consiste la educacion no supone una regularidad causal, ni
siquiera entendida como determinacion o condicionamiento de
factores. Consiste en una “categorizacién ideal” (posibilitacion)
que permita cierta comprension del fenédmeno humano al cual
remite en su dimension de apropiacion de las posibilidades de
ser y de hacer un mundo, que, en ultima instancia coincide con
el hombre mismo; esto es, la educacién es uno de los principios
o modalidades que posibilita —no determina- la “construccion”
del hombre, que no es sino otra “categoria” para develar la
circunstancia antropologica y su mundo.

Tal enunciado significa que la dilucidacion final de la mo-
dalidad (modo de ser de una posibilidad) que es construida ante
ese modo que se denomina educacion no consiste en una des-
ignacion técnica o cientifica, como se ha intentado anterior-
mente, y en otras circunstancias, sujeta a la matematizacion de
esta dimension o modalidad humana de ser, a través del numero
estadistico, especialmente, o la manipulacion cientifica en gen-
eral —como la explicacién socioldgica, en tanto instrumento de
transmisién de factores y valores antropoldgico-sociales o cul-
turales, por rasgos mas importantes de una sociedad determina-
da- o através del método comparativo-histérico al servir como
un recurso factorial diferencial para categorizar (supone al con-
cepto légico) a las sociedades construidas a través de la historia
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y dividirlas en sociedades primitivas o modernas. La dilucidacién
de la posibilidad de educacién debe ir mas alla, eso si, de la
moralizacion de la educacion en cuanto a su fundamentacion,
pues se descubre que es mas que un vehiculo de transmision de
reglas y conductas morales, ni siquiera de “buenos modales”
como se suele interpretar cotidianamente. Significa, por tanto,
que el descubrimiento de la posibilidad de educacion trasciende
los limites, objetivos, medios y propdsitos de la pedagogia y
cualquier ciencia de la educacion afin, la sociologia, la moral, la
historia y otras ciencias.’

Laidea cientifica de educacién se remite a una explicacion
factorial —como un factor condicionante y transmisor de rasgos
culturales- o causal —como una de las razones explicativas de la
forma del comportamiento estadistico de los agentes actuantes
de una sociedad determinada, para categorizar a las sociedades
sujetas a la investigacion ya sea como sociedades industriales,
primitivas, teocraticas, democraticas, totalitarias, etc., lo que
imposibilita descubrir el verdadero quo modo y qeloc ideal de
la educacion que posibilite los factores actuales inmediatamente
presentados que remitan teleolégicamente hacia la idea de
educacion.

Los rasgos cientificos inmediatos de la educacion mas
que signos de la idea de educacién se presentan como

1 Cfr. Mantovani, Juan. La educacidn y sus tres problemas. En el capitulo I, el autor
explica reiteradamente que la educacion es esencialmente un problema antropoldgico
que funciona como un supuesto para una pedagogia. Sin embargo, la forma de ese
supuesto es, para Mantovani, una idea arquetipica de hombre, un ideal opuesto a

lo real, y que la educacion debe realizar, ponerla en el factum humano. Es decir,

la relacion entre la antropologia filosdfica y la pedagogia resulta en una estrategia
técnica pues, la pedagogia debe apropiarse de una idea arquetipica de hombre de la
antropologia filosofica para situarla en el plano de lo real, en el mundo cotidiano tal
como la del buen ciudadano, el hombre democratico, el homo faber, el hombre para
la paz, etc.

64



Revista de Filosofia No. 05, Afio 2018

obnuvilantes y ocultadores, por sus mismos supuestos
metodoldgicos y doctrinarios. La causalidad, el numero, la
medida estadistica y otras condiciones y métodos al alcance de
la ciencia que tratan de explicar el fenémeno educacion, ocultan
la verdadera esencia de la idea de educacion, pues sirven como
distractores -mas que conductores, simbolos o signos- que
desvian a la razon intuitiva del rumbo hacia la idea de educacion
parasujetarlarazénaladictaduradelatécnicaylo cientificamente
inmediato, que, la mayoria de las veces, se cubre con el manto
de la utilidad, para olvidar que la dimension de la realidad e
idealidad de la educacion -en su correspondiente idea- escapan
a toda utilidad técnica, metodoldgica y cientifica, pero que, sin
embargo, si explican esas mismas dimensiones, a saber que la
ciencia, el método y la técnica pedagdgicos son explicados por
esa misma idealidad de la educacion y no viceversa, y, con ella,
toda la riqueza de la pluralidad y diversidad (posibilidad) de lo
antropoldgico, de la cual dependen en todos sus aspectos.

Uno de los problemas que presenta la forma cientifica,
técnica y simplemente metodoldgica de aproximarse a la
cuestion de la consistencia de la idea de educacion, radica en el
procedimiento de inversion de ver el problema. En tanto que el
cientifico piensa que el factor utilidad explica o ilumina la solucion
del problema antropolégico filosofico, cuando en su radicalidad
ideal, la utilidad no so6lo sobredimensiona su propio valor
explicativo, sino que se circunscribe a una de las tantas
posibilidades que la misma realidad de la educacién ofrece a la
razon; ademas, la categorizacién de utilidad encuentra, también,
su propia explicacion desde la idealidad que la educacion misma
sefala: la idea de hombre. La utilidad como la entiende la
ciencia y la técnica se manifiesta en si misma aun mas
unidimensionalmente; se piensa inmediatamente en la aplicacion
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en funciéon de un programa concreto que se espera que rinda
resultados en términos de producto, lo que disminuye
considerablemente el poder explicativo de esa forma de explorar
la idea de educacion. En este sentido, el valor explicativo de la
antropologia filosofica y la filosofia en general, se ve
considerablemente expandido en tanto que no le interesa
solamente ni los resultado practicos o su rendimiento técnico ni
la utilidad en general.

Es esta una de las dimensiones en que debe entenderse
la idea de in-utilidad del conocimiento filoséfico en general
expresado en el principio aristotélico de que la filosofia no es util,
porque no sirve para nada, en tanto que sirve para todo. No sirve
para algo concreto -entendido como resultados practicos
inmediatos- pero que se encuentra supuesto en todo el sistema
ideoldgico del hombre, incluyendo a la misma utilidad cientifica,
pues ésta supone una serie de ideas filosoficas, como la del
homo faber, o el homo sapiens o el homo Iludens, que no logra
explicar en tanto que cierra sus propias posibilidades explicativas
totales aldirigirse -muy comprensiblemente desde lametodologia,
el objeto y los medios que se propone y dispone. A la
especializaciéon que es una de las formas en que se manifiesta
la utilidad como idea fundante de la ciencia y la técnica modernas.
La explicacion subyace, pre-existe y comprende a una idea
filoséfica y humanistica .en funcion excluyente de la metodologia
cientifica y técnica. Sobre el hombre, su mundo, su historia y la
misma idea de ciencia y técnica modernas.

Por esas razones, la averiguacion radical sobre la idea
de educacion no puede circunscribirse a los lineamientos
fundamentales de wun programa educativo concreto vy
especializado, no se constituye en funciéon de una labor que
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rinda finalmente una idea de educacion que satisfaga las
necesidades explicativo-racionales de un momento histérico
determinado que permita servir de arquetipo o guia ideal,
metodoldgica y teleoldgica.

La dilucidacién filosofica debe despojarse de cualquier
supuesto doctrinario y metodolégico que la determine en su
busqueda, no soélo porque estaria viciado doctrinariamente su
posible descubrimiento, sino también porque es intolerable
-tanto doctrinaria como metodolégicamente- la marginacion del
caracter pluralistico y variado de la idea de hombre que podria
descubrirse al privilegiar uno de los aspectos, tal vez el menos
importante de esa pluralidad y variedad, cuya tendencia natural
consiste en ocultarse en el momento mismo de operarse su
marginacion y su misma elusién hace incomprensible —en su
radicalidad- ala misma idea que se trata de descubrir o dilucidar
idealmente en su totalidad.

La tarea de la filosofia no es de concreciones,
particularidades, factores o momentos histéricos o estadisticos;
es de totalidades, en tanto que es busqueda de fundamentos y
principios que explican la serie factual y actual que se constituyen
en signos o simbolos que conducen a esos principios ideales
explicativos. La ciencia tiene que ser, y es, a-critica en su
radicalidad, esto obedece a su naturaleza afirmativa de su
doctrinay métodos; subusqueda esta matizada por los supuestos
y uno de los mas importantes es el de la utilidad numérica y
estadistica, buscando, con ello, resultados de aplicacion
inmediata. Su criticismo es aparente, en tanto que la negacién
con la que opera no es de fundamento, y permanece dentro del
arbitrio y del acuerdo; aunque en un momento determinado el
cientifico es critico, al no aceptar como verdadero o falso todo

67



Revista de Filosofia No.05, Afio 2018

aquel enunciado que se le presenta a la inmediatez de su razén
o de su sensibilidad, los cuales deben ser sometidos al escrutinio
del método y la doctrina cientificos. Metodolégicamente, se
despoja de los factores que, en un momento ya no funcionan
dentro del esquema previsto, o los resultados esperados pueden
concretarse mas facilmente desde otros factores; o los factores
utilizados no son todo lo simple que se quisiera.? El caracter
esencialmente negativo consiste en un mas alla de un simple
rechazo metodolégico o arbitrario de los postulados vy
fundamentos que ya no funcionan en un momento determinado
dentro del esquema o teoria que tratan de explicar determinados
fendmenos.

La negatividad expresada como categoria de
pensamiento se revela en el criticismo permanente hacia los
supuestos tanto doctrinarios como metodolégicos, ante la
posibilidad siempre presente de la existencia de otra opcion, de
lo mejor; o de la posibilidad de la naturaleza falsificable del
conocimiento humano. De igual manera la negatividad historiza
todo supuesto; esta actitud no significa que la verdad sea
relativizada al momento historico, sino que la busqueda filosoéfica
siempre se suscita en el tiempo, y en consecuencia, esta sujeta
a la revision, no necesariamente al cambio, segun canones
historicistas. La historizacion del conocimiento filoséfico revela
su caracter en el sentido de que siempre se le coloca, unay otra
vez, en un tiempo determinado para su revision y estudio critico;
es simultaneamente eterno y revisable; estrictamente lo que se
realiza es una temporalizacién del conocimiento filosdfico; de tal
manera que Platéon y Aristoteles son ejemplo de que el
conocimiento filoséfico se temporaliza constantemente; siempre
estan presentes en el pensamiento filoséfico en una especie de

2 Cfr. Castafeda, Héctor N. Naturaleza de las cuestiones filoséficas. Por ejemplo,
en el pardgrafo II, el autor hace notar el caracter de la ciencia en cuanto a la
aceptacion de las teorias cientificas atendiendo al criterio de simplicidad.
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philosophia perennis; son transportados temporalmente en el
transcurso de la historia; sus aportes son sometidos a la critica,
a su revisidon, esperando o buscando una luz racional en la
resolucion de los problemas filosoficos que cada época de la
filosofia elabora; tal como lo hicieran Bacon son Aristételes,
Nicolas de Cusa con Platén en el Renacimiento, o Santo Tomas
con Aristételes en la edad de oro de la Epoca Medieval, o
Nietzsche con Sdécrates y Platon, o, actualmente, la sociedad
aristotélica inglesa. En este sentido ningun filésofo esta fuera
del tiempo, ya sea por omision o por su caracter de intocable.

El conocimiento filoséfico se singulariza porque su
busqueda podria resultar paradojico: revision hacia el pasado
para ampliar, renovadoramente el futuro. Los grandes fildsofos
siempre iluminan el presente, permitiendo ver mas alla de donde
ellos mismos pudieron ver. Esta revision constante del presente
y del pasado filosofico tornan al conocimiento filoséfico en una
actitud siempre critica, es decir, negativa, hacia cualquier
conocimiento, situaciéon o circunstancia. Para el fildsofo, no
existe verdad o falsedad del conocimiento mientras no haya sido
tamizado por la razén, una y otra vez. Asi, resulta un tanto
incomprensible la denotacién de filosofia critica o neocriticismo
a la corriente kantiana o neokantiana, pues toda filosofia es
critica, de una u otra forma; lo fue Descartes con la filosofia
medieval, Sécrates con la eleatica, Marx con el hegelianismo,
Kant con el racionalismo y el empirismo, la escuela de Franckfurt
con la filosofia de la llustracion, que dirigieron su esfuerzo por un
lado, hacia la revision critica de los supuestos —en el caso que
los hubiere- y de los principios fundamentales que tuvieron que
manejar, y por el otro, hacia la estructuracion de nuevos sistemas
comprehensivos.
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La comprensién de los fundamentos de la realidad de lo
educativo y su idea correspondiente, en tanto que no puede
colocarse como un hecho del mundo empirico, cuasi-empirico,
factual y real, que constituyen las tematizaciones de la ciencia,
solo el conocimiento filosofico puede adentrarse hasta los
supuestos mismos que la pedagogia y las ciencias de la
educacién toman como validos. ElI fendmeno educacion no
constituye un elemento del mundo empirico o cuasi-empirico en
el sentido de que escapa a cualquier analisis cuantitativo o
estadistico, y todos los recursos cientificos que ello supone
-laboratorios, experimentacion y observacion empiricas-; y por
ello, desde el momento mismo en que se operan los instrumentos
clasicos de la ciencia, el hecho educativo desaparece en sus
fundamentos -desde la idealidad-, y el investigador se queda
con numeros y constantes estadisticas que le transmiten
situaciones actuales, reales, inmediatamente perecederas o
irrelevantes para la dilucidacion de la idea de lo que consiste, en
su ultima y primaria radicalidad, la idea de educacién dejando de
ser un problema humanistico, para convertirse en una solucion
estadistica, sujeta a la interpretacién y auxilio para el sociélogo
de la educacion o para el antropdlogo social, pero no para el
filbsofo de la educacién y para el tema del hombre, y en
consecuencia, constituyen datos que obscurecen o que sean
ciegos para la revision critica de supuestos y principios.

La idea de que la estructuraciéon de un sistema educativo,
y la solucion del problema de la educacién se resume a la
dilucidacién del arquetipo del hombre —o ideal- parece
satisfactoria. Efectivamente, la pedagogia y las ciencias de la
educacién requieren de una idea que funcione como regulativa
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y que se presente como un modelo, perfil 0 marco teérico dentro
de un sistema determinado. Metodologicamente, esta propuesta
se enmarca dentro de la mecanica de la pedagogia y de las
ciencias afines; pues necesita de un modelo que les permita
adecuar sus medios y métodos para cumplir con el modelo de
sistema propuesto en tanto ciencias particulares y concretas
que se relacionan con el hombre y su problematica en una forma
inmediata. Esta idea regulativa, modélica, propuesta o perfil a
realizarse factualmente en tanto que constituye la dimension
antropoldgica que le interesa a la pedagogia o cultura llevar
hacia un cumplimiento, necesariamente debe consistir en un
ideal de hombre. La educacién y su proceso para la pedagogia
y sus ciencias, funcionan en ultima instancia en forma teleolégica;
esto significa que la idea de educacion es dilucidado desde la
idea de hombre y viceversa. El perfil o modelo a concretar por
los sistemas educativos consiste en un ideal de hombre que se
considera deseable concretar, por ello, existe una determinacion
factorial entre la idea de educacion y la de hombre. En este
sentido, la idea regulativa o propuesta —la idea de hombre o
modelo dentro de un sistema- no es hecho del mundo fenoménico,
actual o factual, sino que forma parte de la dimensién axioldgica,
ontoldégica, metafisica y antropolégica del hombre, expresada
dentro de lo simplemente deseable; en este sentido, constituye
una expectativa o presuncion del ente pedagogizante.

Por estas razones, el ideal de hombre hacia el cual se
pretende encaminar el esfuerzo pedagdgico y educativo no
puede realizarse sino desde elementos actuales que apuntan
intencionalmente hacia esa dimensién ideal. El vinculo entre
acto e idea —gnoseoldgicamente- soélo es posible o se posibilita
si los elementos actuales o reales armonizan con la dimension
teleoldgica e ideal. De lo contrario, sélo se presentaria o un ideal
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vacio de posibilidades reales o realidades que apuntarian hacia
imposibilidades de realizacién. Esta armonizacién es posible si
los elementos reales o actuales son lo suficientemente reales y
actuales —resultado deseable de una descripcidn acertada de su
quo modo-® para poder descubrir en ellos su dimensioén ideal. Es
muy generalizado entre algunos pensadores y técnicos de la
educacion el confundir la dimension ideal del modelo que se ha
propuesto en la estructuracion del sistema educativo como una
mera propuesta estratégica o como una figura casi siempre
decorativa dentro del sistema con un tinte de caracter moral o
politico vagamente propuesto. La relacién entre los elementos
actuales y reales y su verdadera idealidad teleoldgica debe
guardar -y asi es- una relacion estrecha de caracter logico-
explicativo; de otra manera, no es posible el sistema como un
hecho coherente y explicativo. Los hechos factuales o elementos
reales y actuales —dados en acto inmediato- sélo pueden ser
explicados desde su idealidad; ellos no se pueden explicar por si
mismos; su explicacion esta diferida hacia su idealidad; esto
significa que los elementos reales y actuales constituyen signos
de su idealidad que los explican como tales. De esta manera, el
modelo o perfil no es —o0 no debe ni puede ser- la expresién de
un buen deseo o inclinacion afectiva —en este sentido, seria una
idealidd mala, idealismo en forma peyorativa, como gustan decir
algunos-, un anhelo que se considera digno de alcanzarse. La
idealidad teleolégica dentro de un sistema educativo es la
explicacién fundamental de todo el sistema de factores reales y
actuales. En efecto, ;donde puede encontrarse la explicacion
de un fendmeno actual y real como el analfabetismo si no es en

3 Cfr. Husserl, Edmundo. Légica formal y légica trascendental. Con énfasis en las
p.p-7.72,135,228 y 229. El vinculo y el modo fenomenoldégico husserliano de
descubrir el quo modo del objeto y sus pasos hacia su idealidad determinante es
descrito con precision por el autor y que resulta suficientemente explicativo para
descubrir el vinculo en el drea de la pedagogia, entre los hombres reales y el hombre
ideal.
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una idea de hombre? Es absurdo querer descubrir su explicacion
constitutiva como objeto de conocimiento sélo en si misma.
Como un elemento o factor real y actual sefala hacia otra
instancia que lo explica; como parte de un sistema educativo, se
dirige hacia una idea de hombre que idealmente esta presente
en el consciente colectivo de la comunidad o en el estado
politico, en ultima instancia. Es materia de descubrimiento del
cientifico.

Esto conduce a la explicacion de que la realidad solo
puede explicarse desde su idealidad. Los elementos actuales y
reales son portadores de su idealidad; no son elementos
desvinculados —como platénicamente se presentan- de su
explicaciéon ideal; aunque gnoseoldgicamente, constituye una
dimension diferente, pero vinculante. Todo objeto real, para ser
explicado coherentemente necesita de su idealidad. De este
modo, la idealidad de la educacion —una idea del hombre, de
sociedad, de vida o existencia humanas- solo puede plantearse
rigurosamente si explica a los elementos reales y actuales que
se manejan dentro del sistema. Y si estos, efectivamente, son
portadores explicativos —signos, simbolos- de esa idealidad. El
éxito, al menos tedrico, entendido en términos de coherencia
explicativa, depende de una coherencia racional, efectiva y
rigurosa entre realidad e idealidad. De lo contrario, desde la
idealidad, el sistema resulta una propuesta arbitraria y antojadiza
y que conduce indefectiblemente al fracaso en la practica del
sistema disefiado.

La estructuracion de sistemas incoherentes -
desvinculados légicamente entre los elementos actuales y
factuales y el modelo o perfil ideal explica en cierto sentido el
término con que algunos denominan a la dimension ideal del
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conocimiento, como una idea utdpica en su significado negativo,
es decir de imposible realizacion.

No obstante que el disefo de los sistemas educativos
obedecieran a un esfuerzo racional y coherente entre los
elementos reales y actuales y su idealidad -los factores actuales
con los que se cuenta y que se manejan, y su explicacion ideal
0 modélica- el problema de la dilucidacién radical de la idea de
educacion no es posible, en tanto que la idealidad —en este
caso- es un instrumento de conocimiento que explica ciertas
circunstancias reales y actuales dentro de un contexto. En este
sentido, la idea de educacidén se reduciria, en cuanto a sus
factores tedricos, a una vinculacion entre los elementos reales y
actuales y su polo teleoldgico o idealidad —esto es, sistemas. Y,
practicamente, a un sistema explicativo de ciertos factores
actuantes y reales, donde se mueven los diversos agentes
educativos —maestros, autoridades, estudiantes, padres de
familia, sociedad, asociaciones, entidades no gubernamentales,
etc.-. En resumen, la idea de educacion estaria vinculada
estricta y exclusivamente a la pedagogia y sus ciencias afines.
La idea de educacioén se revela mucho mas comprehensiva de lo
que presenta su dimension exclusivamente pedagdgica, o la
que manejan regularmente los maestros y profesores.

La idea de educacion solo revela parte de su dimensién
ideal cuando es entendida como una tarea de maestros,
profesores, estudiantes, padres de familia, Estado y los
ciudadanos. La idealidad del objeto educacién comprende a la
totalidad del hombre —hombre total- y no uUnicamente a su
aspecto de factor de transmisor de objetos culturales, técnicos,

74



Revista de Filosofia No. 05, Afio 2018

cientificos, morales, estéticos y toda la parafernalia que son
objetos de estudio de los socidlogos y estadigrafos de la
educacion, que de todas maneras no la agotan desde su
dimensidn estrictamente pedagdgica, al escaparseles mediante
la reduccion al aspecto cuantitativo de un proceso de mera
ensefianza aprendizaje.

Asi, si es ciertamente deseable que los sistemas
educativos sean coherentes —relacion rigurosa entre factores
reales y actuales y su idealidad- también es cierto que el proceso
de estructuracion y dilucidacién del sistema no agota la idea
misma de educacion, pues dichos sistemas ya estan
comprendidos dentro de esa idealidad, esto es, la suponen, en
cuanto a lo deseable del sistema educativo, por ejemplo.
Ademas, no es funcion de los sistemas educativos, y por tanto
de lapedagogia y sus ciencias afines, la dilucidacion fundamental
e ideal de la idea de educacién. La suponen, desde su posicion
de disciplina sobre el hombre y, en consecuencia, suponen una
idea que descubren desde la antropologia filoséfica —vinculante
a la ontologia y metafisica, por supuesto- sin mas dilucidacion.
Adicionalmente, la idea de hombre con que operan los sistemas
pedagogicos siempre es vinculante a factores actuales y reales
de caracter educativo —dentro de un proceso ensefanza-
aprendizaje- cuando la idea de educacion con una dimensién de
lo humano descubre metodolégicamente, desde si misma, una
multiplicidad de dimensiones que rebasan en mucho vy
comprenden a la misma idea arquetipica de la dimension
pedagdgica de la educacion. La idea de educacién como
arquetipo —opera teleoldgicamente persiguiendo concretar un
modelo deseable de hombre- se agota inmediatamente dentro
de la connotacidén de educacion como un simple proceso de
ensefanza-aprendizaje, y se resume, sociolégicamente a una
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funcion de perfil de lo que se pretende alcanzar; con todas las
cargas peyorativas que el término perfil con lleva, como una
mera suma de caracteristicas que se suponen deseables para el
mejoramiento del ciudadanos o de los miembros de una
comunidad —el ser buenos ciudadanos, percatacion de las
obligaciones civicas, como votar o ser electos, responsables en
el pago de sus impuestos, democraticos, caritativos, observantes
del principio del trabajo individual y responsable, conocedores
del valor de los servicios gratuitos a la comunidad, el respeto a
la propiedad personal y privada, etc.-.

La utilizacion del arquetipo como modelo teleolégico
presenta dos dimensiones importantes, una de caracter
metodoldgico y otra de caracter gnoseoldgico. En el primer caso
se establece, en tanto modelo como una meta a alcanzar, una
propuesta de accion, para cuya realizacion se sefialan medios,
objetivos y fines. De tal manera que el arquetipo se encuentra
polarmente dentro del sistema en contraposicion -como posicion
negativa, antitética- a los hechos reales y actuales. EIl modelo
del buen ciudadano se propone porque no existen factualmente
los buenos ciudadanos, por ejemplo. Gnoseologicamente, el
arquetipo se revela como la idea que determina la verdad de los
hechos reales, en tanto que estos no encuentran su explicacion
en si mismos. Por otro lado, el arquetipo gnoseoldgico es un
horizonte en el conocimiento, en tanto que nunca es plenamente
alcanzado, realizado, estableciendo, asi, el conocimiento como
un proceso de profundizacion a partir de los hechos reales, que
conducen o sehalan —como signos o simbolos de la verdad-
hacia una verdad que se muestra, si bien cada vez mas
enriqguecedora en un proceso de retroceso hacia la linea del
horizonte gnoseoldgico. De todas maneras, los hechos reales y
actuales se encuentran cada vez mejor explicados, pero no
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totalmente, en tanto que, en su quo modo, muestran siempre
mas y con una profundidad mayor la idea que los explica.

La idea de educacién como problema se muestra esquiva
a los sistemas, y no parece agotar su idealidad a partir de la idea
de hombre como arquetipo dentro de un sistema —y que pretende
explicar la idea de educacion-. El vinculo intimo entre la idea de
educaciéon y hombre se presenta cuando se trata de explicar
tanto una como la otra. Cuando el problema de dilucidar la idea
de educacion se presenta, en el momento en que se inserta
como arquetipo la idea de hombre, se polariza con los hechos
reales y actuales —los hombres particulares y agentes de accion
dentro de un proceso educativo, los factores educativos en
general, como la escuela, el sistema escolar, el estudiante, etc.-
y se coloca dentro de un sistema explicativo y predictivo a partir
de ese momento, la idea de hombre como arquetipo dentro del
sistema, que explica la idea de educacién, que se torna esquiva,
al ponerse dentro de la obscuridad del numero, la estadistica y
la operatividad loégico-inductivo, y, en consecuencia la idea
misma de educacioén se reduce a una mera abstraccion a partir
de un proceso o procesos educativos, plasmada en un modelo
deseable de anhelos y aspiraciones.

v

Tanto la idea de educacion como la de hombre pueden
explicarse si se les saca del circulo del sistema —modelo
arquetipico—hechosrealesy actuales-. Una de las caracteristicas
de este es la polarizacion entre educacion y hombre -polarizacion
de caracter gnoseoldgico: educacion como proceso y hombre
como término modélico del proceso, abstraccion platonica
excluyente de los hechos reales y su idea-. Si la idea de hombre
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se coloca en el polo arquetipico y la educacién como un proceso
factual de ensefianza aprendizaje, en sentido general, tanto uno
como otro polo se obscurecen en su dilucidacion fundamental y
vinculante.

La polarizacion —como un recurso logico-metodolégico
de introducir el factor diferenciante para una mejor comprension-
pretende des-vincular metodoldégicamente lo que ontoldgica,
gnoseolodgica y antropoldégicamente se encuentra idealmente
inseparable, co-esencial.

La idea de hombre debe ser colocada en la de educacion,
pero no como un arquetipo o modelo a realizar, sino como mex-
tupow-w (ectipo), no como modelo, sino como siendo
esencialmente dado en sus fundamentos, esto es, en funcién de
un proceso ontoldgico de determinacion mutua —factores reales-
idealidad- que nunca encuentra su término definitivo; es un
hacer y ser. La idea de hombre como ectipo de la educacion no
se agota en la educacion misma sino que se encuentra en una
posicion vinculante en la idea de educacién como un proceso
natural de extensién o intensién explicativa hacia otras
dimensiones. La idea ectipica de hombre vincula procesalmente
a la idea de educacion con la multiplicidad de dimensiones
ideales del hombre —ciencia, tecnologia, mundo, arte, moral,
sistema juridico, sistema politico, etc.-. de esta manera, la idea
de educacion encuentra su explicacion en la de hombre, como
una de sus dimensiones ontolégicamente procesales, no
arquetipica. Las dimensiones ideales de hombre y educacién no
se han agotado ni se agotaran, no porque se presenten como
arquetipos polares de caracter gnoseoldgico, sino como
procesos ectipicos antropoldgicos —no determinados, pero que
aspiran a una determinacion; el proceso es determinable en su
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categorizacion esencial, pero no determinado- que las explican
vinculantemente con la multiplicidad de direcciones que salen al
paso o brotan en el proceso de dilucidacion. Asi, los hechos
reales-hombres educables no constituyen elementos polares en
relacion con un presunto arquetipo —el hombre ya educado
determinantemente- sino que esos mismos hechos reales
guardan o revelan en su actualidad vinculante su idealidad que
tratan de realizar en un proceso temporalizado, en un aqui y
ahora, siempre sefialando procesalmente hacia un alla y
después. La idea de hombre en la educaciéon no es un mero
arquetipo, una finalidad propuesta y deseable, es un impulso
existencial que los hombres actuales realizan y que vinculan
organicamente todas sus dimensiones multiples y variadas y
que escapan a toda definicidn logica y determinacion cuantitativa
de la ciencia.

Lo anterior significa que el fundamento del problema de
la educacion y el hombre no radica en su caracter gnoseologi-
co-metodoldgico, sino, primariamente es ontoldgico, y, poste-
riormente, metafisico, pues la idea de hombre es generatriz de
toda dimensién ontoldgica posible. EI hombre deviene asi en la
ventana del ser. Esta situacion filosoéfica sorprendente obedece
a que tanto el sujeto como el objeto de conocimiento constituy-
en, en este caso, una misma dimensién ontologica. Ontoldgica-
mente, no es posible introducir el distingo radical. Si el hombre
es la idea arquetipica a descubrir teleoldégicamente, el realizador
del proceso cognoscitivo resulta ser el hombre mismo. Heideg-
gerianamente, el preguntador estd envuelto en la pregunta*;
pero, no sélo en la pregunta, en el mero preguntar, sino también
en la respuesta. Se presenta el absurdo —imposibilidad ontolégi-

4 Cfr. Heidegger, Martin. ;Qué es metafisica? Especialmente p.p. 39 ss. El principio
heideggeriano sobre la meafisica, que establece que el interrogador metafisico ya estd
en la pregunta, pues gira alrededor de ¢l mismo, también puede aplicarse a toda idea
acerca del hombre. El hombre real se encuentra involucrado ya en el hombre ideal.
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ca- encrucijada imposible de resolver, una verdadera antinomia
de que el sujeto es el objeto y el objeto es sujeto a la vez. Cual-
quier posible respuesta rebasaria los limites de la gnoseologia.
El hombre no puede ser arquetipo de si mismo —se anula el
caracter del arquetipo- pues él mismo es su propio arquetipo.
Cualquier modelo que se proponga ya no es modelo, pues se
encuentra en los limites de la realidad y facticidades actuales del
hombre. El hombre democratico, el buen ciudadano, el homo
ludens, el homo faber, etc. no constituyen posibilidades ar-
quetipicas o modélicas, pues ya son hechos reales y actuales,
todas sefialan a acciones humanas ya ejercitadas o realizadas,
mas o menos determinables, es decir no son desconocidas fac-
tualmente para el hombre.

El ser democratico, por ejemplo, es una de las posibili-
dades que el hombre ya ejercita, el ser educable no es un ar-
quetipo para el hombre real o actual, es ya una realidad: sin
educacion no habria posibilidad de hombre. EI hombre educa-
ble, democratizable, etc., constituyen posibilidades, pero antro-
poldgicas, (en ultima instancia metafisicas) que el hombre mis-
mo ejercita y concretiza organicamente con otras posibilidades®.
No obstante, las posibilidades que el hombre desarrolla como tal
rebasan o se diferencian esencialmente de las posibilidades
gnoseologicas —el ser cognoscibles o la posibilidad de ser des-
cubiertas- y l6gicas —simples opciones entre un ser y un no ser,
entre las opciones de verdad o falsedad-; estas posibilidades
son de realizacién, de concretizacion, el ser puestas en un mun-
do; las posibilidades del hombre son la negacién misma de cual-
quier determinacion; son posibilidades ectipicas, que encuen-
tran su desarrollo —significan que nada de lo humano ha sido

5 La idea de posibilidad metafisica estd explicada mds ampliamente en: Sergio
Custodio, Metafisica de la estructura formal de la posibilidad pura, especialmente
Cap. II. Editorial Universitaria de la Universidad de San Carlos de Guatemala, 2017.
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completamente hecho- en un mundo de hecho, son elementos
factuales que construyen un mundo que no encuentran un fin
definitivo; es la posibilidad de la indefinicion o determinacion,
pero que se suscitan en un mundo actual, factual, que sefialan
nuevos mundos posibles, re-ligaciones de posibilidades.

Las posibilidades antropolégico-filosoficas revelan dos
modalidades importantes. Constituyen los Unicos medios de
construir un verdadero mundo de lo humano. Construccion —
anulacion de realidades y construcciéon de nuevas, esto es un
proceso ectipico- que nunca cesa, pues en el momento de
hacerlo ya se anulan —imposibilitan- como posibilidades, y el
mundo humano se convierte en la negacion de un nicho
ecologico, a la manera de los castores o las hormigas. Las
posibilidades humanas, también explican la constitucion misma
de ese mundo humano: estan intimamente vinculadas entre si,
a manera de una madeja o trama donde la supresién de uno
conduce a la anulacién completa del todo, esto es, del hombre
total. De esta manera, la idea ectipica del hombre es posibilidad
de la educacién y ésta de aquella y todas las demas. La
educacion resulta impensable —en abstracto, en su sentido
peyorativo- aisladamente. La ciencia solo es posible si la
educacion es posible, de igual manera que los sistemas politicos,
morales o religiosos. La ciencia es posible —como posibilidad en
un mundo humano de posibilidades- a través de la educaciéon —
no necesariamente como un proceso sistematico de ensenanza-
aprendizaje-; el hombre soélo puede ser cientifico si es educable
a través del mundo de si mismo y de la naturaleza; y en esta
modalidad se hace presente el vinculo necesario, estrecho,
intimo, entre hombre y educacion ¢ quién es el que hace ciencia?
¢quién es el que se educa en y por la naturaleza? El hombre es
posible sélo en sus propias posibilidades, y la educacién es una
de ellas. Toda esta vinculacion vital entre posibilidades —que es
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el hombre en ultima instancia. No deviene en un darse definitivo
y determinado, sino que es apertura de cada una de las
posibilidades a su propia infinidad como hacia afuera de si
mismas. La ciencia se profundiza como posibilidad, se abre a
nuevas instancias de ser, hacer y conocer, pero, al mismo
tiempo, abre otras posibilidades a las demas posibilidades. A
mas ciencia, mayor educacion y no puede haber mas educacion
si no hay mas ciencia. El proceso se evidencia asi ectipico® esto
es, desarrollo real y actual y no modélico, consecucién de un
ideal o arquetipo que se muestra deseable desde la perspectiva
de la negacién de una realidad considerada como insuficiente
axioldgica y gnoseologicamente.

La idea sistematica de educacion que tiene como
arquetipo a la idea de hombre como modelo se cierra en la
metodologia de la explicacion cientifica y pedagoégica, y no
asume la dimension explicativa que se espera, pues la idea de
hombre no se constituye en la explicacion fundamental que la
misma nocion de idea posee, para convertirse en una simple
polaridad dentro de un proceso sistematico de ensefianza-
aprendizaje, lo que resulta contradictorio, porque la explicacion
de la idea de educacion se espera que sea proporcionada por la
misma idea de hombre que se ha colocado polarmente, de tal
manera que las ideas modélicas o arquetipicas de educacion y
de hombre no son, fundamentalmente explicativas, de donde la
intencionalidad debe focalizarse, no en esas ideas polares y
modélicas —educacion y hombre- sino en el proceso factual y
revelador. Las ideas arquetipicas se revelan como medios e

6 Del griego ek-tunow-w que significa modelar, formar. La educacién ectipica forma
desde lo real hasta lo ideal como un proceso que borra casi al infinito los limites entre
ambas dimensiones. El término latino resulta igualmente ilustrativo. Ectypus es la
imagen que resalta en relieve; asi la educacion como ectipo es la que encuentra el
ideal en el factum, en la cual aquel no es oposicion a éste, sino que se coloca como
resultado del fondo de lo real: lo ideal deviene, entonces, desde lo real.
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instrumentos a operarse para obtener ciertos resultados: esa es
la preocupacion del cientifico y del pedagogo. El proceso
educativo acapara toda la atencion de estos. Y el pedagogo en
especial se aleja de la preocupacion humanista de la educacion
en la medida en que aleja el punto focal de su atencion de las
ideas fundamentales que se le aparecen en el sistema, y lo
sitlan en el proceso ensefianza-aprendizaje, de tal manera que
esas ideas fundamentales s6lo son puestas ante su atencion
como simples polaridades necesarias para formar el sistema;
cuando la preocupacién del pedagogo es el funcionamiento del
sistema, deja de ser un pedagogo humanista y se convierte en
un técnico de la educacion: un disenador de sistemas, o en un
cierto socitdlogo de la educacion.

La adopcién de la idea sistematica de la educacién
constituida por polaridades, hechos-ideales también cierra la
posibilidad de su explicacion fundamental cuando anula la
atencion de la vinculacién esencial y explicativa que la idea de
educaciony de hombre que muestran conlas demas posibilidades
ideales humanas, y que explican a esas mismas ideas, como
también éstas son explicativas de aquellas. La explicacion
ectipica de la idea de educacién en cuanto organica abre la idea
de educacion —y por consiguiente de hombre- hacia esas otras
posibilidades con el propédsito de cubrir la categorizacion
fundamental de si misma. La descripcidon de esa vinculacién
organica de existenciarios -posibilidades humanas de ser- es lo
que constituye la averiguacion ectipica de ideas.

La educabilidad del hombre: debe originarse desde las
posibilidades del “si mismo” (ectipica), y no por la determinacion
teleolégica de una posibilidad exclusiva y excluyente (arquetipi-
ca), a saber: ilustrativamente, la educacién de las competencias
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que conduce, idealmente hacia la realizacion factual del compet-
itivo, astuto y exitoso gerente de negocios o hacia la verificacion
(hecho verdad positiva) del hombre democraticamente dese-
able, cuando se considera politicamente adecuada la idea de
democracia.

La doctrina arquetipica unidimensionaliza al hombre, la
cual constituye una concepcidon errénea de hombre.
Contrariamente, la idea ectipica de educacion descubre al
hombre en su mulidimensionalidad de posibilidades educables.
‘Pone ante si” al hombre como una totalidad abierta de
posibilidades.

\'

Uno de los supuestos sobre el que descansan los
sistemas modélicos o arquetipicos de la educacion consiste en
pensar en el hombre reducido a un mero concepto I6gico 0 a una
idea platénica cuya naturaleza paradigmatica se erige en criterio
de lo que el hombre debe ser y hacer. La corriente de vivencias
de la conciencia humana’ revela todo lo contrario. EI hombre es
revelado o mostrado en esta corriente vivencial y consiste en un
todo inmediato puesto como evidencia de lo real; factotum del
conocimiento, de lo ontolégico y metafisico. A la vez, desde la
base de la evidencia, la totalidad es mostrada como posibilidad
abierta hacia una infinidad de posibilidades. El hombre, en tanto
conciencia intencional y vivencial no se piensa como un ser
exclusivamente racional o instintivo, cientifico o artista; se piensa
y muestra y vive desde estas y otras dimensiones o modalidades
de ser. De esta manera, el hombre se aparece inmerso en la

7 Para una mejor comprension de la idea de conciencia de vivencias —Erlebnis- los
estudios de E. Husserl sobre el tema son interesantes, especialmente los realizados en
las Meditaciones cartesianas, en particular los pardgrafos 24 y ss.
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facticidad de lo real; se siente y piensa, vive y espera en la
inmediatez de la realidad; no escondido detras de lo aparente,
sin que es tal y como se aparece en lo real de sus propias
vivencias; ciertamente, es la experiencia mas inmediata que el
hombre mismo pueda tener: él mismo. Desde esta realidad, la
idealidad de lo humano se entiende con toda su fuerza; no esta
puesta en un horizonte légico o “metafisico” —como lo deseable
o lo que deba ser en algun momento o lugar. Sino dentro de las
posibilidades reales que es el hombre. La posibilidad de ser
cientifico, por ejemplo, no se mostré en un horizonte de lo posible
o arquetipico metafisico o gnoseoldgico; se suscitd en las
modalidades reales de ser del hombre, como la racionalidad, el
instinto de dominio o supervivencia, sus disposiciones sintéticas
a partir de la sensibilidad, y, sin las cuales no podria ejercitar o
ensayar su ser cientifico. La idealidad de lo que el hombre puede
o debe ser y hacer encuentra su acomodo en la realidad de lo
humano, y su realizacion depende no de los recursos
gnoseoldgicos del hombre, exclusivamente, sino de todas las
potencialidades (posibilidades) de que es capaz el ser humano
para la realizacion de si mismo y que no se reduce a una mera
propuesta gnoseoldgica a descubrir, algo a conocer, un concepto
a dilucidar, sino por el contrario, un proyecto a consolidar para,
luego, una vez hecho realidad, lanzarse a la consecucion de
otras posibilidades, en un hacer, ser, dejar de hacer y dejar de
ser ad perpetuam. Pecar y santificarse, santificarse y pecar,
amar y odiar, conocer y caer en la ignorancia, hacer la paz y la
guerra, pensar en la vida terrenal y en la eterna, ver hacia el
pasado y ver hacia el futuro. La realidad del hombre debe ser
libre, proyecto, indeterminacion, que es la unica modalidad de
ser que garantiza su idealidad.

85



Revista de Filosofia No.05, Afio 2018

Una de las consecuencias practicas de la aceptacion del
hecho real del hombre como depositario de su propia idealidad
en la estructuracion de sistemas educativos consiste en que el
diseno de planes, programas, propuestas de sistemas educativos
quetiendenalapuestaenpracticainmediata debe fundamentarse
y partir de la realidad humana particular en el espacio y el tiempo.
Resulta contraproducente imponer ideas modélicas o
arquetipicas que el disefiador de sistemas educativos las piensa
como deseables, que en un momento determinado cree que se
necesitan para ciertos grupos humanos, paises o comunidades
especificas. Los modelos de los sistemas deben arrancar desde
la realidad misma y buscar ahi la idealidad de los grupos hacia
los cuales estan dirigidos; la imposicion de modelos ajenos a la
realidad de las comunidades o poblaciones especificas podria
ser uno de los factores que conduzcan hacia el fracaso del
sistema en su totalidad. Ciertamente, la falta de coherencia entre
realidad e idealidad es reflejo de inutilidad del disefio o propuesta
de un sistema en general. Desde esta carencia de coherencia
sistematica se puede vislumbrar con antelacion, el fracaso
practico del sistema. El hombre no es para el sistema, sino que
el sistema es de y para el hombre.

Vi

Los sistemas paradigmaticos (que parten del arch-tutow
-arquetipo- para explicar los diferentes subsistemas, a saber, los
matematicos, estéticos, éticos, sociales, etc.) suponen una
unidad metafisica, ontolégica y gnoseolégica del mundo.
Pretenden reducir la naturaleza y lo humano dentro de la unidad
del lecho de Procusto de la medida y lo exacto. El sistema de la
naturaleza puede que busque una unidad logica dentro del
numero y la deduccion, como lo ilustré en su oportunidad Platén.
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No obstante, el sistema platénico no muestra Unicamente ideas
que pretenden explicar la naturaleza de los entes sensibles. El
sistema platdénico, ademas de ideas como de blancura, ser,
movimiento, diferencia, mas alto, mas extenso, etc. también
comprende a las ideas de justicia, belleza, bien, inmortalidad,
que difieren ontolégicamente entre si. La diferencia fundamental
estriba en que la naturaleza —sujeta a la medida y el calculo
matematico- aspira a un reino de fines, hacia el cual se dirige
ineluctablemente. Las otras ideas no forman parte de una
naturaleza matematizable, porque en si mismas constituyen un
reino de fines realizables por las acciones humanas que pueden
0 no realizarse.

A este reino de fines cuya realizacion sélo es posible
mediante la accion humana pertenecen los fines de la educacion.
No pueden presentarse, dentro de un sistema de fines y medios
como necesariamente determinado su realizacion en el mundo
humano de las realidades puramente antropolégicas, que
dependen de una voluntad para su realizacion y no de un
acontecer ciego de los entes particulares. Problema que no
escapd a la mente de Platén cuando coloco al alma humana
tanto de los entes naturales como del mundo de las ideas; sujeta
al alma, eso si, al demonio del eroV -eros- cognoscente. El
sistema no paradigmatico de fines sélo puede partir de la nocion
de fin como ectipo, que nace del mundo humano mismo, de las
acciones realizadas o no realizadas del hombre, posibles o
reales que hacen brotar desde si mismas sus propios fines,
especialmente los sistemas educativos.

87



Revista de Filosofia No.05, Afio 2018

Bibliografia

Castafieda, Héctor. Naturaleza de las cuestiones filosoficas.
Revista Humanidades. Vol. II. No. 5. Facultad de Humanidades,
Universidad de San Carlos. Guatemala, 1957.

Custodio, Sergio. Metafisica de la estructura formal de la
posibilidad pura. Editorial Universitaria de la Universidad de
San Carlos de Guatemala. Guatemala, 2017.

Heidegger, Martin. ;Qué es metafisica? Trad. Xavier Zubiri.
Editorial El Siglo XX, Buenos Aires, 1974.

Husserl, Edmund. Légica formal y légica trascendental. Trad.
Del francés Suzane Bachelard. Col. Epimethée. P.U.F. Paris,
1957.

----- . Meditaciones cartesianas. Trad. Del aleman por José
Gaos. Fondo de Cultura Econémica, México, 1942.

Jaegger, Werner. Paideia. Los ideales de la cultura griega.
Tomos | y Il. Trad. Wenceslao Roses. Fondo de Cultura
Econdmica, México, 1944.

Mantovani, Juan. La educacién sus tres problemas. 52. Ed.
Libreria El Ateneo, Buenos Aires, 1960.

88



Revista de Filosofia No. 05, Afio 2018

Peter Sloterdijk
Olga Patricia Garcia Teni
Resumen

Esta es una introduccién a una de las ideas mas relevantes en
el pensamiento de Peter Sloterdijk, la idea de esfera. Se hace un
resumen del proceso natural por medio del cual el hombre se
humaniza en sus origenes evolutivos, pasando por cuatro etapas
fundamentales de desarrollo. Luego se explica como el hombre
sale de la primera esfera de proteccién para convertir al mundo
en la burbuja en la que se desarrollara. Al romperse esa burbuija,
el ser humano se queda en el ambito de lo mas seguro para él,
que son los macrosistemas politicos, sociales y religiosos. Sin
embargo, al romperse esos globos de proteccion, el ser humano
queda en la espuma, en la que ya no existe un centro especifico,
porque todo es el centro y esa es la etapa en que se encuentra
la humanidad en este momento.

Palabras Clave: Esfera, burbuja, globo, espuma, espacio.
Abstract

This is an introduction to one of the most relevant ideas in the
Peter Sloterdijk’s thought, the idea of sphere. A summarize about
the natural process from which man humanized in his evolutive
origins is presented, going through four main stages of
development. Afterwards it is explain how the man passes the
first protection sphere to transform the world in the bubble in
which he will grow. When this bubble explodes the human being
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stays in the safest environment for him, which is, the political,
social and religious macrosystems. Nonetheless, when those
protective bubbles explode, the human being wanders in the
foam, in which a specific center does not exist, because
everything is the center, which is the stage humanity is right now.

Key Words: Sphere, bubble, globe, foam, space.

Entre los filésofos contemporaneos mas destacados se
encuentra Peter Sloterdijk, catedratico aleman nacido en
Karlsruhe el 27 de junio de 1947. Estudié en las universidades
de Munich y Hamburgo. Es catedratico de estética y filosofia en
la Escuela Superior de Disefio de Karlsruhe y ensefia en la
Academia de Artes Plasticas de Viena. Es miembro de la
Academia de Artes de Berlin, y de la Academia Europea de
Ciencias y Artes. Ha recibido los premios Friedrich Marker,
Sigmund Freud, el premio critico de arquitectura de los
arquitectos alemanes, el premio europeo de ensayo Charles
Veillon, y el premio internacional Mendelssohn de Leipzig.

Entre sus obras mas importantes traducidas al espanol
se encuentran: En el mismo barco, Normas para el parque
humano, Sobre la mejora de la buena nueva, En el mundo
interior del capital, El sol y la muerte, Critica de la razén cinica,
Esferas volumen |, Il y lll, Los hijos terribles de la modernidad y
Sin salvacion (tras las huellas de Heidegger).

kkkkkkkkkkkkkkkkhkk

Es importante empezar citando una frase de Sloterdijk
en referencia al ser humano, en la cual dice “estos seres,
fracasados como animales y condicionados desde el principio
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por la cultura y la técnica, viven viniendo al mundo, constituyendo
el mundo e “histéricamente” pues siguen un impulso hacia lo
lejano que a su vez viene de lejos”." Es decir, no se puede vivir,
ser en el mundo, solo como simple especie bioldgica. El hombre
tiene que volverse mas que simplemente animal, pero sin poder
cortar definitivamente con esa animalidad de su origen, pero da
un salto. Es ahi cuando el hombre se hace hombre, el hominido
se hominiza cuando habita “la casa del Ser”, que no es el
lenguaje, simplemente, sino que es un espacio, un lugar en el
que crea un mundo. Ese espacio es la nodriza del devenir. Es a
lo que Sloterdijk llamara mas adelante “esfera”. Por ello su
preocupacion ya no es sery tiempo, sino ser y espacio, de aqui
su interés por las esferas, los macrouteros, los microuteros, los
globos y la espuma en los que se desarrolla el ser humano.

Pero como entiende estos espacios para vivir, estas
esferas. “Las esferas pueden definirse como lugares de
resonancia interanimal e interpersonal, en los que la manera en
que los seres vivientes conviven adquiere una fuerza plastica.
Hasta tal punto es esto asi, que la forma de coexistencia
transforma fisiologicamente a los coexistentes. Esto lo puede
ilustrar de un modo plastico la facializacién del homo sapiens: en
resonancias esféricas se deshizo la fisiologia humana del hocico
animal. Estos lugares esféricos, inicialmente eran meros
espacios interiores de grupos zooldgicos; son comparables a
invernaderos en los que seres vivientes se desarrollaron en
condiciones climaticas especiales, creadas por ellos mismos. En
nuestro caso, el efectode invernaderollegé atener consecuencias
ontoldgicas: puede plausiblemente mostrarse como de un animal
ser-en-el-circunmundo-invernadero pudo resultar un humano
ser-en-el-mundo.? Esta idea de espacio, no fisico ni geométrico,

1 Sloterdijk, Peter. Sin salvacidn, tras las huellas de Heidegger. P. 30
2 Op. Cit. P. 112, 113
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sera denominada “esfera”. Explica como se puede pasar de un
circunmundo, que es el ser envuelto del animal, a un ser-en-el
mundo que es el diafano del ser del hombre.

Pero, para formar al hombre, para dar el paso del animal
al hominido, hubo cuatro mecanismos fundamentales: la
insulacion, la exclusién corporal, la pedomorfosis o neotenia y la
transferencia.?

1. Insulacion: su origen esta en el reino vegetal, en el cual los
ejemplares marginados de las comunidades, con su permanencia
fisica en la periferia de su propia poblacién, forman el efecto de
un muro viviente en el que, en la cara interior se forma una
ventaja climatica para los individuos que permanecen en el
centro. De este efecto invernadero, en los grupos gregarios se
benefician —en el mundo animal— especialmente las madres y
sus crias, que se desenvuelven en menor peligro y exigencias
de adaptacion. En esa forma de vida se estrechan los lazos
entre las madres y las crias, y hay un notable aumento de la
seguridad, lo que permite formar el paso largo de la infancia.
Las formas de vida sociales tienden a desempenar el papel del
circunmundo; de esta forma empezaron a organizarse nichos en
los cuales se desenvuelven las especies. En los caminos de la
evolucion, las crias mismas también llegaron a producir un cierto
comportamiento en los adultos, lo cual fue transmitiéndose a sus
descendientes.

2. Mecanismo de la exclusion corporal: este segundo momento
es clave para la hominizacion. Fue llamada exclusion corporal,
por Paul Alsberg en su obra El enigma de la humanidad y se
reconoce como la clave de la antropogénesis. Consiste en el

3 Cfr. Op. Cit. P. 114-124
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distanciamiento de los circunmundos naturales. La insulacion es
natural y espontdnea, casi casual, pero luego viene el
distanciamiento de la naturaleza, la hominizacién, debido a una
hiperinsulacion. Fue la evasién de la prision. En el caso del
hombre fue propiciada por la creacion del instrumento y la mano,
caminar erguido, el bipedismo, la utilizaciéon de instrumentos,
etc. Esa fue una larga fase de la formacion humana. El hombre
ni viene del mono, ni viene del signo, viene de lo contundente,
de la piedra, la cual le abrid el horizonte a la produccion
prototécnica. La hominizacion se dio bajo a litotécnica, el uso de
la piedra para lanzar, golpear, cortar; con ello, rompi6o el
circunmundo de la insulacién. Este es el proceso de la
hominidizacion, el paso del animal al hombre.

3. La pedomorfosis: En este tercer aspecto puede diferenciarse
la constitucion fisiolégica, morfolodgica y psicolégica del género
sapiens. Hay cambios en su aspecto, en el desarrollo de su
cerebro, asi como en un fendmeno especial que constituyo el
adelantamiento del momento del nacimiento y una muy larga
postergacion de la madurez, procesos dirigidos por mecanismos
endocrinos y cronobiolégicos adquiridos por la evolucion. Se
prolongo la infantilidad, lo cual contribuyé a un mayor desarrollo
del volumen del craneo. Salié prematuramente del Gtero de la
madre, para seguir gestandose en el utero externo, en la llamada
esfera. La cria humana necesitaria 21 meses de gestacion para
alcanzar dentro del seno materno el nivel de desarrollo de los
primates. Pero nace prematuramente y necesita de un
invernadero antropogonico, como una incubadora, para volverse
a sus formas maduras. Aqui se inicia la humanizacién.*

4. Mecanismo de transferencia: finalmente, cuando se rompen

4 Cfr. Op. Cit. P. 124
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esas esferas y el homo sapiens sale de su hiperinsulacién por
efectos de las catastrofes naturales, de las guerras, de la
destrucciénqueloacecha, se daelmecanismodelatransferencia.
Este se encarga de que las cualidades del primer espacio sean
trasladadas a situaciones externas y extremas, a situaciones
nuevas y de emergencia que deben ser comprendidas y
configuradas. Hay que realizar una transferencia de habitos para
aceptar lo nuevo como bueno. El punto de partida para los
rituales, el nacimiento de religiones reparadoras, es traer los
recuerdos de las esferas originales a las nuevas. El lenguaje
hace vivible la exposicion humana al mundo abierto. El lenguaje
hace su tarea de acercamiento, como medio universal, al mundo.
Y cuando el mundo que habitamos nos resulta hostil, transferimos
al mundo trascendente lo bueno y bello vivido con anterioridad
para crear un futuro lucido y mejor que este. “Es que sabemos
que si nuestro albergue terrestre esta tienda de campana se
derrumba, tenemos un edificio que viene de Dios, un albergue
eterno en el cielo, no construido por hombres; y de hecho, por
€so suspiramos, por el anhelo de vestirnos encima la morada
que viene del cielo”.® Por eso, el lenguaje es el 6rgano universal
de la transferencia. El lenguaje aproxima lo extrafo e inquietante
y lo incluye en una esfera habitable.

Cuando el sapiens se ha humanizado; es decir, que ha
pasado de la insulacion, el mecanismo de exclusion corporal, la
pedomorfosis y ha realizado los mecanismos de transferencia,
entonces toma conciencia de que esta en el mundo, el lugar que
los hombres crean para tener un sitio donde poder existir como
quienes son realmente. Pero ¢, “Donde estamos cuando estamos
en el mundo?... Estamos en un exterior que sustenta mundos
interiores... Ese lugar recibe aqui el nombre de esfera™ Y esta

52 corintios 5, 1, 2
6 Sloterdijk, Peter. Esferas I. p. 36, 37
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es la idea mas relevante de Sloterdijk, que el hombre es el ser
que vive en esferas. “Esferas son creaciones espaciales,
sistémico-inmunolégicamente efectivas, para seres estaticos en
los que opera el exterior”.”

Sloterdijk calificara esas esferas como burbujas, globos
0 espumas, por la intensidad de la proteccién que creemos tener
en ellas, y tienen diferentes formas de manifestarse y de ser.
Una primera forma de estar en una esfera es compartirla por
dos seres humanos; es una diada, es la vida de los amantes, la
relacion del nifio y la madre que lo sustenta, el feto y la placenta,
pero se vuelve mas elaborada como el mito hebreo del hombre
y su relacién intima con Dios en el paraiso. Esta también es una
esfera de comodidad, de seguridad, creada por los seres
humanos. Pero las esferas se rompen. Se va del globo fetal al
globo césmico, imperial, y asi como la placenta se rompe y sale
el feto, sufriendo un primer shock en su encuentro con la vida,
también se rompid el globo césmico, el de los imperios y se
rompen otros.

Este es el pensamiento fundamental de Sloterdijk. Para
entender al hombre, o sea, para construir una antropologia
filoséfica, o una ontologia antropolégica, se debe partir de
unidades microesféricas que él llama burbujas, que constituyen
la forma mas estrecha de intimidad. Sloterdijk narra el eros de
las unidades duplices (feto-placenta, madre-hijo, amantes, Dios-
hombre); estas se van abandonando conforme la inteligencia
adulta las va borrando y sustituyendo por otras. Son burbujas
en las que se da nuestra existencia psiquica, que son el ser-uno-
en-otro.

7 Op. Cit. P. 37
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La postura de Sloterdijk puede ejemplificarse en su libro
Los hijos terribles de la edad moderna, donde dice: “El ser
humano es el animal al que hay que explicar su situacion. Si
levanta la cabeza y mira sobre el orden de lo obvio, lo agobia la
desazon por lo abierto”.® Sin embargo, se pregunta por el origen,
finalidad y significado de la situacion humana. Los griegos
mitificaron la desazén que producen estas preguntas, con la
idea de asombro. En la mitologia cayo la tarea de mostrar
caminos de salida de la oscuridad primera. Hubo que contar
cosas, narrar, como si se hubiera estado presente desde el
primer momento, desde el comienzo.

Por eso, y debido al éxito del cristianismo en la civilizacion
occidental, se impuso la interpretacion biblica de la desazoén del
ser-en-el-mundo y bajo el relato del génesis, el ser humano se
explica esa desazén y da una interpretacién a su ser-en-el-
mundo.

El pecado y la expulsion del paraiso es el mito judio, que
en occidente hace entender al ser humano como un ser exilado
de una realidad perfecta, por propia causa, por el pecado. Pero
el pecado no se cometié una vez, por una sola persona; por ello
era necesario que el cristianismo fortaleciera la idea del pecado
con la del pecado original, que segun San Agustin, se transmite
por la sexualidad; por eso, cada ser humano vuelve a pecar, a
repetir el pecado original, y se hace acreedor al exilio del paraiso.
Bajo esta impronta, se hizo necesario establecer el nacimiento
de Cristo con el dogma de la encarnacién, sin intervencion
humana, “cémo sera esto si no conozco varén” fueron las
palabras de Maria al angel. Siglos después fue necesario el
dogma de la inmaculada concepcion de Maria, sin pecado

8 Sloterdijk, Peter. Los hijos terribles de la edad moderna. P. 11
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original. Todas estas explicaciones son esferas en que el hombre
se desenvuelve.

Pero esas esferas se rompen, y por ejemplo, esto se vio
rechazado por los modernos, para los cuales la causa del pecado
y sus consecuencias son otras. Rousseau afirmo que el primer
pecado fue decir “esto es mio”, o sea la propiedad privada, y
entonces el pecado se generaliza a la sociedad. Kant, al decir
que al salir del paraiso nos hacemos “seres morales”, distribuye
la moralidad entre todos los seres humanos, capaces de elegir
entre el bien y el mal. El mismo Schiller afirma que es por el
pecado y la moralidad que el hombre se hace libre, y que la
libertad es el mayor y mejor de los rasgos esenciales del hombre.
O sea que el pecado, como apartamiento esta en los seres
humanos, ya sea con la explicacién del mito judio o con las
interpretaciones modernas del mismo. Sin embargo, en la
modernidad lo que se ha hecho es quitar la sexualidad como
fuente del pecado original, pero se sigue en una esfera similar.

El asunto en cuestion es que el hombre no puede ser el
responsable del pecado, pues de €l no puede provenir algo que
lo sobrepasa. La voluntad y la libertad no son la fuente del mal,
pues no tienen la fuerza para “crear” el mal. EI mal surge como
resultado de una penetracion entre el ser y algo negativo del ser,
y también debido a condiciones sociales. EI mal no es inherente
ni a Dios ni al hombre. Dios es bueno, y es el todo, y el hombre
es un ser en el cual existen condiciones sociales que pueden
hacer que él realice el mal, aunque no sea malo.

Pero en occidente el ser humano se piensa como un ser
que esta en el mundo con el pecado, el enfrentamiento, el
apartamiento del ser primigenio. O sea, que se pasa de una
esfera (la religion) a otra esfera (la racionalidad).
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Sin embargo, se debe ver en estas interpretaciones algo
mas alla de lo puramente teoldgico, religioso, politico, social o
moral. Ver que esto es parte del nicho en el cual los seres
humanos se desenvuelven, como parte del entorno en el cual se
realizan y sobre todo, “se sienten bien”. Estas primeras
microesferas dan sensacion de seguridad, de pertenencia, y
permiten crear lazos con los otros que estan en la misma esfera,
que estan en la misma burbuja.

Pero la burbuja (de lo religioso a lo mitico) se rompe y
lleva a la segunda forma de esfera a la que se refiere Sloterdijk,
que es el mundo histoérico-politico, influenciado por las directrices
de un globo o una esfera construidos con exactitud; es la era de
la metafisica y de los imperios clasicos. Se entra a ellos con la
concepcion parmenidea del ser, la idea del imperio, cerrado,
perfecto, poderoso, hasta la comprension del globo terraqueo.
Se desarrolla el pensamiento teolégico imponente, perfecto,
como la esfera griega, el circulo de Nicolas de Cusa, etc. La
historia misma ha sido la historia de guerras entre sistemas
redondos de inmunidad, de proteccion en los cuales el humano
ha vivido y que se enfrentan. (Ejemplo: las esferas de occidente
y del islam, que actualmente se estan enfrentando,
violentamente).

En la historia esta el origen del proceso que ahora se
llama globalizacion. Esta comienza con los griegos, que
representaron el universo con la imagen de la esfera, con la
geometrizacion del cielo, con Platon y Aristoteles. Luego, con el
descubrimiento de Ameérica y las circunvalaciones terrestres
aparece la idea de globo. Circular la tierra por medio de barcos,
sefales, capitales, imperios fue el inicio de la globalizacion
premoderna. Esta teoria de las esferas nos permite ver el paso
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del ser humano de la simbiosis original en la que se encontraba
hasta los sistemas globales histérico-universales en que ha
vivido. El mismo Estado es un cuerpo materno fantastico para
masas de poblacion infantilizadas (que esperan todo del Estado).
La Iglesia, como el globo perfecto que contiene la concepcion de
larelacion de Dios con el hombre, como una esferaomniabarcante
de la vida psiquica, cultural, estética, muchas veces politica del
ser humano. La iglesia se convirti6 en un centro monarquico,
para decidir sobre todo lo humano. La iglesia fue exitosa en
tanto que cred sistemas de inmunidad para ella, y se relacion6
con los sistemas de poder de la época.

Sin embargo, después de esto, Sloterdijk mostrara como
se da la catastrofe moderna de la concepcion “redonda”,
“cerrada” del mundo. En la actualidad ya no se puede ver desde
la concepcidn del imperio, ni al Estado ni a la Iglesia. Se pierden
los centros de los circulos, especialmente del circulo de Dios; se
da la profanacion de la esfera. Sin embargo, surgen nuevas
esferas, o espumas, a través de mercados y medios globales de
comunicacion; una guerra mundial de formas de vida, de
mercancias y de informacion. Ahora todo es el centro, y por ello
no hay ninguno valido. La misma virtualidad general en la que se
desenvuelve la humanidad ha conducido a la crisis del “espacio”,
que ya ha cambiado, ya no es el espacio entendido como un
lugar de estadia y proteccién, como en la primera microesfera
de madre-hijo, feto-placenta, hombre-Dios.

Ahora se vive en la espuma, la gran esfera es la espuma.
Esta es la época presente de lo amorfo, tanto en lo politico —en
lo cual los gobiernos parecen caracterizarse por la
ingobernabilidad de las sociedades— como en la espuma de lo
cognitivo: ya no hay centro de certezas de conocimiento sino
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diversidad de conocimientos que aspiran, no a ser verdaderos
sino aceptables en este momento, cuya verdad ya no radica en
la necesidad sino en lo efimero del tiempo. El mismo Dios ya no
es el centro de la vida del individuo ni de la sociedad; ha
desaparecido como principio rector, ya no es el centro de la
esfera, porque ya no hay esfera. Dios se ha perdido en el tiempo
y yano llenalos espacios de insatisfaccion de los seres humanos.
Ningun sistema, politico, religioso, filoséfico, social, etc. podra
encontrar la solidez de la época pasada; ahora todo es efimero,
temporal, circunstancial. Quiza se pueda decir, junto a Zygmunt
Bauman, que es una modernidad liquida, sin forma.

SiguiendoaHeidegger,enalgunasdesusinterpretaciones,
Sloterdijk dice en su obra Sin salvacién: tras las huellas de
Heidegger, que el dasein, el ser-ahi, o sea el ser-en-el-mundo
produce el movimiento en el hombre, el cual esta “yecto” en el
mundo. Pero esto lo lleva a una bivalencia: o se mueve entre la
verdad o la falsedad, en el campo légico; o entre lo bueno o lo
malo en el campo ético. La tendencia mas fuerte es caer en lo
falso, lo inauténtico, en la rutina; es decir, estar sumidos en el
pecado para luego levantarse y crear otra esfera.

En resumen, las esferas hablan de espacios de
coexistencia desde relaciones intrauterinas, historias amorosas,
insercion en comunidades y sistemas politicos, ya sean locales
o globales. EI hombre emerge por medio de concepciones
cientificas, ideologicas y religiosas para recrear su original
caverna confortable y protectora. De las microesferas feto-
placenta se pasa a las macroesferas, los macrouteros, que son
estructuras politicas que toman la forma de Estados, naciones,
iglesias; alli intenta morar, pero el drama de la existencia humana
es que las esferas siempre estallan y, en conclusion, la
humanidad esta desamparada en el mundo.
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1. Normas de presentacion de las contribuciones

Los articulos, ensayos y resefias de libros deberan ser inéditos
y no estar en proceso de publicacion en otra revista. Ademas,
deberan observar las siguientes condiciones de presentacion:

1.1 Articulos

1.1.1 Los articulos no podran tener menos de 15 paginas
ni mas de 30 incluyendo la bibliografia, en tamafo carta, con
margenes derecho e izquierdo de 3 centimetros, en formato
Word, letra Arial 12 puntos e interlineado de 1.5, bibliografia
consultada y anexos.

1.1.2 El titulo del escrito centrado y en negrilla. Abajo, a
la derecha el nombre del autor, Resumen del texto que no
exceda las 150 palabras en espafiol e inglés y 5 Palabras clave
en espanol e inglés.
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1.1.3 Los subtitulos deberan ir a la izquierda, en negrilla
y con mayusculas y minusculas.

1.1.4 Las citas textuales, las notas a pie de pagina, las
citas bibliograficas y la bibliografia consultada iran de acuerdo al
sistema Clasico Francés.

1.2 Resenas de libros

1.2.1 Las resenas de libros no podran exceder de 8
paginas, en tamano carta, con margenes derecho e izquierdo de
3 centimetros, en formato Word, letra Arial 12 puntos e
interlineado de 1.5.

2. Envio de contribuciones

2.1 Una vez abierta la convocatoria de recepcién de
contribuciones, estas deberan enviarse en formato Word a la
siguiente direccidn: consejoeditorialfilosofia@hotmail.com

2.2 Todos los articulos deberan ir acompafiados de un
documento aparte donde se indiquen los siguientes datos:
nombre del autor, profesibn y grado académico, afiliacion
institucional a la que pertenece, ciudad en la que esta se ubica,
nacionalidad, direccion electrénica y una breve descripcion de si
mismo y de su trabajo profesional.

2.3 Unavez el Consejo Editorial de la Revista de Filosofia
considere que el articulo cumple con todos los requisitos para su
publicacion, el autor aceptara realizar los cambios y/o
correcciones que se le indiquen por parte del Consejo de
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Redaccion de la Facultad de Humanidades de la Universidad de
San Carlos de Guatemala.

2.4 Tomar en cuenta que la fecha limite para recibir los
articulos a publicar sera el ultimo dia de mayo de cada ano.
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