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INTRODUCCION

odria decirse que la filosofia nace justo en el momento en que el

espiritu experimenta un incremento al reconocer que en su horizonte

existe una manera inédita de comulgar con la naturaleza. Esta nueva
forma de comunion con lo ajeno se caracteriza por dos matices, a saber, por
el desplazamiento de los dioses fuera del centro del universo vital del hombre
y por el posicionamiento inédito de la razon en un lugar estratégico para la
interpretacién y comprension de los fendomenos naturales. Dicho contraste
puede entenderse mejor si recordamos que para los antiguos todo lo que
sucedia en la naturaleza obedecia a la voluntad de los dioses; es decir, la di-
vinidad se erigia como la razén fundamental desde donde adquiria sentido
el ser de las cosas. Asi, por ejemplo los terremotos y marejadas se explicaban
por la ira de Poseidén; un relampago en el cielo era interpretado como la
expresion de la furia de Zeus.

Cabe mencionar que antes de esta nueva forma de interaccién con
lo ajeno, el hombre, como cualquier otra criatura, también se encontraba
supeditado al capricho de los dioses, pues estos ultimos decretaban el destino
de los mortales: ya sea para arrebatarlos vivos hacia el cielo, o bien para
cortarlos de la faz de la tierra mediante una lluvia de fuego o un diluvio. Y
para muestra, ahi estd la narracion que nos refieren los mitos griegos o el

diluvio biblico, ambos nos hablan de la determinacion de los dioses a fin de
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concretar el destino de los mortales. El hombre vivia, por decirlo de alguna
manera, en un espacio que no era el suyo, vivia en una casa prestada; esto
es, el hombre vivia sujeto al hado o destino dictado por la divinidad. £l no
era dueflo de su espacio ni propietario de su ser ni mucho menos respon-
sable pleno de sus actos: su existencia estaba marcada por la intromisién
recurrente de los dioses. Su destino estaba sujeto al capricho de una voluntad
que sobrepasaba la suya.

En algiin momento del tiempo, el hombre comenzoé a cuestionar el
comportamiento de los dioses. Se da cuenta de que ellos también poseen
pasiones, ya sea para recelar entre si, o para meterse carnalmente con las
hijas de los hombres, o para contender entre ellos mismos y agredirse unos
a otros. Dicho gesto de apercepcion orquestado por el hombre griego es el
mas claro indicio de que el espiritu se ha encaminado por una vereda que le
conduce hacia la posibilidad de su despliegue.

De tal suerte que, junto con la sospecha contra los dioses, comienza a
atisbarse otra posibilidad para explicar los fenémenos de la naturaleza,
puesto que no todo cuanto es se debe u obedece a algun designio divino. La
razon descubre en la naturaleza un orden desde donde le es posible inteligir
las cosas y comenzar a preguntar sobre la unidad de lo multiple; cuestiona-
miento planteado por primera vez bajo la interrogacion del arjé o el origen
de todo lo que es. Cabe mencionar que la posibilidad de esta interrogacion
supone el entrecruce de dos factores preminentes; por un lado, se asiste al
momento en que se acusa la maduracién de la razén en aras de estos prime-
ros esfuerzos espirituales y, por otro, amanece el resplandor del ser! ante la
perspectiva del logos.

Aqui, deseo subrayar que esta primera interrogante, acerca del origen
de las cosas fue planteada por los fisicos jonios intentando dar una res-

puesta a la unidad de la diversidad. Estos primeros intentos adquirieron un

! Para ahondar en este punto puede consultarse La emergencia del hombre en medio del clamor del ser de
Roberto Andrés Gonzalez (2015: 14ss).
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tinte de corte naturalista; es decir, se respondi6 a la pregunta por el origen
mediante el concepto de algtin elemento fisico. Tales de Mileto, por ejemplo,
aseveraba que el origen de las cosas era el agua. Posteriormente, Anaximenes
interpuso otra hipotesis, pues para él, el concepto que mejor respondia a la
pregunta era el aire. Aqui puede verse que existen dos respuestas encontra-
das acerca de una misma pregunta.

Esto es curioso e importante, pues a través de este contraste podemos
vislumbrar el origen de la tradicion cientifico-filoséfica, ya que la pregunta
que cuestiona acerca del origen de la naturaleza se responde apelando preci-
samente a la misma naturaleza; en otras palabras, la pregunta por la unidad
del ser se responde, al fin, apelando al mismo ser. Se trata del origen del dia-
logo racional caracterizado, entre otras cosas, por la intercalacion entre dife-
rentes hipotesis cientificas acerca de problemas afines. El concepto del agua,
de Tales; y el del aire, de Anaximenes, ya no son expresiones de un capricho
de los dioses sino respuestas racionales argumentadas conforme a una logica
humanamente asequible. El vuelo del despliegue del espiritu puede notarse
todavia con mayor ahinco a través del testimonio de Anaximandro, quien
manifesto la posibilidad de la experiencia viva del pensamiento. Este ultimo,
nos ha legado la sentencia que reza de la siguiente manera: “El principio
de los seres es indeterminado. Ahi de donde emergen las cosas que existen,
ahi mismo concluyen en su destruccion, de modo necesario; pues se hacen
justicia y dan reparacién unas a otras de su injusticia segin el orden del
tiempo” (Nicol, 2001: 467).!

Los hombres finalmente pudieron entender que la naturaleza debe expli-
carse racionalmente y desde la inteligibilidad de las cosas acorde a argumentos
convincentes. La naturaleza se revela como un orden que acaece conforme
al tiempo. Esto es, el tiempo es un orden; es decir, las cosas en el devenir dan

cuenta de la existencia de un orden que no ha sido creado por ninguno de los

' Anaximandro B 1. Se ha utilizado aqui la traduccion de Eduardo Nicol que aparece en Los principios
de la ciencia; cotejada a su vez con la version de Conrado Eggers Lan, Los fildsofos presocrdticos I, p. 129.
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dioses, tampoco por ninguno de los hombres, sino que es un atributo del ser.
Esto afecta afirmativamente a los mortales, toda vez que los interlocutores
(o investigadores de la naturaleza) pudieran estar o no de acuerdo con las
hipotesis vertidas por cada uno. No obstante, lo que vale la pena subrayar es
que los argumentos podian defenderse y dialogar sobre una realidad comun;
la cual, por gracia de la filosofia, se ha desvelado como asequible.

Con la filosofia el hombre ingresa en otra etapa de su despliegue histo-
rico. Aqui, la razén experimenta un ensanchamiento de sus capacidades y
posibilidades; por primera vez, se cae en la cuenta de que la intelecciéon de
los fenémenos naturales no precisa la apelacion a los dioses como fuente de
su explicacion. Con la filosofia, el mito cede el paso a la razén, que comienza
a ganar confianza en si misma; esto se revierte de modo positivo en la con-
figuracion de otra visién cosmolégica y antropolégica del mundo, matizada
por la confianza en las capacidades epistémicas y en la responsabilidad del
sujeto cognoscente para con lo ajeno y para consigo mismo. El ser humano
adquiere otra posicién en el cosmos; se trastoca en un ser despierto y le es
desvelada su responsabilidad para consigo y para el cuidado del entorno.

Ahora, gracias a su quehacer filoséfico, el hombre sabe que no todo
lo que le sucede en la vida se debe al designio de los dioses, sino, en gran
medida, a lo que hace o ha dejado de hacer. Esto quedé plasmado en las
paginas de los presocraticos; pues como puede leerse en Heraclito: “los limi-
tes del alma, por més que procedas, no lograrias encontrarlos aun cuando
recorrieras todos los caminos: tan hondo tiene su logos” (Mondolfo, 1989:
36). Es decir, la biografia de cada uno de los mortales no esta escrita a priori
en algun poema divino, por el contrario, el hombre posee la consigna de
darse constantemente a la busqueda de los bordes de sus limites existencia-
les con la seguridad de que semejantes limites, mientras existan, no podra

hallarlos. Pues, los limites del hombre son flexibles, de tal suerte que tan

? Heraclito B 45. Se ha utilizado aqui la version de Rodolfo Mondolfo, Herdclito, textos y problemas de
su interpretacion.
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pronto cada quien cree haber alcanzado el borde de sus posibilidades, inme-
diatamente se abren nuevas puertas para poder seguir siendo. El hombre no
posee una estatura predeterminada; su destino no ha sido escrito ni por los
dioses ni por la necesidad natural sino que se va abriendo camino en medio
de sus circunstancias y conforme a sus capacidades y posibilidades en el
mundo. En suma, la libertad es el destino del hombre.

Uno de los aportes de la filosofia radica en que abri6 otra dimension
visual para los fenémenos naturales y sociales. El filésofo ha sido convocado
por el ser para escuchar sus notas y dar cuenta del llamado (a este testi-
monio la tradiciéon le llama “la verdad”), a fin de que pueda compartir su
entusiasmo revirtiendo su experiencia al resto de los mortales que adn se
encuentran cautivos en las sombras o en los prejuicios. Cabe afirmar que el
filésofo, por antonomasia, necesariamente tiene que concebirse como un
educador y un maestro, ya que esta inmerso, desde luego, en una comuni-
dad; pero también posee cierta disposicién que lo arroja mas alla del sujeto
comun. Su gallardia por el conocimiento y la verdad le siembran la impe-
riosa necesidad de compartir sus experiencias y sus conocimientos con los
otros mortales. Este gesto es una constante en la filosofia, desde los presocra-
ticos hasta nuestros dias.

La filosofia es eminentemente patentadora de una vocacion pedago-
gica: siempre se ha propuesto recorrer los limites del conocimiento y pro-
vocar la emancipacion y el crecimiento de la persona. El ser humano nace
en medio de un mundo repleto de prejuicios o verdades a medias; no obs-
tante, también tiene la posibilidad de caminar por el sendero del método
buscando una segunda mirada que sea mas atinada y acertada, diciendo
las cosas tal como son. Dicha posibilidad fue revelada por la filosofia, cuya
porfia no se cansa, aun en nuestros dias, de instar al hombre a emanciparse
y atreverse a ser mas.

Considero que la filosofia es una suerte de estructura que permite
diferentes posibilidades del pensamiento. Esto es, la filosofia no cohibe las
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diferentes maneras de advertir lo dado; por el contrario, marca la pauta
para el didlogo racional entre las diferentes maneras de ver e interpretar
fenémenos afines desde diferentes perspectivas. La filosofia es una mirada
rectificada, meditada y cribada por el filtro del método. No es arbitraria, en
el fondo posee un espiritu de abnegacion y sumision ante lo dado. Por esto,
la filosofia es una pedagogia, pues ensefia, por un lado, cémo es que debemos
ver y, por otro, qué se debe ver. El fil6sofo es quien es capaz de llevar a su
alumno a despertar en si la inquietud por la verdad y a mostrarle el camino
hacia una posible hipoétesis acerca de lo que es.

Decia Mounier que el papel del maestro consiste en despertar al cien-
tifico o explorador que todos llevamos a cuestas. LLos mecanismos para este
desvelamiento son, por un lado, el conocimiento poseido por un guia o
experto y, por otro, el testimonio del docente. En este sentido, el presente tra-
bajo muestra el quehacer y el testimonio filoséfico y pedagdgico de dos insig-
nes maestros, cuya obra filosofica fue forjada en la Universidad Autébnoma
del Estado de México: el Dr. Gerardo Armando Rodriguez Casas y el Dr.
José Blanco Regueira. Ambos profesores se encuentran hermanados no solo
por su vocacion filoséfica sino por lo abrupto de su deceso, acaecido en un
lapso casi simultaneo vy, paraddjicamente, en el claro del que podria consi-
derarse el medio dia de su produccién filosofica.

Gerardo Rodriguez Casas, oriundo del estado de Querétaro, adquirio su
formacién profesional en Italia, Francia y México. Muere en julio de 2002,
recién habia dibujado toda la posibilidad de su filosofia, bautizada por él
como “epistemologia integral”, y dejando apenas en ciernes las vetas abiertas
de este inquietante proyecto. La epistemologia integral puede ser concebida
como una filosofia que enfoca su atencion en el fendmeno del conocimiento
y, al mismo tiempo, entendida como una metodologia, misma que puede ser
compatible o aplicable en la investigaciéon de diferentes campos del conoci-

miento tales como la sociologia, la antropologia, la ética, entre otros.
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Por su parte, José Blanco Regueira, oriundo de La Corufia, Espaiia,
llega a México en la década de los 70. Su formacion la adquirié en Espaiia
y en Pais, con estudios en la Sorbona. Muere a principios de 2004, cuando
empezaba a columbrar nuevas luces para el pensamiento a partir de temas
como el embrutecimiento, la estulticia y la devoracion® filosofica. José Blanco
en los ultimos afios de su vida apost6 por una imagen del pensamiento mas
alld de la metafisica (la cual se habria caracterizado por definir a prior: sus
conceptos, tales como “la verdad del ser”, “la inmortalidad del alma” o “la
existencia de Dios”) y mas alla del escepticismo de Emil Cioran (quien lidié
con el pensamiento, pero jugo6 a fondo perdido). No obstante, puede decirse
que Blanco anhelaba la imagen de un pensamiento que no ostentara la defi-
nicion a priore de la verdad, y no apostaba por un pensamiento que se redu-
jera solo a un giro ludico o, en el mejor de los casos, escéptico como el del
filosofo francés mencionado. Apostaba, mas bien, por una imagen en donde
el pensador debia salir a batirse con lo ajeno en un duelo a muerte. Esto nos
habla sobre su idea acerca del compromiso que debia llevar a cuestas el bus-
cador de la verdad, quien habria de emprender su faena bajandose al ruedo,
dejando la comoda butaca de la barrera idealista o escéptica para batirse
arriesgando por entero el ser. El filosofo, mas alla de un espectador, es un
guerrero que compromete su ser en su lidia por el conocimiento y la verdad.

La presente investigacion se encuentra estructurada en dos partes. La
primera de esta dedicada a la exposicion de la obra y biografia del profesor
Rodriguez Casas, lleva por titulo: “Epistemologia e integracién humana:
aproximacion al testamento filoséfico de Gerardo Rodriguez Casas”, y se
encuentra subdividida en dos capitulos. El primero, concerniente al método

de la epistemologia integral y el segundo, al fenémeno de la relaciéon inter-

% Este término fue acuiiado por el mismo Blanco Regueira. Nosotros lo hemos recogido de una
conferencia dictada por ¢l en los dias previos a su deceso, la ponencia se titulaba: “La lidia del
pensamiento”, dictada en 2003 en la Facultad de Humanidades de la Universidad Auténoma del
Estado de México, el Dr. Blanco mencion6 que tenia listo un texto inédito con el nombre de La
devoracion filosdfica, mismo que, por cierto, aun no ha visto la luz.
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subjetiva. Al final de estos dos capitulos se ha agregado una investigacion
acerca de las obras publicadas por y sobre el autor.

La segunda parte, dedicada al pensamiento y biografia del profe-
sor Blanco Regueira, lleva por titulo: “Skepsis: evocacion de José Blanco
Regueira”; aborda temas como la realidad, la cultura, la idea de la metafi-
sica, la conciencia y la relaciéon entre experiencia y discurso. Se pondera el
estilo subversivo y profundo del autor espafol. Igual que en la primera parte,
al final de esta, se presenta una investigacion sobre las obras publicadas por
y sobre el autor.

Concluyo diciendo que el presente trabajo es un homenaje a la lumino-
sidad de estas dos estrellas resplandecientes, las cuales, en medio del silen-
cio, de la ausencia, evocan aquella frase de Blanco que decia: “las tinieblas
también alumbran”. Rodriguez Casas y José Blanco representan, sin duda,
hasta nuestros dias lo mejor del claustro de la Licenciatura en Filosofia de la
Facultad de Humanidades de Universidad Auténoma del Estado de México.

Roberto Andrés Gonzalez Hinojosa
Toluca, Estado de México, julio de 2018



PRIMERA PARTE

LEpustemologia e integracion humana:

aproximacion al testamento filosdfico de Gerardo Rodriguez Casas






PRESENTACION

erardo Armando Rodriguez Casas fue un insigne profesor de

filosofia quien dedicé los mejores afios de su vida a la actividad aca-

démica. Entregé gran parte de su existencia al servicio del projimo
en la Facultad de Humanidades de la Universidad Autéonoma del Estado de
México, impartiendo su catedra con amor y con dedicaciéon. Se formo pro-
fesional e intelectualmente en Italia, Francia, Alemania y México. La vida le
permitio6 la configuracién de una propuesta tedrica y, sin duda, original en
el claro de la filosofia contemporanea que el mismo autor opté titular como
“epistemologia integral”.! En los tltimos afios de su vida vislumbro el alba de
otra posibilidad para el pensamiento filos6fico; no obstante, para sorpresa de
todos, fallece abruptamente el 19 de julio de 2002 en la Ciudad de México,
victima de un tumor silencioso.

El decaimiento del profesor Rodriguez Casas viene revestido de cierto
tinte tragico y comico. Esto puede entenderse partiendo de la idea de que el
autor invirti6 poco mas de treinta afios de su vida en el disefio y confeccién
de la imagen espiritual de la “epistemologia integral”. La cual, en mas de
un sentido, puede entenderse como un paradigma metodolégico aplica-

ble a casi cualquier campo de estudio del ambito humano, ya que puede

' Sobre este concepto ahondaremos mas adelante.
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emplearse y aplicarse al estudio de la historia de la filosofia; al estudio de
ciertos fenbmenos sociales: psicologicos, gnoseologicos, politicos, econoémi-
cos, etc. Digamos que la metodologia configurada por el autor da pie a la
posibilidad de una nueva interpretacion de los distintos problemas clasicos y
contemporaneos de la sociedad. La epistemologia integral es una propuesta
filosofica que en su momento partié de la preocupacién por la integracion
de los estratos del conocimiento, dando como resultado un nuevo paradigma
caracterizado justamente por la reunién e integracion de los diferentes nive-
les epistémicos. Esta es la imagen de una gnoseologia precisamente integral.

Sin embargo, una vez que nuestro autor planteé las aristas principales
del esquema teorico de la epistemologia integral, deja inconcluso el magno
proyecto de la integracion universal del conocimiento y la teoria de la unidad
del hombre. Sin duda, la muerte sorprendié al autor en el medio dia de su
jornada. En verdad, resulta lamentable un deceso como este.

Lo ocurrido con el autor nos hace rememorar al Moisés biblico, a
quien, desde la cima de una cumbre serena, le fue permitido contemplar
demasiado cerca y al mismo tiempo demasiado lejos la tierra prometida: la
vida le habia prohibido cruzar las aguas del rio Jordan; es decir, el destino le
habria cerrado el paso hacia el continente que estaba recién descubriendo y
por el cual habia luchado tanto; a Moisés se le permitié contemplar ese con-
tinente, pero se le prohibi6 ingresar en él. Lo mismo sucedi6é con Rodriguez
Casas, quien una vez que construyo6 la metodologia hacia una integracion
del conocimiento y la unidad del ser humano es interceptado, para sorpresa
de todos, por la muerte, negandole la posibilidad de desarrollar todas las
consecuencias cientificas y filosoficas de su metodologia en lo abierto de los
diferentes campos susceptibles del conocimiento.

Pese a esta secuencia tragica de su biografia, consideramos que vale
la pena recordar a este autor mexiquense quien, con su ejemplo, marcé a

varias generaciones de estudiantes en la Escuela Normal y en la Universidad.
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Sus clases de logica, epistemologia, ética e historia de la filosofia eran
un verdadero deleite; a sus alumnos los impulsaba a documentarse en los
temas y a involucrarse activamente en las clases, de tal suerte que ningtn
alumno sali6 con las manos vacias de sus conferencias, siempre habia un
grato sabor de boca, ya sea que compartieran o no los juicios del profesor.
En este sentido, Rodriguez Casas es un vivo ejemplo de esfuerzo y lucha
permanente por la vida académica. Crey6 en si y pensé que su proyecto era
un buen camino por donde podria desplegarse el espiritu del ser humano.
Basta recordar que hasta sus ultimos dias no dejé de acariciar el continente
filosofico que recién estaba columbrando. Podemos darnos cuenta de que
nadie esta preparado para dejar de hacer lo que tanto trabajo le ha costado
facturar; pues, a sabiendas de que somos mortales, no estamos listos para
dejar de ser, y menos cuando sabemos que hay tanto trabajo por hacer. Este
es el lado tragico del deceso de Rodriguez Casas.

El trabajo que a continuacién presentamos es un estudio que gira en
torno a la obra de Rodriguez Casas y se encuentra articulado en tres partes.
En un primer capitulo, nos hemos propuesto ir tras la huella del método para
la integracion del conocimiento y la unidad de la persona; hemos intentado
caminar tomados de la mano del autor mexiquense poniendo en relieve los
principales momentos y facetas de su metodologia hacia la integracion del
conocimiento. Esto es importante, ya que el planteamiento del autor ha sur-
gido justo del diagnoéstico epistemologico y antropolégico contemporaneo,
el cual nos presenta un escenario fragmentado desde cualquier parte que
se mire. En este sentido, el autor de la epistemologia integral se propuso la
confeccién metodologica que permitio la integraciéon de las distintas partes
de la, por asi decirlo, vasija del conocimiento y la reunién del ser humano
en sus elementos y facultades. Podria anticiparse que la propuesta del autor,
al respecto, es atrevida y sugerente, pues sin descalificar los otros puntos de

vista, intenta superarlos integrandolos a través de un nivel epistemologico
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superior. El autor ha intentado superar las visiones reduccionistas mediante
un planteamiento de integracién. En torno a esto decia que “ante la frag-
mentacion, vale la pena apostar por el didlogo y la integracion”.

En un segundo capitulo nos hemos propuesto la dilucidaciéon del
fendémeno de la intersubjetividad desde de la perspectiva de la epistemologia
integral. La posibilidad surgi6 del reconocimiento de que en la filosofia de
nuestro autor se ven claros indicios en torno a esta preocupacion y destellos
de una salida interesante. Rodriguez Casas trat6 de explicar este fenémeno
a partir de la apercepcién de que el conocimiento no se puede facturar de
una manera individual o solipsista; antes bien, se precisa el concurso del otro
y de lo otro. Esto puede entenderse en virtud de que el ser humano, desde
su concepcion, se encuentra tendido hacia la complejidad, dado que para
el despliegue de sus estructuras mentales ha de requerir el contacto con lo
ajenoy con sus semejantes, haciendo posible la ascension y el crecimiento del
espiritu. Cabe agregar que en este capitulo, con el fin de remarcar la espe-
cificidad de la epistemologia integral, hemos optado por hacer el contraste
del pensamiento de nuestro autor con la propuesta de otro ya consagrado:
Martin Buber.

En el tercer y tltimo apartado se presenta una investigaciéon en torno a
la obra publicada por el autor. Se enumeran en el primer inciso, sus libros; en
el segundo, sus articulos aparecidos en revistas diversas y capitulos de libro
y, finalmente, en el tercero, los trabajos publicados alrededor de la obra del
autor. De esta manera, hemos querido ver en este reconocimiento postumo el
remedio para salvar del olvido a nuestro profesor y amigo. Queremos salvar

al fil6sofo, conservandolo en la memoria, en nuestra memoria académica.
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1. Tras la busqueda del método para la integracion de la persona

y la reunién del conocimiento?

El presente ensayo tiene como objetivo la factura de una presentacion escue-
ta del legado filosofico del autor mexiquense Gerardo Armando Rodriguez
Casas, quien fue sorprendido por la muerte en el verano de 2002, truncando
la promesa de un proyecto filosofico original y riguroso.

Bajo el nombre de “epistemologia integral”, el autor en cuestion eshozd
la posibilidad para una nueva resignificacién de los problemas filoséficos y
cientificos. Es menester subrayar que, desde nuestro punto de vista, la epis-
temologia integral puede funcionar como propuesta filoséfica (como una
teoria) y como metodologia (imagen del pensamiento) para la investigacion.
No obstante, pensamos que el autor apenas tuvo tiempo de explorar la pri-
mera de estas dos posibilidades, dejando en un atisbo la segunda.

La presente investigacion se encuentra articulada por tres momentos.
Comenzaremos nuestra exposiciéon aludiendo a la gestacion de la epistemo-
logia integral. Posteriormente, intentaremos extraer una nocién compleja

de la idea del hombre a partir de la obra de Rodriguez Casas, resaltando

? Una versién preliminar de este ensayo fue publicada en la revista La Colmena, revista de la
Universidad Auténoma del Estado de México, nim. 51/52, julio-diciembre 2006; bajo el titulo:
“En busca del paradigma donde lo multiple se retne a través de la epistemologia integral”.
El trabajo que ahora presentamos constituye una version rectificada y ampliada de dicho texto.
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la inminente propuesta o tendencia humanista de esta filosofia. Enseguida,
reconstruiremos el criterio de verdad que puede extraerse de esta propuesta.
Finalmente, daremos algunas razones del porqué a la epistemologia integral
podria considerarsele como una metodologia aplicable al estudio cientifico
de distintos relieves de la realidad gestada desde la filosofia.

Una construccién teérica siempre es el resultado de una serie de ante-
cedentes tanto teoricos como histéricos. Toda idea esta circunscrita tanto a
alguna situacion historica como a algun antecedente tedrico. Digamos que
toda produccion tedrica encuentra su coordenada en el cruce de dos vecto-
res o de dos historias, a saber, uno que representa la historia de las ideas de
donde emergen precisamente las mas nuevas y, otro, que sefiala el contexto
social e histérico donde irrumpe cada novedad teérica. Asi, toda produccion
teorica obedece a alguna situacion social e historica; asimismo, responde al
conjunto de antecedentes tedricos que le preceden. En la ciencia ninguna
idea irrumpe porque si, toda irrupcion posee una razon de ser; obedece a
ciertas razones, las cuales en conjunto van hilvanando lo que hemos deno-
minado “historia de las ideas”. No hay ideas producidas por generacion
espontanea, todas son una suerte de derivacion, es decir, de continuacién de
las ya habidas. Todo pensamiento es producto de lo que ya se penso, es la
renovacion, actualizacién o correccidon de las ideas; a su vez, cada actuali-
zacion sucede en cierto contexto circunstancial: ninguna idea se da fuera de
contexto, al menos su validez o aceptacion responde a uno especifico.

Ahora bien, de acuerdo con Rodriguez Casas, la epistemologia es
la disciplina filosofica cuyo propésito le incumbe tanto la fundamentacién
como la validez del conocimiento (2001a). Platon distingue la epusteme (saber
fundado) respecto de la doxa (la opinion): la primera forma de estos saberes
representa el saber bien fundado, de donde viene la idea de la epistemologia
como el saber de verdad, mientras que la doxa es una opinién sin funda-
mento. Un problema crucial de la epistemologia consiste en averiguar tanto

el origen del conocimiento como el criterio de validez del mismo.
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La epistemologia de Platon y Aristoteles se ha caracterizado por enfa-
tizar la preponderancia de alguna facultad epistémica del ser humano en
la construccion y en la validacion del conocimiento. Este sefialamiento es
sumamente importante, toda vez que va a representar uno de los hitos desde
donde se va a levantar la esperanza de la epistemologia integral de Rodriguez
Casas. Digamos que para cada autor o filosofia existe una instancia preemi-
nente para la produccion y validaciéon del conocimiento. De esta manera,
podemos ver que el decurso de la historia de la epistemologia podria tradu-
cirse como la de la intercalacion de las distintas matrices epistémicas® que se
han vertido a lo largo de la tradicion.

Rodriguez Casas piensa que la ruta de la epistemologia constituye una
vereda prolija para el cultivo de la filosofia; amén de que toda ella, sin excep-
cion, ha facturado alguna suerte de epistemologia; es decir, toda filosofia
posee alguna postura epistemologica. Nuestro autor, influenciado por Piaget,
tanto en su analisis de la filosofia como en su reinterpretacion de la episte-
mologia, sigui6 (por asi decirlo) un método onto y filogenético que le permitio,
por un lado, realizar un estudio histérico de las ideas, mientras que por otro,
trazar la ruta para una historia de la epistemologia a través de sus momentos
mas sobresalientes y sus principales representantes.

Para ubicar la region de labranza en la que nuestro autor se desenvolvio,
es menester recordar que la filosofia posee tres grandes horizontes de des-
pliegue: el ser, el hacer y el conocer. Del primero se ocupa la ontologia; del
segundo, la ética vy, del tercero, la epistemologia. De esta manera, puede
verse que la obra de Rodriguez Casas se encuentra tendida en lo abierto
del horizonte del problema del conocimiento; asi, el lector es llevado a reco-
rrer la historia filoséfica del conocer, desde sus albores hasta nuestros dias.
Jorge A. Serrano en el prologo de Hacia una epistemologia integral de Rodriguez
Casas, dice: “el autor ha revisado toda la epistemologia, desde sus inicios

* En general, una “matriz epistémica” se encuentra caracterizada por la ponderacion de algun

criterio de origen del conocimiento, y por la preeminencia de alguna facultad del sujeto cognoscente
para validarlo; por ejemplo, la experiencia sensible (empirismo), o la razén (racionalismo).
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hasta las tltimas etapas de la epistemologia contemporanea en Occidente”
(1999: 7). Podria afirmarse que la metodologia utilizada por nuestro autor,
para el analisis de la problematica de la filosofia del conocer, le permite y a la
vez le obliga repasar la historia de la filosofia a través de la epistemologia; es
decir, lo impulsa a realizar una historia mas en torno al devenir de las ideas.

El punto de arranque de la filosofia de nuestro autor en cuestién se
encuentra marcado por el concierto amorfo de la fragmentacion genera-
lizada en todos los 6rdenes de la cultura contemporanea. Al respecto dice:
“Como nunca, el pensamiento se ha enfrentado a una desfundamentaciéon
generalizada” (2013: 9). Se puede afirmar que toda la obra de nuestro autor
se encuentra impelida por la preocupacion que siembra el divisionismo
epistemolégico, toda vez que semejante fragmentaciéon genera confusion y
encono entre las gentes y los académicos, incitandolos a tomar una especie

de postura, unos contra otros. Dice el autor:

[Esto fue] lo que me incentivé a buscar las condiciones primordiales
de la escision gnoseologica: de ahi partié la hipétesis objetiva de que en
la experiencia cognoscitiva de la humanidad deben encontrarse las
estructuras que habian propiciado aquella escision, analizar sus causas
para superarlas en un movimiento inverso de unificacién (Rodriguez,

1999: 12).

Este anhelo de reunificacién fue lo que constituyd el motor inicial del
proyecto filosoéfico.

Para Rodriguez Casas, la historia de la epistemologia se encuentra
eslabonada por la secuencia y relevo de seis matrices epistémicas principales.
Este punto es de suma importancia, pues permite avizorar el meollo de la

postura filosofica del autor. Las seis matrices epistémicas son:

N
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1° Organico mitica, cuya ponderancia es organico fantastica y corres-
ponde a una conciencia primitiva, 2° Estéticoromantica, cuya ponde-
rancia es teérico sentimental y corresponde a una conciencia directa,
3° Empirico utilitarista, cuya ponderancia es practico imaginativa y
corresponde a una conciencia reflexivo racional, 4° Racionalista, cuya
ponderancia es teérico formal e intuitiva y corresponde a una concien-
cia comprehensivo posracional, 5° Voluntarista, cuya ponderancia es
practico libertaria y corresponde a una conciencia proyectivo volitiva,
6° Fenomenologico existencial, cuya ponderancia es teérico practico
y vital, y corresponde a una conciencia comprehensivo realizativo

valorativa (2001b: 35, 39).

La secuencia de estas matrices permite explicar, a una vez, la esencial histo-
ricidad del conocimiento y del sujeto, al tiempo que permite contemplar el
despliegue del espiritu en el relevo de cada una de esas facetas.

El mérito de un cuadro como el que nos muestra el autor consiste en
presentar un panorama complejo acerca de la composicién de las epistemes
en proceso de revision. Nos da una idea de como el hombre ha lidiado en
diferentes tiempos con lo ajeno; al tiempo que nos ofrece el testimonio acerca
del desarrollo epistémico del hombre a través de la historia. Se diria que cada
matriz epistémica ha dado de si a la subsiguiente, en virtud de que cada cual
ha devenido insuficiente.

Esta descripcion nos sugiere indudablemente una idea del hombre en
constante movimiento y ascension espiritual. Digamos que uno de los rostros
que se asoman a través de la obra de nuestro autor es la cara de un hombre
en constante perfeccionamiento de su capacidad y estructuras epistémicas.
Cada una de las matrices que el autor destaca estan conectadas entre si;
ademas, cada una reporta un avance respecto de la anterior, lo cual indica
un crecimiento del ser del hombre en cada época. Desde luego, para nuestro
autor, la idea de este ser como objeto de una antropologia no es asunto de

su inmediata preocupacion; sin embargo, pensamos que, en su obra, resulta
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posible una indagacién en torno al hombre, siempre y cuando el sujeto epis-
témico sea, sin excepcion, el ser humano.

La obra de Rodriguez Casas representa un legado que puede rastrear
cierta idea del hombre a través del hallazgo de sus estructuras epistémicas
deviniendo en el tiempo; aqui, el hombre aparece como un ser dinamico,
capaz de evolucionar o de crecer en sus capacidades epistémicas. Muestra
de ello es que parte de una suerte de estructuras muy rudimentarias que a
través de la historia van transitando hacia estructuras mas complejas. En
este sentido, el hombre seria un ser que se transforma mediante sus actos.
Actuar, para nuestro autor, no es constrefiirse exclusivamente al aspecto cor-
poral o manual (por medio del cual se transforma a la naturaleza), también
es pensar, tal como lo dijera otrora el viejo Platén: ejercitar las capacidades
epistémicas es un lujo que solo el hombre puede darse, ya que por medio de
este lujo, se transforma a si mismo importando algo que antes en la naturaleza
no existia y que no habria de darse de una manera puramente natural. El
hombre se transforma con cada uno de sus actos, ya sea de indole manual o
bien de indole intelectual.

Cada matriz epistémica que Rodriguez Casas enfatiza corresponde
simultineamente a una instancia acreditadora o validadora del conoci-
miento, al tiempo que pondera una cierta funcién cognitiva preeminente
que domina en el ser del hombre definiéndolo en un época determinada.
Asi, vemos, por ejemplo, que en la episteme “organico-mitica” hay un domi-
nio de los sentidos sobre cualquier actividad. Se trata de un predominio de
la emotividad y de la fantasia, hay propiamente poca presencia de la activi-
dad racional: el sujeto esta dominado por la sobrepotencia del ser; existe mas
ser y menos mundo simbdlico. Por contraste, en la episteme “racionalista”
hay un eminente predominio de la razén sobre cualquier otra facultad del
hombre. La razoén se erige tanto en la fuente como en la medida del conoci-
miento; en esta estructura epistémica abunda lo simbdlico sobre lo objetivo,

el sujeto ya no esta supeditado a lo ajeno, puede existir en mayor libertad,
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pues para el despliegue simbolico que realiza no depende ya de lo dado sino
de su capacidad creativa. Lo mismo podria decirse acerca de la episteme
“empirico-utilitarista”, la cual enfatiza el predominio de la sensibilidad como
facultad determinante del ser del hombre y pondera la capacidad sensible
como la instancia mas viable para el conocimiento.

El contexto histérico en el cual amanece la propuesta teérica de nuestro
autor se encuentra signado por el dominio de la dispersién. Cada filosofia
cree poseer su porcion del ser y su propia idea acerca del hombre que per-
mite definirlo frente a los otros puntos de vista. El mismo panorama domina
en el horizonte epistemologico, donde cada escuela cree poseer el criterio
para la verdad y cada postura hace énfasis en alguna de las facultades del
hombre para sostener su criterio de validez decantando hacia la fragmenta-
ci6n del hombre y el conocimiento, asi como orientando las posturas hacia
un reduccionismo.

Las consecuencias de las epistemes reduccionistas consisten, precisa-
mente, en que han fragmentado no solo el conocimiento, sino una dislocacion
del hombre en sus partes, reconociendo la preeminencia de unas sobre otras.
El resultado habria sido, por un lado, la fragmentacion del conocimiento,
ya que al contar con una instancia acreditadora exclusiva quedaban fuera
otros tantos fendmenos no perceptibles o irrelevantes para dicha facultad en
cuestion, o bien la instancia de convalidaciéon era, como dice el autor, reduc-
cionista. Por otro lado, repercutia directamente en la concepcion del ser del
hombre, ya que al exaltar alguna de sus facultades por sobre las demas, el ser
del hombre quedaba prendido por antonomasia a una episteme reduccio-
nista. El ser del hombre se habria definido por la facultad o parte dominante
segun el contexto historico.

Traigamos un ejemplo de esto, en la episteme “empirico-utilitarista” la
facultad que domina en el hombre es la sensibilidad. El empirismo procla-
maba y exigia la maxima que dice “no hay nada en el entendimiento que

antes no haya pasado por los sentidos”, la sensibilidad se erigia en la fuente
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y en la instancia acreditadora del conocimiento. Asimismo, al hombre se le
concebia, sin mas, como un haz de sensaciones o percepciones. El hombre
era reducido a puras sensaciones (Hume, 1984: 80).

Desde luego, el hombre es un ser que tiene sensaciones; sin embargo,
no puede, en absoluto, reducirse a un haz de sensaciones y percepciones.
Dir4 nuestro autor que cuando se encasilla al hombre en una sola episteme
se corre el riesgo de caer en el reduccionismo conduciendo el pensamiento
hacia la fragmentacion, misma que desde el origen de la tradicion se ha ates-
tiguado tanto en la idea de conocimiento como en la ontologia del hombre,
por asi decirlo. Esta imagen dislocada representa la realidad ante la cual se
enfrenta el pensamiento de nuestro autor. La version de la idea del hombre
que le sale al paso a nuestro autor es la de un hombre dislocado, fragmentado
en sus multiples partes; esto queda de manifiesto en la diversidad de matrices
epistémicas, las cuales no se ponen de acuerdo, y cada cual se pretende la
medida de las cosas dislocando también al conocimiento mismo. Esta epis-
teme “carece de una estructura integradora de pensamiento y aparece solo
como un mosaico con tendencia comun a proclamar como falsa toda imagen
del hombre en la que aparezca de algiin modo la trascendencia, la libertad,
etc.” (Rodriguez, 2001a: 44). Un conocimiento fragmentado es aquel que se
cierra al dialogo, pues concibe a su matriz epistémica como la primera, la
unica y la ultima instancia de apelacion.

Al respecto, Rodriguez Casas dird que cada una de las epistemes fun-
damentales, desde cierta perspectiva, tiene razon, pero ninguna puede apro-
piarse para sila razén cabal o final del conocimiento. De igual forma, piensa
que hoy la epistemologia debe avanzar hacia un nivel mediante el cual se
pueda apostar por una sintesis; es decir, se tiene que avanzar hacia la confi-
guracion de otro nivel epistemologico en el que se puedan resumir e integrar
las seis epistemes fundamentales anteriormente mencionadas. Este otro nivel
lo denominé “epistemologia integral”, caracterizado por la ponderacion de

una conciencia integral, la cual tendria, entre otros, el propésito de reunir a
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todas las epistemes en un nivel posterior, sin negar las anteriores. El camino
tanto de la idea del ser del hombre como del conocimiento consiste en la
integracion, en la reunion, en la reagrupacion, no en la separacion reduc-
cionista. Se trata de sumar, no restar.

Dicho aporte podria considerarse como un paliativo a la fragmentacion
dominante en el quehacer epistemologico y filosofico de los ultimos afios.
Indudablemente, la caracteristica principal de la filosofia en todo el siglo
XX, Incluso en el anterior, ha sido esta. De hecho, la fragmentacion no es
exclusiva de los dltimos siglos, antes bien ya se apuntada desde los griegos
clasicos como en Platon y Aristoteles. No obstante, pensamos que una direc-
ci6n alterna, innegablemente, es esta “integracion’ que el autor mexiquense
avizora. Asi, por contraste a la fragmentacion habra que colocar el proyecto

de la integracion. Rodriguez Casas dice:

[...] la conciencia integral es aquella que une en una estructura inte-
grada en sus funciones los diversos niveles potenciales, dando a cada
uno sus funciones propias, sin exclusivismo y preponderancias reduc-
toras, en la busqueda de un equilibrio y armonia integral, que propicie
la realizacion integral del hombre (2001b: 25).

El analisis de esta situaciéon permite poner en relieve la desarticulacion del
hombre y del conocimiento, proponiendo, en consecuencia, la reintegracion
del hombre en la unidad de la totalidad de sus niveles y capacidades. Una
epistemologia integral es aquella que en una estructura unificada retne los
diferentes niveles y ambitos del hombre en funciones coherentes y equilibra-
das que propician la realizacion trascendente del ser humano.

El punto tedrico de partida de nuestro autor es el siguiente: “la ciencia
se encuentra encerrada en un solo ambito (cuando se radicaliza) se ahoga”
(2001b: 11). En el momento en que el conocimiento asume inflexiblemente

un criterio exclusivo tiende a radicalizarse y a encerrarse. En este sentido,
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la consigna de la epistemologia contemporanea consistird en buscar una
estrategia que permita romper ese circulo solipsista, y para esto el autor
propone resaltar un comin denominador en todo ser humano: “lo impor-
tante de esto es que en cada ser humano, quiéralo o no, existe una estructura
con un nucleo epistémico fundamental. Nicleos epistémicos fundamentales
que permiten explicar, grosso modo, las diversas actitudes del ser humano”
(Rodriguez, 1999: 27). Digamos que un comin denominador entre los seres
humanos es la posesion de estructuras epistémicas, reconociendo que cada
cual posee un grado o matiz especifico de estos dispositivos atencionales:
no hay una psique homogénea sino modal, esto en funciéon a la biografia y
a los intereses de cada hombre. Por esta razon, nuestro autor dira que “la
hipotesis de fondo es que a cada nivel corresponden estructuras comunes de
caracter fundamental que le distinguen de las de otro nivel” (2001b: 19). El
proposito de Rodriguez Casas se encuentra fijado en el anhelo por reunir o
integrar en el sujeto los distintos niveles epistémicos. Para esto, piensa que
puede lograrse planteando un nivel mas a los seis ya mencionados; es decir,
en un séptimo momento o nivel, el dltimo corresponderia propiamente a la
epistemologia integral.

Para realizar esta tarea, Rodriguez Casas disefia un plan: no juzgar
por las diferencias ni por las ideas encontradas, antes bien, por las afirma-
ciones y las coincidencias. Cada nivel epistémico presenta, de alguna u otra
manera, modos coincidentes de pensar, de actuar y de ser. El ser, el actuar
y el pensar constituyen una constante en cada nivel epistémico que, por sus
tesis radicales, resultaria imposible su reunion; sin embargo, la epistemologia
integral pretende reunir las coincidencias de todas las epistemes reductivas
para dirimir diferencias y evitar incurrir en sus errores. De esta manera,
s1 una epistemologia amparada en un criterio de validacién imponia un
precepto rigido y obligatorio para la aceptacién de las inferencias, se cons-
titufa por esto en inflexible y cerrada. Cada epistemologia posee, en alguna

medida, la razon; pero, como ya hemos dicho, no posee la razén cabal ni
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final. Lo cierto es que para reafirmar todavia mas una inferencia se requiere
dar cabida a la discrepancia; la cual, en alguna medida, le confiere distin-
cion a la tesis cuestionable. En otros términos, el encono entre las distintas
posturas podria comenzar a dirimirse a partir del didlogo.

Esto dltimo ya nos sefiala una direcciéon que conduce a la esencia de
la filosofia que, a su vez, nos lleva hasta el claro del didlogo; es decir, a la
retroalimentacion e interacciéon entre distintas epistemes como la ruta para
suturar los caminos encontrados. Desde luego, de acuerdo con nuestro autor,
todo ello puede ser posible si se colocan estas epistemes sobre la estructura de
una epistemologia integral. El nivel epistémico de la integralidad pretende
ser mas flexible, no reduccionista y, sobre todo, mas abierto; toda vez que
en este ultimo nivel se hace ver que las matrices epistémicas concursan, de
alguna u otra manera, en el conocimiento y forman parte integrante del ser
del hombre. La tinica observacion que se adenda es que ni el hombre ni el
conocimiento son reductibles a cualquiera de estos niveles. El hombre es la
suma de todos ellos; ademas, en el conocimiento se encuentran concursando,
en mayor o menos medida, cada una de las matrices epistémicas.

La finalidad de una conciencia integral es unir en una estructura
también integral todas las funciones y posibilidades del hombre; esto es,
pretende reunirlo en sus partes y en sus posibilidades, mismas que la filoso-
fia clasica habria disgregado. Una conciencia integral abre paso al hombre
hacia la trascendencia y le obliga, quiéralo o no, a crecer de vistas hacia
sus semejantes.

Aqui vale la pena subrayar una pequefia consecuencia extraible de esta
obra, misma que ha quedado manifiesta desde la gestacion de la propuesta:
hay que decir, sin més, que la epistemologia integral es de suyo un huma-
nismo, ya que el centro de gravedad de su interés e3s el hombre; se preocupa
por reintegrar el ser del hombre y por ponderar su lugar céntrico de entre

las demas cosas; de hecho, la integracion solo es posible en el radio del ser

(6]
(@]



EPISTEMOLOGIA E INTEGRACION HUMANA...

humano. Digamos que va enderezada hacia él. Se preocupa por reconocer
al hombre como un ser digno de todo respeto y atencion.

La epistemologia integral vuelve su vista hacia el hombre, piensa a
gritos que es en ¢l donde pueden encontrarse las grandes respuestas que
reclama la actualidad. Rodriguez Casas, a través de su obra, deposita su
credibilidad y su esperanza en la buena fe del hombre. Piensa que si ¢l fue
capaz de crear una brecha epistemolégica dislocandolo en sus partes, ahora
le corresponde saldar dicha brecha a través de sus actos, cuyo cometido y
sentido habran de ser la integracion del y de los hombres en un dialogo
asimilativo y reciproco. Desde luego, esto presupone la equidad como
condicién de la integralidad humana. Por ello, nos atrevemos a afirmar, una
vez mas, que la epistemologia integral es sin mas un humanismo. En torno

a esto, Rodriguez Casas afirma:

El nivel integral toma en cuenta la existencia integral del ser humano
en su génesis y evolucién actual, para valorar la fundamentacion
de interaccién integrada de los principios, pues esta es la realidad
humana; ahi intervienen los primeros principios del ser, los primeros
principios del conocer, los primeros principios del actuar, donde una
epistemologia integral busca su génesis interactiva para juzgar de su
fundamentacion teérico practico en relacién con la realizaciéon inte-

gral del hombre (1997: 37).

Al hombre hay que verlo en su multidimensionalidad: en el ser, en el actuar
y en el conocer, atishando que no son varios sino uno solo quien al pensar
actiay es para siy en la comunidad de los otros. De modo que podemos vol-
ver a afirmar: la epistemologia integral es una filosofia de la relaciéon “esta
razon ya no se basta a si sola, requiere necesariamente del objeto y del otro.
Es una razon relacional que se forja solo en relacién; es decir, no le cabe
la soledad, salvo para saberse relacionada. Esta es razon dialogica” (Gon-

zalez, 2001: 98-99). En el desarrollo de la epistemologia integral se transita
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de la epistemologia a la ontologia antropolégica y a la ética, reconociendo
los puntos de intersecciéon como fases de un mismo proceso. El solipsismo
queda superado desde el momento en que se reconoce que el hombre no es
reductible a una de sus posibilidades en particular sino que precisa de sus
multiples capacidades y del otro para ser, actuar y conocer.

Por otro lado, en toda propuesta epistemologica, al tiempo que se
da alguna explicacion acerca del origen del conocimiento, también se sugiere
algun criterio para la validacion del mismo. (Cudl es el criterio que propone
la epistemologia integral para la validaciéon del conocimiento? ;Cual es el
criterio de verdad? Nos llama la atencién la afirmacion que Rodriguez Casas
realiza en alguna parte de su producciéon donde menciona: “la naturaleza es
un orden regular, este es un supuesto y un principio que permite acercarse
a la complejidad de la naturaleza” (2001b: 10). Otra aseveracion igual de
admirable es: “la ley, como la captaciéon de un elemento comun y estable
en el que se reduce lo multiple a la unidad” (2001b: 10). En ambas citas,
el autor alude a un orden regular y estable que existe por si; asimismo, por
via de la sintesis racional, el buscador del saber puede llegar a establecer
la unidad de lo multiple. Prolongando un poco esta idea, se puede afirmar
que la naturaleza de suyo es un orden regular, lo que permite a la razéon
humana pensar la realidad en sus distintas manifestaciones. La ley natural,
mas que una invencion de la teoria, existiria como un reconocimiento de
esa regularidad ordenada, comun y estable en todo lo que es. De modo que,
este seria el sustento ontologico de la posibilidad del conocimiento, donde
la actividad racional respecto a la naturaleza es, en todo caso, un reflejo y
un reconocimiento que habra de partir de la naturaleza dada, la cual daria
ocasion para elaborar en la abstraccion diferentes rutas para la factura de
hipoétesis o teorias que tendrian validez solo por la confirmacion o apelacion
con la misma naturaleza y de frente a los demés sujetos cognoscentes. La
naturaleza es la condiciéon de posibilidad del conocimiento; su asequibili-

dad queda garantizada en el reconocimiento de la regularidad u orden que

(8]
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impera en la realidad: esto es lo que permitiria la inteligibilidad de lo que es
y el didlogo entre los parlantes.
Aunado a esto, Rodriguez Casas muestra la imagen del método que ha

de seguir la investigacion de la naturaleza:

[...] la ciencia debe ir de lo concreto a lo abstracto, y de lo universal
a lo particular. En otras palabras, es necesario partir de la naturaleza
en la que nos encontramos inmersos y perfeccionarla de acuerdo con
la inteligencia. El fundamento y punto de partida es el conocimiento
cotidiano y ordinario (1997: 13).

Este apunte es importante, pues nos dice que todo conocimiento parte del
sentido comun en el cual estamos ya inmersos. El conocimiento vulgar es
el punto de partida, es la condiciéon de la ciencia, es la antesala en toda
construccion teérica. La ciencia en este sentido seria el perfeccionamiento
del conocimiento que va del saber puramente vulgar al saber metodico y
sistematico. Por esto, el conocimiento ha de partir siempre de lo concreto y de
ahi elevarse hasta lo abstracto, con la esperanza de que revierta de nueva
cuenta en lo particular o en lo concreto.

La teoria en este contexto tomaria su validez en la explicacion y correlato
de los hechos. Exige que toda teoria se levante sobre lo concreto. Esto es,
la teoria adquiere su valor y vigencia precisamente en ello. Haciendo una
aproximacioén mas efectiva, el criterio de validacion que se desprende de la
obra del autor se asoma precisamente en el jugueteo que va de lo concreto a
lo abstracto y de lo abstracto a lo concreto. La verdad acaece en el marco del
jugueteo. En este contexto resulta imposible la separacion entre lo concreto y
lo abstracto, y viceversa. De ahi, la razén por la cual pensamos que nuestro
autor pugne por una suerte de racionalismo realista.

Sin embargo, la verdad no puede ni debe ser absoluta, tal como dijera

alguna vez K. Popper, debe ser gradual, provisional y en cierto sentido
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relativa; ninguna perspectiva pone en peligro a la verdad. En este sentido, la
epistemologia integral sera el marco donde pueden encontrar cabida todas
las posturas. De acuerdo con esta ultima, en nuestro tiempo, ya no puede
albergarse exclusivamente algin paradigma cerrado o reduccionista. Ahora,
la marcha del pensar habra de proseguir por la ruta de la integracion, del
dialogo, de la apertura a la voz y reconocimiento del otro. Actualmente, la
verdad se construye mediante el concurso de los demas y por el reconoci-
miento de las diferentes formas simbolicas.

Por ultimo, hay que agregar que Rodriguez Casas al proponer la
epistemologia integral como la instancia en la cual se desvanecen y resuelven
los conflictos epistemologicos, estaba con ello heredandonos propiamente
una metodologia, o si se prefiere una suerte de modelo o de lentes, cuya fres-
cura podria resumirse como una abierta invitacién para la reinterpretacion
renovada de la tradicién, o bien para el analisis en otras disciplinas tanto
sociales como naturales. Nuestro autor alcanz6 a atisbar esto a tltima hora,
pero ya no tuvo la ocasién para desarrollarlo, la muerte repentina vendria a
obnubilarle su esperanza.

En la filosofia, la construccién de una metodologia representa un aporte
mayor. No obstante, la propuesta aqui resumida contiene todos los argumen-
tos para afirmar que la epistemologia integral es sin mas una metodologia
desde donde se pueden volver a pensar y a replantear los viejos problemas
de la filosofia clasica y contemporanea. Debemos hacer un reconocimiento
a nuestro autor por el aparato metodologico que aqui tenemos y que le
ocup6 buena parte de su vida, aunque no la pudo desarrollar a cabalidad.
Podria afirmarse que la aplicaciéon de la metodologia integral en el analisis
de los fenémenos sociales, filosoficos y cientificos esta ain por hacerse, o si

se prefiere, es todavia una asignatura pendiente.
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11. El universo ético o el fenémeno de la intersubjetividad:

un dialogo entre Rodriguez Casas y Martin Buber*

En el presente ensayo nos hemos propuesto abordar el problema de la
intersubjetividad y relaciéon dialégica entre los seres humanos a través del
contraste de dos propuestas contemporaneas: la filosofia de Martin Buber
y la propuesta filoséfica de la epistemologia integral de Rodriguez Casas.
Como se vio en el capitulo anterior, la epistemologia integral tiene como
punto de partida el dato de la fragmentacion epistémica y antropologica
que se encuentra extendida en todos los ambitos de la cultura haciendo
ascuas, principalmente, a lo largo del siglo xx. Resulta evidente que el ser del
hombre ante la interpretaciéon antropolégica contemporanea se encuentra
dividido en sus partes. Al mismo tiempo, cada corriente del pensamiento
enarbola una matriz epistémica particular como panacea del conocimiento
y como definitoria del hombre: a este ultimo se le ha definido como razoén,
voluntad, libertad o sujeto del inconsciente, etc. Puede verse que la episte-

' Una version preliminar del trabajo que ahora presentamos aparecio publicada en la revista Ciencia
ergo sum, revista cientifica multidisciplinaria de la Universidad Autonoma del Estado de México, vol.
19, num. 2, julio-octubre, 2012; con el titulo: “Debate en torno al problema de la intersubjetividad:
Martin Buber y la epistemologia integral”. En aquel trabajo haciamos una primera aproximacion al
fenomeno dialéctico de la intersubjetividad en el claro del debate entre la epistemologia integral y la
propuesta del autor judio. El trabajo que ahora presentamos constituye una versiéon ampliada
y revisada de aquel escrito.
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mologia integral que propone Rodriguez Casas surge con la consigna de la
integracion del hombre en sus partes y la de establecer un panorama para la
relacion dialégica del conocimiento y la comunioén con el otro. Este hallazgo
realizado en nuestras pesquisas adquiere relevancia toda vez que permite
glosar un aporte sumamente importante a la epistemologia integral en virtud
de que puede cualificarse esta propuesta no solo como un camino del cono-
cer, sino que junto al séptimo nivel epistemologico que propone esta filosofia
puede dibujarse la necesidad y la pertinencia de una dimension dialogica
para el decurso del pensamiento. Consideramos que la importancia de una
investigacion como la presente consiste en que a través de la misma se intenta
mostrar la viabilidad y la pertinencia de una propuesta como esta, ya que
ademas de ser epistemolégica, es dialogica y ética. El contraste con Martin
Buber’ es un pretexto para ahondar en el legado de nuestro autor mexiquense.

Para ello, elegimos el problema de la relacion intersubjetiva precisa-
mente porque nos parece que existe una preocupacion analoga en ambas
propuestas. Sin embargo, hay que reconocer en cada una de estas posturas
filosoficas, los presupuestos de los que se parte son diferentes. No obstante,
hemos de aceptar que la relacion con el otro es un comin denominador, pues
“la epistemologia integral inicia invitando al didlogo” (1999: 27); mientras
que “Martin Buber establece el principio dialégico como dnica posibili-
dad del acceso al ser” (Imaz, 1992: 8). Existir, en ambos autores, de alguna

manera, significa estar volcado hacia el otro.

> Martin Buber (1878-1965) es un autor consolidado y traducido a varios idiomas, cuya principal
preocupacion y aporte a la filosofia contemporanea fue la naturaleza dialégica del ser humano. Ha
tenido gran impacto en autores como Mounier, Chardin, Levinas, entre otros.
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a) La relacion intersubjetiva, o el universo ético, desde la perspectiva de la
epistemologia integral

La epistemologia integral acepta como uno de sus puntos de partida el
reconocimiento de la comunidad de la razon, es decir, la idea de una razon
relativa, la cual retiene su peculio por contraste y oposicién a una razéon
“absoluta” u homogénea. La comunidad de la razon es el resultado del
concurso de las diferentes razones. Esta razéon que se reconoce relativa no
se jacta de poseer la verdad absoluta, por el contrario, tiene que labrar el
conocimiento mediante la participacién y el reconocimiento de los diferentes
puntos de vista.

Resulta importante mencionar someramente la nocién de la otrora
razon absoluta, toda vez que la tradicién se ha montado en los hombros
de esta connotacién caracterizada por erigirse en el principio y medida del
conocimiento. Por razén absoluta podria entenderse a la razén que se tiene a
si misma como fuente y principio del conocimiento y como criterio también
de validacién. En esta idea de razon se habrian fincado las posibilidades del
conocer y del ser. Para muestra, basta recordar que Platéon, montado en el
principio de no contradiccién, era capaz de prescribir la condicion del cono-
cer y del ser. Para el autor ateniense, el conocimiento de verdad precisaba
la suspension del mundo natural, para que en medio de esta suspension el
pensamiento pudiera abstraerse hasta alcanzar el ser en si. Podemos recor-
dar también a Descartes, quien funda el pensamiento moderno cimentado
en la evidencia de la razon frente a si misma. Esta posee a prior: el poder para
la verdad objetiva. La razon es una, es homogénea, de modo que la verdad,
para ser tal, tiene que ser necesaria para todo ser racional.

Por el contrario, una razén que se concibe a si misma como relativa solo
es un medio para la validaciéon generada, en la medida de su desarrollo, en el
paulatino progreso de una “verdad en devenir”. La trascendencia de la razon
y de su verdad se logra mediante la integracion dialogica de esta facultad con
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otras potencialidades propias y con las de otras personas en la integracion
comunitaria y comunicativa. De acuerdo con esto, la “interaccion dialogica
e integrativa” es el camino de la trascendencia veritativa. Pero la verdad es
aquello que permite la realizacion trascendente del ser humano. Desde el
punto de vista de la epistemologia integral “ser es saber actuar, como saber
es actuar el ser y actuar es saber ser” (Rodriguez, 2001b: 37).

En el desarrollo de la epistemologia integral se transita de la epistemo-
logia a la ontologia antropologica, y de ahi se decanta hacia la ética. Estas,
indudablemente son tres facetas de un mismo proceso donde se conside-
ran las relaciones hombre-mundo, persona y hombre-comunidad. Esto es
dentro del marco de la epistemologia integral la relacion que se establece
entre el hombre y su mundo “natural” que tiende un lazo de doble vista, por
una parte, hacia la experimentacion y, por otro, a la coparticipaciéon con los
otros sujetos.

El mundo en su totalidad esta constituido de cosas; toda cosa en tanto
que se nos aparece y nos enfrenta se constituye en objeto. El ente adquiere
su sentido en tanto que objeto cuando se nos presenta como lo dado. Esta
imagen sugiere un planteamiento semejante al del realismo y puede expli-
carse a partir de la primera relacion irrestricta entre el hombre y el mundo.
El hombre se encuentra situado en el mundo y desde ahi arremete su escar-
pada del conocimiento.

Ahora bien, desde la 6ptica de Rodriguez Casas, existen dos modos
de ser del ente: el ser cognoscente y el ente cognoscible. Son dos polos que
configuran la realidad, un sujeto y un objeto. Hasta aqui podria afirmarse
que la epistemologia integral coincide con la clasica dicotomia y oposicion
entre el sujeto y el objeto. No obstante, esta propuesta se atreve a dar un paso
mas al sostener la complementacién integradora de ambos polos en la accion
cognoscitiva. Objeto y sujeto “se complementan e integran en la accién cog-
noscente” (1997: 211). La relacion entre sujeto y objeto, ciertamente, no es

automatica ni inmediata, hay entre ambos un puente que sirve a su vez para
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conciliar y entrelazar: este puente constituye el elemento que permite dar el
paso de la epistemologia hacia el campo de la ética.

La “cosa”, o sea el ente, en tanto susceptible de conocimiento, es objeto.
Esto quiere decir que el conocimiento no se logra con la mocién exclusiva
de uno de los polos, hace falta la participacion del otro extremo. Sin copar-
ticipacion no hay conocimiento. El conocimiento no es producto excluyente
ni exclusivo del sujeto, es decir, no es donacién del pensamiento ni conquista
sino esfuerzo conjunto. Esto puede entenderse en virtud de que la razéon que
se pregona en la epistemologia integral es, por asi decirlo, una razén menos
pretenciosa respecto a la razén endiosada de la metafisica clasica.

El objeto tiene una participacion efectiva en el conocimiento; asi, el
autor podria catalogarse como realista, pues sin objeto el sujeto no conoce
nada. En la interaccién sujeto-objeto se lleva a cabo la accién cognoscitiva.
El autor, aunque no lo declara abiertamente, ha hecho suya aquella idea
platonica que dice: “conocer es actuar”; lo que le permite transitar como-
damente de la epistemologia a la ética. La accién cognoscitiva es el puente
a través del cual el sujeto y el objeto se integran y se encuentran por el acto
del sujeto. Lo que significa que la epistemologia integral pretende explicar
el conocimiento en la interaccién sujeto-objeto mediante el acto del conocer.
En este contexto, la ética tendra como proposito explicar el fendmeno factico
de la interaccién de los actos.

Ahora bien, asi como este modelo pretende dar una explicacion acerca
de la estructura del conocimiento en tanto interacciéon y relaciéon (hom-
bre-mundo), también se va a proponer una explicacién acerca del campo
ético, toda vez que para el autor de la epistemologia integral tales relaciones
se encuentran hilvanadas en un orden secuencial, descubriendo que como
un gran océano en el horizonte ético acontecen un sinnimero de integracio-
nes facticas. En el claro de este océano ético se dan las condiciones propicias
para que los “campos se entrecrucen en variada integracion de la pluralidad

de campos... que se dan en la humanidad; al que bien podemos llamar



...APROXIMACION AL TESTAMENTO FILOSOFICO DE GERARDO RODRIGUEZ CASAS

universo ético” (Rodriguez, 1997: 218). En este horizonte donde acontece
la interacciéon mutua de las acciones se pone en marcha un juego infinito de
influencias reciprocas. Cada acciéon del hombre ejerce presion sobre otra y
esta a su vez, sobre otra, y a la inversa: en el campo ético, cada accion se
encuentra referida reciprocamente a otra: “La persona es un ser dinamico
social” (Rodriguez, 1999: 226) que no puede ser sino en la comunidad. Su
condicién natural de ser social le impone irrestrictamente la necesidad de
estar relacionado en todo momento con su semejante en un universo epis-
témico y ético.

Indudablemente un aspecto sustancial del ser ético es la libertad que,
de acuerdo con Rodriguez Casas, se pone en marcha y se actualiza en cada
acto. Esta libertad se ejerce como la donacién del ser de uno al otro (1999:
218); la libertad de accién (libertad de expresion) consistiria en el hecho de
ofrecer el ser a los otros, y a la vez, asimilando la respuesta, léase acto del
otro cobijandola en el ser propio. El ejercicio ético nos dibuja una imagen de
ida y de vuelta configurando el modo social del entrelazamiento o relacion
entre los seres humanos.

El hombre, dird Rodriguez Casas, es “ser de relacién™: “se transforma
mediante sus actos, pensar también es actuar” (Nicol, 1978: 11). La trascen-
dencia de cada ser humano se logra en el concierto dinamico de la relacion:
primero, de cada uno con el mundo y, posteriormente, aunque de manera
simultanea, en la relacién entre el sujeto con la comunidad, incluso con el
ser que trasciende las posibilidades mismas de la naturaleza humana, o sea,
la divinidad. El hombre se relaciona con el otro, con la naturaleza y con los
dioses, con cada uno de sus actos determina su posicion y su singularidad
en el mundo.

Para la epistemologia integral el punto de encuentro intersubjetivo
en la relacion, cualquiera que esta sea, se halla ubicado en la conciencia
(Rodriguez, 1999: 219). Esta es el punto de unién entre el yo y lo otro; solo

en la conciencia reposa mi ser en cuanto tiempo como sintesis del pasado,
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presente y futuro, sintesis del camino que va de la pasion a la razon, volun-
tad y realizacion integral del ser humano. Esa ponderacion en la conciencia
obedece al énfasis puesto en la capacidad gnoseolégica del hombre. El es un
ser que se encuentra en pleno despliegue en el mundo distinguiéndose, ante
todo, por su ritmo y nivel de crecimiento epistemologico. De cierta manera,
actuar también consiste en poner en marcha alguna fortaleza epistémica que
distingue al humano respecto del resto del ser.

Por otra parte, la posibilidad para poder llevar a efecto un modelo inte-
gral tanto en el horizonte epistemoldgico como en el universo ético, tal como
lo sustenta el autor en cuestiéon, descansa en la posibilidad de una relacion
factica singularisima: la wntegracion de las facultades y del equilibrio de los
distintos niveles epistémicos en el hombre, ademas de la integracion de la
persona en lo abierto con la comunidad. En torno a esto, Rodriguez Casas
afirma: “El fundamento de este principio es el ser real en la totalidad que
es abarcable por la integridad cognoscitiva del hombre” (2001b: 36). Los
niveles epistémicos a los que se refiere el autor son seis: organico-mitica;
estético-romantica; empirico-utilitarista; racionalista; voluntarista; fenome-
nolégico-existencial (2001b: 39). El autor piensa que en estas seis variantes
y niveles epistémicos se encuentra expresado todo el decurso del espiritu.
Ahora bien, una vez que se han enumerado las epistemes, el autor se pro-
pone la factura de un juicio sintético intentando unificar a todas estas en un
séptimo nivel; el cual tendria como propésito integrar todo el ser del hombre
y, al mismo tiempo, conectarlo con lo ajeno y con el otro ser humano. El
aporte del autor se traza justo en el paso de la conciencia fragmentada a la

conciencia integral:

La conciencia integral es aquella que une en una estructura integrada
en sus funciones los diversos niveles potenciales, dando a cada uno
sus funciones propias, sin exclusivismo y preponderancias reductoras,
en la busqueda de un equilibrio y armonia integral, que propicie la
realizacion del hombre (2001b: 25).
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La posibilidad de una ética y antropologia integral depende del equilibrio e
integracion de las distintas facultades potenciables en el ser humano, pues de
este equilibro se deriva una adecuada relacién con el mundo; esta integra-
ci6n darfa de si una aceptable interaccion de corte ético entre los humanos,
toda vez que se trate de una sociabilizacién entre sujetos “integros”. Podria
decirse que la posibilidad ontolégica de un hombre con estas caracteristicas
descansa en la “integracion” potencial de los niveles epistémicos menciona-
dos que decantaria hacia el ser y hacia la comunidad. Sin embargo, hay que
reconocer que no todo hombre por ser tal es de suyo integro, “el ser integro”
es un proyecto, es una faena permanente que precisa el esfuerzo. Este es el
ideal antropologico que se esboza a partir del autor. Se diria que esta posibi-
lidad es latente y factible en cuanto que el hombre es ya una apertura al ser y
al tiempo. Se afana en cada momento por abrirse en el tiempo en pos de mas
ser. No obstante, tiene que reconocerse que el hombre desarrolla semejante
empeiio de su ser solo a través del contraste, o sea, mediante la interrelacion
con lo ajeno y con sus semejantes.

Por dltimo, digamos que el hombre al acaecer en la existencia trae en
ciernes sus posibilidades y capacidades, estas no se recrean de un modo
natural, sino cultural; por ello tiene que empenarse en construir permanen-
temente su ser; y el ideal que se desprende de nuestro autor es que el hombre
pueda desarrollar sus capacidades de un modo complejo e integral, tomando
siempre en cuenta lo ajeno y su semejante en una relaciéon dialégica. No obs-
tante, esta relacion es el elemento que se esboza, pero que no se encuentra
cabalmente desarrollada en esta propuesta epistemolégica. Consideramos
que esta relacion puede conceptuarse como el octavo nivel que la epistemo-
logia integral sugiere e, incluso, espera para darle sentido a la integracion
completa del hombre en un universo propiamente ético. Reiteramos que el
despliegue tematico de este octavo nivel (la relacion dialégica), la epistemo-
logia integral no lo excluye, apenas lo sugiere; esto puede entenderse a partir

de lo abrupto del deceso del autor y a la falta de tiempo para la maduracion
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de la propuesta vertida. En este sentido, y siendo honestos, la relacion dial6-
gica, aun cuando se esboza en la epistemologia integral, también continia
siendo una asignatura pendiente. Es una demanda tematica que la teoria

de la epistemologia integral en su momento se encargara de complementar.
b) La relacion dialogica en la perspectiva de Martin Buber

El pensamiento de Martin Buber podria tipificarse como una filosofia del
encuentro, mas que un pensamiento de la relaciéon. El hombre se sitta en el
centro del ser cuya develaciéon depende de su encuentro con su semejante;
cada hombre llega a saber de si mismo solo a través del otro. Buber encuen-
tra en Feuerbach el primer antecedente filoséfico que concibe al hombre
como un ser que se construye en la relacién con los otros hombres: “[él] no
alude con el hombre... al hombre como individuo; alude al hombre con el
hombre, al enlace de yo y ta” (1992: 58).

Sin embargo, cabe aclarar que el hombre se encuentra en interrelaciéon
también con el mundo y con lo divino. Son tres los extremos relacionados
con los que puede comerciar cada persona (y de hecho interactia, en mayor
o menor medida con estos): el otro, lo ajeno y la divinidad.

Hay que reconocer que para el autor ortundo de Viena, el ser humano
posee una preeminencia ontolégica, pues depende exclusivamente de la
manera de interactuar con su semejante y con lo otro, en cémo habra de
devenir cualitativamente su mundo, toda vez que este no es una donacién
de la naturaleza, sino una construccién estrictamente humana. El tipo de
mundo en el que ha habitado cada generacién ha obedecido al tipo de
relaciones que histéricamente el hombre es capaz de establecer con sus
semejantes y con las cosas.

En Buber se rinden cuentas acerca de las tres relaciones posibles en las
que se desenvuelve el hombre, es decir, el ser humano puede transitar en

la vida en medio de tres imagenes de relacion. El hombre puede relacionarse
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consigo mismo solo porque presupone la relaciéon con la comunidad. Solo
en la comunidad puede haber intersubjetividad vy, aquella a su vez, es posi-
ble por la relaciéon. La relacion intersubjetiva hace posible la comunidad, y
en esta la persona puede darse el lujo hasta de aislarse, de repensarse en su
morada privada, pero la soledad en términos buberianos no existe, no hay
abandono de mi relacién con lo que me circunda; el aislamiento no anula al
yo. El autor vienés dice: “[el hombre] es interlocutor del otro, solo porque lo
considera como su igual” (1990: 111). El hombre tiene siempre frente a si a
su semejante; sin embargo, no siempre se ha sabido conducir frente a ¢l de
la manera mas conveniente y humana posible.

Para entender esto es necesario confeccionar nuestra tematizacion,
podria decirse que el orden de la exposicion tematica de Buber acerca del
fenébmeno de la relacion va primero del yo al t, luego del yo a la naturaleza
y, finalmente, del yo al Tt eterno. Esto lo refiere en lo que el autor denomina
palabras primordiales: yo-ello, yo-td, yo-Tt eterno.

Comencemos primeramente con la relacion yo-ello, o sea, yo-natura-
leza. Buber deja entrever que existe una vinculacién directa entre la actitud
del hacer respecto al conocer. Conocer es hacer, el hacer es actuar y el actuar
es crear (1990: 13). Crearse a si mismo mediante el concurso de lo ajeno es
una tarea incesante en la cual concursan todos los seres humanos. Lo ajeno
se entiende como lo otro, lo que no es como yo.

Buber piensa que entre el hombre y la cosa (lo ajeno) debe existir un
vinculo que permita dignificar al hombre en la cosa misma, es decir, la cosa
no debe ser pensada como una empicada hacia la deshumanizacion. Esta (el
ello) debe tratarse como objeto de ansia de saber y conocer pura y filialmente
y no como medio ni objeto de dominio, ya que en este afan no solo se pierde
la cosa, también el ser digno del hombre. Cuando se concibe a la cosa como
objeto de dominio, ambos, sujeto y objeto, son trasplantados al reino de la
utilidad ocasionando una suerte de cosificacion del sujeto: el ser del objeto

cognoscible se repliega bajo la cubierta del valor de uso del ente.
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De ahi, afirmamos junto con Buber que existe una vinculacién directa
entre la actitud que toma el hombre respecto a su entorno, debe dignificarse
también a través de las cosas aprendiendo a respetar y a darles su justo sitio
mas alla del mundo de la mera utilidad. El texto biblico refiere que desde su
creacion al hombre se le asign6 una funcion preeminente respecto del resto
de las criaturas, a saber, debia cuidar del huerto “poniendo nombre a toda
bestia y ave de los cielos y a todo ganado del campo” (Gen. 2:20). Esto es, la
funcién del hombre no consiste en saquear los recursos de la naturaleza ni
ver a lo ajeno como objeto de una contienda dando nombre a las cosas, el
hombre ocupa su lugar preeminente en medio del ser. Dar nombre es cuidar
e lluminar el ente, esta debia ser la funcién y el rol del hombre en el cosmos.
Hay que reconocer que Buber deja abierta una ventana en nuestro tiempo
hacia la dignificacién del hombre, ya que por medio de nuestra actitud hacia
el ser, este (el hombre) puede “salvarse” o bien “hundirse”.

Queremos subrayar que pocas veces el pensamiento filosofico ha
apostado por la “salvacion” del hombre mediante el cuidado de la natura-
leza. De la relacion con las cosas surge nuestra relacion con el otro, y vice-
versa, de nuestra relacion con el otro emana nuestro modo de relacionarnos
con las cosas. Sin embargo, es la relacién que cada cual establece con el otro
lo que en definitiva determina el tipo de mundo para cada generacion. El
hombre puede ser considerado o bien como un ti o como un ello; es decir,
puede ser tenido como otro yo o un simple medio para fines que sobrepasan
ala misma persona: “solo cuando el yo se dirige al otro ser como tu es posible
la comprension” (Ure, 2001: 16), el didlogo puede entablarse solo entre seres
reciprocamente envolventes, o sea, entre los seres con sentido.

En suma, la relacion que estructura el analisis tematico de Buber es
justamente en la que viene anunciada la palabra primordial “yo-tt”. Esta
constituye propiamente la relacion intersubjetiva, y representa el foco prin-

cipal de atencion. “Buber establece el principio ‘dialégico’ —la presencia
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sustancial del préjimo— como unica posibilidad humana de acceso al Ser”
(Imaz, 1992: 8).

En torno a la palabra primordial “yo-ti”, Buber se remite hasta el
sustrato mas profundo y primero desde donde se puede explicar ontologica-
mente el ser del hombre. Buber dira incluso que el hombre no necesita poten-
cialmente al otro, precisamente porque ya lo trae integrado en su propio ser.
La integraciéon no es potencial sino una condicién de ser: “entre el yo y el ta
no hay intermediarios, la relacion es directa” (1990: 13). Esta afirmacion es
radical y sin concesiones, el hombre se encuentra interrelacionado con los
demas; esta idea no es una razon antropologica sino ontologica: “Para Buber,
nada —ningun posible enfoque, ni relato, ni conocimiento— puede sustituir la
confrontacién directa e inmediata con el otro” (Seltzer, 1995: 10).

De lo anterior deriva la idea de la libertad como posibilidad de accion
en un horizonte abierto al tiempo. Elegir significa ser elegido porque al elegir
uno se elige, y, al mismo tiempo, se elige al otro toda vez que me encuentro
constituido por los demas. Existe una relacion indestructible entre el hacer y
el ser del hombre, es decir, entre el destino (necesidad) y la libertad. El autor
judio-vienés hace suya la frase heracliteana que dice: “el ethos es el destino
del hombre” (2008: 119), el destino del hombre consiste en ir buscando un
sitio para si en el cosmos. El destino del hombre radica en ejercer modal-
mente su libertad en medio del concierto de los otros y lo otro. Desde luego,
este ejercicio de la libertad precisa un cuidado, una atenta mirada respon-
sable, pues no debe olvidarse que esta conectado con los otros, de tal suerte
que cada acto se encuentra éticamente enderezado hacia mi semejante.
Lo que le hago al otro, en cierta manera, me lo hago a mi mismo, aunque
vaya dirigido hacia el otro. Cada quien debe ser responsable de su libertad,
pues tnicamente mediante este cuidado se encauza el 6ptimo desarrollo del
ser de cada uno.

Pero exclusivamente la comunidad puede ser real si se asienta en las

relaciones efectivas entre sus miembros. Para producir efectivamente una
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polis no es suficiente la hermandad ontolégica entre los hombres, hace falta
la promocion de las relaciones y el cuidado de los actos. Buber diria que cada
uno puede desplegar su ser en virtud del modo como se encuentre volcado
sobre la comunidad. Cada persona esta llamada a desplegar su ser, y el claro
para este despliegue se finca sobre lo abierto de la comunidad. Para que un
hombre transite cualitativamente desde el “individuo” hacia la “persona”
se precisa de un empefio y trabajo respecto a los otros. Un individuo es
aquel que se cierra a las posibilidades y se niega al didlogo, mientras que
una persona es aquella que se ha abierto y se ha entregado facticamente al
otro. Las dos fuentes a través de las cuales el hombre puede ensanchar méas
sus horizontes existenciales, de acuerdo con el autor vienés, son el amor y la
palabra. De ahi que toda vida verdadera y plena deba entenderse como un
encuentro. La existencia de principio a fin es una relacion, pero el objeto de
esta relacion es el hombre. La relacion es por y para el hombre. El es un fin
en si mismo.

Por otra parte, la emergencia de lo trascendente en el mundo deviene
directamente de la naturaleza humana, pues esta volcada hacia el porvenir.
La razon se satisface solo en la idea de lo absoluto, o sea, en un Tu-eterno. El
autor agrega que ciertamente el hombre puede vivir en la inmanencia, pero
quien vive exclusivamente para la inmanencia no es cabalmente hombre;
el hombre esta abierto, y como muestra de esta posibilidad est4 lo abierto
del Tu-eterno que no se satisface en lo inmediato de la representacion o la
cosificacion del hombre o la naturaleza (Buber, 1990: 30).

Podria decirse que el autor, en esta relaciéon culmen entre el yo y el
Th-eterno, transita muy sutilmente de la filosofia a la teologia, y en esto se
asemeja tanto a Bonhofler, de quien indudablemente ha asimilado ideas
como la de un Dios en la inmanencia, pero trascendente, o bien la de que a

Dios se le halla en el amor al préjimo y en la espera paciente en el mundo.
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Lo innovador de Buber es la idea del hombre como la voz y boca de
la revelacion (1990: 90). Para el autor, el hombre puede comulgar con Dios
solo a través de la palabra primordial “yo-td”. El amor y el respeto que el
otro es capaz de generar en mi ser, constituye la llave hacia el Tt-eterno.
El absoluto se accede solo a través del ta. Este es un planteamiento que no
tenia plenamente revelado el Antiguo Testamento, tuvo que venir a revelarlo
el Mesias a los hombres.
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BREVE juiCIO, O PARA NO CONCLUIR

Finalmente, podria decirse que en ambas posturas, tanto la epistemologia
integral asi como la filosofia de Martin Buber, explican de alguna u otra
manera la dimensiéon dialégica de la relacion, cuando no como condicién
si como producto obligado de la accién. En ambas posturas el sujeto es un
ente activo, creador y recreador de su ser mediante la accién. El universo
ético en ambas posturas esta tejido por una compleja red de donaciones y
asimilaciones, donde el dar es recibir; y recibir, de cierta forma, es dar; dar
es darse al otro; crecer es crecer con el otro.

En ambas propuestas se hace referencia al ser, pero con la plena y tacita
intencion de no facturar una metafisica u ontologia. Buber llama Ser a lo
Absoluto (1995: 50); este es lo excelsamente trascendente, el misterio que
atrae y que en su llamado aparece al encuentro del ser finito, transforman-
dose en un cohabitante con el hombre alterno en su camino a la filosofia y a
la razéon mas alla de la representacion. Solo por fe el Ser Absoluto descorre
el velo de su trono para venir a morar entre mortales, a hacer efectiva la
esperanza en el mas sublime de los sentimientos, vistiendo el ambiente de
afan y altruismo en todos los relieves. EI Absoluto viene al encuentro de los
mortales justo cuando aprenden a amarse entre si, este ser trascendente
puede atender al llamado o a la plegaria de los mortales, y puede también

dirigir la atencién y la palabra a ellos, pues “los ojos de Dios estan sobre los
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justos. Y atentos sus oidos al clamor de ellos” (Sal. 34:15). El Absoluto en
Buber es, desde luego, un ser dotado de juicio y voluntad, es el Tu-eterno;
en una palabra, es Dios, el creador de los cielos y la tierra: “Lo decisivo es
que yo establezca una relacion con lo divino en cuanto ser situado frente a
mi” (Buber, 1995: 50) y consumar la religacion entre lo divino y el mortal en
la existencia desde el claro del mundo. La espiritualidad aqui llega a ser una
totalidad personal. El didlogo con el Verbo eterno se hace efectivo, aunque
el equilibrio parece desestabilizarse.

El precio a pagar por el didlogo entre el yo y el Tu-eterno es el justo
reconocimiento del otro (mi semejante) como rostro vivo de la misma divini-
dad: hay que aprender a mirar a Dios en los otros, sin necesidad de entrar en
una suerte de ¢pojé, tal como lo acometié en su momento Kierkegaard.® Dios
habla de diferentes maneras a los hombres, para su escucha se precisa de un
estado de despierto y de una disposicion filial hacia el semejante. El camino
de Dios esta dispuesto solo a través de mi semejante. El de la fe constituye
solo una via de comuniéon con lo sagrado, no es el inico; no obstante, ahi
puede verse que tal llamado es emitido por parte del Dios verdadero y no
por una transfiguraciéon angelical: “;Es realmente el Absoluto el que a ti se
dirige o s6lo uno de sus imitadores?” (Buber, 1995: 153). Para Buber, Dios

no es una idea, no es una hipétesis, tampoco es un problema, es el ser quien

% En el siglo x1x, en abierto desafio contra Hegel, Kierkegaard cuestiona u objeta que la razon es el
medio para el acceso y comunion con el Absoluto, para ello recupera el testimonio de los patriarcas
de la Biblia, tales como Abraham, Isaac y Jacob, quienes aprendieron a depender de la promesa
de Dios a través de la fe. El autor danés asevera que la via por excelencia para la comunién con
el Absoluto es la fe y no la razoén; reavivando y sugiriendo con esto un eminente solipsismo bajo
otra nueva modalidad, a saber, la soledad del mortal frente al Absoluto. Dice Kierkegaard que
la comunién que un mortal pueda tener para con Dios es solo mediante la fe (completamente a
solas), sin la posibilidad del concurso de un tercer agente que seria el projimo. No obstante, Buber,
curiosamente, sin renunciar a su judaismo, y por contraste de Kierkegaard, va a retomar el mandato
de Cristo, vertido en el Nuevo Testamento, cuando dice: “De cierto os digo que en cuanto lo hicisteis
a uno de estos mis hermanos mas pequeiios, a mi lo hicisteis” (Mt. 25:40); para Buber esto significa
que el camino por antonomasia hacia el Absoluto es el amor a nuestros semejantes. El autor judio,
lejos de rehuir al contacto con los otros mortales, asevera que esa es justamente la ruta hacia Dios.
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existe de suyo en si y por si. Complementando a Spinoza, Buber va a decir
que Dios, ademas de racional y extenso, también es una voluntad soberana.
Sin duda, el Absoluto es el limite de las relaciones, el cual puede llevar a
moldear una nueva conciencia para el hombre contemporaneo.

Por otro lado, consideramos que el horizonte por el que se puede esbozar
la actualidad de una propuesta como la de Rodriguez Casas puede apre-
ciarse justamente cuando la epistemologia integral aborda el asunto del
saber, pues lo hace con miras hacia la busqueda de fundamento; es decir,
busca un suelo firme que le permita extender aseguradamente la estructura
del edificio epistemolégico en construcciéon. No obstante, la modalidad del
ser en el cual encuentra asidero es ciertamente el ser, pero no el transubjetivo
sino el ser del hombre, Rodriguez Casas dice: “el fundamento de este princi-
pio es el ser real en la totalidad que es abarcable por la integridad cognosci-
tiva... ahora bien, como el ser mas presente y con mayor totalidad entitativa
es el hombre mismo, el conocimiento... se dirige al ser humano” (1999:15).

El ser del hombre cumple con el papel de fundamento de este decir; sin
embargo, esto lanza una indicacion hacia las posibilidades de investigacion
justo a partir de la epistemologia integral. Se trata de una epistemologia
que gira en torno al ser del hombre; es una epistemologia antropologica que
estudia no cualquier fase o aspecto de €l sino primordialmente el aspecto
estructural del proceso y la jerarquizacion de los estratos cognitivos: “lo
importante de esto es que en cada ser humano quiéralo o no, existe una
estructura con un nucleo epistémico fundamental. Nuestra hipotesis sus-
tenta que hay una serie de nucleos epistémicos fundamentales que permiten
explicar las diversas actitudes del ser humano” (Rodriguez, 1999: 27). La
mvestigacion, entonces, asumiria como proposito la ordenaciéon y a su vez
la integracion de las distintas estructuras epistémicas, con la intencion de
forjar una sintesis engarzadora de todas ellas mediante la proposicién de un
séptimo nivel epistémico mediante el cual se integrarian o engarzarian todos

los demas peldaiios epistémicos del ser del hombre.
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Segtn Rodriguez Casas, el ser humano es por excelencia un ser auto-
comprehensivo que tiene la capacidad de autoanalisis y proyeccion de su
ser existencial. De ahi, la razén por la que el ser humano se hace proyecto;
también por medio de esta capacidad puede estar presente frente a si en una
autognosis. El conocer es un proceso que requiere el contraste entre el ser y
el hombre. Es decir, hay una intercomunicacion con lo que nos sale al paso,
sobre el cual se puede dar razén de una manera dialégica. La razén solo
puede pensar y hablar de aquello que se le presenta. Cuando el ser desapa-
rece del horizonte de la razon, entonces lo que le queda es la introspeccion,
el autoandlisis, la “autocomprehension”, llamese a esta idealista, critica,
romantica o fenomenolégica.

En este punto puede apreciarse una limitaciéon de la propuesta del
Dr. Rodriguez Casas, pues la epistemologia integral, en este sentido, parece
ser la version moderna del idealismo introspectivo que a fuerza de los tiem-
pos quiere abrazar el espiritu holista, pero a nivel y desde la particula clave
del sujeto. Es decir, en esta propuesta se esboza tan solo la esperanza hacia
el afuera del sujeto, no obstante, no se vierten los argumentos antropolégicos
ni ontologicos de semejante propension, sino tan solo una promesa que no
logra materializarse a cabalidad.

La posibilidad del conocimiento, de acuerdo con la epistemologia
integral, se finca en la de la unidad integradora tanto de las potencias cog-
noscitivas como de las estructuras epistémicas en el sujeto, es decir, la auto-
integracion de si mismo en el ser propio del sujeto. En torno a esto el autor
afirma: “La evoluciéon del hombre a través de la historia implica el progreso
de la integracién de su ser a través de una mayor autocomprehension de si
con un conocimiento mas completo de su esencia” (Rodriguez, 1999: 243).
Lo que salva a la epistemologia integral de caer en el suefio romantico del
idealismo clasico es el énfasis puesto en la dinamicidad y flexibilidad de la
psique humana, o sea, en el reconocimiento de la esencial diversidad y sin-

gularidad de los dispositivos atencionales en cada sujeto, aun cuando todos,
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de alguna u otra manera, presenten en mayor o menor medida las diferentes
matrices epistémicas.

Sin embargo, en la epistemologia integral el porvenir del conocimiento
dependeria de un movimiento que apunta a la subjetividad y esta a su vez
a reaccionar al entorno circundante. Lo exterior no cancelaria su relacion
con lo interior, pero al igual que en Kant o Descartes la haria depender. Con
esto estamos enfatizando que la propuesta de Rodriguez Casas es, como
toda afirmacion filoséfica, humana, teéricamente asequible y optimista en
su acepcion practica. Aqui solo haria falta remarcar que esta subjetividad
que esboza el autor mexiquense no esta tefiida de una razén todopoderosa u
homogénea, sino con los tintes de la relatividad. No obstante, este contraste
nos deja todavia una tarea por pensar, a saber: ;de qué manera puede enten-
derse una fundamentacién en una razon que se ha volcado sobre si misma
y que al mismo tiempo se ha reconocido como relativa? Esto es algo que se
antoja interesante para la investigaciéon del porvenir.

Insistimos que a los siete niveles que refiere la epistemologia integral
podria agregéarsele un octavo, que es el que podria dar salida, y sentido
pleno, al solipsismo en el cual ha incurrido. Este octavo nivel seria justo la
relacion dialogica. La posibilidad suena viable toda vez que Rodriguez Casas
no se encuentra ya instalado en la razén omnisciente u omniabarcadora de
la ilustracion, sino por el contrario, reconoce la relatividad y provisionalidad
del conocimiento. Esto significa que la epistemologia integral nos habla ya de
una razén que precisa de los otros puntos de vista para afianzar su postura.
Pensamos que por esta via suena asequible, y hasta indispensable, avanzar
hacia esta octava estructura de la relacién dialégica. Pues, solo mediante el
concurso del otro es como puedo, yo singular, salir de mi asombro. Esta posi-
bilidad tendria sustento en un horizonte antropolégico y epistemologico. La
relacién dialégica ademas de proporcionar sentido al ser integral del hom-
bre, también avanzaria por un horizonte ético hacia el estrechamiento de los

lazos entre los mortales en el claro de una comunidad politica y epistémica.
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SEGUNDA PARTE

Skepsis: evocacion de josé Blanco Regueira






PRESENTACION

1 escepticismo filosofico o skepsis es la actitud critica que cuestiona

sistematicamente la idea de que el conocimiento y certidumbre ab-

solutos son posibles. La skepsis sostiene la suspension de todo juicio
definitivo frente a la formulacion de absolutos y usa, imprescindiblemente de
la epoché, un instrumento altamente racional: “suspensién del juicio” ante
cualquier doctrina o teoria dada inapreciable para el analisis de formas de
pensamiento ajenas al nuestro, pues implica separarse de la propia subjeti-
vidad para entrar en subjetividades ajenas y observar sus légicas internas.

La actitud de José Blanco Regueira fue siempre mirar “desde dentro”
las formas de pensamiento a lo largo de la historia de la filosofia poniendo
en evidencia sus puntos débiles para pensar de nuevo la realidad.

El pensamiento del doctor Blanco Regueira es un claro testimonio del
estado del pensamiento en Occidente en el siglo xx. Blanco dice lo que otros
pensadores ocultan; lleva cada tema de la filosofia hasta sus ultimas conse-
cuencias y hace una contraposiciéon de dos modos posibles de relacién con
lo real: uno violento, forjador y esclavo de ficciones vy, otro, que implica la
suspension del juicio y la puesta en cuestion de los absolutos que ha postu-
lado la humanidad, la cual permite el acceso al fondo del ser, que es, desde

su perspectiva y al mismo tiempo, ser y nada.
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José Blanco Regueira nacié el 12 de diciembre de 1947 en La Coruiia,
Espaifia. Doctor en Filosofia por la Sorbona de Paris, desde mediados de
los afios 70 hasta su muerte ocurrida el 14 de febrero de 2004, desarrolld
una importante labor como profesor de tiempo completo en la Facultad de
Humanidades de la Universidad Auténoma del Estado de México.

Blanco fue mi profesor de filosofia contemporanea y asesor de tesis en
la licenciatura. Joven y con apariencia de alguien cansado, fue un ser ltucido,
desengafado y marginal. Se le podia ver caminando por la explanada de la
Facultad de Humanidades con el cuerpo ligeramente encorvado a causa de
una dolencia crénica del nervio ciatico; o saliendo de la Direcciéon con un
andar pausado rumbo a la cafeteria para después dirigirse a su clase, inva-
riablemente, con un libro bajo el brazo, un café en la mano derecha y un
cigarrillo sin filtro encendido en la izquierda. Blanco era un ser solitario, un
poco por gusto y otro por destino; habitualmente se le encontraba leyendo
en su cubiculo o en la cafeteria, mordiéndose una ufia y fumando. Hay quien
dice que el Dr. Blanco Regueira era “mesurado”. Yo creo que no precisa-
mente, si lo parecia era porque simplemente no habia en la inmediatez de
su contexto general algo que pudiera interesarle lo suficiente, ademas de la
filosofia. Blanco no gustaba de perder el tiempo, carecia de adornos porque
odiaba la afectacion, y tampoco es que fuera sensato, solo no intervenia en
nada que no fuera de su competencia. Blanco detestaba la estupidez.

Una anécdota curiosa fue que afios después de mi egreso de la carrera
regres¢ a la Facultad con la intencion de saludarlo. Lo encontré en el segundo
piso de lo que ahora es el edificio B, en el aula que esté frente a la escalera.
Estaba fumando en el quicio de la puerta y se noté6 muy apenado al verme.
Estaban poniendo una alfombra afelpada color naranja en el piso de esa
aula que habian habilitado como oficina. Me dijo bajito, sonriendo, como
quien ofrece una disculpa: “me nombraron ‘Coordinador de Posgrado’:

voy a renunciar”’. A la semana siguiente ya se le encontraba otra vez en un
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cubiculo diminuto de dos por un metro cuadrado, con piso de cemento en
la planta baja del mismo edificio.

Asi era el Dr. Blanco. No transigia con la institucionalidad. Estaba
mas alld de los calificativos. No es que fuera “modesto”, como alguien
comentara alguna vez, solo era que no encajaba en este mundo falaz. Estaba
mas alla del bien y del mal. Con sus amigos era divertido, alegre, conversa-
dor, sarcastico, gustaba de fumar, bromear, comer, mirar durante horas el
volcan a través de uno de los dos ventanales de su sala, el mas proximo al
comedor y pensar sentado sobre un bail de madera mientras escuchaba a
Pink Floyd o a Camarén de la Isla.

El maestro sabia muy bien que la filosofia y la vida no discurrian por
caminos opuestos: para él, paraddjicamente, el pensar era la forma mas
digna de existir.

Recuerdo vivamente el segundo dia de clases del primer semestre de la
Licenciatura en Filosofia, en 1983, nos habia gustado mucho la clase de
Metafisica del Dr. Gerardo Armando Rodriguez Casas el dia anterior y espe-
rabamos su clase con expectacion. Pero ese dia, en lugar del Mtro. Gerardo,
atraveso la puerta del salon de clase el Dr. Blanco Regueira parsimonioso,
invariable, con un cigarro encendido y un café en la mano. En ese momento
la atmosfera en el pequefio salon de dos cincuenta por cuatro metros cuadra-
dos cambid, y mi animo y el de mis seis compafieros no fue mas el mismo.

Miré con curiosidad el rostro del nuevo maestro, sus ademanes; el pelo
castafio claro y rizado, estilo afro; el vaso de unicel con café y el cigarro entre
las manos; me sorprendieron sus cejas, eran extrafias en el conjunto de la
cara, semicirculos perfectos, tanto que parecian dibujadas sobre esos ojos
verdes con protuberantes, largas y rizadas pestafias; ojos de hondas miradas
a través de la ventana que cambiaban de tono segtn la profundidad del pen-
samiento; la nariz recta, larga y muy pegada a la cara; los labios delgados y
los dientes amarillentos por el efecto de la nicotina, grandes y ligeramente

separados que se asomaban siempre que hablaba. En clase, el Dr. Blanco casi
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nunca sonreia, y de no ser movido alguna vez por el absurdo o el sarcasmo,
no hubiéramos conocido su risa.

Nunca perderé de la memoria esa primera experiencia al escucharlo
hablar sobre la ontologia aristotélica y encontrar la consonancia de ese
pensamiento, de ese poder inédito, radical, de articulacion de ideas, de ela-
boracién de simbolos e imagenes. Fue muy importante iniciar el camino de
conocimiento necesario para vivir con mayor coherencia al margen de la
doble moral, la impostura y la hipocresia del mundo que, hasta ese dia, me
habian desconcertado tanto.

Ese mismo aflo, al concluir el primer semestre de la carrera, José, Juan
José, Luis Enrique, Esati y yo estabamos tan sorprendidos de nuestra buena
suerte al tenerlo como maestro, tan contentos y agradecidos con lo apren-
dido, que nos propusimos invitar al Dr. Blanco a una reuniéon fuera de la
escuela, en un café en el centro de Toluca para charlar. Blanco aceptd gen-
tilmente la invitaciéon y la reunién transcurrié (para todos nosotros que nos
mirabamos desconcertados sin saber qué decir o hacer, quiza todavia parte
del mundo, acostumbrados a la palabra cotidiana y facil) en un bochor-
noso silencio sepulcral por parte del maestro que fumaba un cigarro tras
otro, mientras tomaba su café con la mirada perdida como siempre en un
horizonte imaginario. Nos dimos cuenta de que, aunque habia sido nuestro
profesor un semestre, todavia no sabiamos qué pensaba y no atinabamos a
iniciar y a sostener una platica con éL.

Durante la carrera no perdi una sola de sus clases, ni dejé de asistir a sus
cursos o conferencias dentro y fuera de la Facultad. Mas adelante me honré
con su amistad. Con el Dr. Blanco, quien con frecuencia me reclamé el que
siempre le recordara su titulo académico ya que nunca pude tutearlo, los
que tuvimos la fortuna de ser sus alumnos, aprendimos a distinguir el bien y
el mal en términos vitales; a encontrar la verdad en inmersiones de lucidez
aforistica; a repensar a los antiguos; a articular cuidadosamente conceptos

filosoficos; a entender que los sistemas de pensamiento van dando lugar a
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otros en calidad de constructos; a comprender que la ética es origen de toda
metafisica y esta, a su vez, de toda logica; y que en algunas de las versiones
del mundo, modernas y contemporaneas, hay un arreglo de inicio llamado
historia, con raices en la sustitucion del tiempo ciclico, sustitucion llevada a
cabo desde un resentimiento con la vida. También aprendimos que la gente
no tolera la lucidez y ser desengafiada; aprendimos a reconocer la intencio-
nalidad que brota de la impotencia y que invariablemente se disfraza de bon-
dad, rectitud e impecabilidad; a reconocer, a asumir, y hasta reir de la expe-
riencia del desgaste, (el envejecimiento); a condenar a otros al silencio, de ser
necesario; y a detectar la intencién que siempre carga un discurso-sistema.

En lo personal, nunca conoci a alguien tan extraordinariamente fuerte
y honesto en lo intelectual como para dar cuenta de manera tan precisa, solo
asequible a mentes abiertas y a ojos y oidos bien dispuestos, del como y del
porqué de toda la impostura vigente. Antes de escucharlo siempre sospeché
que el mundo no podia ser lo que nos presentaban, Blanco confirmaba esta
sospecha diciendo: “Ie dan un gato negro muerto, putrefacto, y te dicen que
es una liebre blanca, inmaculada y preciosa”.

Vivir las aventuras del pensamiento en las que en cada una de sus clases
hacia jugar a nuestra memoria, intuicion, sentidos e intelecto y nos transpor-
taba a tiempos, espacios y configuraciones conceptuales inéditas y diversas
fue una experiencia singular por la que me considero muy afortunada. Un
hombre breve y portentoso, algo que no le importaba, un ser excepcional,
aunque este calificativo no tuviera para él otro sentido que el de ser un mar-
ginal. En efecto, Blanco era excepcional, no por adscribirse a los criterios
de la “razén oficial”, mas bien por lo contrario. Profundamente generoso,
todos sus alumnos tomamos colores de ¢l. Blanco fue un profesor que inscri-
bié en la carne y en la sangre de sus alumnos la dificultad de ser humano,
nos ensefié a perder la esperanza y a recuperar y atesorar el valor vital del

momento presente y el poder fecundo de la muerte.
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Recurrentemente en clase José Blanco decia que en filosofia era impor-
tante aprender a pensar aquello que otros antes habian pensado en el con-
texto en el que lo habian pensado; pero que también era importante abordar
su estudio desde preguntas fundamentales propiamente filosoficas acerca
del sentido. Blanco solia repetir que en esta esfera las preguntas eran mas
importantes que las respuestas, y que plantearlas no era facil, que la aparente
inanidad de las respuestas paraddjicamente mantiene vivas las preguntas.

No redacté este texto como se hubiera podido redactar un articulo sobre
un distinguido académico, mas bien intenté describir, en la medida de lo
posible, cuanto experimenté estando en contacto con el Dr. Blanco Regueira
durante sus clases en la Licenciatura de Filosofia, de 1983 a 1989, y con el
fin de conservar memoria de su pensamiento y su franqueza; también, de
los autores abordados en clase por Blanco' con apego a las significativas
consonancias y disonancias de los mismos respecto a su propio pensamiento,
sobre todo, por la fuerza con las que fueron analizados.

José Blanco al pronunciar sus discursos no esperaba otra cosa que no
fuera mover para mejorar el intelecto y el espiritu de sus oyentes. Cada
vez que ¢l los dictaba, quienes le oimos experimentadbamos lo que queria
transmitir.

Los autores seleccionados reflejaban algunas de las influencias, afinidades
y fobias del espafiol; por ejemplo, Parménides nos permitio6 reflexionar con
Blanco acerca del caracter del poema, anterior a la categorizacioén aristotélica
que distingue a la poesia de la filosofia y; con ello, penetrar en el caracter
originario de la philos-sophia. Fl ocultamiento sistematico de la impecable
ética de Spinoza, allende la distincion de la res cogitans y la res extensa car-
tesiana, nos permiti6é cuestionar la naturaleza del cogito sum; sobre Sartre,
compartimos la critica del Dr. Blanco al francés por el uso abusivo y gratuito,

a inicios del siglo xx, de categorias de la metafisica tradicional ya superadas;

! Parménides, Nietzsche, Hegel, Descartes, Kant (dos cursos), Bergson, Heidegger, Sartre, Marx,
Spinoza, Leibniz, Cioran, y Foucault.
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el pensamiento de Heidegger, uno de los filésofos mas apreciados por el
maestro, por su pregunta acerca de aquello que da qué pensar y la propuesta
de la necesidad de retornar al origen; los diversos tépicos en torno al pensa-
miento de Nietzsche, con cuyo pensamiento, a mi modo de ver, tenia mayor
afinidad: el perspectivismo, la genealogia de la moral, los valores, el espiritu
de la pesadez, el eterno retorno, la muerte libre; una perspectiva no conven-
cional del pensamiento de Marx desde Feuerbach; y el abordaje de Kant y
los elementos del conocimiento, etc.

Algunos de los temas mas importantes en la obra del Dr. Blanco fueron
la critica a la metafisica y el acabamiento de la filosofia con Hegel; la
imposibilidad de la conciencia y la vacuidad, por lo tanto, de las nociones de
subjetividad y objetividad: la cultura, la historia, el lenguaje como forjador
de la cultura y el pensar heideggeriano, la experiencia y la diferencia.

A continuacion, tocaremos algunos de esos temas desde la perspectiva
de Blanco Regueira.

a) La realidad

A principios de los 90, José Blanco Regueira me comparti6 que queria
escribir un libro sobre la estupidez en todos sus sentidos, como necedad y
estupefaccion. Movido por la necesidad de hacer visible el estado de cosas
institucionalizado por lo que élllamaba la “razén oficial”, que la gran mayo-
ria asume y no cuestiona, escribi6 Estulticia y terror, libro publicado en 2002.

Blanco subsume a los imbéciles en la categoria de los necios que alimen-
tan el aparato que resulta de su asuncién acritica de la realidad, que conservan
esperanzas, que creen ser o tener una conciencia y que creen en el futuro.
Los necios creen en la ciencia, en la propiedad. Ante este panorama Blanco
se pregunta Jen qué medida el lenguaje es lo que permite que las cosas sean

y, entonces, lo que se sabe que existe es inicamente lenguaje?:
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[...] el mundo que ahora se nos va es precisamente el que nunca ha
venido, un mundo que sélo por fraude cobra el derecho de hacerse
afiorar por la conciencia. Fraude irrisorio de nuestros paraisos, almo-
hada empapada en sangre sobre la cual los necios hacemos reposar
nuestras cabezas, mundo mullido a horcajadas entre el Terror y la
Representacion, feble hipostasis de un vil acomodo. Lo que llamamos
nuestro mundo no es mas que el fruto de una voluntad acomodaticia

inseparable de los jadeos de una especie desahuciada (Blanco, 2003:
11).

El mundo en que se habla, donde se sefala, originalmente carece de cosas
nombradas: es un mundo cuyo sentido consiste solo en estar ahi. Influido
por la obra de Agustin Garcia Calvo, para José Blanco lo que se asume como
comun e, incluso, cientificamente como realidad es una especie de artilugio en lo
que se entiende por cosa real, algo que esta ahi en la medida en que puede
ser seflalado por el terror para asegurar su existencia de manera oficial.
La realidad aparece como la legitimacion de un compromiso falaz entre el
mundo desde el que se habla y el mundo del que se habla. La realidad misma
es no verdadera para la razéon: “La transformacion de cualquier devenir en
un hecho de lenguaje es la violencia institucionalizadora a la que recurre
la inteligencia para librarse del terror que inspiran los estados de estupidez
desnuda... £l lenguaje no es mds que el espejo del terror” (Blanco, 2002: 26).
Segun Blanco Regueira, la evidencia de la imposibilidad de configurar
la realidad de esta manera y darla por buena se percibe no solo en la vida coti-
diana, también es evidente el mismo esquema en el ambito cientifico, en la
esfera juridica, en la historiografia, en la filosofia. El arreglo debe ocultarse,

la mentira que consiste en ese arreglo fundamental ha de maquillarse:

[...] segun parece, propio es de toda civilizacion el verse imposibilitada
para pensarse a si misma. Al que no acepte esta tesis, habria que pre-
guntarle como se explica el hecho de que cualquier civilizacion se haya

visto precisada siempre, para facilitar su despliegue, de recurrir a una
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masa ingente de impensantes. En cualquier etapa de su desarrollo (en
sus comienzos, en su apogeo, o en su decadencia) las civilizaciones han
vivido a condicion de que la mayoria de los humanos que las sufren se

abstenga de cuestionar sus fundamentos (Blanco, 2003: 12).

La construccion de la realidad se renueva de continuo, de modo que la razéon
siempre trabaja en el descubrimiento de esas falsificaciones. El lenguaje es el
que constituye esta falsificacion a la que llamamos realidad porque dispone de
un amplio vocabulario que trata de definir estaticamente las cosas.

Y aunque el lenguaje de la ciencia es, desde siempre, distinto del coti-
diano, la ciencia ha rehuido siempre, en su lenguaje, a la referencia del

mundo en que habla:

[...] nadie podra negar que barbaros y civilizados, barbaros civilizados
y civilizados barbarizados, han comulgado siempre con ese comun
delirio que consiste en querer “transformar el mundo”. Hay en los
hombres una voluntad delirante que precede y atraviesa cualquier
construccion civilizadora. Seria precisamente la operacion de ese deli-

rio lo que convendria examinar (Blanco, 2003: 11).

Es inherente a la ciencia el intentar explicar a los demas el mundo; si bien,
esa pretension no se formula expresamente dentro del propio lenguaje cien-
tifico, si en el ambito social de la misma ciencia, pues se tiene la idea de que
los cientificos trabajan el mundo y saben qué es lo que ocurre en ¢él, como
cualquiera, pero mejor.

El constructo de la realidad obtenido asi es ilimitado, por lo que cualquier
lenguaje en la medida en que se perfecciona y es riguroso se vuelve incapaz
de explicarlo. Es necesario abrirlo mas. En el lenguaje juridico, sobre todo
en la formulaciéon de leyes u otras disposiciones normativas generales apli-

cables a cualquier individuo y para cualquier momento, queda disimulado
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tal constructo, y con ello se crea un espacio futuro en que las cosas suceden
recurrentemente de ese modo y deben obedecer siempre a los mismos impe-
rativos. Se consigue que el futuro quede configurado como realidad y, con
ello, se configura el tiempo como un espacio imprescindible a la fisica como
ambito en el que los procesos se producen y en el que se puedan formular
leyes sobre el desarrollo de tales procesos. El constructo llamado realidad es
funcional para un individuo en cuanto que se lo constituye como persona
real y juridica, virtual objeto de formulaciones relativamente objetivas de un
lenguaje que, si bien, no impone sus designios sobre ¢l, en lo inmediatamente
vivo, los refiere al mismo como ente abstracto, o sea, real.

Recordemos que la labor de la ciencia no es tan inocente como descubrir.

Su labor es la de constituir positivamente, en el sentido antes sefialado:

Lo “positivo” —hijo hipertrofiado de una metafora matematica— es
aquello a lo que se aferran nuestras manos temblorosas todos los dias,
como desesperado recurso ante la extenuacion. Todos sabemos bien
que, si no estuviéramos extenuados, a nadie le hubiese pasado por las
mientes pergefiar tal concepto. La “positividad” es el clavo siempre
ardiente al que echan mano —gracias a Dios, a los periddicos y a la
television— unas ufiitas negras, negativas, hijas como son de unos dedos
macilentos y ansiosos: manos sin alma de un mundo que se va (Blanco,

2003: 11).

El operar de la ciencia con los entes supuestamente objetivos se regula por
una ley juridica sobre individuos subordinados, por ejemplo, al Estado. Esa
operacion, en el caso de la fisica, tiene fundamento en el establecimiento de
un tiempo ideal (es decir, espacial), que se consigue por reduccion a formu-
laciones pretendidamente objetivas.

Del mismo modo, la historia nace como instrumento para la implan-
tacion de un tiempo lineal. Sus relaciones con el lenguaje juridico y con el
lenguaje cientifico, al que la historia en su progreso continuamente aspira,

son muy claras. Se instituye la cultura.
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b) La cultura

El concepto de cultura es de uso comin: nos remite a poner algo en cultivo.
En un sentido geérgico, perteneciente o relativo al campo, nos hace pensar
en la sumisién de una naturaleza a una serie de pautas.

Actualmente, se piensa que la “cultura” es la accion de los hombres cultos;
pero para Blanco Regueira no son los “hombres cultos” los que hacen la
cultura, sino al revés, el “hombre culto” es el resultado de un proceso que
este no es capaz de pensar en sus origenes. La cultura implica la modificacion
del comportamiento humano. Y hay cultura desde que el comportamiento
de una colectividad se encuentra sometido a una modificaciéon premeditada
y sistematica.

El caracter premeditado de todo proyecto cultural se da en un ideal.
La materia prima es el “hombre natural”, a partir del cual concebimos
un ideal de hombre. Esa naturaleza premeditada es sistémica. Alrededor del
“ideal cultural” se desarrolla un conjunto de procedimientos que se articulan
sistémicamente. Asi, un sistema es un conjunto de procedimientos culturales
destinado a realizar al hombre.

Si la cultura es la civilizacion y los “cultos” son hechos por la cultura
iquiénes son los que hacen la cultura? Sila cultura es un conjunto de ope-
raciones es necesario que “alguien” la haga.

Con evidente influencia nietzscheana, Blanco considera que la cultura es
hecha por aquellos hombres que son capaces de tratar la vida humana como
un experimento; por aquellos que experimentan con la vida de una colectivi-
dad y reducen esa vida al grado de materia prima; inventores, hombres capa-
ces de concebir perspectivas nuevas, diferentes, para esa vida espontanea.
La invenciéon de un lenguaje es la invenciéon de una identidad. Los lenguajes
que inventan son encarnados, son simbolos vivientes que reglamentan la

vida de muchos.
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La vida cotidiana se desarrolla dentro de un entramado simbélico, decia
José Blanco. Desde antes de nacer estamos integrados a una cultura, es
decir, a esa trama de articulaciones simbélicas que determinan la vida de la
colectividad. Desde su aspecto “positivo” la cultura nos aparece como una
“accion desarrolladora”. (Qué hace la cultura? Funda un lenguaje y le da
cuerpo, y esta fundacion se manifiesta como la de una identidad cultural en
sentido colectivo o individual.

Toda identidad de un sujeto viviente nos remite a una cultura. Por
obra de la cultura el tiempo se transforma en historia. De esta manera, el
tiempo es el devenir natural. Pero es perfectamente concebible un tiempo
sin historia. En la vida animal no hay historia porque no hay identidades.
La historia es de alguien que puede reconocer un devenir, de alguien que
dice yo o nosotros.

Sila cultura es una invencién, entonces, la historia es una derivacién de
esta invencion, y si vivimos una historia es solo porque la accién cultural ha
mudado el tiempo en historia.

La naturaleza humana est4 regida por instintos, la vida se despliega por
ellos, ;qué relacion guarda el hombre civilizado con el hombre instintivo? ;A
partir de qué naturaleza de instintos surge la cultura?

La institucionalizaciéon de toda cultura presupone reglamentar la vida
instintiva, implica restricciones, represion. Toda cultura también implica
la represion de instintos. No se trata del exterminio de los mismos, sino de
su regulacion, de la imposicion de un régimen, del establecimiento de un
codigo que limite el desarrollo de los instintos eréticos y de destruccion,
ambos innatos e inextirpables de la naturaleza humana.

Se trata siempre de la renovacion del artificio explicativo. Las cuestio-
nes historicas presentan también un defecto de la nocién de causa. Como
una historia, parte necesariamente de ciertos presupuestos respecto a la enti-
dad de las instituciones y a la del individuo mismo, y como las circunstancias

de la historia revelan la falta de fundamento de aquello que en un estadio
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anterior se presentaba como estatico y seguro, esos fallos de las concepcio-
nes de relaciones causales para los hechos fundados sobre ellas, permiten
nuevos intentos de renovar la explicacién causal, aun mudando la creencia
en la entidad de las instituciones o individuos. Los cambios de la historia
en lo referente a la explicacion de los hechos corresponden fielmente a los

cambios en la realidad misma.
¢) Sobre la metafisica

Segun Blanco Regueira, sobre la crisis de la metafisica o el fin de la filosofia
se pueden marcar dos etapas: una que trata de la superacion de la metafi-
sica en nombre de otros discursos, especialmente en el de la ciencia vy, otra,
que se plantea el regreso a los origenes mismos de la metafisica.

En la primera etapa podemos encontrar a los pensadores que dan a la
metafisica por algo superado o por algo que debe ser superado, pero la idea
misma de superacion es una idea metafisica que contradice su mismo propoésito
y, en la medida en que en el siglo xx el pensamiento percibe lo anterior y se
da cuenta de que la ciencia no supera nada, se desemboca sobre un vacio,
se revela una circunstancia historica: el fin de la filosofia o el acabamiento
de las tareas que se plante6 la metafisica desde Platon a Hegel. Pero este
hecho no se puede pensar a partir de una historiografia porque el fin no es
cronologico, se refiere al agotamiento de las posibilidades de la metafisica: se
debe tomar como un hecho la existencia del circulo hegeliano que encierra
lo que circunda y que no tiene salida.

El fin de la filosofia no significa la interrupcion de la misma, pues no
se ha dejado de hacer filosofia, esta solo reproduce lo que ya se ha presen-
tado en un discurso cerrado. La filosofia posthegeliana es una reproduccion
inconsciente de la que el sujeto no tiene conciencia de estar reproduciendo:
lo que lo liga a ese circulo es el lenguaje, que es el peso que acarrea la tradi-

ci6on metafisica. Los sentidos que viven en el lenguaje han sido depositados
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en él por la tradicion metafisica. No hay lenguaje que no esté emparentado
con esa misma tradicion: la logica implicita en las palabras es una especie
de gramatica del pensamiento, es como un codigo que fija relaciones tipicas
o paradigmaticas entre los conceptos.

Los griegos fijaron ese codigo. La mayor parte de la obra aristotélica
tiene por objeto la distincion de los usos licitos y validos o ilicitos y no vali-
dos del lenguaje de acuerdo con los que se permite pensar algo o nada. El
principio de contradiccién es la norma mas arcaica de este codigo, la que
sienta las bases en la medida en que prohibe la construccién con propo-
siciones contradictorias. Parece que el que las enuncia lo piensa, pero la
forma de su proposicion las prohibe. Blanco Regueira hace hincapié en este
punto cuando deslinda la obra de Parménides de la visiéon del mundo que

inaugura Aristoteles.
d) La conciencia

En una conferencia del 6 de febrero de 1990, Blanco traté de demostrar
que la filosofia surge para plantear el sentido de la vida a modo de problema.
La filosofia es una reflexion teorética con vistas a una aplicacién practica.
Un discurso filosofico establece este problema, su planteamiento implica la
apertura de vias de solucion.

Blanco aborda el concepto de “vida”, pues considera que en el foso
de la modernidad se abismaron muchas cosas, entre otras el propio sentido
originario de la filosofia.

Las tesis acerca de este sentido original de la filosofia y del concepto de
la vida y su evolucion se ligan a través de una interrogacion. Bien pensar es
igual a bien preguntar. Existe un aprendizaje de la interrogaciéon como tal,
no para clausurarla sino para abrirla y sostenerse por el pensamiento en esa
apertura. La filosofia se sostiene en la interrogacién y aprende a permanecer

en clla, las soluciones prontas deben ser desechadas. La interrogacion exige
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paciencia, desecha el culto por los resultados. Hay que aprender la paciencia,
la calma, no sacrificarlo todo por la prontitud.

(Coémo llega la vida a transformarse en vida cotidiana? La interrogacion
sobre la vida se ha desplegado al margen de la cotidianidad. La filosofia no
es solo una investigacion acerca de los primeros principios, tendria que apun-
tar hacia la vida en tanto cotidiana: nuestra vida. La interrogacion acerca de
la vida cotidiana ha desembocado en una metafisica. Asi, toda la estructura
de la metafisica griega esta involucrada: se trata de remitir los fenémenos a
los principios, remitir la vida a sus fuentes, saltando de lo aparente hacia
un principio trascendente.

Lo cotidiano es lo irreal, lo irrelevante es el orden de las apariencias des-
provistas de realidad. Si por vida cotidiana se entiende un orden de vivencias
determinado y ligado al “mundo sensible”, entonces esta se tiene que pensar
como algo insustancial e ilusorio (Platén). A lo largo de los Dudlogos se abre
paso alaidea de que el sentido de la vida cotidiana esta mas alla de ella. Esta
vida es solo un espectro, un sueflo e ilusiéon. La vida verdadera esta mas alla
y acceder a ella implica morir.

La sabiduria del sabio platonico se reduce al bien morir, la vida coti-
diana en este mundo de apariencias es #nicamente un espejismo, un sitio oscuro
que el alma tiene que atravesar para ir tras esa idea de vida.

Esta idea pervive en Schopenhauer mucho después de la revolucion de
la modernidad que apoya esa tesis en el pensamiento de la mistica cristiana
y en La wvida es suefio de Calderéon de la Barca, del Siglo de Oro espaifiol.
Schopenhauer consideraba que el principio de la vida estaba mas alla de las
apariencias, en la voluntad de vivir.

Hay una coherencia entre esa tesis y el desprecio de la conciencia. Los
antiguos pensaron la vida como alma sustancial, lo cual implica que los feno-
menos ante mi conciencia sean simples irrealidades.

Cuando se produce la promocién de la conciencia vemos aparecer en

primer plano una concepciéon de la vida en cuanto conciencia que opone
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la despierta a la onirica. Descartes, en Las meditaciones melafisicas, despliega
una reflexion tendiente a separar el suefio de la vigilia. Descartes piensa
contra el suefio, opone lo que aparece en una conciencia vigilante a la con-
ciencia confusa que es la de la ilusion, de lo urreal. Descartes atribuye la
revelacion de su método a un suefio. Se le revela la forma de desprenderse
de las amenazas de un mundo de suefios. ;Gémo saber que estoy despierto?
¢No podria ser que sueflo que estoy despierto? ;No serd mi vida un suefio
tal vez sofiado por otro?

Esto es negado por el movimiento del cogito que establece la evidencia
mas alla de la insidia de los suefios: “Soy en consecuencia, una cosa cierta,
y a clencia cierta existente. Pero, ;qué cosa? Ya lo he dicho, una cosa que
piensa” (Descartes, 1995: 81), de modo que la realidad de los fenémenos, de
las apariencias, se afirma.

En la filosofia de la conciencia culmina la tradicién del racionalismo
(desde Platéon) que consiste en reducir la vida a la razén. Remata en una
filosofia de la conciencia que extiende el imperio de la razén al mundo de las
apariencias reducidas a la razén, misma que es interpretada como el sentido
mismo de la realidad.

Este movimiento desemboca en el racionalismo hegeliano, una filosofia
que pretende reducir la dicotomia entre los que piensan el mundo como
sustancia y los que lo piensan como conciencia. En Hegel, el mundo de las
apariencias se presenta como la realidad misma a diferencia de los antiguos
griegos que consideraron que la vida cotidiana tenia solo realidad prestada.
Lo intemporal, lo eterno, es la realidad verdadera. Cuando se recupera el
sentido de fenémeno y el valor de la conciencia, el tiempo es considerado
como LA realidad absoluta.

En la trayectoria del platonismo, la vida verdadera es lo eterno. La
modernidad invierte esto: Husserl y Bergson consideran que el tiempo
mismo, y lo que en ¢l se da, es la realidad. Lo que esta fuera de ¢l es un

espejismo. En las Lecciones de fenomenologia de la conciencia interna del tiempo, dice
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Husserl: “En el caso de la duracién sin variaciéon tenemos una conciencia
constante de identidad que, conforme progresa, sigue siendo todo el rato
conciencia homogénea de unidad” (Husserl, 2002: 105). La conciencia hus-
serliana se piensa como flujo fundador: el tiempo es, como tal, lo real. No
es una afeccion de ciertas cosas. Lo real es el tiempo que es en si mismo un
flujo. Lo mas real es el flujo de las vivencias que se dan para una conciencia.

Pensar el principio de cualquier cosa es pensar el principio de soberania,
aquello que impera soberanamente sobre algo. Segtin los antiguos, lo sobe-
rano no dura; ahora, al revés, lo que antes era irreal ahora es real. El princi-
pio soberano de la vida es la duracién. Para el hombre durar es ser cotidiano
iqué es ser cotidiano? Tener el habito de contraer habitos. No todo dura en
la dimension de lo cotidiano, solo dura un ente que vive en el elemento del
habito o de lo habitual. Gracias a esto la duraciéon se da en el modo de lo
cotidiano. Existe analogia entre actos repetitivos, se fundan en la repeticion,
pero el hombre no puede definirse en virtud de ella.

El hébito es un esfuerzo que trata de reducir la experiencia a lo previsible
que es lo visible. Por medio del habito se reduce la experiencia a lo visible:
el habito realiza una operaciéon de asimilaciéon de datos empiricos, busca
disminuir percepciones de estimulos sensibles a formas que tienen sentido
para una conciencia. Estos contenidos de conciencia componen el universo
de lo visible. La conciencia se piensa como un ojo. Asi como el ojo es un
aparato que reduce un namero de impresiones a una forma identificable, la
conciencia reduce las diversas percepciones a lo visible.

De esta manera, la conciencia tiene su asiento en el habito. Solo es cons-
ciente un ente que tiene el habito de contraerlos. El habito es una especie
de esquema que reduce y asimila. Tenemos que concebir esta funcién en la
base de toda conciencia.

Decir “yo” implica un trabajo en lo que lo desconocido es reducido a
algo conocido en apariencia.
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¢) Experiencia y meditacion

A finales de los ochenta, en el curso “Experiencia y meditacion”, José Blanco
esbozo y escudrifié un tnico planteamiento capaz de engarzarse con una
serie de problemas: ;qué sentido tiene concebir a la filosofia como una medi-
tacion de la experiencia? Y sefiala: planteamos una concepcion de la filosofia
como meditacion de la experiencia a partir de la modernidad. En la Critica de
la razon pura, Kant ya la piensa como meditacion de la experiencia: a partir
de ese momento la tarea de la filosofia consiste en pensar la experiencia; de
ahi y por efecto retrospectivo, nosotros tratamos de pensar y reinterpretar
toda la filosofia en esos términos.

En Platon y Aristoteles esta expresado el concepto de experiencia.
Aristoteles intuyd que el saber en general se piensa en relaciéon con este con-
cepto, pero lo que en esa época le incumbe a la filosofia no es pensarla: se
esfuerza por determinar aquello que se debe pensar haciéndola a un lado.
Todo saber es oriundo de ella, sin embargo el saber filoséfico se sitta allende
la experiencia. En el movimiento por el cual la filosofia griega determina su
concepto, la filosofia y la experiencia se escinden.

El concepto de experiencia originariamente sirve para determinar la
esencia de arte o tecné. El arte ligado a la experiencia. Esta y la filosofia son
ajenas entre si. Ello ilustra que exclusivamente en la modernidad la tarea de
la filosofia se piensa como meditacion de la experiencia.

En el momento en que la metafisica moderna trata de rehabilitar el
concepto de experiencia no dispone de otro concepto mas que del antiguo,
es decir, el corte entre antigiiedad y modernidad habria dejado intacto el
concepto de experiencia. Lo que se pudo modificar fue la relacién entre
filosofia y experiencia.

Es necesario observar esta relacion: el concepto de experiencia es un
concepto filosofico que cumple una funcién determinante en el momento en

que a su vez se determina el concepto de filosofia; mientras no se determina
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en su concepto, tampoco se determina el de experiencia. Se trata de una
determinacién simultanea.

Este movimiento estd metédicamente desarrollado por Aristoteles y por
Platon en los Didlogos, donde se encara el problema de la filosofia con el del
conocimiento sensible. En el Zeeteto y el Mendn se determina por vez primera
la experiencia en su concepto, y entonces, también, se establece a la filosofia
en su concepto; al mismo tiempo, se fija una diferencia radical entre todos
los discursos que estan alimentandose de eso que se llama experiencia y otros
que no dependen de ella sino de la filosofia que domina a todos.

Desde que la filosofia occidental se determiné en su concepto, se deter-
mind por oposicion a los saberes empiricos. (Cudl es el concepto de expe-
riencia? Ese gesto inaugural de la metafisica de separacion del discurso que
permanece intocado por la modernidad. En la Critica de la razén pura, una vez
mas, queda colocado el saber de la metafisica como opuesto a todo saber
empirico. La oposicién no ha cambiado, lo que ha cambiado es la evaluacion
de este hecho: el valor que se da a la experiencia y a la filosofia.

La dicotomia esta intacta, también lo que la rige. El gran debate
moderno del racionalismo y del empirismo es un debate en el cual lo que es
la experiencia se piensa por oposicién a un concepto o representacion; esto,
incluso, en los empiristas que se plantean cuestiones de procedencia o de
prioridad. Se debatia un orden, pero en ese debate ;qué es primero, la expe-
riencia o la representacion? Esta interrogante se vuelve el elemento de una
dicotomia ya dada y la persistencia de una concepcion de la verdad como
adecuacion de términos heterogéneos entre si, esta codetermina todo el
debate. La Critica de la razon pura, escrita en la perspectiva de esta adecuacion,
presupone la diferenciacion entre experiencia y concepto (representacion).
Se postula, y en esto estan de acuerdo empiristas y racionalistas, que hay una
diferencia esencial entre experiencia y representacion. Aunque la represen-
tacion, lo sea o no de una experiencia, siempre es discernible respecto a esa

experiencia. Esa diferencia se mantiene: ;como puede una representacion
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ser verdadera (adecuada)? La representacion se tiene que pensar como ade-
cuada o inadecuada, no depende de su origen. Kant sefiala, de una manera
general, que el mundo de la representaciéon puede ser adecuado al de la
experiencia, si no, no se daria un conocimiento.

Aparece este rasgo (moderno): la experiencia es tratada como un instrumento de
corroboracion de enunciados. T formulas un juicio, entonces hay que corro-
borarlo con base en la experiencia. Se adjudica a la experiencia un papel de
confirmadora de enunciados. Presupuestos de lo anterior: se adjudica a la
experiencia un papel “servil” con relacion al discurso para conferir o quitar
a ese discurso su valor de verdad. Sin embargo, no es posible mantenerse en
esa esfera, si no nunca vamos a cuestionar el concepto de experiencia.

¢En qué consiste la experiencia? La experiencia ha sido ligada a la sen-
sibilidad y a la intuicion sensible (o percepcion). Kant usa ambiguamente el
concepto de experiencia; en el texto kantiano, es la repercusion de la manera
inaugural en que los griegos definieron ese concepto. Por un lado, la expe-
riencia se opone a los saberes empiricos y, filoséficamente, es determinada en
él. La experiencia es hija del discurso porque es un concepto. Es un concepto
que se opone al concepto.

Cuando Kant considera que la tarea de la filosofia consiste en un
andlisis de condiciones de posibilidad de la experiencia, dice que eso que
llamamos experiencia es algo compuesto. El concepto de experiencia no es
como el de intuicién que trata de designar un acto simple. La experiencia
no es una percepcion. Admitamos que el concepto de experiencia es de
uso ambiguo, tomado como intuicion o sensibilidad. En el caso de Kant se
distingue percepcion de experiencia. (Qué notas le sirven a Kant para esta
distincion? Una sola, la repeticion y la generalidad ligadas a la necesidad:
una experiencia es una percepcion que se tiene que repetir necesariamente
y que, por tanto, tiene valor de generalidad, luego, de universalidad.

Desde Aristoteles, la filosofia ha dejado de pensar lo singular: “de esto

no puede haber ciencia”, solo puede haberla de hechos transformados en
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hechos de experiencia. La percepcién tiene que ser repetible y necesaria.
S1 no hubiera este valor, los hechos de experiencia quedarian relegados en
la oscuridad.

Cuando Kant se pregunta ;de donde le viene a la experiencia el caracter
de repetible y necesario? Encuentra que esto le viene del entendimiento del
concepto. Para que la ciencia sea objeto de discurso riguroso y verdadero
tiene que ser determinada por un concepto.

Volvemos a tropezar con la ambigiiedad: la experiencia se determina
por oposicion al concepto y ahora resulta que debe estar precedida por el
concepto. Hay una intromisiéon de ambos términos. En medio de ese juego
se instala el pensamiento, hay una diferencia; en el juego se trata de disiparla,
de no hacer distincién. Disipar la diferencia por el mismo movimiento por
el que se afirma, puede ser leida por un desfase temporal. La diferencia
experiencia-concepto es pensada como diferencia temporal segiin un antes 'y
un después. La diferenciacion a priori'y a posterior: es temporal. La diferencia
entre experiencia y concepto ha sido pensada como temporal al preguntar
iqué es primero y qué lo segundo? No en orden cronolégico, el de la suce-
sibn empirica, sino en el del pensamiento. ;Quién precede a quién? ;En qué
consiste esa precedencia? Antes de Kant, Leibniz y Hume discuten sobre un
terreno comun, sobre el problema de las ideas innatas: si hay alguna idea que
llega a la conciencia antes de la experiencia, entonces hay ideas innatas. La
cuestion de la precedencia se plantea como psicologica. En Kant cambia:
s1 bien, todo conocimiento comienza con la experiencia no procede de ella.

Si se trata del origen ¢cual es la distincién entre comienzo y origen?
Kant rechaza el debate sobre el innatismo, el problema es saber en el orden
trascendental qué es lo que precede a qué.

Experiencia y concepto son los nombres que delimitan la diferencia que
llamamos “pensar”. La experiencia y el concepto nunca coinciden en una
adecuacion absoluta. Que haya conceptos a prior: significa que el concepto

lleva un paso entero de ventaja. Los empiristas dicen: “el concepto siempre
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llega tarde”. Ese desfase mueve a pensar, si es que hay algo qué pensar, que
esa diferencia se mantiene.

Kant es aqui el autor clave, establece una diferencia entre pensar (juego
de esa diferencia) y conocer (cancelacion de ese juego) por medio de una
adecuacion. No hay conocimiento terminal. El ejercicio del pensar es el de
esta diferencia: de Platon a Hegel el juego esta orientado a la consumacion
del saber absoluto. El movimiento del pensar estd predeterminado por el
telos, la sabiduria. El juego de la inteligencia no quiere ser eterno. La metafi-
sica siempre ha determinado el juego del pensamiento en relacién con ella.

Segun Descartes, la diferencia del pensar es mediatizada por la idea de
representacion verdadera si se obtiene por una representacion (la duda como
oscilacion, meditar dudando). Cree que la experiencia del cogito sum muestra
que es posible una representacion verdadera.

Kant separa concebir y sentir, pero esas fuentes son remitidas a las facul-
tades del sujeto, Fichte sostiene que el movimiento de la diferencia aparece
incrustado en la identidad del yo; Hegel, al igual que Schelling, se pregunta
Jcomo 1dentificar el yo con el movimiento de la diferencia?

Hegel resuelve: el sujeto y la sustancia pasan a ser una sola y misma
cosa. Hegel introduce el juego de la diferencia dentro de la wdea absoluta. En
Hegel la idea es la experiencia, pues esta hace la experiencia. Lo absoluto es
algo que se coloca fuera de siy hace la experiencia de si mismo.

Hegel cancela la diferencia, pero bajo ciertos presupuestos afirma una
identidad absoluta que incluye toda diferencia. Es aqui donde la filosofia se
presenta a si misma como experiencia de lo absoluto. El saber filosofico

rebasa la distincion entre saber formal y empirico.

) Implicaciones de la filosofia como meditacion de la experiencia

Para resumir esa reivindicacion de la experiencia, la filosofia de la moderni-
dad pretende que su discurso sea apegado a la experiencia en el sentido en

que la filosofia sea la que dé voz a aquello que ha experimentado.
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Husserl es la manifestacion mas clara de esta tendencia: presenta a la
filosofia como pura y simple descripciéon de la experiencia, de ahi que
la Fenomenologia del espiritu de Hegel se subtitule “Ciencia de experiencia
de la conciencia”. Es tarea de la filosofia hacer que la conciencia hable.
Empiristas como Hegel y Husserl conciben asi a la filosofia, las diferencias
estan en la interrogacién acerca del como debemos concebir la experien-
cia, objeto de la filosofia.

Este es el punto que marca el limite de la modernidad, la manera car-
tesiana de pensar: la descripcion de la experiencia es una descripcion de la
conciencia del sujeto, ya no como en Aristoteles, que hace abstraccion de la
conciencia. En el momento en que la filosofia se propone determinar la tarea
de la experiencia, esta se piensa como filosofia de la conciencia.

Después de Hegel, hay que esperar para encontrar una excepcion.
Descartes consider6 que la conciencia de si era igual a la conciencia de la
experiencia de si. Después de ¢l, no puede haber teoria de la experiencia que

no implique una teoria de la conciencia fundadora:

Ya en el instante supuestamente primordial del cogito se trataba de
establecer un espacio inviolable, espacio de la céopula primordial
entre pensar y ser, entre ego cogitans y ego cogitatum reduciendo
lo impensado al juego extramuros de las imagenes y los cuerpos
(Blanco, 1997: 21).

Si se contempla la esencia del experimentar en los griegos, no se ve lazo
de necesidad entre experiencia y conciencia. La filosofia antigua no pensé
eso que los modernos llamaron conciencia. En el campo de la experiencia
concebida como un simple experimentar no hay un criterio que nos permita
separar 6rdenes de experiencia.

El proyecto moderno exige que se determine un orden de experiencia

fundamental que sirva de base a todos los demas. No va a ser de acuerdo
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con el objeto, sino con el papel de la experiencia dentro de la conciencia. Si
decimos que el cogito lo es, este privilegio no le viene del objeto, mas bien de
aquello que experimenta en el cogito y que escapa a todo orden objetivo de
experiencia.

La representacion de Descartes es la conciencia de si, que es el punto
privilegiado en que coinciden experiencia y representacion. Lo experimen-
tado es una representacién concebida y experimentada.

En todo orden de representacion hay estos elementos:

Toda representacion es en si misma algo (imagen).
El objeto representado es distinto de la representacion.

Toda representacion es resultado de un sujeto representante.

BN

En una representacion cualquiera, la actividad del sujeto no es el

objeto de la representacion.

En el cogito esa actividad es el objeto de la representacion; es una represen-
tacion sin objeto; al mismo tiempo que una representacion es la experiencia
del acto de pensar. El cogito es experiencia y representacion.

Un discurso idéntico a la experiencia me da una seguridad, una evidencia
que no es mas que una experiencia. Es la experiencia de “lo evidente”, siendo
esta, una experiencia que se revela, se enuncia, se dice inmediatamente.

La evidencia y el ideal de la evidencia es un anhelo de que experiencia
y discurso sean lo mismo. Descartes se vanagloria de esto. (Sin duda Husserl
ha sido el mejor lector de Descartes, pues ha entendido que la esencia de la
meditacién cartesiana consiste en descubrir la experiencia de lo evidente:
la identificacion de la experiencia con el discurso, en un segundo rasgo esta
incluido el caracter siempre respetable de esta experiencia. Es el cogito, la
primera disolucion de la separaciéon entre experiencia y discurso: en cual-
quier momento se puede repetir la experiencia del cogito (garantia a prior: para

un discurso posterior).
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En Husserl es indefinible, también repetible. El fil6sofo cree con esto
haber encontrado un punto fijo al cual remitir su disertacion, es una zona de
seguridad: en cualquier momento puedo repetir la experiencia fundamental
que ademas esta encerrada en cualquier orden de experiencia, la remito a
las estructuras trascendentales de la conciencia.

Movimiento de consecuencias fatales para la filosofia, pues postula la
imposibilidad de concebir una percepcion inconsciente. Postula la identidad
de la percepcién en general como percepcion consciente. De Descartes a
Hegel, sin excluir a Kant, Leibniz es el inico que ha protestado: la percep-
ci6n puede serlo sin ser consciente. Una teoria de la conciencia deberia envol-
ver una teoria de la percepcion consciente y de la percepcion inconsciente.

José Blanco sefial6 en la introduccion “Metéafora y fundamento” de
Sobre la teoria kantiana de la vmaginacion trascendental que escribir sobre Kant
no es posible sin provocar en su texto un estropicio premeditado, ¢l mismo
reconoce que “leer a Kant no es mas que desmontar ordenadamente su
texto” (1981: 9-10). Blanco se niega a “interpretarlo”, pues considera que
la “interpretaciéon” hace que los signos se plieguen sobre lo que les permite
constituirse en lo superficial. Reitera su critica a la metafisica tradicional
en su pretension de suficiencia al identificar el fundamento con el fondo: la
metafisica no se da cuenta, aun cuando otro texto desmonta su disposicién
interna, su orden significante, pues carece de sentido cualquier intento de
explicar su fundacion.

Kant establece a la conciencia de si, (la unidad de la percepcion trascen-
dente) como la principal condiciéon de posibilidad de la experiencia misma.
La conciencia es una de las condiciones que la hacen posible: una teoria
de la experiencia tiene que ser de la conciencia. Conserva eso de Descartes:
la conciencia preside toda experiencia posible. No puede haber ninguna
representacion inconsciente, la conciencia debe ir “acompafiada” de todas
mis representaciones. Toda experiencia, en Kant, es necesariamente cons-

ciente. Esa conciencia puede ser virtual y no actual. Esta conciencia admite
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que yo pueda tener una representacion y no tener conciencia explicita de
ella ahora, pero el secreto esta en lo que yo puedo.

En la modernidad, ;cuando fue sacudido el fundamento de la filosofia?
¢CGomo y por qué? Fichte considera que al fundar la filosofia como concien-
cia de si hay que fundarla sobre algo, porque tomada como lo hace Descartes
es endeble. Para Fichte es un iceberg que despunta en el debate entre Kant y
Hegel. El problema de la filosofia, lo plantea Schelling en una carta a Hegel,
esta en que Kant no ha encontrado el fundamento de la filosofia: jcomo
pensar las condiciones que hacen posible una conciencia reflexiva?

Fichte esta en la linea recta del proyecto kantiano, buscar las condi-
ciones de posibilidad de la experiencia: ;como es posible esta? Es posible
porque existe la conciencia de si que figura como la condicién central de
la experiencia. Sefiala que aqui tenemos la experiencia del yo pensandose
a si misma, pero esta experiencia primordial debe ser fundada porque la
conciencia reflexiva se pone como conciencia de si frente a otro u otra cosa
que se le escapa. Kant no se plante6 esto y asumi6 el fundamento cartesiano.

El momento en el que la conciencia se pliega sobre si, el yo deja fuera
otra cosa, un no-y0. Se presupone que el fundamento debe ser de identidad;
mientras no se reduzca la diferencia y no se supere el dualismo, no se puede
dar por terminada esta empresa.

Fichte hace el intento de fundar la filosofia partiendo de una teoria del
90, buscando un punto de identidad que supere esa diferencia. Ninguno de
sus intentos lo logra porque la tarea es interminable. Haria falta situarse en
una conciencia meta-reflexiva. En Hegel hay dos planos de conciencia: el de
esa ingenua conciencia reflexiva y el de la conciencia filosofica. Al término
de la Fenomenologia los dos se unen en uno solo.

El fundamento del drama arquitectéonico de la filosofia es la cuestion.
Se orienta, a partir de Descartes, a una teoria de la conciencia que la pone

en un camino infinito porque o el filésofo ocupa el lugar del yo que se piensa
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y necesariamente funda en otra conciencia, o se sita en un lugar mas alla
de la reflexion.

Hegel considera que el movimiento de la reflexion es infinito (se trata de la
mala infinitud de la regresion al infinito, que no termina). Cuando la concien-
cia reflexiva se repliega en si ;qué es lo que la hace terminar ese movimiento?

Se tiene que distinguir una conciencia fundada y una conciencia fun-
dante. Kant objeta a Descartes no distinguir entre el yo empirico y lo que
lo hace posible. La conciencia empirica para Kant es fundada por otra con-
ciencia, la conciencia trascendental.

Kant fija limite a ese problema: la conciencia de si es la forma a priorn
que preside mis representaciones, no tiene génesis. Entonces, la conciencia
kantiana tomada como pura forma pretende cortar al infinito.

Fichte interroga ;qué hace posible aquello que Kant toma como condi-
ciones de posibilidad? Hegel denuncia: la conciencia reflexiva como concien-
cia finita, deja de si otra cosa y se engarzara en una regresion ad nfinitum. El
camino de la filosofia es instalarse en una conciencia meta-reflexiva, que es
la conciencia del espiritu absoluto.

Hegel presenta el camino por el cual la conciencia pasa de ser finita a
ser absoluta. Hay una teoria del inconsciente, pero sigue siendo provisional:
todo lo inconsciente deviene consciente; el fodo, también. Pero esta posicion
implica una concepcién general de lo real en cuanto logos. A Hegel no se le
hacen objeciones de detalle, en él, la tinica posible es una objecién global.

El ser es por esencia logos, es razén en si mismo, entonces toda experiencia
es experiencia de la razén “en si”. Todo ser es por esencia razon, no es mas
que razén. Aqui no se plantea por un lado experiencia y, por otro, la repre-
sentacion o discurso. Hegel dice: la experiencia es razon, es en si misma
discurso. Todo lo real es racional. El problema se ve disuelto de antemano
por ese presupuesto reafirmado una y otra vez por Hegel.

Desde el momento en que se admite una diferencia de principios, el

hegelianismo es imposible. Hegel borra los limites que enmarca esa diferencia.
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Hay un circulo vicioso. Hegel da por supuesto aquello que se trata de demos-
trar. Asi, toda su filosofia consiste en demostrar que la experiencia y la razéon
son una sola y misma cosa. Este postulado debe funcionar como presupuesto
y objetivo en la demostraciéon: “Por cuanto que la perfeccion del espiritu
consiste en saber completamente lo que ¢l es, su sustancia, este saber es su
ur dentro de si, en el que abandona su ser alli y confia su figura al recuerdo”
(Hegel, 1996: 473). Argumento unico para demostrarlo, para enunciar lo
que se experimenta es necesario recurrir al lenguaje. Esto aqui y ahora son
entes del lenguaje. La experiencia sensible es de estos entes del lenguaje.

Hegel somete a prueba la conciencia: tenemos una conciencia ingenua
colocada aqui y ahora, ante una experiencia sensible, sin lenguaje, que no
enuncia. Esto ahora no dice nada mas. ¢Es solo pre-conceptual? Interroga a
esta conciencia y esta responde “si”’. Se vuelve el sujeto hacia siy dice “yo”.
Este “yo” y Hegel dicen: eso sirve para designar todos los “yoes” posibles.
El sujeto quiere designar la experiencia de lo singular; Hegel lo reconoce,
pero le dice: eso es lo que quieres, no obstante, en realidad designas un
universal abstracto. ;Qué significa el hecho de que cuando un sujeto quiere
designar la experiencia singular designa el concepto abstracto aplicado a
cualquier experiencia?

Lo singular y lo sensible tienen su verdad en la razén y en el lenguaje. La
experiencia de lo singular debe concebirse como experiencia de lo universal
inconsciente. Nadie puede enunciar nada acerca de lo singular, no escapa
al lenguaje. Nietzsche expresa que esto podria significar que el lenguaje es
falaz por esencia. Ese hecho admite dos lecturas antagénicas: la de Hegel y
la de Nietzsche.

En la filosofia del lenguaje de Hegel, Nietzsche o Bergson, el hecho
es constatado por igual, se detienen en el transito que va de lo singular a
lo general. Dice Hegel: la experiencia ha estado desde siempre en el logos.
La lectura contrapuesta deduce lo que pudiéramos llamar “la verdad de la

experiencia singular” que escapa a todo lenguaje. La prueba esta en que no
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hay posibilidad de designacion de lo singular que no traicione la singularidad
como tal, que no lo transforme en concepto.

Hegel resuelve: su solucién es la tnica valida, pero cudl fue el costo?
Fue esa concepcion de lo real como razén. Si a esos argumentos se les da la
vuelta, la conciencia reflexiva queda abandonada a su triste destino.

Seguin Hegel, la conciencia desventurada que ve cémo en el repliegue
de si misma se le escapa su verdad en un momento transitorio de su camino,
supera su desventura, convirtiéndose en conciencia de lo infinito, conciencia
de su propia infinitud.

Hay una divinizaciéon progresiva en Hegel. Inviértanse los términos:
la conciencia es incapaz de fundarse a si misma. La conciencia es devuelta
a su papel desgraciado por Nietzsche y por Freud. Irremediablemente la
conciencia es incapaz de pensarse, de pensar su propio fundamento. Para
Hegel, una experiencia inefable no es verdadera, solo lo que se dice es uni-
versal y inicamente lo universal es verdadero. Segun €1, el concepto es en si
mismo lo real.

Regreso a la distincion esencial de la que partimos, experiencia y

concepto o representacion, lo conceptual o lo imaginario.
g) Relacion entre experiencia y discurso

Es necesario remitirse al empirismo para ver cual es el acento de la tendencia
empirista: ;qué lo hace posible?

El asiento del empirismo es el mismo del racionalismo, los presupuestos
esenciales son los mismos. Para un discurso empirista se requiere: un movi-
miento de separacion de experiencia y representacion, y la reduccion de una
a la otra (o a la inversa).

La querella de empirismo y racionalismo cabe dentro de ese mismo
movimiento de reduccién entre términos previamente diferenciados.

Todo intento de reduccién presupone un trabajo previo de separaciéon entre
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lo representado como tal; por un lado, idea, segin Hume vy, por otro,
el objeto empirico o por lo menos la impresiéon que causa en nosotros un
objeto empirico.

Todas nuestras ideas o representaciones provienen de impresiones
sensibles. La idea, de cualquier modo, no es mas que una derivacion de las
impresiones primeras. Es una impresion derivada, transformada en discurso,
la idea queda reducida al juego de las impresiones. La no importancia de la
verificacion de esa tesis es todo el debate en torno a las ideas innatas.

¢En qué reposa la distincion entre representacion e impresion? (Desde
donde se establece? ¢La distincién entre experiencia y discurso se establece
en la experiencia, en el discurso, o en el limite de ambos? La distincién
no puede establecerse por via empirica. La experiencia no se totaliza a si
misma en oposicion al discurso. Este, el discurso (todo aquello que se mueve
en el ambito de la representacion, incluyendo imagen, figura, etc.) es el que
“dice”; por lo tanto, es el que separa. La diferencia es discursiva, solo se da
dentro de un discurso, pero es distinto a la experiencia, el discurso funda el
concepto de experiencia y lo que designa su propio limite. Se establece a si
mismo en un territorio limite.

El pensamiento de Kant se constituye en una zona que limita con la
experiencia muda y el discurso articulado. Kant puede ser considerado el
primer filésofo que coloca a la filosofia en esa instancia limite. Se trata de
cavilar el limite entre lo que se piensa y lo que se percibe. Para plantear esto
se presupone la conciencia del pensamiento como algo que no constituye
una percepcion.

En Platon y Aristoteles el pensamiento es, en gran medida, un modo de
percepcion. ;Como debe cavilarse el limite entre lo que se piensa y lo que se
percibe? El pensamiento filosofico desde Kant hasta Nietzsche se coloca en
ese terreno limitrofe entre el percibir y el pensar. El interés del pensamiento

consiste en pensar ese limite para dominarlo. Si la experiencia se limita en
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lo referente al pensamiento, el interés del pensamiento es pensar el limite
que lo separa de la experiencia.

El ideal que consiste en pensar el limite es la dominacién de este,
s1 puede ser pensado, entonces el pensamiento, aunque no sea percibido,
puede indirectamente pensar lo que se percibe.

Si una cosa es pensar y otra percibir jcomo garantizar que lo que se
percibe es pensado? El acto de percibir fue puesto como aquello que exige
ser pensado, decia Berkeley: “ser es ser percibido”. La tesis marca el sendero
de la filosofia moderna; este giro en donde lo que “es” debe ser pensado
como “lo que es percibido”. Ya no es posible remitirse a una ontologia funda-
mental poniendo entre paréntesis el problema de la percepcion. El problema
del ser es inmediatamente el problema del ser percibido.

Lo que pasa en primer plano es el acto mismo de percibir. Para
Aristoteles, el acto de percibir cae dentro de la teoria del alma, pero la onto-
logia hace abstracciéon de la percepcion. En la percepcion de los antiguos lo
que importa es aquello que se percibe. La pregunta ;qué es el ente? es una
pregunta que la filosofia antigua responde sin tomar en cuenta la percepcion.
En Platon la teoria de la percepcion es una teoria del logos o del discurso.
La percepcidn es un logos, una logica que debe dar cuenta de la percepcion
como tal.

El rasgo mas vigoroso de la modernidad es haber trazado un foso entre
percepcion y pensamiento, entonces, la percepcion es interrogada en cuanto
tal, y esto constituye la tarea de la filosofia.

Se presenta una paradoja: pensar la percepcion significa pensar aquello
que difiere del pensamiento. ;Cémo puede el pensamiento pensar aquello que
por esencia difiere de ¢é1? ;Coémo va a pensar aquello que él mismo ha puesto
como exterior a élI?

Se produce una desviacién sutil de Kant a Hegel, en el camino que va
sufre una inflexiéon dudosa que invalida lo de Hegel. Cuando Hegel ve ese

problema da la solucién siguiente: descubriendo dentro del pensamiento un
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poder de desdoblamiento, de enajenacion, a través del cual podemos percibir
la experiencia misma como resultado de un desgarramiento por el cual el
pensamiento se pone fuera de si, entonces, la diferencia queda reducida a
la identidad.

Hay que pasar de Kant a Nietzsche de un salto para descubrir el desliz:
una cosa es pensar lo que difiere del pensamiento y otra pensar como el pensa-
miento difiere de si mismo. Silo que se trata de pensar es lo que difiere del pen-
samiento, hay que remitirse a eso y no instalarse de golpe en ese pensamiento
para ver como arranca de si esa diferencia. Lo que difiere del pensamiento
no puede ser remitido al pensamiento. El problema es que este solo puede
pensarse a si mismo en relaciéon con otro. Si ese otro es radicalmente otro, no
puede constituirse a partir del pensar. Hay que pensar en el elemento oscuro
de la experiencia que muda las razones que mueven a pensar.

Hegel sugiere que lo otro no es mas que una enajenaciéon del pensa-

miento, es decir:

Hablan de la existencia de los objetos externos, que cabe determinar
todavia con mayor precisiéon como cosas reales, absolutamente singu-
lares, totalmente personales e individuales, cada una de las cuales no
tiene ya su igual absoluto, y dicen que esa existencia posee certeza y
verdad absolutas...s6lo dicen de ellos lo universal; por tanto, lo que
se llama lo inexpresable no es sino lo no verdadero, lo no racional, lo
simplemente supuesto (Hegel, 1996: 70).

Ya no esta instalado en el limite, sino en el elemento del pensar. A partir de
este trata de agotar las diferencias entre el pensamiento y su otro.

¢Hasta donde llega el poder de la razon? En Hegel, la razon se concibe
como poder. Su poder es de reduccion. El imperio de la razén reduce. El
poder de lo que sentimos es pensable, dominable por el poder reductivo de la
razon. Ese “poder” (subterfugio en Hegel) se las da de infinito en el sentido en
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que desafia cualquier contenido irracional. Lo irracional es lo que tropieza
con un malentendido. El logos cobra una soberania y un rango de infinito. Es
capaz de dominar y reducir cualquier cosa presente, pasada o futura.

En contraste, Kant pone a prueba el poder de la razon. La pone frente
a otra cosa y se instala en lo que las separa. No hay génesis racional de lo
sensible en la teoria kantiana.

...Sin duda, Blanco fue un profesor que inscribi6 en la carne y en la
sangre de sus alumnos la dificultad de ser humano, nos ensefi6 a perder

la esperanza y recuperar el valor vital del momento presente.
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ProbpucciON FILOSOFICA DE BraNco REGUEIRA?

En 2006, el Dr. Roberto Andrés Gonzalez Hinojosa y el Mtro. Noé Epifanio
Julian se dieron a la tarea de facturar una investigaciéon acerca de la produc-
cién filosofica del Dr. Blanco: Bibliografia de josé Blanco Reguera, publicada en
“Encarte 3” de la revista Contribuciones desde Coatepec, ntm. 10 (2006: 35-37),

la cual se reproduce a continuacion:
Libros

(1981). Sobre la teoria kantiana de la imaginacion trascendental. Toluca:
Universidad Autéonoma del Estado de México.

(1983). Exustencia y Verdad (alrededor de Rierkegaard). Toluca: Universidad
Auténoma del Estado de México.

(1984). Antologia de Etica. Toluca: Universidad Autonoma del Estado de
México.

(1987). Duferir y comenzar. La Coruia: Ediciés do Castro.

(1997). La odisea del liberto. Coleccion “Cuadernos de Malinalco”, nim. 24,
Toluca: Instituto Mexiquense de Cultura.

? Se ha dividido la presente seccion en cuatro apartados: en primer lugar, se mencionan los libros del
autor; en segundo lugar, sus articulos; en tercer lugar, sus conferencias video grabadas; por ultimo
sus traducciones.
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(1999). La camisa de Mister Garland. Toluca: Universidad Auténoma del
Estado de México.

(2002). Estulticia y terror. Coleccion “El corazoén y los confines”, Toluca:
Instituto Mexiquense de Cultura.

Articulos

(1975). “Observaciones sobre el ‘authebung’ de la diferencia trascendental”.
En Logos, México, Universidad La Salle.

(1977). “La inscripcion filosofica de ausencia”. En Revisin filosdfica, t.1, vol.
I, Toluca, México.

(1980). “El papel de la negatividad en la filosofia de Sartre”. En Revista de la
vAEM, num. 8, octubre, Toluca, Universidad Auténoma del Estado
de México.

(1981). “Ortodoxia y disparate”. En Revista de la vaEm, ndim. 9, marzo,
Toluca, Universidad Auténoma del Estado de México.

(1982). “Hegel y el pensamiento finito”. En Revista de la vaEM, ndm. 12,
abril-junio, Toluca, Universidad Auténoma del Estado de México.

(1984). “De la falta de ser (evocacion kierkegaardiana)”. En Revista de la
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