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Voces para la filosofia
Didlogos de la académia filosdfica contemporanea

Prologo

(Qué es o qué debe ser la filosofia en nuestra época actual donde la
hiper-actividad y el consumismo aparecen como un nuevo imperativo
categorico? He aqui dos de las grandes cuestiones propias de la filosofia
(la pregunta por el ser y por el deber ser) aplicadas, hoy en dia, a ella

misma.

Después de varios siglos de ser la que ponia en cuestion todo lo
demas, el ojo atento y vigilante que planteaba preguntas incomodas justo
ahi donde todo parecia estar en paz y tranquilidad, que buscaba construir
a partir de la destruccién de suposiciones y certezas infundadas, se ha
visto atravesada por la imperiosa necesidad de una reflexion incesante

sobre su quehacer.

(Cudl quehacer? Pregunta con respuesta poco clara. Muchos
podrian sefialar que, en realidad, no hace nada o hace muy poco.
Solamente piensa, dice, argumenta; lo cual, dicho sea de paso, no es poca
cosa. Sin embargo, ;por qué hemos llegado a considerar que pensar,
decir o argumentar no constituye un hacer? O, dicho de otro modo,
(por qué nuestra concepcion del hacer se ha convertido en un modo de
laboriosidad inacabable que, en cierta forma, anula (o pretende hacerlo)
el pensar y el decir? Quizas esa aceleracion que vivimos cotidianamente
pueda orientarnos para encontrar esa respuesta; lo cual requiere, de
entrada, detenerse un poco, hacer una pausa (aunque sea breve) que no

sea improductiva, sino destructora-creadora.

O, tal vez la senalizacion sobre el caracter improductivo de la
filosofia esté mas relacionada con el hecho de que ésta se ha recluido en
el ambito privado de los fildsofos profesionales que, después de sendas
cavilaciones solitarias, escriben desde su escritorio; o, cuando hacen
publica su labor, se limitan a presentar sus producciones a un publico
restringido, altamente especializado, ubicado al interior del campo
académico, sea en universidades o congresos. En este sentido, ;tiene algo
que ofrecer la filosofia para eso que llamamos vida cotidiana? ;Puede

generar algtin tipo de interés en un publico mas amplio que el académico?
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Siendo asi, el quehacer de la filosofia se referiria a su capacidad de incidir
de multiples formas en la vida cotidiana, y no a la posibilidad de hacer y
producir cosas (aunque tal vez podria hacerlo). Seria necesario recordar
que la filosofia, en ese periodo y lugar que la vio consolidarse como lo
que ahora es: la Grecia Clasica, de la mano de Platon y la presentacion
(posiblemente un tanto ficcionalizada) que realiza de su peculiar maestro
Sdcrates, era, principalmente, un dialogo realizado en espacios abiertos.
Dialogo donde incluso podrian participar aquellos que, de acuerdo con

las jerarquias socio-politicas, no estarian en posibilidades de hacerlo.

iDidlogo! Palabra sencilla con una densidad impresionante.
Actividad cotidiana que requiere aptitudes especificas como el habla,
pero, ain mas, la escucha. Acto que requiere atencion, concentracién,
paciencia, reconocimiento del otro como interlocutor valido. Accion que

requiere actitud de apertura, mas que preparacion técnica.

En una época donde la aceleracion hace que atn los didlogos se
conviertan en meras formalidades, es necesario que la filosofia vuelva
a recobrar su sentido, su razon de ser, no como un modo pensamiento
especulativo que se limita a cavilar sobre asuntos abstractos, sino como
un didlogo (que implica pensar, decir, hacer, y aun sentir) que busca la
participacion de los seres humanos en general en torno a lo que les sucede
en su acontecer diario. Un genuino encuentro con el otro que incluya a
los mas posibles: nifios, adolescentes, jévenes, hombres, mujeres, pueblos
originarios, cientificos, médicos, fildsofos... por citar s6lo algunas de esas
clasificaciones que tendemos a utilizar para identificarnos y, a la vez,

distinguirnos.

Si la filosofia es o ha de ser algo, un hacer ligado a la cotidianidad,
requiere salir de los espacios donde ha estado contenida. Requiere el
dialogo, no sélo al interior de la academia, sino fuera de ella. Necesita

invitar, incitar y cautivar a cada vez mas personas.

Esa es la intencién de esta obra, la de su coordinadora Diana
Lizbeth Ruiz Rincdn, la de la poblacidon que conforma nuestra Licenciatura
en Filosofia, la de cada uno de los autores que amablemente aceptaron
participar en un proyecto conjunto: “Voces para la filosofia. Didlogos de
la academia filoséfica contemporanea”. Intencién que, esperamos, sea

notoria.
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Voces para la filosofia
Didlogos de la académia filosdfica contemporanea
Solo resta decir que los didlogos nunca terminan, sélo se
actualizan y se expanden. Ahi donde parecen terminar, generan un punto
de arranque que incluye mas y mas voces. Este libro pretende hacer eso:
mostrar didlogos dentro de la academia filoséfica que forman parte de
nuestra realidad actual, con el fin de iniciar otros que, a modo de ondas
expansivas, alcancen a publicos mucho mas amplios, tal vez menos

especializados, pero, no por eso, menos relevantes.

Dr. Luis Ernesto Cruz Ocana

Coordinador de la Licenciatura en Filosofia
Facultad de Humanidades, Campus VI
Universidad Auténoma de Chiapas (México)

Octubre, 2019
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Introduccion

La obra que el lector tiene en su poder, es el culmine de una serie de
actividades integradas en un proyecto denominado: “Voces para la
filosofia, dialogos con el pensamiento”. Las actividades que iniciaron como
resultado de las recomendaciones que el Consejo para la Acreditacion
de Programas en Humanidades (COAPEHUM) realizara al programa
académico de la Licenciatura en Filosofia, perteneciente a la Universidad
Auténoma de Chiapas, México. Asi, lo que comenz6 como una forma de
responder a las demandas y necesidades sociales en la época actual, pronto
se transformo en una empresa que se encaminaria a hacer encontrar en las
voces de expertos, los topicos y tratamientos contemporaneos en el ambito
de la filosofia que se discuten en las aulas de México y el mundo.

Este libro se divide en dos partes, de las cuales la primera de
ellas busca distinguir un modo tradicional de abordar académicamente
a la filosofia, esto es, disciplinarmente; mientras que la segunda parte
intentara recuperar las experiencias de los modos emergentes respecto al
ejercicio profesional de la filosofia.

Originalmente, se realizaron invitaciones a diversas Instituciones
de Educacién Superior, tanto publicas como privadas, donde se ofertan
programasparalaformaciondeprofesionalesdelaFilosofia, principalmente
a nivel de pre-grado; ademas de realizar algunas invitaciones directas a
investigadores de reconocida trayectoria, especificamente relacionadas
a las practicas filosoficas. Asi, la respuesta académica se dio a cuenta
gotas, mientras que fue posible encontrar en los otros modos de realizar
el ejercicio de la filosofia en un sentido profesional, una respuesta mucho
mas accesible.

Asi, las conferencias magistrales se impartieron. 14 publicadas, 9
envivo, 5 grabadas. De las cuales tinicamente se entregaron 10 documentos
con los contenidos en extenso. Lo anterior constituye una serie de
elementos par aun posterior analisis. Nuevamente, el enfoque tradicional
de la filosofia fue un espacio predilecto para la proyeccién, relegando a
otros fines textos que rozan la periferia de los canones y topicos filosoficos.

Al respecto, el primer capitulo esta dedicado a Platén o el destino
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de la filosofia, cuyo autor, el Dr. Pablo Garcia Castillo, ex-coordinador del
Doctorado en Filosofia de la Universidad de Salamanca (Espafa) busca
trazar la relevancia de la ensefianza de la filosofia desde una perspectiva
histérica, donde el comienzo por los clasicos (principalmente Platon),
habran de acompanar las mas fecundas consideraciones de la filosofia en
su buisqueda de la verdad. Por su parte, el segundo capitulo, a cargo del
Dr. Eduardo Quintana Salazar, profesor investigador de la Universidad
de Guadalajara (México), intenta provocar desde el titulo Ni, tlamatiliz
tlagotla o motlamatiliztlagoliztla piquiani, un modo de nombrar las
interrogantes que han acompanado al pensamiento filosofico mexicano,
pero colocados desde un lenguaje que le es propio, donde nuestro autor,
intentard responder como pensar la historia de la filosofia mas alla de la
idea tradicional que se suele tener de ella, para qué ensenar historia de la
filosofia si mas alla de la docencia de la filosofia, nadie se interesa por ella,
entre otras.

En un tercer momento, el Dr. Alberto Cuauthémoc Mayorga Madrigal,
profesor investigador de la Universidad de Guadalajara (México), nos
presenta un topico por mas disruptivo, a su vez catartico, al colocar como
tema central a la Filosofia aplicada. La utilidad de la inutilidad; en sus
paginas, el Dr. Mayorga realiza un magistral esfuerzo al comenzar por
senalar que, las descalificaciones haciala filosofia por su supuesta inutilidad
la han acompafiado desde sus origenes hasta nuestros dias; pero, sobre
todo, contestando a ello con un argumento desde lo contemporaneo, donde
la bioética, se coloca como un caso paradigmatico de filosofia aplicada.
Asi, entre estas cavilaciones, arribamos a La ética y la verdad como ideas
rectoras en la teoria de la argumentacion de Aristdteles, capitulo cuarto
desarrollado exquisitamente por el Dr. Rémulo Ramirez-Daza y Garcia,
Profesor Investigador de la Universidad Panamericana (México), en el que
es posible encontrar una lectora critica y contemporanea de los aportes
del Estagirita al analisis de la ética y la nocion de verdad, realzando asi el
valor didactico y explicativo con el que se ha acompanado el florecimiento
aristotélico en el campo de la argumentacién a mediados del siglo pasado
y hasta nuestros dias.

El Dr. Luis Patino, profesor investigador de la Universidad Nacional
Auténoma de México, dedica al quinto capitulo los recursos

argumentativos necesarios para responder a la pregunta: ;Para qué las
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practicas filoséficas? El papel de la divulgacion en la filosofia actual; el
contexto al que dedica sus paginas sera el mexicano, desde las crisis de
las humanidades que hubiese generado la llamada Reforma de Educaciéon
Media Superior (RIEMS), y la respuesta que la comunidad filosofica
diera al respecto, habilitando entre ello la emergencia y diversificacion
de las practicas filosoficas, como un modo de responder a la barbarie de
negar desde el ambito de lo académico, un lugar a la formacién filosofica.
Y a esta temadtica, se adhiere el sexto capitulo a cargo del Dr. Eugenio
Echeverria, fundador de la Federacion Mexicana de Filosofia para Nifios,
en el que aborda el tema de: El papel de la filosofia en el proyecto de vida
de nifios y adolescente; en sus lineas es posible distinguir un tratamiento
que dirige la mirada al compromiso del adolescente en la construccién de
su propio proyecto de vida, y la funcion relevante que el asesoramiento
filosdfico puede implicar en el accionar de la toma de decisiones y su
puntual reflexién.

Para los dos ultimos capitulos de la primera parte, que se ha dedicado
al tratamiento de los temas contemporaneos en torno a las Disciplinas
filosoficas, nos encontramos, al Dr. Francisco Barrdn, profesor investigador
de la Universidad Nacional Auténoma de México, quien el séptimo
capitulo lo dedica a la Genealogia del filésofo mexicano como académico,
en sus afirmaciones puede apreciarse el compromiso subyacente entre lo
tedrico y lo practico, esto es, el reconocimiento del caracter colectivo del
ejercicio filosofico y su condicion en nuestro contexto mexicano; nuestro
autor pues, busca enfatizar que el filésofo mexicano no esta desvinculado
de la idea de fildsofo académico, asi como de su compromiso por la
educacion y los dispositivos institucionales e institucionalizados desde
los que se han venido configurando estos modos de ser de la filosofia
en México. Por ultimo, en lo que respecta a la nuestra primera parte, el
Dr. David Sumiacher, fundador del Centro Educativo para la Creacion
Autonoma en Practicas Filosoficas, reflexiona en torno a los Actos,
procesos, pensamiento y accion en la practica filosofica en el octavo
capitulo, donde el autor analiza las intuiciones, la conciencia, las acciones
corporales y el discurso como las cuatro formas en que nos manifestamos
a través de actos y procesos en la vida; afirmando asi que, las practicas
filosoficas no solo utilicen el discurso o la racionalidad, pues la filosofia

estd en la existencia misma de cada persona, en todo lo que hacemos y por
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eso tiene sentido hablar, pensar, racionalizar cosas.
De esta manera llegamos a la segunda parte, encaminada al Ejercicio de
la filosofia, cuyo postulado se encuentra orientados a otras formas de
empleo del profesional de la filosofia, como uno de los temas necesarios a
los que se han enfrentado o enfrentaran quienes se forman en este campo
del conocimiento. A este respecto, los capitulos noveno, décimo y onceavo
que integran ésta ultima parte se circunscriben al compromiso de situarse
en otros modos de realizarse en el ejercicio profesional de la filosofia,
desde el ambito de la reflexién tedrica interdisciplinar, o la divulgacién
de la filosofia desde metodologias filosoficas en espacios de educacién
no superior, hasta la recuperacion de los ejercicios fundamentales del
filésofo, el retorno a temas clasicos.
El Dr. Stefano Santasilia, Profesor Investigador de Tiempo Completo de
la Universidad Auténoma de San Luis Potosi, desarrolla en el noveno
capitulo: El fenémeno del cuerpo entre medicina y sociedad. Una nueva
frontera de la filosofia. En este sentido, para nuestro autor, el cuerpo, que
siempre somos, sigue siendo nuestro mismo sery, a la vez, el extranjero que
nos acompana como ineludible sombra. El tratamiento tedrico discurre los
planteamientos fenomenoldgicos de Merleau Ponty, Michel Henry y otros
autores del argot filosdfico, problematizando asi los limites conceptuales
de la nocién de cuerpo y carne, y algunas consideraciones en el ambito
de la medicina. Por su parte, la Dra. Ana Cecilia Valencia Aguirre, nos
muestra de manera excepcional y clara la importancia del Acercamiento
de los adolescentes a la filosofia a través de escenarios dialdgicos; en los
parrafos que integran el décimo capitulo, nuestra tinica autora parte de
considerar que el acercamiento a la filosofia través del dialogo implica
romper con el esquema tradicionalista de la escuela donde alguien ensefia
de manera activa y alguien aprende de manera pasiva; donde las escuelas
se consideran como el espacio idoneo para realizar dicha empresa, pero a
su vez, no el unico.

Finalmente, el onceavo capitulo fue encargado al Dr. Raul Trejo
Villalobos, Profesor investigador de Tiempo Completo de la Universidad
Auténoma de Chiapas, reconocido en el contexto nacional e internacional,
entre otras cualidades intelectuales y practicas, por haber sido uno de
los principales pilares en la fundacién y apertura de la Licenciatura en

Filosofia de nuestra Maxima Casa de Estudios. Cuyos aportes al campo
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de la filosofia mexicana y su historia, han permitido colocar a Chiapas
en el mapa de los espacios desde los cuales se lucha por la defensa de la
filosofia, haciendo filosofia.

Hemos de resaltar tres elementos concluyentes: (i) las practicas
filosdficas se han incorporado a los discursos académicos, esto es, no
son pues ya quimeras acéfalas negadas por los espacios instituidos, sino
otras formas de responder filoséficamente a los embates que apelan
a la irrelevancia del filésofo y la filosofia misma; (ii) la tecnologia ha
jugado y jugara en lo venidero, un papel relevante en la divulgacion
de la filosofia, pues tanto el canal de YouTube ® Voces para la filosofia,
dialogos con el pensamiento (https://www.youtube.com/channel/
UCaHCxperESGukmDb xT2Yg-w) como el libro digital habran de buscar
llegar a un ptiblico cada vez mas extenso; y (iii) se trata pues, de una obra
que intenta recuperar los tdpicos mas relevantes que se debaten en los
espacios académicos consagrados al ejercicio profesional de formacion
filosdfica, pero que, al trasladarse al &mbito de lo virtual, dota de cierta
atemporalidad a los contenidos que permitiran mantener un dialogo
abierto. Asi pues, esperando que al lector le resulten no so6lo de interés,
sino utiles los contenidos para provocar, cuestionar o seguir la buisqueda,
los objetivos se habran cumplido.

Dra. Diana Lizbeth Ruiz Rincon

Coordinadora del libro
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PRIMERA PARTE

Disciplinas Filosoficas
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Capitulo 1

Platon o el destino de la filosofia
Dr. Pablo Garcia Castillo*

Cualquiera que recorra la historia de la filosofia puede constatar sin
esfuerzo que el destino de la filosofia es volver los ojos a los griegos y,
especialmente, a Platon. El gui6 la mirada de Plotino y Agustin, iluminé
los pasos de los filosofos medievales y renacentistas y ha sido el faro que
ha orientado la navegaciéon de la filosofia alemana, desde Hegel hasta
Heidegger.

Todos elloshan alcanzado su lucidez gracias a un dialogo incesante
con la filosofia griega, pues entendieron que no es posible filosofar sin un
trato frecuente con sus textos, cuya rememoracion les permitié ascender a
las cimas desde las que ellos mismos contemplaron la verdad.

El mismo Heidegger (1978, p. 50) lo sefiala con claridad, cuando

“

afirma que s6lo podemos plantear la pregunta “;Qué es la filosofia?”
entrando en diadlogo con el pensamiento griego. Ahora bien, no sdlo es
griego por su origen aquello que esta en cuestion — la filosofia -, sino que
lo es también la manera como preguntamos, la forma en que todavia hoy
preguntamos.

El mito de las islas afortunadas, que Platon recrea en el Gorgias
(523b-526¢), le sirve a Hegel (1990, p. 15) para hablar metaféricamente del
lugar de la verdad, al que denomina “las costas de las islas afortunadas
de la filosofia”. Y s6lo una navegacion hacia esas islas puede dar sentido
a la vida humana. Y no es s6lo Hegel, sino igualmente Heidegger, quien,
dirigiendo su mirada al Sofista de Platon, comienza su magna obra, Ser y
tiempo, con una cita de este didlogo platdnico.

Estos sencillos ejemplos son suficientes para mostrar la fecundidad
de la filosofia platonica, cuya semilla inmortal, sembrada en el jardin de la
filosofia occidental, sigue siendo la estrella a la que han de volver sus ojos

los filosofos para seguir reflexionando y dialogando sin fin sobre el ser, la

* Profesor de Filosofia en la Universidad de Salamanca durante 42 afios. Sus numerosisimas asignaturas,
publicaciones, conferencias y charlas se han centrado en la filosofia antigua, especialmente en Platon,

Aristételes y el neoplatonismo, y también en la filosofia medieval y la espafola.
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verdad, la unidad o el bien.

Pues volvamos los ojos a Platon, a estos dos pasajes que sirvieron
de inspiracion a Heidegger y Hegel para continuar el dialogo inacabable
en que consiste el filosofar.

El pasaje del Sofista (244a), cuyo texto griego constituye el
comienzo de Ser y tiempo, dice lo siguiente:

EXTRAN]JERO. - Mostradnos de forma adecuada qué queréis

decir cuando usdis la expresidon “ente”, pues es evidente que se

trata de algo que vosotros conocéis hace tiempo, y que nosotros
mismos comprendiamos hasta este momento, pero ahora nos
encontramos en una aporia.

Y prosigue Heidegger (2012, p. 21):

(Tenemos hoy una respuesta a la pregunta acerca de lo que

propiamente queremos decir con la palabra “ente”? De ningun

modo. Entonces es necesario plantear de nuevo la pregunta por el
sentido del ser. ;Nos hallamos hoy al menos perplejos por el hecho
de que no comprendemos la expresién “ser”? De ningtin modo.

Entonces sera necesario, por lo pronto, despertar nuevamente

una comprension del sentido de esta pregunta. La elaboracion

concreta de la pregunta por el sentido del “ser” es el propdsito del
presente tratado. La interpretacion del tiempo como horizonte de
posibilidad para toda comprension del ser en general, es su meta
provisional.
Heidegger, como Platdn, sostiene que la filosofia, desde sus inicios hasta
hoy, es el cultivo de la admiracién, de la perplejidad que suscita la pregunta
por el sentido del ente, del ser, con el fin de alcanzar la comprension del
sentido de la pregunta misma. Pues esta pregunta, planteada por los
griegos, no es ya la cuestion mas importante, sino la tinica de la que debe
ocuparse la filosofia.

Por este motivo, no es extrano que vuelva su mirada al Sofista,
probablemente el didlogo platénico en el que se ejercita con mayor
insistencia la gimnasia de la dialéctica para tratar de vencer las aporias.
Aporias en que habian sumido la filosofia griega Parménides y Zenon.

Y justamente Parménides y Zendn son los interlocutores de
Sdcrates en el primero de los dialogos del periodo critico de Platén, dentro
del cual constituyen una tetralogia el Parménides, el Teeteto, el Sofista y el
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Politico. Los cuatro son no sélo didlogos criticos, sino aporéticos. En ellos
se encuentra la cima de la dialéctica en torno al orden trascendental: son
indagaciones aporéticas sobre la unidad, la verdad, el ser y el bien.

En el Parménides narra Platon la conversacion que, en un tiempo
remoto, tuvo lugar entre un joven e inexperto Sécrates y el anciano
Parménides, venerable y temible, que acudié a las Grandes Panateneas de
Atenas, acompanado de su discipulo Zenon. Se trata, como ha senalado
Cornford (1983, p. 17), de una conversacién imaginaria, pues de otro
modo resultaria ininteligible la historia de la filosofia de los siglos VIy V
antes de Cristo.

El tema aporético de este dialogo es sin duda la unidad y su
relacion con la multiplicidad. Zendn presenta a Socrates su obra,

(...) que constituye una defensa del argumento de Parménides,

contra quienes intentan ridiculizarlo, diciendo que, si lo uno es,

las consecuencias que de ello se siguen son muchas, ridiculas y

contradictorias con el argumento mismo. Mi libro, en efecto,

refuta a quienes afirman la multiplicidad, y les devuelve los
mismos ataques, y atin mds, queriendo poner de manifiesto que,
de su propia hipdtesis — “si hay multiplicidad” —, si se la considera
suficientemente, se siguen consecuencias todavia mas ridiculas

que de la hipétesis sobre lo uno (Prm., 128 ¢ — d).

El método dialéctico de las paradojas de Zendn alcanza su mas pleno
desarrollo en este didlogo, en el que el ingenuo Socrates cree encontrar
una perfecta solucion a las aporias que plantea la relacién de lo uno con
lo multiple, afirmando que la existencia de las Formas inteligibles y la
participacion de las cosas de formas contrarias permite entender que
una cosa sea a la vez una y multiple. Para ello, deberia aceptarse que las
Formas pudieran participar unas de otras.

Las objeciones del anciano Parménides no se hacen esperar. Son
la mas dura autocritica platénica a su teoria de las ideas, puesta en boca
del implacable dialéctico en que se ha transformado Parménides. Resulta
extrafio seguir su agil y ligera conversacion, tan distante de la rigidez
formal y mental de los versos de su poema. “Es necesario de decir y pensar
que lo ente es, pues es el ser, pero el no ser no es” (DK 28 B 6, 1).

Se diria que Platon ha convertido a Parménides en un habil

conversador con una mente agil y flexible, capaz de encontrar objeciones
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a su propia filosofia de la identidad y univocidad del ser y del pensar, que
defendi6 sin fisuras en su poema.

Socrates no puede rebatir las objeciones del maestro Parménides
y, por ello, no es capaz de mantener la participacion de las cosas de la
realidad una e inmutable de las Formas, viéndose obligado a reconocer
una consecuencia terrible: que no hay manera de sostener la relacion entre
las cosas y sus paradigmas. A juicio de Parménides, a Socrates le falta
entrenamiento dialéctico para encontrar la solucién a la aporia.

Y termina el didlogo con unalarga exposicion de Parménides, quien
plantea todas las hipdtesis posibles sobre la unidad y la multiplicidad,
concluyendo que, si se acepta la existencia de una unidad absoluta,
nada se podra predicar de ella y nuestro lenguaje se tornard incapaz
de establecer un vinculo entre las ideas y las cosas. Pero, si aceptamos
que existe una unidad de la que todo puede predicarse, porque de todo
participa, entonces llegamos a conclusiones absurdas.

Este momento decisivo y critico del pensar platonico, que
fascin6é a Heidegger, muestra la esencia misma del filosofar. La propia
indagacion platonica le lleva, en un acto de sublime autocritica, a percibir
las dificultades que tiene siempre el pensamiento para traducir en un
lenguaje logico la complejidad de lo que es. Este Parménides es el simbolo
de esa perplejidad platénica que tendra una posible solucién en el Sofista.

Y, antes de entrar en ese descubrimiento genial que encierra
este dialogo, permitaseme sefialar solo de pasada la importancia que el
Parménides ha tenido en la historia de la filosofia occidental. Baste so6lo un
ejemplo relevante.

Como acertadamente advirtieron, primero, Dodds (1928) y, luego,
Armstrong (1967), las hipotesis sobre la unidad del Parménides son el
fundamento de las hipostasis de Plotino. La clave del neoplatonismo, es
decir, de la vision del platonismo que estuvo vigente hasta la modernidad,
se halla en la afirmacién de lo Uno como fuente y principio del ser, por
medio del notis y del alma. De la unidad, por una procesién inefable, nace
la multiplicidad, como los rios provienen de una fuente inagotable y como
la vida multiple de un arbol gigantesco halla su principio en la raiz. Lo
mismo que la luz se desprende del sol, el calor del fuego, el frio de la nieve
o el perfume del objeto oloroso, asi nace la multiplicidad de la unidad. Y,
anade Plotino, nada sorprendente hay en ello (V, 1, 6 y 111, 8, 10).
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Un egipcio del siglo III, que se paso la vida frecuentando algunos
didlogos platdnicos, como el Parménides o el Sofista, logrd vislumbrar
una solucion a las aporias en que se hallaba la joven e ingenua mente de
Sdcrates ante las autorizadas palabras del anciano Parménides. De manera
que podemos creer que, sin estos dialogos criticos, no hubiera nacido el
neoplatonismo, pues el destino de la filosofia plotiniana fueron los textos
de Platon. Los asombrados ojos del lector y comentarista se posaron para
siempre en las palabras que Platon puso en boca de Parménides y Sdcrates.

Plotino sin duda encontré una solucion a las aporias del Parmeénides,
porque una y otra vez se acerco a los textos platonicos hasta que descubrid
en ellos una luz inextinguible. Tuvo siempre presentes las palabras de
Platon que dicen:

No hay ni habra nunca una obra mia que trate de estos temas <de

la filosofia>; no se pueden, en efecto, precisar, como se hace con

otras ciencias, sino que, después de una larga convivencia con el
problema y después de haber intimado con él, de repente, como
la luz que salta de la chispa, surge la verdad en el alma y crece ya
espontaneamente (Ep., VII, 341c).
Tras el Parménides, Platon escribio el Teeteto, un didlogo también aporético,
en el que Socrates, en conversacion con dos matematicos, Teeteto y
Teodoro, indaga qué significa epistéme. Teeteto contesta que el saber
verdadero es la percepcién o la opinion verdadera, o ésta, acompanada
de una explicacién. Pero Socrates, que ahora se encuentra en el tltimo afo
de su vida, no acepta ninguna de las definiciones presentadas y el didlogo
concluye con el reconocimiento de que no han sido capaces de llegar a
definir adecuadamente el saber. Y, de nuevo, nos sorprende la capacidad
argumental y teatral de Platon, que, como en el caso de Parménides, pone
en boca de dos matematicos definiciones del saber que aluden a lo sensible
y olvidan las formas geométricas. Tal vez, como ha interpretado Cornford
(1983), Platén sencillamente quiere hacernos ver que, sin las formas, no
es posible definir lo que es el saber y el conocimiento verdadero. De la
unidad hemos pasado a la aporia de la verdad.

Pero es en el Sofista donde Platon contintia la discusion critica de las
Formas y se pregunta por el sentido del ser, como supo ver Heidegger. Es
probablemente el dialogo mas enigmatico de Platon, pues no adivinamos

con certeza si su tema central es la definicion del sofista o la del no ser. Y,
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junto a Sécrates, Teodoro y Teeteto, aparece un interlocutor nuevo, que es
todo un simbolo de la perplejidad del pensar acerca de lo que es. Se trata
de un extranjero, que viene de Elea, como Parménides y Zenodn, pero que
no pertenece a su escuela eleatica.

El término griego xénos puede traducirse por extranjero, pero
también como visitante y huésped. Este nuevo personaje es sin duda
expresion de la extrafieza que produce el ser, pero también de la necesidad
ineludible de acercarse a sus orillas, como quien busca las islas afortunadas
de la filosofia. Alguien que procede de Elea, pero cuyo pensar abierto es
capaz de admitir una cierta analogia del ser. Y, si viene de Elea, debe saber
lo que significa el ser y debemos preguntarle como lo entiende.

Cuando el gedmetra Teodoro, en la escena inicial del Sofista,
presenta a SOcrates al extranjero de Elea, con la pretension de alcanzar una
definicion del sofista, afirma que el extranjero no es en absoluto un dios,
pero tiene algo de divino como todos los filésofos. Pues, a su juicio, un
filésofo, como los dioses homéricos, merodea por las ciudades y observa
desde lo alto la vida de aca abajo (Sph., 216d).

Esa cierta distancia del pensar que supone la visién platénica de
la filosofia de los eleatas y de los heracliteanos, de los atomistas y de los
pluralistas, es necesaria para entender el devenir del pensamiento griego
desde sus inicios.

Cuando Platén dirige su mirada hacia los filésofos griegos que
le precedieron describe su incesante busqueda dialéctica como una lucha
de gigantes en torno al ser (Sofista, 246a). Gigantes fueron Heraclito y
Parménides, Zenén y Meliso, Empédocles, Anaxagoras y Demdcrito.
Como serian dioses a medio hacer o jévenes dioses desterrados los filésofos
idealistas alemanes, segtin la poética expresién de Maria Zambrano (2006,
p- 80).

Su lucha aporética en torno a la ousia constituye la preocupacion
constante de Platon, quien se sirve del didlogo socratico para encontrar
una salida a esta dificil encrucijada del pensamiento sobre la unidad,
el ser y la verdad. Heidegger nos ha hecho ver lo que significa esta
gigantomaquia, esta inacabable lucha por encontrar el sentido del ser y
de la perplejidad en que se halla la mirada del filésofo, que no siempre
alcanza la distancia justa para pensar la realidad que se le ofrece como un
horizonte inabarcable.
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Pero en el Sofista descubrimos también la mirada inteligente de

Platon sobre su propia filosofia y comprobamos cdmo se resquebraja la
fidelidad a su padre, el venerable y terrible Parménides y, en un acto de
doloroso parricidio, reconoce que el mundo inmutable del ser y de las
ideas admite en su seno la vida y el discurrir del propio logos. En las
entrafias mismas del ser y de la verdad se halla escondido, como en las
palabras enganosas del sofista, el no ser, la diferencia y la posibilidad de
hablar falsamente.
Por fin ha hallado Sécrates, con la ayuda del extranjero de Elea, la solucion
a las aporias del Parménides: las formas, las ideas no se hallan separadas
e inméviles en un mundo alejado de la vida y la movilidad de lo que
nace y muere. No son unidades simples y sin relacién entre si, sino
que hay mezcla y comunidad de unas con otras, aunque no de manera
indiscriminada, sino que un ejercicio critico de la dialéctica permitira
discernir cuales pueden combinarse entre si.

Definir al sofista es tanto como encontrar por contraposicion al
dialéctico, al auténtico filésofo, al que tiene la ciencia del conocimiento de
las relaciones mutuas entre las formas. Pues el movimiento es, el reposo
también es, pero el movimiento no es el reposo. El no ser es un modo de
ser, es ser diferente. Este parricidio de Parménides acaba con la univocidad
del ser y abre el camino a la analogia de Aristoteles. Es la encrucijada del
didlogo en que la dialéctica se aplica a la gigantomaquia de los grandes
filosofos griegos y muestra el camino del pensar como una travesia que
retine en el mismo barco a los antiguos y los modernos, a los filésofos
griegos y a los alemanes.

Es la esencia misma del pensar: la perplejidad. No hay un ser, un
decir y un pensar univocos, sino que la distancia y el tiempo convierten
los miopes ojos del sofista, prisionero de las sombras, en ojos de fildsofo,
como penetrantes luces que descubren la belleza, la verdad y el ser, ocultos
para una mirada fascinada por las persuasivas apariencias.

Esa vulnerabilidad del pensar, que se manifiesta en la admiracion
y la inquieta curiosidad que dieron origen a la filosofia, se debe tanto
a la debilidad de la mente humana como al caracter inabarcable de lo
real. Nadie ha descrito con una metdfora mas brillante esta permanente
dificultad de ver la realidad en su justa distancia como Aristételes. El sabia

bien que, tal vez de tanto mirar las sombras de la caverna, nuestros ojos,
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ojos de prisioneros, se han acostumbrado a ellas y se han convertido en
ojos de murciélagos que no soportan la luz del sol y han de ser educados,
graduados, para contemplar lo mas cognoscible en si mismo, aunque no
lo sea para nuestros. Asi lo vio poéticamente Aristételes (1994), en el texto
con que inicia el segundo libro de la Metafisica (11, 933b) que dice:
El estudio de la Verdad es en cierto sentido dificil y, en cierto
sentido, facil. Prueba de ello es que no es posible ni que alguien
la alcance plenamente ni que yerren todos, sino que cada uno
logra decir algo acerca de la Naturaleza (...) Y posiblemente,
puesto que la dificultad es de dos tipos, la causa de ésta no esta
en las cosas, sino en nosotros mismos. En efecto, como los ojos
de los murciélagos respecto de la luz del dia, asi se comporta el
entendimiento de nuestra alma respecto de las cosas que, por
naturaleza, son las mas evidentes.
Seglin esta hermosa imagen, la filosofia consiste justamente en hacer
mas cognoscibles y mas patentes para nosotros las cosas que son mas
cognoscibles en si mismas, pero que se nos ocultan por la debilidad de
nuestra vista, deslumbrada por la misma claridad de la verdad. O, tal vez,
porque no vivimos despiertos, con la mirada atenta al fluir incesante del
rio del devenir, como prefiere expresarlo Heraclito.

En esta historia de la verdad en Grecia, fue el mismo Heidegger
quien descubrio6 en las palabras enigmaticas de Heraclito el sentido de
la verdad como descubrimiento y des-ocultacién. Especialmente lo
encuentra en el fragmento primero de Heraclito que dice ast:

Aunque este “logos” existe siempre, los hombres son incapaces

de comprenderlo, tanto antes de haberlo oido, como después de

haberlo oido. En efecto, aunque todas las cosas acontecen segiin
este “logos”, parecen inexpertos, a pesar de experimentar palabras

y acciones como las que yo describo, cuando distingo cada cosa

segln su naturaleza y digo como es. Pero a los demds hombres

les pasan inadvertidas cuantas cosas hacen despiertos, del mismo

modo que se olvidan de cuanto hacen dormidos (DK 22 B 1).

Esa inadvertencia de la realidad profunda de la naturaleza, que describié
Heraclito en el primer fragmento de su obra, se produce en los hombres
por su escasa atencion a lo real, que les esta oculto, y sélo en el logos se

hace audible esa armonia invisible, que adquiere forma y consistencia por
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el dificil equilibrio de los contrarios que luchan y se sostienen mutuamente
en el seno mismo de la naturaleza. Es probable, por tanto, que ya en este
primer fragmento que describe la veracidad del logos y la incapacidad
de los hombres para descubrirlo, Heraclito nos incite a percibir el
doble sentido de la alétheia, entendida como la armonia y claridad de lo
escuchado, asi como la penetrante luminosidad del logos descubridor de
la naturaleza oculta que se desvela en él.

La filosofia, ahora y en el principio, es un estado de lucidez y de
escucha atenta. La gigantomaquia de los primeros fil6sofos y la dialéctica
socratica, no son mas que una dificil navegacién hacia las costas de las
islas afortunadas, aunque con frecuencia suframos un naufragio. Heraclito
y Sécrates, como certeramente vieron Hegel y Heidegger, nos incitan a
navegar con lucidez, a no desmayar en el intento de alcanzar el sentido de
lo que es, sin perder el rumbo de la travesia, dando cabezadas.

Una lucidez y una escucha atenta que fueron expresadas de forma
sublime en el mito platénico de las cigarras, que divide en dos el Fedro
de Platon. Alli Socrates explica a Fedro que es preciso dedicar la vida a
dialogar, pues, si pasamos la vida como la mayoria, dando cabezadas,
“las cigarras a la vez que cantan por encima de nuestras cabezas y
conversan entre ellas, como suelen hacer en pleno ardor del sol, nos estan
contemplando. Asi que, si nos vieran a nosotros dos, como a la generalidad
de los hombres a mediodia, sin conversar, y dando cabezadas, cediendo a
su hechizo por pereza mental, se reirian de nosotros con razon, en la idea
de que habian llegado a este retiro unos esclavos a echarse la siesta, como
corderos, a orillas de la fuente” (Phdr., 258e-259a). Pero, si dialogamos, tal
vez los dioses nos otorguen el don que dieron a las cigarras, es decir, el
don de pasar la vida, sin necesidad de alimento, cantando, dialogando y
contemplando, con el fin de encontrar el ritmo y la armonia en las palabras
del filésofo que logren establecer entre los hombres vinculos acordes de
amistad.

Es la espléndida metafora de la que se sirve otro inteligente lector
de los alemanes y los griegos, Ortega y Gasset, al concebir la filosofia
como una lucha constante contra todo tipo de sonambulismo. Ortega, en
efecto, no sélo propugna la necesidad de transformar nuestro concepto
parmenideo de la razon fisica y matematica en una razon narrativa, que

discurre al par que la vida que ha de comprender, sino que, siguiendo las
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huellas de Heraclito, afirma también la ineludible exigencia de concebir la
filosofia como un estado de vigilancia permanente. Permitidme recordar
sus conocidas palabras:
El hombre vive habitualmente sumergido en su vida, ndufrago
en ella, arrastrado instante tras instante por el torrente turbulento
de su destino, es decir, que vive en estado de sonambulismo
solo interrumpido por momentaneos relampagos de lucidez en
que descubre confusamente la extrafia faz que tiene ese hecho de
su vivir, como el rayo con su fulguracion instantanea nos hace
entrever, en un abrir y cerrar de ojos, los senos profundos de la
nube negra que lo engendrd. Tenia razén Calderdn en un sentido
aun mas concreto y trivial de lo que €l supuso: por lo pronto, la
vida es suefio, porque es sueno toda realidad que no se captura a
si misma, que no toma plena posesion de si misma, que se queda
dentro de si y no logra, a la vez, evadirse de si misma y estar sobre
si (...) El inico intento que el hombre puede hacer para despertar,
para acordar y vivir con entera lucidez consiste precisamente
en filosofar. De suerte que nuestra vida es, sin remedio, una
de estas dos cosas: 0 sonambulismo o filosofia. Yo lo advierto
lealmente antes de empezar: la filosofia no es suefio —la filosofia
es insomnio— es un infinito alerta, una voluntad de perpetuo
mediodia y una exasperada vocacién a la vigilia y a la lucidez
(Ortega, 1983, p. 303).
No es sélo que los ojos de lechuza del fildsofo sean capaces de ver después
del atardecer, sino que, como ya afirmaba Socrates, en su hermosa
descripcion de estos seres humanos extrafios y singulares, los verdaderos
filosofos son “los que gustan de contemplar la verdad” (R. V, 475e). Los
demads hombres, como prisioneros de las sombras, no difieren en mucho
de los ciegos, por estar privados del conocimiento del ser, mientras
el rasgo distintivo de los auténticos fildsofos es que “se apasionan por
aprender siempre aquello que puede mostrarles algo de la esencia siempre
existente” (R. VI, 485a).
Por tanto, el filésofo se aleja de las sombras, se aparta del mundo
de acd abajo y mantiene una distancia saludable del delirio y del suefio,
para convertirse en centinela vigilante, que jamas duerme, ocupandose del

cuidado de si mismo y olvidandose del cuerpo seductor, que es su carcel y
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su tumba, como bellamente cuenta Socrates en el didlogo final de su vida,
que recoge poéticamente el Feddn. Y algo semejante viene a decir el mito
de las islas afortunadas del final del Gorgias (523a-527a). Es un relato que
podemos tomar como una fabula, pero para Sdcrates encierra la verdad, es
decir, que, en el juicio tras la muerte, las almas desnudas de los hombres
mostraran la huella de sus obras y quienes hayan vivido practicando la
justicia seran enviados a las islas afortunadas, donde gozaran de la vision
de la verdad, de la belleza, de la justicia, pues estas formas existen mas alla
de las opiniones y las apariencias y ellas son el horizonte que da sentido
a la vida humana.

Las islas afortunadas son el destino del filésofo, del que vive
contemplando la verdad y practicando la justicia, del que entiende que la
vida es una dificil y arriesgada travesia, que solo se emprende aceptando
el reto de las aporias y, atravesando el mar de las apariencias y de las
opiniones, para vislumbrar la patria, el puerto seguro de la verdad al que
conduce el ejercicio critico del pensar dialéctico.

Desde Parménides, el viaje ha sido el simbolo del camino filosofico
y en eso esencialmente consiste el filosofar. Es, desde los griegos, una
odisea. Filosofar es emprender una larga travesia, que so6lo logra realizar
quien se lanza a navegar por si mismo. Un viaje que exige audacia y
soledad hasta encontrar el rumbo. Pues la filosofia es una especie de vida
extrafia, que exige el pensar y la aporia. Creo que acierta de nuevo Ortega
cuando, por medio de otra de sus ltcidas metaforas, afirma lo siguiente:

La filosofia es una especie de robinsonismo. Lo especifico estriba

en que el Robinson filoséfico no vive en una isla desierta, sino en

una “isla desertada”, cuyos habitantes han muerto todos. Es la

Isla de los Muertos: de los filésofos muertos, tinicos comparnieros

de que la filosofia, en su soledad, ha menester y con quienes tiene

trato (Ortega, 1983a, p. 82).

Tal vez los habitantes de esta isla hayan muerto todos, pero su compafiia
proporciona vida y felicidad. Asi que Ortega no hace sino hablarnos
también de la isla de los bienaventurados. Pues su compania orienta
nuestra navegacion y alumbra nuestro viaje. Sin ellos no comprendemos
el ser, ni la belleza, ni la verdad. Y dialogando con ellos enderezamos el
rumbo hasta nuestra ftaca.

Diogenes Laercio (VII, 2) recoge de varios escritores la leyenda
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segun la cual, Zenon de Citio, fundador de la escuela estoica,

(...) fue a consultar al ordculo para preguntarle en qué debia

ocuparse para vivir la mejor vida posible y el dios le respondio

que lo lograria si llegaba a hacer que el color de su piel fuese igual

al de la piel de los muertos. A raiz de lo cual, Zenoén, habiéndolo

entendido, se dedico a leer a los antiguos.
Leer a los clasicos, a los filosofos griegos y alemanes, es darles vida en
nosotros para que sigan siendo guias de nuestros inciertos pasos. Es
prestarles nuestro tiempo, como Ulises les dio el suyo, junto con su sangre,
a las almas de sus antiguos compafieros muertos en el Hades (Od. XI, 20
ss.). Es viajar para encontrar la compafiia de viejos amigos, con los que
seguir compartiendo las mismas preguntas y las mismas preocupaciones
de siempre: ;qué sentido tiene el ser? O ;cémo llevar la mejor vida posible?

Ese es el destino de la filosofia, siguiendo el ejemplo de Plotino,
de Hegel y de Heidegger: emprender la estimulante y gozosa tarea de leer
a los griegos y especialmente a Platon, pues, en su compania, se puede
navegar feliz y es posible vislumbrar las costas de las islas afortunadas.

Es como el viaje de Ulises, cuya Itaca es el destino, como Platén es
el de la filosofia. Asi que terminemos recordando unos versos de Borges

(1972, p. 71), que tanto admiré a los griegos, que dicen:

Cuentan que Ulises, harto de prodigios,
lloré de amor al divisar su [taca
verde y humilde. El arte es esa [taca
de verde eternidad, no de prodigios.
También es como el rio interminable
que pasa y queda y es cristal de un mismo
Heréaclito inconstante, que es el mismo

y es otro, como el rio interminable.

O, mejor atin, podemos concluir con uno de los poemas mas
elocuentes sobre el destino de la vida humana, entendida como una
odisea. Son los hermosos versos de Kavafis dedicados a Itaca:

Si vas a emprender el viaje hacia Itaca,

pide que sea el camino largo,
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lleno de peripecias, lleno de saberes.
A los Lestrigones y a los ciclopes,
al enfurecido Posidon no temas;
tales cosas no encontraras en tu camino
si tu pensamiento permanece en lo alto, si una excelsa
emocion toca tu espiritu y tu cuerpo.
Ni a los lestrigones ni a los ciclopes
ni al fiero Posidén encontrards
si no les llevas dentro de tu alma,
si no es tu alma quien los pone ante ti.
Pide que sea el camino largo;
que sean muchas las mafianas de verano
en que, con qué placer, con qué alegria,
entres en los puertos nunca hollados (...)
Ten siempre a [taca en tu mente.
La llegada alli es tu meta,
pero no precipites en absoluto el viaje.
Mejor que dure largos afos
y, anciano ya, llegues a la isla
rico con cuanto ganaste en el camino,
sin esperar que [taca te dé riquezas.
[taca te dio el hermoso viaje.
Sin ella no hubieses emprendido el camino.
Pero no tiene ya nada que darte.
Y, si la encuentras pobre, Itaca no te engafio.
Pues te has enriquecido con tanta experiencia,

ya puedes comprender qué significan las ftacas.
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I 4
Capitulo 2

Ni, tlamatiliz tlacotla o motlamatiliztlacoliztla
piquiani
Eduardo Quintana Salazar*

La presente reflexion abordara primero una serie de preguntas
tradicionales dirigidas a los alumnos de esta universidad y posteriores
lectores, para luego abordar algunos vicios a corregir al momento de hacer
historia de la filosofia, en caso de querer iniciarse en ésta labor intelectual,
y que a lo largo de la misma se podran ejemplos sobre el nacimiento del
filosofar de la “filosofia mexicana”, asi como corregir la nocién que se le
suele dar a cualquier tipo de pensamiento que se desarrolla en México. Ese
nacimiento se dio en el crisol de 1519-1521 y que se reconfigurara desde
1522, ya bajo el yugo espanol. Esto lo haremos como parte de nuestro
proyecto personal -de invitacion a todos- de celebrar el “500 aniversario
del Encuentro y desencuentro Mexica-aliados contra espafioles y aliados
indianos, y la caida y renacimiento de México-Tlatilulco”.

Amable lector, antes de dar inicio a nuestra reflexion debemos
iniciar con su propia autoreflexiéon en torno a una serie de preguntas
que ambos, exponente y escuchas -lectores- compartimos en el ambito
universitario tradicional, algunas de éstas son: ;Por qué iniciar un trabajo
de filosofia con un titulo en nahuatl del siglo XVI si dicen que no hay
filosofia mexicana? ;Cémo pensar la historia de la filosofin mas alla de la
idea tradicional que se suele tener de ella? ;Por qué se suele unir filosofia e
historia de lafilosofia? ;Para qué historia de la filosofia si mas alla de la docencia
de la filosofia, a nadie le interesa? Si no hay especialistas en historia de

la filosofia ;Para qué ensenarla en las licenciaturas en filosofia? Si se cree

*Profesor de tiempo completo de la licenciatura en filosofia, y de la Maestria en Estudios Filos6ficos
del Departamento de Filosofia y profesor en la licenciatura en Antropologia, ambas del CUCSH,
De la Universidad de Guadalajara. Profesor perfil Prodep-SEP. Representante del CA-904: Filosofia
Latinoamericana -sede, departamento de filosofia, UdG-. Publicaciones varias, y asistencia congresos
nacionales e internacionales sobre filosofia, humanidades, e historia de las ciencias. Estudioso de los siglos
XV-XVIII y filosofia novohispana -principalmente en torno a la obra de Clavigero e identificacion de
varios manuscritos inéditos de dicho autor-. Coordinador del proyecto: Ensefianza de la filosofia y cultura
de la paz en secundaria. LGC: Cibernética, erdtica, filosofia y teologia. Actualmente estoy escribo: “La otra
historia de la filosofia desde México”. Algunas de mis publicaciones presentan adelantos de la misma.
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que al leer libros de historia de la filosofia no se necesitan especialistas, que
cualquiera puede ensefarla ;Para qué fomentar su interés en los alumnos?
Si solo a unas cuantas personas, regiones y €pocas se les asigna el derecho
de hacer filosofia ;Para qué hacer investigacion desde la historia de la
filosofia de todo aquello que no vale la pena ser mencionado? ;A qué le
llamamos filosofia, y eso para qué sirve si sdlo quiere pasar la asignatura
o titularme? Si no hay filosofia mexicana mucho menos precolombina,
entonces ;Para qué venir a una conferencia o hacer una lectura que no me
interesa hacer, pero me obligan a ella? ;Para qué escuchar algo que no me
interesa, que puedo preguntar al ordculo Google? ;Para qué lo escucho si
va a hablar de cosas que no existen ni valen la pena y que ni filosofia son?

Primero que nada, debo advertir la dificultad en que me
encuentro, que suele ocurrir cuando debo dialogar con estudiantes de
filosofia, sobre todo porque ambos no hemos interactuado antes, por
ende, no hay la familiaridad que se presenta con los estudiantes con los
que suelo interactuar curso tras curso. En el segundo caso, no necesito esta
regresando o explicando, a cada momento, lo que digo ni el por qué lo digo.
Sin embargo, intentaré estar a su altura de su cotidianidad intelectual. Por
lo mismo advierto que puede haber encuentros y desencuentros en nuestro
didlogo, hoy, pues no basta que en ambas instituciones se exponga y lea
sobre filosofia mexicana, o que se hable de filosofias europeas en México
y América Latina o cosmovisiones mesoamericanas. Lo mismo acontece
con el campo laboral que dice ofrecer -en esta universidad- su perfil de
egreso, que parecen ser tres personalidades en una misma, pero que entre
ellas se pueden paralizar sus movimientos, dirfa Aristoteles, pues esos
dinamismos podrian terminar confrontandose hasta paralizarse todos.

En mi caso, debo advertir, amable lector, que desde hace muchos
afnos suelo equivocarme, pero indago -como Lenin lo decia- sobre esa
cosa-rara llamada “filosofia” y que ha hecho que escriba, poco a poco,
adelantos, de lo que suelo llamar “la otra historia de la filosofia” siguiendo
los consejos de Rosenblueth de trabajar en “las tierras de nadie” -que yo
llamo, de “naiden”-, en las fronteras inquebrantables para muchos. Asi
que desde esa perspectiva sugiero reflexionen a la par de un servidor.
Asi que retomemos las preguntas iniciales, a ver a donde orientaran
nuestro peregrinar: ;Por qué iniciar un trabajo de filosofia con un titulo

en nahuatl del siglo XVI si dicen que no hay filosofia mexicana? Si bien
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podemos orientar la respuesta por multiples caminos, solo diré, como
aquel personaje de Héctor Sudrez, en: ;Qué nos pasa?, que decia, después
de cada accion, casi siempre destructora o transgresora: “Nomas”. Yo
también digo: Nomads. Ya que pude empezar con desde la tradicion
suponemos que debe ser, pero decidi no hacerlo para transgredir, para
destruir, espero los prejuicios ya fijados en nuestra formacion académica,
que no da espacio a escuchar al otro, pues desde el mirar tradicional se le
cosifica y excluye.

Después de muchos dias y semanas de contemplacion, meditacion
y reflexion por accidente llegd a mis manos un impreso del siglo XVI que
empecé a devorar como un manjar de los dioses y que ain su digestion
no me deja dormir y no lo creo que me deje por el resto de mi vida. En fin,
empecé a leer y ya en suefios me llego la propuesta, asi que yo no lo pensé,
se me aconsejé que lo hiciera y yo solo obedeci, se queda: “Ni, tlamatiliz
tlagotla o motlamatiliztlagoliztla piquiani”. Que en espafiol-mexicano
seria: “filosofar, dar obra o ejecutar sabiduria; o filosofia fingida, fingido
amor a la sabiduria”; es decir, es necesario y urgente buscar, en serio
-no en serie-, los origenes de un nuevo filosofar, que al paso del tiempo
llamaremos “filosofia mexicana” -no a la que tradicionalmente se le llama
asi-, que nace de esa terrible confrontacion que solemos llamar conquista
de México y su reconfiguracion. Y que, sobre ésta, primera e inexplorada,
deberia de montarse, la llamada tradicionalmente, filosofia mexicana.
Ese nacimiento se dio en el crisol de 1519-1521 y que se reconfigurara desde
1522, ya bajo el yugo espafiol. Esto lo presento como parte de mi proyecto
personal -e invitacion a todos- de celebrar, investigar y reflexionar sobre el
“Trienio del 500 aniversario del Encuentro y Desencuentro Mexica-aliados
Contra Espanoles y aliados indianos; la caida y renacimiento de México-
Tlatilulco” (1519-1521=2019-2021)!. Pero, tristemente, esa fecha no sirve
para los que dicen ser especialistas en filosofia mexicana, sino para dividir
un antes y un después -otros lo fijan en la llegada de Coldn, sin darse
cuenta o tomar conciencia de ello- y se cae en el primer gran error: creer
que hubo filosofia ndhuatl y que, con la conquista de México, desaparecid
sin mas. Entonces se suele hablar de pasado filoséfico indigena, o

prefilosdéfico, en un sentido europeo. En un falso dilema se le suele obligar

1 En todas las actividades que de dicho trienio va orientado mi trabajo intelectual, que inicia con la presente conferencia
en la Gran Chiapas y que terminara en agosto de 2019, espero en la nueva ciudad de México, en lugar atin sin definir:
templo mayor o Tlatilulco.
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al alumno a elegir, un antes -filosofia mesoamericana o prehispanica- o
un después -filosofia escolastica, sin mas-. Y a lo mucho, del siglo XVI, se
habla de la disputa sobre el problema del defensa del indio, que reducen
al pleito: Sepulveda versus Las Casas. Y finalmente, desde la aparicion del
Ejército Zapatista se habla de pensamiento indigena contemporaneo, al
menos en las grandes ciudades mexicanas, pero se omiten otros muchos
movimientos en ese hueco historico, asi como en la actualidad en muchas
zonas del pais. Por eso y otras razones me da miedo eso del examen de
conocimientos que quieren hacer los de CENEVAL? para los egresados de
filosofia.

Es peligroso generar o seguir repitiendo conocimientos obsoletos,
como muchas de las nociones que se tienen sobre la historia de la filosofia
general, latinoamericana o mexicana; o de sus respectivos y trillados
contenidos que se repiten semestre tras semestre en las escuelas de
filosofia. La intencion es problematizar en torno a cdmo se suele seguir
pensando la labor del historiador de la filosofia, mas alld de ensenarla o
buscar una calificacién satisfactoria en las aulas universitarias. Aqui se
ha de interrogar: ;Cémo pensar la historia de la filosofia mas alla de la idea
tradicional que se suele tener de ella? El comtn de los que se aproximan
a ella, ya sea por un libro, internet o por un curso, la suelen percibir como
un agregado mdas y muy pocos como una disciplina filosofica. Ortega y
Gasset (1962) clamaba, a mediados del siglo XX, por una urgente reforma
general de la historia de la filosofia, creia que después de cincuenta afios
de enormes avances ya habia llegado a la hora de su madurez, de ahi su
urgente radical transformacion. Y lo primero que encontramos es que
esa creencia de Ortega y Gasset sigue sin ser desarrollada por mexicanos
actuales, que se dicen filosofos -burodcratas de la filosofia, a decir de este
espafiol, pues estan ahi por un sueldo-, ensefian historia de la filosofia
europea, latinoamericana y mexicana, pero no hacen investigacion por
medio de consulta de fuentes directas, sino s6lo repetir lo ya indagado
por otros.

Aqui, por lo mismo, es necesario vincular las siguientes
interrogantes: ;Por qué se suele unir filosofia e historia de la filosofia? ;Para
qué historia de la filosofia si mas alla de la docencia de la filosofia, a nadie le
interesa? Si no hay especialistas en historia de la filosofia ;Para qué ensefiarla

2 Centro Nacional para la Evaluacion de la Educacion Superior.
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en las licenciaturas en filosofia? Si se cree que al leer libros de historia de la
filosofia no se necesitan especialistas, que cualquiera pude ensenarla ;Para
qué fomentar su interés en los alumnos? Preguntar es muy facil -si ya se
tiene claridad después de mucha reflexién e indagacion-, lo dificil son las
posible respuestas o caminos que abren éstas, pues si se suele creer por
parte de alumnos y docentes que en cualquier medio digital y a cualquier
hora, una posible respuesta, archivo o video que ilumine las dudas, que
dan pie a no necesitar especialistas en dicha disciplina filosofica, entonces
para qué ensefiarla y fomentar su interés a las personas inscritas en esas
licenciaturas en filosofia.

Para nuestro caso mexicano, no basta que algunos posgrados
tengan la linea de especializacion en historia de la filosofia si le ven de
manera muy general y panoramica. Entre todos respondamos, como
Usted amable lector, qué tanto hemos hecho, cada uno de nosotros,
ademas de sentimos filésofos o amante de la filosofia, por participar
activamente en esa radical transformacion que necesita urgentemente la
historia de la filosofia en estas tierras, si no del filosofar global, al menos
dentro de los limites de la que llamamos: filosofia mexicana. Eso nos
lleva a unir la filosofia y la historia de la filosofia en un mismo horizonte,
pero interrogando a la primera, desde la segunda; es decir, la historia de la
filosofia pregunta: ;qué es filosofia? Ahora, preguntemos ; Vale la pena este
juego de interrogantes? ;Cual disciplina vale mas o es mas importante?
Esas interrogantes se las dejo, ya que hoy, lo que nos ha de interesar es
por qué, para Ortega y Gasset (1962), el historiador de la filosofia se interesa
por todas las épocas y regiones geograficas, sin importar si son o no poco
esclarecidas, por qué busca una “idea” -algo- sin importar si es errénea,
solo porque “pertenece a la realidad que €l va a estudiar” (p. 77) llamada
filosofia. No olvidar que la tarea ultima del historiador de la filosofia: “es
descubrir, ain en los tiempos mas atroces, los motivos satisfactorios que
para subsistir tuvieron los contemporaneos”. (Ortega, 1962, p. 77)

Un historiador de la filosofia, como acabamos de referir, debe de
indagar ideas, interrogantes, “algos”, sin importar si son erréneos -o
que la tradicion asi los considere- mas alla de la nocién de metodologia
tradicional, en fin, es abrir las inquietudes sin metodologia tradicional,
hemos de transitar hacia lo desconocido, hasta llegar a las aporias si es que

llegamos. Pero esa incertidumbre, panico y obscuridad lleva a traicionar la

37



Voces para la filosofia

Didlogos de la académia filosdfica contemporanea
misma tarea del historiar; por ende, los invito a perder el miedo, a perder
la certidumbre de lo que dicen ya saber y conocer, a renunciar al juego
de la bisqueda de una buena calificacién para penetrar en el abismo de
los motivos satisfactorios que tuvieron esos indigenas para sobrevivir
e iluminar su interior ante tanta destruccion e incertidumbre. Por este
motivo transgresor el titulo el presente texto y que el tiempo asignado
para su exposicion serd muy breve por la misma complejidad intelectiva
en que les pido entren en su interior para abrir su curiosidad e inquietud
aella.

Si bien el pretexto seleccionado va de 1519 a 1521, en la region
en torno al gran lago de Texcoco, bajo la tradicion cultural nahuatl, sin
embrago su radio de comprension se extiende hasta a inicios del siglo
XVII. Esa época deslucida o errénea para un lector lego de la filosofia o
para un burdcrata de la filosofia, se vuelve en manos de un historiador
de la filosofia, en una oportunidad de repensar, reconfigurar y de indagar
de manera apasionada, motivado por tratar de comprender qué paso¢ ahi,
porque ahi y no en otra parte. Decidi dar énfasis, para Ustedes, a esas
palabras orteganianas para que provocar descubrir en un tiempo tan atroz,
los motivos satisfactorios que para subsistir tuvieron los contemporaneos,
es decir, los indigenas derrotados por la alianza espafiola-pueblos indios
antimexicas.

Nuestro periodo en tiempo real: “del 08 de noviembre de 1519, dia
en que llegan los espafioles a Tenochtiltan; y la derrota -incluida Tlatelolco-
de manera definitiva el 13 de agosto de 1521”. En ese inter pasaron muchos
acontecimientos -previo la masacre que provocaron los espafioles, el 14 de
octubre de 1519, en Cholula- dentro de los cuales destacan:

- Enla permanencia en Tenochtitlan, pide Cortés un templo, de los
tantos que habia en dicha ciudad, para poner imagenes cristianas
en ellas, pero el padre Olmedo no acepto.

- Cortés pide conocer las costumbres religiosas de los mexicas,
aceptair a algunas ceremonias, aunque las considere no-cristianas.

- Cortés y comitiva piden conocer el gran tianguis de Tlatelolco, se
sorprenden por toda la riqueza y variedad de productos que se
venden ahi.

- Pedro de Alvarado en ausencia de Hernan Cortés realiza una

matanza de sefiores nobles en 1520, que provoca la reaccion
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mexica del 30 de junio, conocido como el “dia de noche triste”. En
ese momento los tlaxcaltecas -aliados espafioles- se aprovechan
para destruir los palacios principales y saquear un poco.

- Los mexicanos nombran a los espafoles como: “popolocas”, es
decir, barbaros.

- Fray Bernardino de Sahagtn recuerda que posterior a ese 30 de
junio, en Tenochtitlan y region, hubo una pestilencia de viruela
donde murio “casi infinita gente” que debilitd mucho a este reino.

- Si bien no se sabe si antes del ataque tlaxcalteca o posterior a
la epidemia, los mexicas deciden ocultar muchos de sus textos,
dioses y objetos valiosos, incluso menciona Robert Ricard (2000),
antes de la llegada de los espafioles a esta ciudad.

- Muere Moctezuma, posteriormente Cuitlahuac goberno 80 dias,
pero muere con la epidemia. Por lo que toca a Cuauhtémoc
gobernar hasta 1524, es decir, hasta su muerte.

- El 28 de abril de 1521, los espafoles y aliados botaron 13
bergantines previo al asedio. Con ello se anunciaba la destruccion,
como lo comprendieron los mexicas, no solo de su ciudad sino de
toda su civilizacion.

- El 30 de mayo de 1521 se inicia el asedio mas cruel realizado
por los popolocas -espafioles- y sus aliados indigenas, con las de
80,000 soldados, en las Indias Occidentales.

- Empieza el ataque por el sur de Tenochtitlan derrumbando las
murallas de Xoloco. Cortés inicia la destruccion de edificios y
libros, entre otros enseres.

- Los popolocas realizan esta acciéon sin que su monarca la
autorizara, posteriormente ofrecen su triunfo, y el rey la acepta.

- Los popolocas dicen pelear por su divinidad y su monarca.

Leon Portilla, en su “Visién de los vencidos. Relaciones indigenas
de la conquista” (1992) presenta lo que llama el trauma de la conquista,
escrito por manos que sufrieron la crueldad popoloca -y sus aliados-, por

mas de ochenta dias, por ejemplo, la poesia: Se ha perdido el pueblo mexica

Elllanto se extiende, las lagrimas gotean alli en Tlatelolco.
... (A ddnde vamos?, jOh amigos! ;fue verdad?
Ya abandonan la ciudad de México:
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el humo se esta levantando; la niebla se esta extendiendo...
Llorad, amigos mios,

Tened entendido que con estos hechos

Hemos perdido la naciéon mexicana.

iEl agua se ha acedado, se aced? la comida!

Esto es lo que ha hecho el Dador de la vida en Tlatelolco.
(p. 165)

Otro ejemplo, lo encontramos en el poema: Los #ltimos dias de sitio de

Tenochtitlan
Y todo esto pasé con nosotros.
Nosotros lo vimos
nosotros lo admiramos.
Con esta lamentosa y triste suerte
nos vimos angustiados.

En los caminos yacen dardos rotos,
los cabellos estan esparcidos.
Destechadas estan las casas,
Enrojecidas tiene sus muros.

Gusanos pululan por las calles y plazas,

Y en las paredes estan salpicados los sesos.
Rojas estan las aguas, estan como tenidas,
Y cuando las bebimos,

es como si bebiéramos agua de salitre.

Golpeabamos, en tanto, los muros de adobe,

y era nuestra herencia una red de agujeros.
Con los escudos fue su resguardo, pero

ni con escudos puede ser sostenida su soledad.

Hemos comido palos de colorin,
hemos masticado grama salitrosa,
piedras de adobe, lagartijas,
ratones, tierra en polvo, gusanos...

Comimos la carne apenas,
sobre el fuego estaba puesta.
Cuando estaba cocida la carne,
de alli la arrebataban,

en el fuego mismo, la comian.

Se nos puso precio.
Precio de joven, del sacerdote,
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del nifio y de la doncella.

Basta: de un pobre era el precio
solo dos punados de maiz,

soOlo diez tortas de mosco;

solo era nuestro precio

veinte tortas de grama salitrosa.

Oro, jades, mantas ricas,

plumajes de quetzal,

todo eso es precioso,

en nada fue estimado... (Portilla, 1992, pp. 166-167)

Sin tomar partido, debemos abordar la complejidad que se desprende de
dicha derrota o victoria. Para ello debemos apoyarnos en diversas fuentes
de consulta, sin embargo, corramos el riesgo, juntos amable lector, de
intentar esta reconstruccion. Ya que si queremos hablar de filosofia nahuatl
como lo sostiene Ledn-Portilla, ésta no desaparece en dicho trienio tragico-
victorioso -recuerden, segiin tomen partido, pero recuerden que se debe
de evitar- sino que se verda transformado por los mismos protagonistas,
asi como de los interpretes posteriores. Por ejemplo, Leon-Portilla (1992)
menciona que a los sabios mexicas se les decia: tlamatinime y queda el
sentido de filésofos. Pero en varios textos del sigo XVI no encontramos
ese nombre sino de: Ni, tlamatiliz tlacotla, para el que filosofa. Y para
nombra la filosofia decian: tlamatiliz tlagotlalistli. Y para sus opositores,
de decir, para la filésofa fingido o que finge amar la sabiduria, decian:
motlamatiliztlacotlaliztla piquiani; y la filosofia fingida o amor fingido
a la sabiduria decian: tlapictlamatiliztlagotlaliztli. Por el momento no
podemos tomar partido, y mientras indagamos mas, podemos aceptar
temporalmente ambas.

Estos sabios o fildsofos no fueron sorprendidos por la presencia
de los popolocas europeos, ya que Sahagun (2016), Ledn-Portilla (1992)
y Hermann (2019), entre otros, mencionan que varios anos antes de la
llegada de los popolocas europeos ya sabian de su futura presencia y
consecuencias. Sahagtin habla de ocho presagios desde 1511; Leon Portilla
ademads de repetir los de Sahaguin agrega los de Tlaxcala, también desde
10 afios antes; y Hermann refiere que no sélo en el valle de México lo

presintieron, sino también otras culturas como la purhépechas y cazcanes,
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estos ultimos a una distancia mayor de casi setecientos kilémetros de
distancia. 10 afos son suficientes para reorganizarse y planificar su
mundo, existencia colectiva, pero que se modifico con la epidemia de
1520 y después del sitio de 1521. Por ello concuerdo con Richard (2000) en
que ya desde antes de la llegada de estos pololocas-espafoles ya habian
escondido muchos de sus libros, dioses y otras riquezas de sus culturas
-todas las grandes culturas mesoamericanas debieron de proceder de la
misma manera-. Por lo tanto, ain falta mucho que investigar, descubrir
y reinterpretar. Ya sabian que su civilizacion iba a ser destruida, pues
Cihuacdatl (mujer serpiente) en tiempos de Moctezuma lloraba por las
calles de Tenochtitlan, a decir de Sahagtin (2016) era el diablo: “Oh hijos
mios, guay de mi, que ya os dejo a vosotros! ...” (p. 432) Asi que de diversas
maneras ya lo sabian, a pesar de ello ofrecen gran resistencia a popolocas
y aliados, como queriendo cambiar su destino.

A lo mejor no todo salié como lo esperaban dichos sabios, o era
necesario que asi pasara, es decir, que por medio de las tres grandes
epidemias del siglo XVI: 1520, 1545 y 1576; se despedian de esta vida,
aceptaban llevarse a la tumba su tradicién, su mundo, dejando a unos:
posiblemente elegidos para perpetuar su mundo transformado sélo que
no esperaban -eso creo- tanta crueldad de parte de esos popolocas. En
otras palabras, creo que esos sabios que elogia y aprisiona Leon-Portilla
en una atemporalidad en que parecen no existir al momento de la llegada
de esos popolocas europeos y que seran la base de la futura educacién
de hijos nobles por parte de espafioles y que culminara con el Convento
de la Santa Cruz, donde estudiaran, comparan y equilibraran sus ideas
teoldgica, cientificas y filosdficas naciendo la nueva vision de la “filosofia
mexicana” que seguimos sin comprender, y que se ha de expandir a otras
culturas indigenas, incluidos los aliados de los espafioles. Considero que
hubo una preparacion de estos y dejaron una misién a cumplir a los que
sobrevivieran a la masacre; dando origen a nueva civilizaciéon que sigue
oculta a nuestra mirada por ser parte del México profundo, que pedia
estudiar Guillermo Bonfil y oposicion al México imaginario de la filosofia
de origen europea, tan elogiada en los espacios universitarios de nuestro
pais. Naciendo asi la impostura o inautenticidad de la llamada filosofia
mexicana, de mirada europea.

Ante la manera tan terrible y radical en que estan despareciendo
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estos hombres, se desespera Sahagun y clama, en la epidemia de 1576,
que en el Imperial Colegio de la Santa Cruz de Tlatelolco de debi6 ensefiar
a los indios el arte de la medicina para poder curar a tantos enfermos.
Eso me hace recordar que en un didlogo entre los sabios mexicas y los
doce frailes franciscanos, los primeros mencionan que no pueden aceptar
que sus conocimientos, de larga tradicion, sean falsos y que deban ser
abandonados:
Enlo que toca anuestros dioses, antes moriremos que dejar
su servicio y adoracion. Esta es nuestra determinacion,
haced la que quisiéredes. Lo dicho basta de respuesta y
contradiccion de lo que habéis dicho. No tenemos mas
que decir, sefiores. (Testimonios, 1992, p. 30)
Ese “antes moriremos”, nos puede llevar a pensar que la epidemia,
si ellos no la provocaron, al menos, la aceptaron como una manera de
gracia o de agradecimiento porque sus dioses partirian con ellos. A
franciscanos como a los sabios y religiosos mexicas se pueden aplicar
estas palabras: “los sacerdotes entendieron el razonamiento, se turbaron
en gran manera, cayeron en gran tristeza y temor y no respondieron nada”
(Testimonios, 1992, p. 28), pues ambos al dialogar se estremecieron por los
conocimientos, coincidencias y sinceridad de sus respectivas creencias. De
esto seguiremos hablando mas adelante.
Se pueden pensar muchas cosas sobre este asunto, como el que
entre esos sabios y médicos conocieran la cura, pero no la aplicaron a
sus cuerpos, en plena epidemia. También tiene sentido, si pensamos
que llegaron a considerar los misioneros que es mejor bautizar a los mas
jovenes o nifos, pero no a los mayores. Si bien unos aceptan partir con
sus dioses, otros, que tiene una mision que cumplir como sobrevivientes
quieran saber mas sobre el Dios cristiano, y que se ve reflejado en la
generacion de jovenes indianos que aceptan aprender el conocimiento
europeo como una manera de desafio -segin designio de los sabios-, de
permanecer, aqui nace la filosofia mexicana -que hoy decimos defender-
asi como la teologia mexicana:
Y con admiracion hemos oido las palabras del sefor del mundo
que por nuestro amor os ha aca enviado, y ansimismo nos habéis
traido el libro de las celestiales y divinas palabras. No recibais,

sefores nuestros, porque con delicadez y curiosidad queremos
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examinar los divinos secretos, bien ansi como si, con temeridad a

hurto, quisiésemos entreabrir el cofre de las riquezas para ver lo

que esta en €él. (Testimonio, 1992, p. 29)

El testimonio anterior a de vincularse a la perturbaciéon que tuvieron
mutuamente los franciscanos y los sabios mexicas en su encuentro, pues
parece ser que la respuesta es el apoyo incondicional de los primeros
en educar de manera decidida a los jovenes, hijos de caciques, en los
conocimientos europeos, que culmina con la creacion del Imperial Colegio
de la Santa Cruz de Tlatelolco, pero que empezo6 incluso antes de la llegada
de los espafioles, que si no gusta esta hipotesis, entonces desde la llegada
de los espafioles pues a dos afios de la caida de Tenochtitlan ya escribian
en lengua nahuatl, con caracteres europeos, sus primeros cantares. Lo cual
nos puede dar pistas para pensar que los primeros en transitar de los glifos
a caracteres latinos son producto de la misma inventiva indiana y no de los
misioneros franciscanos, como se suele creer. Esos indios que transforman
lo europeo a su mundo, es la raiz de la auténtica filosofia mexicana. Estos
que ejercitan la sabiduria: ni, tlamatiliz tlagotla con temeridad han hurtado
los divinos secretos del cristianismo -incluida su teologia-y del filosofar
europeo.

Digamos que es un mutuo hurto, ya que, por ejemplo, los
franciscanos quietaron de caminos y montafias a diversos idolos y en su
lugar ponia una cruz, o lo que hizo Sahaguin, de meterse a la fuente en
Xochimilco ya que vio que abajo habia un idolo al que le hacian ofrendas y
lo cambi6 por una cruz: “Yo vi el idolo y entre debajo del agua para sacarle,
y puse alli una cruz de piedra que hasta ahora esta alli en la misma fuente”
(Sahagun, 2016, p. 681). En contraparte, el mismo Sahagtin considera
que han sido hurtados y reinterpretadas varias imagenes religiosas
del cristianismo por los indios, como es el caso del monte de Tepeacac
-Tepeyac- que ahora se llama de Ntra. Sefiora de Guadalupe, que ocupa
el lugar del antiguo templo de la madre de los dioses, Tonantzin -Nuestra
Madre-. Por lo que considera que esta nueva devocion sea sospechosa en la
fe, pues habiendo muchas iglesias a la madre de Dios, no son frecuentadas;
y ademas cada vez congrega peregrinaciones desde tierras muy lejanas
y que cada vez congrega mas gente. Asi también el sistema numérico
nahuatl era mucho mas complejo que el europeo, y que s6lo mostré unos

ejemplos para provocar, tes en otro texto lo desarrollaremos con mucho
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detalle, que ademas, Sahagun al no entender este sistema y su vinculo con
los varios calendarios indigenas, los descalifica de manera superficial y
dogmatica, en unos casos acusando que es obra del demonio y en otros
por no corresponder el afio bisiesto europeo con el indiano -del que ya he
hablado mucho en otros lugares y que se publicara posteriormente.

Conclusiones

Aunque la intencién de los curso y especialidades de filosofia mexicana,
a nivel licenciatura, no se suelen plantear como lineas de investigacion de
consulta de fuentes directas, que no interesa a los exdmenes tradicionales
si a los contratantes, no se puede abandonar en ningtin omento de dicha
formacion motivar y abrir espacios para estudiantes inquietos decididos a
ir mas alla de esa rutina. La historia de la filosofia como disciplina fundada
en la consulta de fuentes primarias debera ser, y los docentes deberan de
abandonar su comodidad burdcrata del sueldo para apasionarse en temas
y periodos deslucidos, poco a tractivos, para penetrar en las profundidades
de los no dicho, de lo que esta por contarse, por revelarse. Es decir, es un
buen pretexto para tomar el periodo que va entre 1519 y 1521, mas all&
del aniversario de los quinientos afos. La historia de la filosofia de ese
periodo esta por contarse, sera un honor, antes de morir, conocer a los

nuevos aventureros y sus respectivos trabajos.
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4
Capitulo 3
Filosofia aplicada. La utilidad de la inutilidad

Dr. Alberto Cuauthémoc Mayorga Madrigal *

Sobre la inutilidad de la filosofia

La filosofia sirve para nada porque, al igual que otras actividades
intelectuales, “no son sirvientes de nada” (Forndizi, 1986, pag. 48). Con
esta afirmacion Reisieri Frondizi respondia a quienes cuestionaban a
la filosofia por su supuesta inutilidad por desocuparse de las acciones
materiales o técnicas que en la sociedad se consideran mds importantes. E1
mismo cuestionamiento no parece hacerse a otras profesiones: el médico
ayuda a curar enfermedades, el ingeniero construye puentes resistentes, el
abogado ayuda a impartir justicia, el agronomo colabora para que existan
buenas cosechas o el administrador ayuda a organizar los recursos. Saber
en que consiste la colaboracion de la filosofia para resolver intenciones
humanas y sociales, no resulta evidente.

Las descalificaciones hacia la filosofia por su supuesta inutilidad
la han acompanado desde sus origenes hasta nuestros dias. Muchas
historias de la filosofia coinciden en reconocer a Tales de Mileto como el
primer filésofo quien, si bien contribuy6 de manera importante con obras
ingenieriles, agricolas y estrategias de navegacién, es recordado como el
filosofo que, por observar el firmamento, se olvidaba de los obstaculos que
encontraba en el camino. Se dice que, por ver las estrellas se olvidaba de
poner bien los pies en la tierra.

Por otra parte, en defensa de la accion reflexiva, Aristoteles, en la

Metafisica, ensalzaba a la filosofia como una actividad contemplativa, que
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toma distancia las actividades manuales evitando una relacion directa con
lo mutable. De manera similar, Platén también suponia que las actividades
humanas dedicadas a la reflexién eran mas humanas y de mayor aprecio
que las actividades técnicas o artesanales.

Las variantes de estima que se ofrece a las actividades, también
lleg6 a impactar en las producciones cientificas, de tal manera que se han
establecido distinciones entre las actividad que tienen como finalidad el
conocimiento, frente a las actividades que procuran atender necesidades o
intenciones humanas, tal distincion la podemos evidenciar especialmente
en la practica médica, donde las actividades terapéuticas o quirurgicas
ocuparon, antes del desarrollo de la medicina cientifica, un rango inferior
frente a las actividades diagnosticas, prescriptivas o educativas (Mayorga,
2017, Pag.149).

La tradicién que establece valoraciones polarizadas entre las
actividades que producen, frente a las actividades contemplativas se ha
prolongado hasta nuestros dias. Cabe decir que, entre los extremos de
la polarizacion, hay percepciones que simplemente las conciben como
actividades distintas u otras que las asimilan como complementarias.

El riesgo de la polarizacién extrema ha tenido efectos negativos en
diferentes momentos de la historia. Cuando las visiones extremas se han
puesto del lado de la contemplacion, se han limitado la participacion de
los beneficios sociales a quienes realizan actividades productivas; tal es el
caso de el esclavismo, el sistema de castas o el acceso a un estatuto social y
econdmico privilegiado en funcién delalabor desempefiada. Por oposicién,
cuando la polarizacion se impone del lado de las actividades productivas,
se limitan los beneficios sociales a las actividades contemplativas lo cual
se manifiesta, en las sociedades contemporaneas con la disminucion de
apoyos para la ciencia, el arte o la filosofia o, en el mejor de los casos, se le
solicita, a quien ocupa parte de su vida a dichas acciones que responda a la
pregunta: ;Y su actividad, en qué benéfica o de que le sirve a la sociedad?
Lo anterior ha conducido a que las comunidades cientificas, artisticas
y filosoficas, ademas de su actividad, construyan un discurso que les
permita responder de manera convincente a dicha interrogante.

El argumento de la invisibilidad

Una cualidad que tienen las ideas es su invisibilidad. Si bien podemos leer
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un tratado filoséfico sobre papel o escuchar la disertacion de un filosofo,
las ideas por si mismas carecen de los elementos sensibles o los efectos
inmediatos que caracterizan a otras realidades tales como un auto, un vaso
de agua o un medicamento. Dicha cualidad es un fuerte motivo para que,
comunmente, se prefieran los satisfactores materiales sobre los ideales.

En un estudio sobre la pobreza Peter Singer (2012) afirmaba que
en general nos mueve emocionalmente saber que alguien padezca sus
efectos con manifestaciones concretas como el dolor, la marginacion, la
muerte o el hambre, pero también destaca el autor que el saberlo no es una
razon suficiente para actuar en consecuencia a menos que dicha desgracia
sea latente en la comunidad o en el sujeto mismo que la padece.

De manera andloga la filosofia no genera realidades tangibles
y entre la idea y la realidad parece interponerse un abismo que haga
suponer que de la filosofia se sigue el alivio de la pobreza, la solucién a
las interrogantes del conocimiento o la comprension de nuevas realidades.
Lo anterior parece ser una razén para pensar que en diferentes contextos
no sea apreciada o hasta sea considerada inttil o carente de aplicacion.
Sin embargo, si consideramos diferentes formas de organizacion social,
avances tecnoldgicos o cientificos, podriamos constatar que dichas
realidades si se perciben y valoran, pero detras de ellas, puede encontrarse
el germen de reflexiones filosoficas o cientificas que las motivan.

En resumen, dado que la vinculacion entre idea y realidad
se muestra invisible a los individuos, entonces las ideas llegan a ser
menospreciadas, a pesar de que el enfrentamiento de la realidad requiera
de suimpulso, o para decirlo en términos aristotélicos, para la construccion

de la realidad, se precisa de la causa formal.

La filosofia al servicio de su tiempo

Las actividades humanas siempre tienen un fuerte vinculo con el lugar y
el tiempo en que se genera. Si la anterior generalizacion en cierta, entonces
la filosofia no podria ser una excepcion. Cuando su pertinencia en el
mundo es cuestionada, entonces, quien la realiza, busca alternativas que
la justifiquen. En este sentido, una técnica busca atender las intenciones
de los humanos de su tiempo, el arte la generacion de obras que son
apreciadas, la ciencia genera explicaciones sobre cuestiones latentes vy,
por ende, hemos de suponer que también la filosofia procura responder
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a las cuestiones que en su momento son preocupacion de las sociedades
o, por lo menos, de los filésofos del momento. En este sentido, las
preocupaciones filosoficas de un momento histérico determinado se
destacan por problemas o temadticas que en ese momento son latentes.

De esta manera, en la antigiiedad destacan interrogantes y teorias
sobre el principio del cosmos, el lenguaje y la politica; en la Edad Media
sobresalen los debates sobre temas teologicos; durante la modernidad
resalta la preocupacién por el conocimiento o la ciencia y, en la filosofia
contemporanea, si bien no podemos establecer una valoraciéon con la
claridad que en ocasiones nos ofrece el tomar sana distancia temporal, si
podemos distinguir preocupaciones claras referentes a la pluralidad y la
tecnologia. La anterior distincion histérica pudiera resultar arbitrara ya
que, en todos los periodos, encontramos indicios y hasta sensatos trabajos
de otras areas, pero el lector podria coincidir en que las teméaticas anotadas
destacan sobre las otras y reflejan preocupaciones centrales del momento
histérico en que se gestan.

De acuerdo con Ortega y Gasset, los seres humanos, ademas
de tener, como el resto de los seres vivos, un conjunto de necesidades
bioldgicas para su sobrevivencia, también tenemos necesidades
intelectuales que nos resulta importante resolver (Ortega, 1970, Pags.
27-30). En este tenor, la filosofia, entre sus pretensiones, se destaca por
buscar respuestas a las necesidades intelectuales de los hombres de su
tiempo. Las necesidades intelectuales no son menores que las necesidades
bioldgicas ya que el saber como evitar el peligro, saber que nos hace sentir
bien, son necesidades intelectuales que vinculan tanto lo bioldgico como
lo intelectual. EI ser humano forma parte de un mundo y también, a partir
de las actividades intelectuales contribuye a sus transformaciones a favor
de lo que considera mejor (aunque con mucha frecuencia se equivoque).

En este sentido la filosofia ha contribuido en la busqueda de
respuestas orientadoras a las necesidades intelectuales de su tiempo;
dichas necesidades no son ajenas a las busquedas, las preocupaciones y
las intenciones humanas, asi como a las formas de organizacion de las
sociedades.

el hombre dentro de su vida, se encuentra desorientado
parcialmente en este o el otro orden, en sus negocios o en su

caminar por el paisaje, o en la politica. El que se desorienta en
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el campo busca un plano o brajula, o pregunta a un transeunte y
esto le basta para orientarse. (Ortega, 1979, Pags. 29-30)

El argumento de la utilidad

Si los humanos necesitamos saberes para desenvolvernos en el
mundo y la filosofia tiene como fin la buisqueda de saberes confiables,
entonces la filosofia presta un gran servicio a la sociedad en la atencion
de las necesidades intelectuales que le permiten su orientacion y
desenvolvimiento en el mundo.

Si se predica la inutilidad de la filosofia por cuestionar los saberes
admitidos, entonces se deja de reconocer una funcién de gran importancia.
No es una contribucion menor el develar equivocaciones al conducirnos
al recurrir a procedimientos intelectuales o creencias desatinadas o
cuestionables. Con el surgimiento de las ciencias, la labor esclarecedora
se ha extendido a esta forma de busqueda de conocimientos, sin
embargo, persisten un conjunto de inquietudes donde la ciencia establece
limitaciones y vuelve a hacer necesaria la participacion de la filosofia; en
concreto me refiero a aspectos de orden ontolégico, epistemoldgico o ético
que la ciencia enfrenta y sus recursos metodoldgicos resultan insuficientes
para afrontarlos.

Sin duda cuando las preocupaciones de la ciencia y de la filosofia
se orientan a la btisqueda de saberes fundamentados, surgen dos tipos
de reacciones extremas, por una parte, quienes se incomodan por el
debilitamiento del saber establecido y quienes reconsideran el proceder.
Dado que la razon es el recurso por excelencia de la actividad filosoéfica,
entonces aparecen opositores al uso de la critica racional ya que el prestigio
que proporciona el mostrarse como garantes del conocimiento es puesto
en duda. En este sentido Kant, en su ensayo sobre la ilustraciéon anunciaba
que quienes han tenido el privilegio de ostentarse como los poseedores
del conocimiento (curas, profesores, politicos) procuran estrategias
para que el libre pensamiento y la libre critica no se ejerza, ya que no
desean poner en riesgo los beneficios que les ofrece el ostentarse como los
garantes del saber (Kant, 1997, Pags. 26-28). Estos, al oponerse al uso de la
razon, se oponen también a la filosofia, y dicha actitud puede observarse
en diferentes momentos de la historia, pasando por la muerte de Sdcrates,

el exilio de Platon, la muerte de Giordano Bruno o las pretensiones de
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eliminar a la filosofia de lo planes de estudio.

Pero la correccién del error resulta mas ventajosa que preservarlo,
y este principio vale no solo para la filosofia sino también para las
actividades practicas que requieren en todo momento ser valoradas y
adecuadas para que sus fines sean alcanzados de acuerdo a las metas

propuestas.

La filosofia en el mundo contemporaneo

Una de las ideas que hemos intentado de sustentar a lo largo de esta
reflexion es que la filosofia no es ajena al tiempo y el lugar en que se genera.
Asi, el mundo contemporaneo nos ofrece un conjunto de incertidumbres
intelectuales que, por sus cualidades peculiares, precisan de ser atendidas
con el apoyo de la reflexion filosdfica.

En concreto me quiero referir a tres situaciones que requieren una
reflexion especial con la participacion de la filosofia: la convivencia social,
el desarrollo de la tecnologia y los nuevos problemas del conocimiento.

Respecto a la convivencia social me refiero particularmente a
las nuevas formas de organizacién social y politica instauradas bajo
principios peculiares de justicia y generacion de bienestar social que nos
ofrecen nuevos escenarios de interaccién y motivan a que la filosofia
social y politica contintie buscando alternativas de solucién a partir de
nuevas teorias sobre la justicia y reflexiones sobre las formas de gobierno
vigentes o futuras. Preocupaciones de especial reflexion lo ocupan temas
tales como la pluralidad en las sociedades contemporaneas, la posibilidad
de postular derechos universales, las paradojas que genera la formas de
concebir e instaurar la democracia y la prevalencia de las concepciones
monistas y absolutistas. (Cortina, 1994).

Respecto al desarrollo de la tecnologia, que la podemos concebir
como una nueva forma de generacion de acciones y artefactos para
la satisfaccion de intenciones humanas apoyadas en el conocimiento
cientifico (Mayorga, 2013, Pags. 35-37), ha motivado a la generacion de
nuevas interrogantes anteriormente inusitadas en los ambitos clasicos de
la reflexion filosofica tales como la ontologia, la epistemologia y la ética.
En el ambito ontologico, la creacion, descubrimiento y manipulacién
de nuevos materiales y nuevas entidades ha dado lugar a reflexiones

sobre su estatus ontologico en el ambito natural o artificial. En el ambito
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epistemoldgico se ha desarrollado un nuevo tipo de investigaciones,
siguiendo los parametros de la investigacion cientifica (Quintanilla, 2005,
Pags. 59-60), apoyados en estos parametros para encontrar certezas. Pero
la preocupacion clasica de la ciencia por el saber ha cedido su lugar a una
nueva preocupacion en donde lo que se pregunta es sobre la utilidad y no
por el saber por el saber. Finalmente, en lo que se refiere a las problematicas
éticas, aparecen reflexiones espaciales sobre el valor y el respeto con
que han de ser tratadas las nuevas entidades, ademas de los inusitados
problemas que genera el desarrollo tecnoldgico en la convivencia social;
algunas tecnologias, al modificar la realidad, generan nuevas alternativas
de convivencia que generan incertidumbres morales que requieren una
reflexion desde la ética aplicada.

En lo referente a los nuevos problemas el conocimiento, uno de los
instrumentos mas confiables de la tradicion cientifica y filosofica, la razén,
ha exhibido limites ante formas tradicionales y racionales de afrontar el
conocimiento de la realidad. En este sentido algunas preguntas clasicas
de la teoria del conocimiento vuelven a ser un tema de las reflexiones
filosoficas contemporaneas, considerando especialmente lo limites
de la razén y la consideracion de formas alternativas de cocimiento. A
pesar de lo abstracto que pudiera parecer la reflexion filoséfica sobre el
conocimiento, su importancia no es menor en las actividades practicas ya
que, el soporte de una accion sobre un conocimiento mejor fundamentado,
este llega a ser garantia para evitar el error, lo cual es altamente valorado

en este contexto.

La bioética un caso paradigmatico de filosofia aplicada
Segtin Stephen Toulmin la bioética vino a salvar a la filosofia; si bien la
afirmacion puede resultar exagerada por la relacion entre la filosofia y
el tiempo en que se genera, esta nueva disciplina, si se presenta como
una manera de hacer filosofia que busca claramente responder a las
inquietudes intelectuales de su tiempo y a la vez, integra un conjunto de
disciplinas filosoficas.

La bioética surge como la necesidad de responder a cuestiones
filosdficas que son planteadas en &mbitos que por muchas décadas habian
permanecido indiferentes a la filosofia; en concreto me refiero la practica

y la investigacion biomédica. El desarrollo de las ciencias de la vida ha
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tenido en el ultimo siglo un conjunto de avances sorprendentes que han
permitido, entre otras cosas, modificar en diferentes sentidos la fisiologia
del ser humano y otras especies, la prolongacion del tiempo promedio de
vida de la humanidad, la generacion de alternativas para evitar el dolor
o el sufrimiento, asi como predecir una gran cantidad de padecimientos
potenciales. En tanto que el desarrollo biomédico, finca las bases de sus
conocimientos en las ciencias empiricas, entonces el soporte de los avances
mencionados ha sido posible en la experimentacién con seres humanos.
Ahora bien, el binomio investigacion cientifica y desarrollo tecnologico,
plantea, a quienes las practican, distintas interrogantes, entre otras, sobre
el correcto comportamiento que ha de asumirse ante la humanidad, las
posibilidades de organizacion social que podrian ayudar a beneficiar
a los individuos de manera justa, la posibilidad de entendimiento ante
diferentes motivaciones axioldgicas y los alcances o beneficios que genera
el desarrollo del conocimiento en los dmbitos presentados.

Las cuestiones presentadas han sido preocupaciones que han
acompainiado a la filosofia desde tiempo inmemoriales, pero ahora
planteadas en escenario distintos, con afadidos que requieren una
reflexion filosofica renovada a fin de contribuir a la busqueda de certezas

en un contexto con claras incertidumbres.

Concusion
La historia de la civilizacion se finca sobre ideas, acciones y artefactos, pero
en todos los casos, las ideas son impulsoras de las acciones y artefactos que
parecen mas orientados a satisfacer las intenciones de la humanidad. La
filosofia, en su busqueda constante por encontrar un soporte convincente
a nuestras ideas, irremediablemente ha tenido que ocuparse de las
preocupaciones de los hombres en los momentos en que se generan.

Una idea que se encuentra mejor sustentada y es capaz de superar
con mayor eficiencia la critica, es capaz de prestar un mejor servicio a
la humanidad ya que siempre parece mas conveniente conducirnos con
certezas que conducirnos por el error y estd busqueda de certezas ha sido
el derrotero histérico que ha caracterizado a la actividad filosofica desde

su nacimiento.
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Capitulo 4

La ética y la verdad como ideas rectoras en la
teoria de la argumentacion de Aristoteles

Rémulo Ramirez-Daza y Garcia*

La sustancia del retérico [...],

sea que hable, o que escriba, o que ensefie la retérica,
o0 que ocupe su pensamiento con la filosofia [...]
esto es lo que hace que el retorico no sea

ni ateniense ni espartano,

sino ciudadano del universo

Miguel Psellos (1018-1096).

Exordio

Aristoteles es inmortal por su obra, y eso es lo que significa la palabra
«KAaotkoc», pero la riqueza que dimana de sus escritos va mas alla del
hombre y llega hasta nosotros no sélo por la trascendencia de su pluma
sino por sus mismas tesis, muchas de las cuales conservan atin su vigencia.
Ademas de ello, el espiritu de su pensamiento se ha encarnado de
multiples maneras tanto en comentadores como en pensadores de lineas
y cortes variados, en los que brilla de modo discontinuo pero latente el
fondo de su pensamiento.

Inclusive por modo de contraste dialéctico, o por refutacion de la
critica ha sido y seguird siendo un interlocutor fecundo y prolijo. Avido
de saber, arquetipico, lapidario, comprometido por entero con la verdad
y buscador infatigable del conocimiento en todos los ramos de la ciencia y
la cultura en general, abre perspectivas convergentes que tienen su centro
en la profunda visién que de lo real tuvo este pensador que, para quienes

lo estudiamos, siempre seguird siendo: El Filosofo.

Introduccion
La poderosa influencia que su obra y espiritu han tenido a lo largo de 2400

afos, corre al parejo de la historia de la filosofia y de las ciencias en general

*Profesor Investigador de la Universidad Panamericana, Departamento de Humanidades. Doctor en
Filosofia, Miembro Actual del Sistema Nacional de Investigadores. Ponente, Conferencista, Autor de
diversos trabajos cientificos. Especialista en el Pensamiento Antiguo, en Metodologia y en Argumentacion
Clasica. Secretario de Investigacion del Departamento de Humanidades, Universidad Panamericana,
Campus Guadalajara.
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junto al nombre de Platén. En el siglo XX tuvo su ética un renacimiento
especial dentro de los discursos de moral dialégica, ya que las nuevas
propuestas no formalistas que buscaban un alejamiento intencional de
las éticas kantianas del deber, a diferencia de las analiticas, tenian una
mayor apertura dialdgica, como el caso de Alasdair MacIntyre, Martha
Nussbaum, Ernst Tugendhat o Pierre Hadot; y la propuesta fronética o
sapiencial de Aristoteles tuvo un eco importante que llega hasta nuestros
dias.

También en la metodologia, Aristételes gozo de un florecimiento
en el campo de la argumentacion, a raiz de la publicacién en 1958 del
Tratado de la Argumentacion. La nueva Retoérica de Chaim Perelman y
Olbrechts-Tyteca, y de la continuidad de esa iniciativa por otros autores
como Toulmin y sus principios de esquematizacion; Hamblin y sus
estudios de las falacias'; o recientemente, Van Eemeren y Grootendorst
con su pragma-dialéctica que quieren aplicar casi a cualquier campo del
saber. Fenomenos todos ellos que reavivaron el dialogo con su dialéctica
expuesta en los ocho libros de los Topicos y en las Refutaciones Sofisticas,
y su retorica expuesta en la obra del mismo nombre (Retdrica) compuesta
por tres libros.

En este trabajo nos proponemos mostrar de modo sucinto la
imbricacion y bondades de estas areas metodoldgicas que naturalmente
se cruzan bajo una ética del discurso y bajo el eje vertebral de la verdad
que se busca en cada caso®. Esto ya lo han resaltado estudiosos actuales
como Enrico Berti?, Carlo Natali, Barbara Cassin o Arturo Ramirez-Trejo
entre otros.

Presentaremos una exposicion de conjunto que podriamos
agrupar bajo el término actual de teoria de la argumentacion aristotélica,
en el modo en cdmo el propio Aristoteles considera que debe hacerse una
argumentacion, refrescando pasajes clave y resaltando sobretodo la ética
de la argumentacion y su fundamentacion en la verdad, entendida por
el Estagirita como la evidencia de los hechos presentados. Cabe sefialar
que, ejemplarmente, Aristételes aplica su propia teoria en la manera como

argumenta, y ellonosmuestratantosu organicidad interna comosu perenne

1 Especialmente el capitulo que le dedica al estudio de las falacias en Aristoteles (Hamblin, 2016, pp. 57-97).

2 Véase el origen del problema filosofico y moral de la retérica en el periodo ateniense, cuando los pensadores griegos
fueron conscientes a plenitud de la dimension moral del lenguaje (Pernot, 2013, pp. 71-83).

3 El excelente libro de Berti sobre las razones de Aristoteles al respecto, ilumina de modo magistral la explicacion de estos
temas, sobre todo en los capitulos primero y quinto (Berti, 2008, pp. 23-57; 157-182).
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actualidad.

La teoria de la argumentacion aristotélica y su vinculaciéon con la ética
Aristoteles se relaciona con la moral desde los lineamientos que él mismo
estipula en la metodologia que emplea para su teoria de la argumentacion.
De hecho estipula requisitos morales para una buena argumentacion, ya
que la argumentacioén filosofica debe estar solo al servicio de la verdad,
toda vez que hablemos de una ‘verdad tedrica’ (AANOeia OewpeTikn)) o
de una ‘verdad practica’ (AAnOeia moakTwkn)).* Ambas dimensiones de la
verdad estan contempladas por Aristoteles, la primera por la Metafisica®,
la segunda por la Etica y la Politica en un binomio inextricable.
Aristoteles nos habla de la coherencia que debe haber entre
pensamiento y vida. Y postula una verdad que subyace al comportamiento
y que opera por convencimiento de si propia. En efecto, en la Etica
Nicomaquea expresa:
(...) los argumentos verdaderos son de gran utilidad no so6lo para
el conocimiento, sino también para la vida, porque, como estan en
armonia con los hechos, se les da crédito, y asi mueven a quienes
los comprenden a vivir de acuerdo con ellos (1172b4-7).
Aristoteles en los Tépicos nos invita a partir de lugares comunes aceptados
o ampliamente referenciados, para abordar temas o discusiones que
puedan discutirse si uno no es experto en el tema, o atin siéndolo, para
hacer justicia a cuantos antes de nosotros han dicho tal o cual cosa sobre
lo que nos interesa de los temas (consideracién de la tradicion) para poder
llegar a la verdad en cada caso. Es asi que la verdad o su busqueda debe
estar promovida tanto en la dimension tedrica como en la practica.
Ahora bien, ese punto de partida se debe dar en relacion a los
sabios de la materia que tratemos en cuestion, evitando asi una apelacién
impropia a una autoridad no competente en la materia que nos disponemos
abordar (falacia ad verecundiam)®. Pero incluso, el Estagirita da cabida

al sentido comdn o al comun sentir de la mayoria, considerando desde

4 YaPlaton decia al respecto en el Gorgias que solo cuando el filésofo tiene la verdad viene luego el discurso, y no al revés,
porque de lo contrario la dialéctica devendria eristica; y esta tesis es tomada y asumida por Aristoteles. Y es la verdad lo
que fundamenta una persuasion fidedigna (Gorg. 453a).

5 Especificamente Aristoteles trata el tema de la verdad en (993a30-994b31), aunque aqui no le podemos abordar ex
professo, al menos indicamos de paso que la fundamentacién de la verdad logica y del lenguaje esta basada en la
epistemoldgica, y ésta a su vez en la ontologica debido a la gradacion en términos de profundidad.

6 Significa: ‘apelacion impropia a la autoridad’. Pueden revisarse estos recursos que cifran en razonamientos incorrectos,
pero que parecen correctos por su forma similar, en el tratamiento de las falacias de atinencia que hace la 16gica (Copi,
1998, pp. 125-151).
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el tratado De la filosofia que las personas tienen restos de una sabiduria
muy antigua que se ha perdido y de la que sélo quedan restos en el saber
popular a través de dichos o aforismos (Vallejo, 2005, pp. 257-322). En
efecto, los topicos consideran todas estas posibilidades en el arco bajo el
cual cabe el reino de la plausibilidad.

Mas alla de las indicaciones generales que dan los Tépicos Iy VIII,
sobre el arte dialéctico en general:

los Libros del II al VII estan dedicados al andlisis del uso de los

distintos topoi o lugares comunes en las disputas dialécticas.

Los lugares comunes son clasificados segtin su pertenencia a los

cuatro tipos de predicables (la definicion, lo propio, el género

y el accidente), asi: lugares de accidente (Libros II y III), lugares

del género (Libro IV), lugares de lo propio (Libro V), lugares de la

definicion (Libros VIy VII) (Posada, 2015, pp. 37-38).

Estas categorias logicas o predicables se relacionan con los predicamentos
o categorias del ser y del lenguaje expuestos en el libro que lleva por titulo:
Categorias. Y libro a libro de los que componen su arsenal instrumental,
Aristoteles va complementando su ldgica, incluyendo en su seno no sélo
la Analitica o la Dialéctica, sino también la Retorica, pues el estudio sobre
el discurso queda incompleto si no aborda los temas de la percepcién del
auditorio, de las pasiones del oyente (t&01), y de los engarces que estas
artes tomadas individualmente tienen entre si.

De este modo Aristételes define a la retdrica teatralmente, como
antistrofa de la dialéctica (1354al), y esqueje’ de la ética: ‘H onroowkr) éotiv
avtiotoopog T dxAektikn). Pues la antistrofa puede ser representada
como el coro en la tragedia griega, o la contraparte del interlocutor en un
dialogo platonico. La analogia con el teatro griego es muy ad hoc porque
la complementariedad de las partes da la unidad del conjunto, asi como
en la dramaturgia da la obra misma la interrelacién organica de todas las
partes, al igual que un organismo en sus procesos organico-armaonicos.

Uno de los términos no puede estar sin el otro, y eso supone una
complementacidn dialogica de todas sus partes para producir el efecto de
conjunto, tal como en la obra teatral todas las secciones y actores tienen

una participacién que refleja la obra en su unidad, aun cuando cada uno

7 Precision terminoldgica de esqueje (maoaguéc): “Paraphyés. El término es una metafora tomada del vocabulario de las
ciencias naturales, que designa tanto la independencia del vastago o del tallo cortado, como su igual naturaleza respecto
del animal o la planta de que procede. El pasaje es importantisimo en cuanto vincula explicitamente a la retérica con los
saberes de la filosofia practica. Dialéctica, ética y politica” (Racionero, 1990, p. 178).
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tiene su papel especifico y particular. Aristdteles piensa que, dados estos
presupuestos “con relacion a la filosofia, hay que tratar acerca de estas
cosas conforme a la verdad (aAnOew)” (105b30). Y esta es pues para
Aristodteles, la condicion sine qua non del tratamiento filosofico como tal.
Como ya se ha dicho:

En Aristdteles: sin verdad no hay discurso [...] dialéctica y retorica

no se entienden sin verdad. Por tanto, desde el inicio de su tratado,

Aristételes fundamentd su doctrina retdrica en la verdad, o en lo

que tiene, no una simple apariencia, sino el aspecto de la verdad, lo

verosimil (Ramirez-Trejo, 2001: 26-27).
Ahora bien, para establecer la conexion con la ética y la moral y la politica,
que son el ambito de la verdad practica, Aristoteles designa con el concepto
de “esqueje” la vinculacion que debe tener el arte de la palabra con la
moral, haciendo derivar el arte instrumental del arte y ciencia politica:

De manera que acontece a la retérica ser como un esqueje de la

dialéctica y de aquél saber préctico sobre los caracteres al que es

justo denominar politica. Por esta razdn, la retérica se reviste

también con la forma de la politica (1356a25-28).8
Para establecer una linea de division entre verdad y falsedad, Aristoteles
advierte cuatro tipos o especies de razonamiento, que encabezan a su vez
los cuatro géneros de discusion que pueden presentarse en el analisis del
discurso (‘Eotidn tv év 1o duaAéyeobat Adywv téttaga Yévn) (165a38)
y que van decreciendo en cuanto a la seguridad de su pretension, de
mayor a menor.

De los cuatro tipos de razonamiento que ubica Aristoteles (165b1-
5), dos son morales o permisibles y dos no: los didacticos o demostrativos
(dwaokaAwkol) son los que parten de principios o verdades, y son materia
de la analitica. Los dialécticos o examinativos (dixAektucot) son los que
se construyen de cosas plausibles o que pueden ser de otra manera que
lo necesario (¢vderoueva), y son materia de la dialéctica y de la retorica.
Hasta aqui los que tienen validez.

Luego siguen los dos restantes que hay que conocer para no caer
en ellos o para defendernos si fuera el caso. Los eristicos o contenciosos
seria el tercer grupo (mepaotwkol) que simulan la plausibilidad, pero no

la tienen, y representan razonamientos equivocados o no conclusivos, y

8 Este pasaje radical otorga sentido moral a un arte en principio neutral, en cuanto a la habilidad se refiere.
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son también materia de la dialéctica. Y finalmente, los paralogismos o
razonamientos desviados (¢glotucoi) que intencionadamente falsean los
supuestos de la ciencia. Y son materia de una parte de la dialéctica que
estudia las falacias o sofismas (Lo@iotikot EAéyxou).

TirPOsS DE RAZONAMIENTO EN ARISTOTELES (165B 1-5)

Tipologia Designacion Significado
Didacticos Parten de principios o
, Apodicticos verdades. Es el tipo de
AdaokaAkot . .
Demostrativos razonamiento  mayormente
Filosofemas explicativo.
Didacticos .
, . Parten de lo plausible, de las
AwxAextucol Demostrativos -
. cosas que parecen bien.
Epiqueremas
Eristicos Semejan  plausibilidad sin
[Tewpaotkot Contenciosos tenerla. Puede no ser un
Sofismas razonamiento.
. Falsean intencionalmente
Paralogismos Lo
; , : los supuestos de la ciencia.
Eolotwcol Desviados
Supuestos correctos pero no
Aporemas

dirigidos a la prueba.

Esta clasificaciéon permite dividir las intenciones de los argumentos
de acuerdo a su relacion con la verdad o con la falsedad, pues “por los
discursos creen cuando mostremos la verdad o lo que verdad parece
segtin lo persuadible en cada caso particular” (1356a20). Los dos primeros
serian de uso ético, los dos segundos no entrarian en los terrenos de la
moralidad.

Ahora bien, los razonamientos pueden tener mayor o menor
fuerza argumental (nivel de concrecion o suficiencia de un argumento), en
la medida en que estén bien apuntalados, bien estructurados y engarzados
légicamente en sus proposiciones, y en la medida en que se muevan dentro
del horizonte de sentido de la escucha (lector, auditorio, interlocutor, etc.).

Es por eso que, la apelaciéon a una autoridad en materia (rango
o nivel que abre la dimension de los topicos de lugar), sobre lo que se
esté discutiendo, puede resultar un recurso de peso, en lo que se quiere
mostrar mediante el discurso. Y es que muchas veces, y de hecho ocurre,
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que lo que parece que era, resulta que no es en realidad; “en efecto, -dice
Aristdteles-, no todo lo que parece plausible lo es realmente” (100b27).

Ciertamente en esos casos es de gran apoyo la opinién (06&a) de
una autoridad en aquello que se esté discutiendo; y como esas autoridades
puedenestar ausentes, o enlamayoria delos casos muertas, para podérseles
interpretar; para eso estan pensadas las endojas (évdo&at)’ o tdpicos de
apelacion. Operan cuando se piensa que lo que se dice es plausible; justo
ahi puede insertarse la endoja para apuntalar un argumento, pues la mente
no reconoce ese horizonte inmediatamente sino a través de un proceso
epistemoldgico complejo de discernimiento (mientras tanto vale la endoja
como punto de partida discursivo). El mismo Aristételes sefiala que,
“ninguna de las cosas que se dicen plausibles se manifiesta plenamente a
primera vista” (100b27-28), pues se requiere una consideracién de estudio
ulterior para poder determinar eso.

Esto nos abre a otra clasificacién central en la dialéctica, que
podemos ubicar como topicos de apelacion, ofrecidos por Aristoteles; son
muy frecuentes en la argumentacion, y se les denomina endojas o lugares
comunes. Son seis clases consideradas por Aristoteles (100b22-24), a saber:
toda la gente, la mayoria de la misma y los sabios, y hasta aqui tres; pero
en los sabios, que es donde se concentra el interés mas profundo del
Estagirita, esta clase hace una subdivision: todos los sabios, la mayoria y
los mas reputados entre aquellos.

Notese que Aristdteles tiene una vasta tolerancia argumental, ya
que no invalida la opinion de las personas ni de algunos entre ellos (como
por el contrario si lo hara Descartes, por ejemplo), siempre que estos sean
la mayoria y mantengan por ello una opinién compartida. Sin embargo, le
da un lugar de primera linea a los sabios, como por logica se echa de ver,
y en estos hay tantas diferencias, que se hace preciso hacer una distincion
entre los mismos.

Si aplicdramos el mismo criterio de no exclusion a la presente
taxonomia que nos ofrece Aristdteles, tendriamos por justicia otras tres
subclases de sabios no explicitadas, pero si consideradas, y que también
entran en el terreno de lo posible, dentro de una estructura cambiante y
factual, pero al fin y al cabo historica.

Estas tres clases de sabios son: los mas sabios (que obedecen al

9 Denominadas “endojas” por contraposicion a la voz “paradojas”.
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grado de conocimiento y no al reconocimiento que puedan tener ante los
demas); los sabios menos conocidos (que pueden pasar desapercibidos por
los demas, pero que tal circunstancia accidental no les quita un apice de
sabiduria); y también, los sabios no conocidos (que por diversos motivos
pueden serlo: intencionalmente deciden no estar en la luz publica —vgr.:
Heréclito, Plotino—, y los no considerados tales pero que en verdad lo son).
El mismo Aristoteles sefala a este respecto que “también es preciso honrar
a los que ni son celebrados ni malos, sino que son buenos, pero se ignora”
(1414b37-38): 1 TOLG TOLOVTOLG OL L)TE EVOOKLUODOLY HTTE PAVAOL AAA
doot ayaBol dvteg AdNAOL.

Tendriamos al respecto la siguiente tabla en el discurso aristotélico.
Léase de izquierda a derecha y de arriba a abajo:

TAXONOMIA DE LO PLAUSIBLE SEGUN
ARISTOTELES,
SOBRE QUIEN OPINA
La gente Todos La mayoria Los sabios
Los mas
Los sabios (a) Todos La mayoria conocidos y
reputados
Los sabios (B) Los mas Los sabios Los sabios no

sabios menos conocidos conocidos

Es importante sefialar que, estas herramientas que Aristdteles nos ofrece,
tienen el fin de proveer fortaleza en los propios argumentos que nosotros
mismos construyamos, o de incrementar la pericia en los que analicemos.
Asimismo, habilitarnos para una mayor coherencia légica en la hechura
de nuestros propios argumentos en terreno filosofico. Aristoteles dice: “El
propdsito [...] es encontrar un método a partir del cual podamos razonar
sobre todo problema que se nos proponga, a partir de cosas plausibles, y
gracias al cual, si nosotros mismos sostenemos un enunciado, no digamos
nada que le sea contrario” (100a18-21), y sobre todo que sea verdadero o
por menos verosimil.

La funcionalidad de la retdrica y su conexion con la dialéctica
Ahora bien, ademas de razonar es preciso convencer de lo que pensamos
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paramover aloshombresalaaccion. De ahi quela Retorica sea la contracara
de la dialéctica. Aristételes retomo la division de los tres géneros retdricos
expuestos por Anaximenes de Lampsaco (380-320 a.C.) en su ‘Prjtopukn
meoc AAéEavdgov (Retdrica a Alejandro)’’. Esos tres géneros eran los
que comunmente habia para los auditorios de la época: el deliberativo o
politico, el demostrativo o epidictico, y el forense o judicial (1358b21-29)".
Veamos rapidamente sus caracteristicas.

El género deliberativo o politico se ocupa principalmente del
estudio de las formas de gobierno, de temas recurrentes en las asambleas
como lo son: los ingresos fiscales, la guerra, la defensa del Estado, las
importaciones y exportaciones y la legislacion. Pero, aunque trata todo
eso su objeto mas noble es la deliberacion sobre la felicidad (¢vdaipovia).

Como se puede apreciar, el tema de la felicidad es la finalidad de
la ética, asi como la finalidad de las formas de gobierno lo es de la politica,
en términos de bien comun. De ahi que Aristételes considere a la retdrica
como extension del binomio ético-politico. Asi, la deliberacion puede
tratar de los elementos de la felicidad y saber si deben incluirse en ella o
no, como lo son: la virtud, la nobleza, la amistad, la riqueza, la progenie, la
buena vejez, la salud y virtudes corporales, el honor, la fama, etc. Y asu vez,
sobre el bien, debera discurrirse sobre su magnitud, necesidad, utilidad,
apetencia, ciencia, duracién, eleccion, placer, dificultad y preferencia.

Pero, ante todo, sobre su verdad, ya que una retdrica sin verdad
equivale a una sofisteria 0 a una eristica sin mas. Por ello nos dice
Aristoteles que debe “ser conforme con la verdad lo que es conforme con
la opinidn [...] y cuantas cosas se quiere ser, mejor que parecer, pues se
acercan mas a la verdad” (1365b1-6): kal T EOC AAOelxv TV TEOC
do0&av [...] kal 6oa eitvat uaAAov 1) dokelv PovAovtat mEog aAnOeiav
Yoo HAAAOV.

Enseguida tenemos el género demostrativo o declamatorio
(¢mwewTeog): epidictico. Su objeto es de indole moral, trata sobre la
virtud y el vicio, sobre lo bello y lo feo, sobre lo noble y lo bajo, sobre
el n0o¢ (el caracter de los hombres), kaAokayaBia (lo bello y lo bueno,

10 Obra atribuida por mucho tiempo a la mano de Aristoteles hasta entrado el siglo XX, inclusive aparece en el Corpus
Aristotelicum (1420a5-1447b7).

11 TéAog d¢ €KAOTOIS TOVTWY ETEQOV £0TL, KAl TOLOLV 0VOL TOlX, T@ HéEV TLHBOLAEVOVTL TO 0BLPEQOV Kal BAaBeQOV-
O HEV YO TIQOTQETWVY WG BEATIOV GUUPBOLAEVEL O D¢ ATOTREMWY WS XEIQOV ATIOTEETEL, T O’ &AAAX TIQOG TODTO
TUUTAQAUBAVEL T} DIKALOV 1] AOLKOV, 1] KAAOV 1] aloXQOV: TOIG d¢ dKaEOUEVOLS TO diKALOV Kal TO AdKOV, T D' AAAX
KAl 00TOL CUUTIAQAAXUBAVOLOL TIQOG TAVTA: TOIG O’ EMAVOVTLY KAl Y€youaty TO KAAOV Kal TO aloXeov, T ' &dAAa
Kol 00TOL TIOG TAVTA EMAVAPEQOVTLY.

64



Coord. Diana Lizbeth Ruiz Rincon

la virtud de los hombres). Su finalidad es enzalzar lo bueno, encomiar
lo honorable, elogiar lo noble, asi como denostar lo malo, reprochar lo
vicioso, vituperar las malas obras, o lanzar invectivas para disuadir del
mal en todas sus formas.

Ejemplos de retdérica epidictica pueden ser panegiricos
(mavnyvokdg) como el Encomio a Helena de Gorgias Leontino; el
reconocimiento al esforzado triunfo ateniense en la batalla de Las
Arginusas (406 a.C.); los discursos laudatorios en favor de un dios o héroe;
alabanzas a los dioses o personajes ilustres del pasado para ejemplo y
leccién de los presentes. Ejemplos de ello pueden ser: la vida de Pitagoras
(casi una deificacion entre la realidad y el mito); los cantos a Atenea en
sus fiestas; la lucha de Demostenes por impostar la voz de orador (¢1jtwo)
mediante la colocacién de piedras en la boca y ejercicios incontables; y un
largo etc.

Por tltimo, tenemos el género forense o judicial que acusa y
defiende acciones de justicia. Este género busca las causas de quienes
cometen injusticia y estudia la naturaleza del acto voluntario para
encontrar las causas o moéviles de accion en siete categorias principales, a
saber: la fortuna, la naturaleza, la violencia, la costumbre, la reflexién, la
ira y la concupiscencia. Esto da por resultado un conocimiento hasta cierto
punto preciso respecto de los caracteres de las personas y del caracter del
orador.

Finalmente, el Estagirita emplea topicos retoricos en la
argumentacion retorica que pueden funcionar también dialécticamente
dependiendo las necesidades de la argumentacion, en respuesta particular
ad casum. Pero la condiciéon es siempre tener por fin la verdad, ya que
ademas ella es mas persuasiva que su contrario. En efecto, “es ttil la
retorica por ser por naturaleza mas fuertes la verdad y la justicia que sus
contrarios” (1355a21-22): xQN|OHOG D€ €0TLV 1) ONTOQLKT] dLA TE TO PUOEL
elva kQelttw TAANOT Kal Tax dikalax TV Evavtiwy.

Recordemos que, para Aristoteles, “lo tinico que es propio del
arte son los argumentos retdricos, y lo demas solo aditamentos; [...] los
entimemas son el cuerpo de la argumentacion” (1354a13-16). La tipologia
que propone Aristoteles en Ret. II 19-23 de topicos retdricos relevantes'

para la formulacion de entimemas, son los siguientes':

12 Cfr. Ramirez Daza, R. (2015).
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1. El “tépico de hecho” (versus Hume) es para mostrar la causa
de algo en el tiempo, si bien antes o bien después de otra cosa que esta
siendo indagada. Este recurso es de naturaleza secuencial (1392b15-18).
Si un hecho ha pasado por lo menos, puede que pase lo mas, o si lo mas
entonces ha pasado lo menos (1392b15-18).

2. Topico “De lo posible y lo imposible”, consiste en considerar
la aparicion alternada de lo contrario a lo que en este momento esta
ocurriendo, cabe la razén de la mera contrariedad. Es la logica de
contrarios aplicada al argumento, pues por razén de consecucion cabe
esperar la aparicion justo de lo opuesto (1392a10-13, 21-23).

3. Tépico de “Lo reciproco” se refiere a las relaciones de
codependencia humana, como la del padre respecto al hijo, el amo al
esclavo, los esposos, maestro y discipulado, etc. A uno de los dos conviene
recibir ciertas cosas y al otro hacer otras (1392b3-5, 24-25).

4. Topico “De lo semejante”, consiste en adjudicar los mismos
predicados que se dicen de algo a otra cosa, en virtud de su semejanza con
la primera (1397a20-21).

5. Topico “Del mas y del menos”, consiste en convencer de que
porque algo esta mas en algo, debe por ende estar en lo que esta menos; y a
su vez, de lo que no conviene a lo que es mas, muchisimo menos conviene
a lo que es menos; o bien, reprender al que se supone lo deberia tener y lo
tiene el que menos (1397b12-18).

6. Topico “De la oportunidad”, consiste en encontrar fisuras
argumentales o lagunas argumentales para favorecer o desfavorecer lo
que se pretenda, dando espacio asi a la persuasion (1397b28).

7. Topico de “Devoluciéon de argumento”, consiste en retrotraer
al contrincante justo al argumento opuesto al que él postula, y con ello
cambiarle el sentido al discurso. Es la famosa retorsio (1398a1-14).

8. Topico de “Definicion” consiste en fijar un punto de partida de
toda discusion (sobretodo) filosofica. Topico a partir del cual se comienza
el tratamiento tematico (1398a15-28). Y en si es uno de los mas relevantes
principios del razonamiento (Racionero, 1990, p. 205).

9. Toépico de “Polisemia”, consiste en dilucidar los muchos
sentidos de algtin término, para identificar el sentido preciso en el que se

13 Los nombres de los lugares no estan definidos como tales sino que algunos los hemos tomado tal como Aristdteles los
refiere en la Retérica, mientras que de otros hemos tratando de resumir de modo sintético las descripciones que de ellos
proporciona el maestro.
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esta empleando lo que se dice en determinado momento (1398a29)".

10. Tépico de “De division” (topico de Platon), hace la particion
de un periodo, discurso o proposicion en partes analizadas, tantas como
sea posible para poder hacer las distinciones pertinentes (1398a30-32).
Anticipacién del discurso del método cartesiano.

11. Tépico “De induccidon” (émaywyr)), piensa que entre mas
casos  —ejemplos— particulares se aduzcan a algun respecto, mas fuerte
sera entonces la persuasion sobre algo (1399a7). Su debilidad reside en
que un solo contraejemplo logra la invalidez del argumento, de ahi que
tenga una naturaleza probatoria provisional.

12. Topico “De las partes”, precisa el sentido de una intervencion
del interlocutor o lector, y se elige para orientar la eleccion entre
posibilidades en pro de la persuasion (1399a7).

13. Tépico “De autoridad” es el recurso legitimo a la autoridad en
un campo determinado (contra falacia ad verecundiam), cuando se quiere
apoyar una determinada tesis y se apela a los sabios o expertos (1398b23-
25).

14. Tépico “De la mayoria”, es la apelacion a la gente calificada
en cuanto opina sobre algo, basandonos en que siempre se ha resuelto asi,
o0 los sabios en su mayor parte lo han pensado asi (1398b20-22). Cuando
se emplea este topico es porque se confia en la verosimilitud a falta de
razones de mayor peso. Es la antipoda del topico “Contra lo comuan”®.

15. Topico “Del bien pese al mal concomitante” (Arte de Calipo),
consiste en elegir el bien pese al mal que el contexto reporta, precisamente
por la obtencién del bien elegido. Es un topico de orden moral que
conscientemente acepta el mal en comparacion con la proporciéon mayor
del bien obtenido (1399a10-17).

16. Topico “De abogar por la proporcion derogando la
desproporcion”, es decir, que si algo se postula que debe ser asi fincado
en un error manifiesto, se debe desaprobar dicha mocién haciendo ver
que entonces se deberia aprobar el absurdo al que conduce su opuesto
(1399a34-1399b1).

17. Tépico “Contra lo comun”, es un recurso parecido al topico del
sabio de los Topicos, porque se consideran mas los criterios privados de

los menos que los publicos o aceptados socialmente por los mas; versus

14 Cfr. (1003a33y ss.).
15 Véase topico nim. 17.
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topico De la mayoria (1399a30-33)'.

18. Topico “De lo ttil”. Dado un problema opta por la solucion
mas practica, y entre dos opuestos elige el mas ttil (1399b5-14).

19. Topico “De la accion inversa ante el mismo hecho”, porque
puede cambiar el criterio de un acto o su contrario segun el contexto
de aplicacion. Hay que apelar a los motivos para tomar la decision mas
adecuada segun el caso atn cuando hablemos de un contrario u otro
(Teoatipeoic: eleccidn).

20. Topico “De dar lo meramente posible como hecho dado el
efecto” (también versus Hume). Consiste en atribuir necesidad a la mera
posibilidad en atribucién causal al fendmeno en cuestion. Esto se aplica al
no tener mas que la plausibilidad, al no tener la razén causal respectiva
(1399b19-30).

21. Tépico “De la causa a la accién” (Arte de Péanfilo y de Calipo).
Refleja el espiritu de la filosofia de Aristdteles en cuanto a la prioridad que
otorga a la ciencia, entendida como una indagacion racional por causas.
Sabiendo las causas inferimos las consecuencias (1399b31-1400a5)".

22. Tépico “Elegir el bien mayor” (topico de Sdcrates), es la
herencia socratica en Aristoteles de cara a la eleccion ética de los actos
buenos en una moral de aspiracion a lo perfectible, dado que nadie elige
el mal voluntariamente sino en relaciéon a su desconocimiento del bien
(1400b1-4).

23. Tépico “Actuar distinto a lo usual”. Consiste en la pretension
de hacer algo contrario a lo que se ha venido haciendo, sin por ello dejar
de considerar las implicaciones pasadas (1400b4-5). Esta es una tactica de
estrategia oral.

24. Tépico “De aprovechar los errores del interlocutor” (todo el
Arte antes de Teodoro) para volverlos en su contra, y hacerle ver su falta o
su equivocacion segin convenga ad casum (1400b9-15).

25. Tépico “De lo probable por improbable” (topico de Tertuliano
o de Andocles el Pitheus), opera cuando la légica apunta a lo contrario de
lo que uno postula, y justo se reconoce lo no plausible de la propuesta,
y se especifica que justo por eso resulta plausible. En realidad es una

estratagema cuando no se tienen mayors razones para postular lo que se

16 Véase topico num. 14.

17 Se precisa a este respecto: “como se ve, en la mayor parte de los casos las argumentaciones retdricas no tienen caracter de
ciencia, es decir, de verdad necesaria, pero en algtin caso lo tienen, precisamente es el caso de las pruebas” (Berti, 2008,
p. 179).
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postula.

26. Topico “De refutacion por discordancia”. Es un tdpico que
basa su fuerza en la refutatio por inconsistencia logica en los argumentos
opuestos a la tesis que uno quiere hacer aceptar. No tanto se basa en
lo que uno mismo sugiere, sino en lo que de fondo o forma esta mal el
contrincante (1400a15-17).

27. Toépico “De la sospecha” se aplica a lo que parece tal, y consiste
en explicar la causa de la sospecha, y se lleva la atencion hacia ese punto
para escrutarlo y lograr al menos clarificacion si no es que se descubren
otras inconsistencias argumentales (1400a23-25).

28. Topico “De la causa” (tdpico de Aristoteles), que consiste en
sefalar como explicacion de un fenémeno la causa del mismo (Plantin,
2005, pp. 65-75), “pues si ésta existe se dice que algo es, y si no existe, que
no es; porque van junatas la causa y aquello de que es causa, y sin causa
nada existe” (1400a30-32).

29. Tépico “Nominal” “es una advocacion de lo que se sabe al
oido simplemente con el mote” (Ramirez-Daza, 2015, p. 38), justo porque
se adivina o se sabe lo que viene en el discurso.

Como se puede observar, todos estos recursos no tienen un
orden de aplicacion programada, sino antes bien, deben conocerse para
utilizarse como herramientas al tempo, y con el fin de salir adelante en
una argumentacion. La experiencia de su empleo es parte del arte retdrica
o légica de la invencién, que requiere una moralidad de fondo que le
illumine los pasos, y un fin siempre en el conocimiento y en la verdad. De
ahi que la retérica de Aristoteles tenga fines trascendentes en la virtud,
por sobre el empleo utilitario.

Por ultimo, tenemos la AéEic o las consideraciones de estilo y las
partes de los discursos retoricos, que acabarian fungiendo como canon
en las alocuciones elocuentes, bellas, elegantes, del estilo de los grandes
discursos, a saber: la presentacion (exordium), la exposicion (narratio), la
demostracion mediante el uso de ejemplos y entimemas (argumentatio),
la interrogacion (interrogatio) y el epilogo (peroratio).

Simplemente para concluir esta sucinta presentacion, enunciemos
de qué trata cada parte, para ver como cada uno de estos elementos
funcionan en su armonia de conjunto. El principio o “proemio” es el

conjunto de aclaraciones pertinentes para dar comienzo a la exposicion
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del tema a tratar. Aristoteles indica:
El exordio anuncia el asunto, para que vean los oyentes
por adelantado acerca de qué era el discurso y no quede
pendiente el pensamiento, porque lo que es indefinido lleva a
error; asi, pues, el que da como en la mano el comienzo hace
que a continuacion se siga bien la exposicion [...] su funcion
mas necesaria es la de exponer cudl es el fin a que se dirige el
discurso (1415a13-24).
Luego tenemos la “narracion”, que es la exposicién de los hechos en
conexién consecutive, y sirve para informar el estado del asunto y
antecede a la argumentacion propiamente dicha (Berintain, 2010, pp. 352-
355). Aristoteles sefala que:
Es preciso recorrer las acciones de las cuales trata el discurso;
[...]no conviene algunas veces narrarlo todo seguido, porque
se recuerda mal una demostracion asi. Es preciso hacer
recordar las cosas conocidas, [...] no narrar difusamente,
como tampoco hacer largos exordios ni argumentacion,
pues no consiste en lo rdpido ni en lo conciso que esté bien,
sino en lo proporcionado; o sea, decir lo que aclare el asunto
(1416ble- 1417al)™.
Acto seguido aparece la “demostracion” o argumentatio que suele ser para
refutar o confirmar la tesis que se quiere por medio de razonamientos,
ejemplos, pruebas inductivas o deductivas si se tienen. También se recurre
a entimemas y a lugares, cuidandose siempre de no aducir cosas falsas
sino verdaderas, ya que “esto parece un argumento concluyente de que
se miente en lo demas” (1418al)®. Inclusive se puede recurrir a técnicas
como lo es la amplificacion o el uso de sentencias.

Luego aparece “la interrogacion en el discurso” que sirve para
hacer caer en el absurdo al contrincante, y procede en términos refutativos.
El que pregunta sabe que, si hace una pregunta de mas, hara caer al
adversario en el absurdo (reductio ad absurdum), tal como Socrates lo
hacia en sus discusiones (1419a1-19).

18 v mEoed@ot TEQL 0V 1) 6 AGYOS Kal un KQEUNTAL 1} DAVOLX: TO YAQ AOQIOTOV TAAVE: O dOLG UV MOTEQ €l TNV
XELQOL TIV AOXT)V TIOLEL EXOUEVOV AOAOLOELY TQ AOY [...] TO pév 00V Avaykatdtatov €0yov ToL OooLiov Kat idov
To0TO, MNAWoAL Tl é0TLy TO TéAOG 0V éveka 0 Adyog- Cfr. (Beristain, 2010, pp. 203-204).

19 del pév ya tag moalels dieABetv €€ v 0 Adyog [...] Awx d¢ ToUT  éviote oUK E@e&ng del dimyeloban mavta, ot
duoUVNUOVELTOV TO detkvivar oUTwG. [...] Ael d¢ TAG HEV YVWOIHOLG avapviokew: [...] el yao un pakowg
duyetoban domeQ 0LdE TEOOIALETOAL HAKOWGS, OUDE TAG TOTELG Aéyery: OVDE YAQ EVTAUOA €0TL TO €D 1) TO TAXD 1)
TO CLVTOUWGS, AAAX TO HETEIWS: TOUTO O £07TL TO Aéyetv o dNAWOEL TO TRAYUAL.

20 Al d¢ Kot 0Qav el TLPeVIETAL EKTOG TOD TIOAYUATOG TEKHUIOLA YAQ TADTA PAVETAL KAL TV AAAWV OTL PevdeTat.
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Finalmente, un discurso retérico debe cerrarse con el “epilogo”,
que hace recordar y precisar ante la mente de la escucha lo que se ha
concluido a lo largo de toda la argumentacion. Y con esto se cierran todas
las partes expuestas anteriormente (Beristain, 2010, pp. 426-431).

El epilogo se compone de cuatro elementos: disponer al
oyente bien para uno mismo y mal para el contrario, ensalzar
y rebajar, excitar en el oyente las pasiones, y refrescar la
memoria (1419b10-13)2.

Conclusiones

Como se puede apreciar en esta sucinta pero compendiosa presentacion, la
retorica andlogamente a la dialéctica, como partes constitutivas de la teoria
de la argumentacion aristotélica, afrontan varios frentes de analisis y de
posibilidades de aplicacion, por ser herramientas auxiliares en las ciencias
sin ser alguna de ellas en concreto, mas bien muestran una naturaleza
enteramente instrumental y por eso forman parte del Organon (dgyavov)
o instrumento de las ciencias. La retérica al igual que la dialéctica fungen
a su vez como partes organicas de la vasta teoria de la argumentacion
aristotélica.

Uno de los retos contemporaneos que tenemos es precisamente
tomarnos en serio la instrumentalidad de la dialéctica y la retdrica
al servicio de la verdad en cada caso y de lo humano, ya que lo que la
filosofia de Aristoteles apoya es el respeto e inteligibilidad de lo real y a la
integridad del hombre, y lo 16gico-argumentativo debe estar al servicio de
la filosofia politico-moral, de la metafisica y de otras ramas de la filosofia
que incardinan en lo profundo de la realidad.

La ética del discurso debe volver a estar presente de modo
necesario en toda practica argumental, y la filosofia debe tener a la verdad
como columna vertebral de todo estudio, andlisis, practica o escrutinio.
La teoria de la argumentacion en Aristdteles provee al argumentador o al
orador de dichos elementos a modo de herramientas racionales, que debe
emplear bajo esa directriz tal como una pragmatica de la verdad.

Los topicos tanto dialécticos como retoricos deben fungir como
técnicas de implementacion, dadas las cuales el argumentador pueda

rebatir una postura antiética o que no contribuya al esclarecimiento de

21 O 8 émidoyoc oUYKELTAL K TETOAQWY, £K TE TOL TOOS £AVTOV KATAOKELAOAL £V TOV AKQOXTNV KAl TOV évavtiov
Y Qwv,
PAVAWG, KAl €K TOL avENTAL KAL TATEWVQOAL, KAL £K TOD £l TX TTAON TOV AKQOATNV KATACTHOAL, KAl €€ AVAUVITEWC.
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un asunto, tema o argumentacion. La actitud argumentativa debe tener
siempre presente tanto el ethos o talante del orador como el deseo de
llegar a la verdad en cada caso concreto, aun cuando ésta sea inaccesible.

Lanumeracion y clasificacion de tdpicos aristotélicos, incluidos en
las tablas, son una ayuda para hacer planteamientos que quieran desarmar
a aquellos que lleven un interés en la argumentacion, que resulte ajeno al
eje de la verdad, o al tema de prevalencia del interés por encima de la

razon.
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Capitulo 5

(Para qué las practicas filosoficas? El papel de la
divulgacion en la filosofia actual

Dr. Luis Aardn Jesus Patifio Palafox*

Introduccion

La filosofia, actividad de reflexion y pensamiento con siglos de historia
y tradicién en la cultura en general, ha tenido momentos de aceptacion y
respeto en la sociedad y momentos de incomprension y crisis, que incluso
la han puesto en peligro dentro de los sistemas educativos y en la opinion
publica.

Los ultimos afios han sido marcados por la segunda tendencia, en
varios paises, entre ellos México, en donde las reformas educativas han
llevado a cuestionar el papel de la filosofia dentro de la educacion, ante lo
que la organizacion del gremio dio en una defensa historica de la filosofia
dentro de la Educacién Media Superior via el Observatorio Filosoéfico.

Mas alla del contexto especifico de estas reformas y la movilizacion
a que llevd, esto ha llevado a una reflexion sobre la forma en que se ha
practicado la filosofia como disciplina y campo de conocimiento, lo que a
su vez ha llevado a poner atencién a formas alternativas de filosofia como
lo son las practicas filosoficas y la divulgacion filoséfica, que han alcanzado
un desarrollo claro aunque no fueran objeto de estudio académico. El
presente trabajo pretende analizar el papel que estas practicas en el
ejercicio filosdfico actual, sus aportaciones y principales modelos.

(A donde pararan los humanistas? La crisis de la filosofia y las RIEMS

Desde su institucionalizacion en nuestro pais en el siglo XX con la
fundacién de la Universidad Nacional gracias al proyecto de Justo Sierra,
el ejercicio de la filosofia como practica profesional ha trabajado sobre una
serie de premisas y presupuestos que, si bien en su nticleo siguen en pie,

en los ultimos afios han sido cuestionados por quienes han planteado la

*Doctor en Filosofia por la UNAM. Profesor en el Colegio de Filosofia y en la Facultad de Humanidades
UAEMEéx. Lineas de investigacion: Filosofia Mexicana y Divulgacion de la Filosofia.
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necesidad de desarrollar las practicas filosoficas y la divulgacion como
parte de las posibilidades de la filosofia.

El primer presupuesto era, en esencia, que la filosofia se ejerce
principalmente -si no es que tinicamente-, dentro del &mbito académico,
ya sea en el nivel universitario, caracterizado por la docencia y la
investigacién, dentro del cual se deben considerar los estudios de posgrado,
que enfatizan aun mas la necesidad de ser investigadores por parte de
los profesores y directores de las respectivas investigaciones adscritas a
estos programas. En el caso concreto de México, debido a problemas de
financiamiento de las becas para los programas de posgrado, es que se
busca pertenezcan al PNPC (Programa Nacional de Posgrados de Calidad)
y dichas becas suelen ser otorgadas por el Conacyt, que a su vez prioriza
como profesionales de la filosofia a quienes cubren los criterios del SIN
(Sistema Nacional de Investigadores).

La mayor parte de los posgrados buscan pertenecer a PNPC
(Programa Nacional de Posgrados de Calidad), esquema mediante el cual
sostienen y contintan esta vision que pone en el centro la investigacion
considerada de alto nivel (cuyo principal ejemplo son los articulos en
revistas especializadas), sin poner en entredicho las consecuencias
practicas de estas politicas, que han llevado a una separacién muy marcada
entre el ejercicio de la filosofia en este nivel, cada vez mas alejado de otros
sitios de ensefianza, como lo es la ensefianza en el nivel medio superior,
sistema que nutre a las universidades de alumnos.

Respecto a ésta, durante el siglo XX fue ampliando su oferta de
instituciones para los estudios de bachillerato, ya sea en bachilleratos
previos alos estudios universitarios o también opciones técnicas destinadas
alos trabajos técnicos. Tenemos, por ejemplo, instituciones como la Escuela
Nacional Preparatoria, el Colegio de Ciencias y Humanidades, el Colegio
de Bachilleres o el CONALEP, entre otros.

El segundo presupuesto atafie a la formacion y perfil de los
egresados, pues, en general la formacion y objetivos de los diversos planes
de estudios delas universidades en que se cursala Licenciatura en Filosofia,
tiene como objetivos comunes formar a sus egresados como profesores e
investigadores, lo que conecta directamente con la problematica expuesta
en las lineas anteriores. A dicho perfil se agrega una poco clara tercera

opcion que es la insercion de sus titulados en diversas profesiones como la
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gestion cultural, medios y demas, sin que sea muy claro como contribuyen
de manera clara los planes de estudio para esta opcidon que presupone que
el estudiante de filosofia posee una serie de conocimientos transversales
que le permitirian desarrollarse de manera automatica en otros campos
laborales y del conocimiento.

Por supuesto, puede argumentarse que, efectivamente, muchos
de los egresados de las licenciaturas de filosofia se han insertado al mundo
laboral en otros campos distintos a ella, mas esto agota la discusion sobre
las razones para este fendmeno, mismas que pueden ir desde el desinterés
de los egresados por desarrollar una carrera docente o la falta de espacios
suficientes y adecuados para este desarrollo profesional.

No se trata de un problema menor e incluso ha sido clave en la
discusion que gener6 en nuestro pais la llamada RIEMS, que durante el
sexenio de Felipe Calderdn provocd una serie de criticas por parte del
gremio filosofico, reunido desde el Observatorio Filosofico de México
(http://www.ofmx.com.mx/) como centro de resistencia a los cambios
en los planes de estudio del nivel medio superior que, se considero,
iban contra las humanidades y el papel que éstas habian tenido durante
décadas en la formacién de los alumnos de los distintos bachilleratos del
pais. El argumento central del grupo de filésofos que participaron en las
discusiones generadas por este ambiente complejo y de resistencia se
basaba en el papel que la filosofia habia sido el aportar la parte critica del
desarrollo del pais, pero ain mas, que justamente los requisitos del modelo
educativo por competencias o habilidades (pensamiento critico, analisis,
argumentacion, etc.,) que queria implantar el gobierno solicitaban las
habilidades y recursos tedricos y argumentativos que eran parte esencial
de la filosofia.

El problema, sobra decirlo, era mucho mas complejo y nos lleva
a problemas tanto pedagogicos como laborales, siendo ambos aspectos
afectados por las reformas propuestas en ese momento. En el primer
sentido, se trataba del hecho de que se ponia en duda que la filosofia fuese
necesaria para un modelo educativo que responderia a las necesidades
del sistema politico neoliberal. Basta ver las discusiones de fildsofos como
Gabriel Vargas Lozano, que a lo largo de varios escritos relacionados con
el tema ha tratado esta cuestion, sin dejar de postular una fuerte relacién

entre la globalizacidn, la educacién por competencias y el neoliberalismo.
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No es este espacio para analizar a detalle toda la argumentacion de Vargas
Lozano, pero si debe mencionarse su papel clave en la conformacion del
Observatorio Filosofico de México.

Ahora bien, en el segundo sentido, que no es menor, el problema
de las RIEMS era la situacion laboral en que ponia esto a las personas
dedicadas a la filosofia y las humanidades, que de por si nunca han tenido
las mayores certezas sobre el futuro laboral en el pais y en el mundo
(Espafia, Brasil, Japon). El presupuesto de que la principal posicién
laboral de los estudiantes de filosofia es la docencia estd de fondo de esta
problematica y es evidente que el hecho de prescindir de la filosofia en la
educacion media implicaba una crisis absoluta para las opciones laborales
de los estudiantes de filosofia y humanidades en general, que ya de por si
se enfrentan a situaciones inciertas. Ante este panorama quedaria la duda
por destino de los egresados de las carreras humanisticas. Esto es apenas

la parte mas visible de la discusién que queremos plantear.

El surgimiento y multiplicidad en las practicas filosoficas
Las précticas filosdficas, que en general podemos definir como un grupo
de actividades que aplican la filosofia a expresiones no académicas, como
por ejemplo, la consultoria filosofica, la filosofia para nifios, los cafés
filosoficos y demas, tienen una existencia reciente en comparaciéon con la
tradicion filosdfica estudiada en las licenciaturas en filosofia, centradas
en la tradicion filosofica occidental, su historia, autores, métodos y
problemas, con algunos casos que dan espacios, en general menores, a
corrientes como la filosofia latinoamericana, la mexicana y tradiciones no
europeas.

El libro La filosofia. Una escuela de la libertad. Ensefianza de la filosofia
y aprendizaje del filosofar: la situacién actual y las perspectivas para el futuro,
editado por la UNESCO, que puede considerarse el mejor diagndstico
hecho hasta ahora sobre el estado de la filosofia en el mundo, ha dedicado
estudios a temas como la ensefnanza, la investigacion y la denominaciéon
general de la filosofia en la polis. Dentro de estos analisis se expone el
desarrollo de las practicas filosoficas que han cobrado presencia en los
altimos anos, lo que es muy significativo al ser un balance general sobre
la filosofia. Su aparicién en este balance global sobre la filosofia es muy

significativa y debe hacernos reflexionar sobre el sitio que este formato
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filosofico tiene en el ejercicio actual de la filosofia. Veamos informacion
minima sobre las practicas filoséficas en la aportacion que en dicho estudio
hacen Luca Scarantino y Oscar Brenifier, este tltimo de los fildosofos mas
reconocidos en este campo.

Esta primera parte de nuestra reflexion se basard en el capitulo
IV de esta obra y en un andlisis de las aportaciones de Brenifier en esta
importante obra publicada por la UNESCO.

Dentro de La filosofia. Una escuela de la libertad. Ensefianza de la
filosofia y aprendizaje del filosofar: la situacion actual y las perspectivas para
el futuro vemos un énfasis en la Filosofia para nifios (FpN), a la que se
dedica el primer capitulo de la obra, enfocado en los retos y problemas
que esta linea de trabajo, iniciada por Mathew Lipman, ha abierto, junto
a las criticas y apologia de dicha propuesta, asi como el desarrollo que ha
alcanzado en diversos paises alrededor del mundo, México entre ellos.

De la misma forma, el capitulo presentado por Oscar Brenifier
bajo el titulo Otros caminos para descubrir la filosofia. La filosofia en la polis,
nos presenta un andlisis y clasificacion de distintas formas de practicas
filosoficas alrededor del mundo. Se trata de uno de los mejores analisis
desarrollados sobre el tema, pues, muestra una vision panoramica sobre
las précticas filosdficas, sus espacios en diversas partes del mundo y sus
iniciadores. Me referiré solo a algunos datos aportados por Brenifier, que
sera la base de esta parte del presente trabajo.

El autor hace una clasificacién general de las practicas filosoficas
en los siguientes grupos: consulta filosofica; café filosdfico; taller de
filosofia; éxitos editoriales; filosofia con los nifios; filosofia en la empresa;
filosofia en los medios dificiles.

Como podemos ver, esta divisiéon permite a Brenifier abarcar la
amplia diversidad de las practicas e incluso exponer las diversas opiniones
que han generado, no sin dejar clara su postura de defensa de ellas desde
varios frentes.

Para Brenifier, la filosofia es vista como una necesidad fundamental
o vital de nuestras sociedades. Es importante sefalar que esta es la idea
general del texto y de la defensa de la filosofia en el espacio publico y en la
educacion. En este caso, el autor de nuevo hace una clasificacion general
que le permita analizar una diversidad de practicas filosoficas. Se refiera a

las siguientes tendencias o enfoques para ellas: lo cultural; lo existencial;
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lo espiritual; lo terapéutico; lo politico; lo relacional y lo intelectual.

Veamos de manera muy breve cada uno de estos aspectos y
algunos ejemplos.

Desde la visién cultural, que Brenifier considera la mas
tradicional, se refiere al acercamiento a la filosofia a grupos de personas
con educacion, aunque no con una formacion profesional, las cuales se
mostrarian abiertas al acercamiento a visiones mas generales sobre la
filosofia. Llama la atencién su mencién a las llamadas universidades
populares o universidades de tiempo libre, pues, bien puede referirse esto
a proyectos como del Onfray, o también, a espacios de formacidn distintos
a las universidades tradiciones.

Hay casos relacionados con esto en que se presentan estudiantes
de segunda carrera, los cuales han decidido por diversas razones estudiar
filosofia sin que se planteen vivir de ella. En mi experiencia profesional,
hay algunos ejemplos interesantes de esta practica, como lo son el SUA
(Sistema de Universidad Abierta) de la UNAM, en que los alumnos han
llegado a la filosofia cumpliendo metas de antafio, dejadas atras por las
necesidades o situaciones distintas, pero llegando a ella con otra formacion
profesional previa.

En el campo de lo existencial, Brenifier se refiera al acercamiento
a la filosofia por parte de personas en plena madurez, incluso se asocia
este modo filosofico a cuestiones espirituales afines no a las necesidades
laborales sino a las preguntas que cada persona se haria sobre su propia
vida.

Brenifier se referira también a la funcién o enfoque espiritual. Este
campo se nos presenta como cercano al existencial, con la diferencia de
que el primero tiene una carga mas metafisica; sin embargo, la razén de
este modo de pensar la filosofia se hallaria en relacién con las dudas sobre
la religion, el autor incluso de refiera al éxito de la New Age vy la filosofia
oriental como posible ejemplo de este modo de btisqueda filosdfica.

Seguido, Brenifier habla de un sentido terapéutico, que es
presentada como otra forma de demanda existencial. De esta manera, le
dara un perfil de btisqueda de sentido, al cual podria ayudar la filosofia.
Creo que un ejemplo de este modo de entender la filosofia podria ser Las
consolaciones de la filosofia, de Alain de Bottom.

A la lista anterior debemos agregar el uso politico de la filosofia.
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En este caso, parece tocar uno de los temas clave de la filosofia, pues, es la
ubicacién del fildsofo en el espacio publico. Aqui, se asume que el fildsofo
estd capacitado para las emitir juicios certeros sobre temas de interés
colectivo; todo esto, me parece, presupone la idea de que los egresados de
las carreras de filosofia pueden ejercer el papel de criticos e intelectuales
mas alla del mero ejercicio de académicos.

Quiero hacer una breve aclaracion, pues, si bien Brenifier viene de
la tradicion filosdfica francesa -que tiene fuertemente arraigada la imagen
del filésofo como parte de la opinién publica-, con esta observacion enlaza
con el papel que, en México, en el siglo XX, tuvimos algunos fildsofos,
que ejercieron ademas de profesores como parte de la opinién ptblica,
principalmente en prensa. Baste pensar en ejemplos como Antonio Caso
0 José Vasconcelos.

Después, Brenifier se refiere a lo relacional en la filosofia. En este
caso, el principio fundamental es la establecer relacion con los semejantes.
Se buscaria la reunidon o acercamiento con otras personas, como, por
ejemplo, los cafés filoséficos, que cumplen el requisito de relacionar a
distintas personas. Mas alld delo que plantea Brenifier, debemos considerar
ademas que este tipo de ejercicios no sélo relacionan a personas ajenas a
la filosofia con las que estan inmersas en ella, sino que incluso llevan la
filosofia a las personas y no a la inversa, como sucede en la formacién
académica, en la que el alumno va por propia voluntad a la filosofia.

Finalmente, Brenifier se refiere al campo de lo intelectual, que es
definido de manera muy vaga como el gozo del pensar, que se aterriza en
ejemplos como la actividad de Sécrates en la ciudad de Atenas.

Lo anterior nos deja la base para ver de manera breve las modalidades de

practicas filoséficas ya enunciadas antes.

e Consulta filosofica

Brenifier localiza el surgimiento de la consulta filosofica en 1981, en
Alemania, por iniciativa de Gerd Achenbach, que abriria su gabinete
oficial de consultoria, en la que se daria un trabajo de resolucion de duda
y analisis de problemas a través del pensamiento critico, todo esto bajo
la premisa de que la filosofia es una especia de maestra de vida. Junto al ya

mencionado filésofo alemdn, va a aparecer Lou Marinoff, reconocido
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internacionalmente por su obra Mis Platon y menos prozac.

e Café filosofico

El primer café filosofico se localiza en 1992 por iniciativa de Marc Sautet,
filésofo francés. Dato interesante es que esto surgié como una actividad
entre amigos, paulatinamente fue llegando mas gente, lo que provoco la
necesidad de conformarlo como actividad para publicos mas amplios.
El éxito de esta practica filosofica la ha llevado a otros paises, entre
ellos México y concretamente en Chiapas, organizado por el Raul Trejo
Villalobos.

e Taller de filosofia

Nuestro autor localiza a los talleres de filosofia como una practica incluso
mas antigua que los cafés filosoficos. Si bien se plantea una relacion entre
el taller, el café y la conferencia filosofica, el primero de estos ejemplos se
caracteriza por dar a sus asistentes la opcion de desarrollar una reflexion
personal mas que sélo fungir como agentes pasivos en la reflexion. Como
ejemplo de una institucion que se dedica a estas actividades se nos habla
del Instituto de Practicas Filosoficas, en Francia, fundada por el propio
Oscar Brenifier (Véase: http://www.pratiques-philosophiques.fr/es/
bienvenida/?lang=es).

e Exitos editoriales

Los éxitos editoriales son uno de los ejemplos mas interesantes dentro de
las practicas filosdficas, pues, en ellos se ve con claridad su repercusiéon y
alcances, junto a las criticas que de este tipo de obras se ha hecho. Brenifier
parte del famoso libro El mundo de Sofia, del noruego Jostein Gaarder,
que ha alcanzado superventas (12 millones de ejemplares y multiples
ediciones y traducciones, a cincuenta y cuatro, para ser precisos). Ademas
de esto se ha hecho una pelicula basada en dicha obra. No es el nico
ejemplo que se nos da, pues, se mencionan las obras de autores como
Michel Onfray.

Resultan por demas interesantes aclaraciones sobre la recepcion de este

tipo de obras por parte del gremio filosdfico, que incluso llegd a cuestionar
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su valor, principalmente por vulgarizar o divulgar la filosofia, jugandose
en estas distintas apreciaciones la idea de la filosofia como un saber elitista
0 como un saber para todos. Sobre esto iremos mas adelante en la segunda
parte de este trabajo, siendo el andlisis de la divulgaciéon uno de los ejes

principales de nuestra reflexion.

e Filosofia para nifios

El texto ubica el surgimiento de esta practica filosofica en 1969 a manos
de Mattew Lipman, que con ello integraria no sélo a la filosofia sino
también a la pedagogia dentro de esta innovacion. Como hemos dicho,
se trata de un tema al que incluso se da un capitulo especifico en el libro
de la UNESCO, lo que nos da una idea de su importancia. Una cuestion
importante es que este tipo de practicas se han reconocido por la UNESCO
como muy importantes en la busqueda de una sociedad critica y con
valores democraticos, lo que se asume como una aportacion central de la

filosofia.

e Filosofia en la empresa

Esta modalidad de practica representa un caso atipico para la filosofia,
pues, se centra en la aplicacion de métodos y herramientas filosoficas
en el mundo empresarial, con fines que van desde la formacion del a
identidad empresarial hasta la especificacion de sus valores y principios
para su funcionamiento interno. La insercién de principios filoséficos
a la estructura empresarial, me parece, es una de las aportaciones mas
novedosas de las practicas filosoficas, aunque una de las mas cuestionadas
por ser practicamente opuestas al modo habitual en que se ve a la filosofia
académica (en contra, una fildsofa que ha escrito sobre este tema es Adela
Cortina, reconocida estudiosa de la ética). Una variante interesante es la
ética empresarial, que incluso ha alcanzado ya al ambito editorial, menos

conocido pero activo desde hace tiempo.

e Filosofia en medios dificiles

Esta practica filoséfica es ain mas ajena a lamodalidad academicista, pues,

se centra en el contacto con grupos en situacion de vulnerabilidad como
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refugiados, prisiones, grupos con problemas de salud mental o fisicos. Se

trata de uno de los casos mas innovadores dentro de las practicas.

:Qué lugar tienen las practicas filosoficas?

Queda ahora hacer un balance de la informacién que hemos tomado de
Brenifier y pasar posteriormente al andlisis que presentaremos sobre la
divulgacién filosofica, que es nuestra principal apuesta dentro de las
practicas filosdficas.

Un aspecto central que nos permite ver la exposicion del filésofo
francés es que, aunque se han dado de manera paralela y de modo ajeno
al cada vez mas burocratizado mundo académico, las practicas filosoficas
se han consolidado internacionalmente sin que sea México la excepcion
(pensemos en personajes como Ernesto Priani o Héctor Zagal). En la lista
de paises que se muestran en el estudio de la UNESCO estan representados
todos los continentes y la oferta de practicas filosoficas al alcance de la
gente es amplia, a la par que los espacios habituales de ejercicio filoséfico
han aumentado a la par de las tecnologias de la informacion. Lo mismo
encontramos talleres filosoéficos, filosofia para nifios, revistas virtuales o
éxitos editoriales, asi como proyectos que han utilizado de la mejor manera
los beneficios del mundo virtual. Todo esto podria resumirse afirmando
que, mas que un proyecto en desarrollo, las practicas filosoficas son una
realidad en el mundo actual y en nuestro pais.

De esta forma, la pregunta que surge es mas precisa: ;Cual es
el papel de dichas practicas dentro de la filosofia? ;Deben considerarse
como relevantes en la formacion de los estudiantes de las licenciaturas del
area? ;Deben ocupar un lugar equitativo dentro de las areas tradicionales
de la historia de la filosofia? Todas estas interrogantes nos llevan a temas
claves dentro de la estructura institucional sobre la que estdn montadas
nuestras academias de filosofia e incluso nos llevan a discutir la relacion
que el canon académico ha llevado o debe llevar con expresiones como
las practicas filosoficas, que en cierta forma han emanado de aquél al ser
filésofos profesionales quienes les han dado forma a las practicas, aunque
rompiendo varios de sus limites y rasgos fundamentales. Pareceria
incluso que esta formacion académica, centrada en la docencia y la
investigacidn, es un paso previo y necesario para un adecuado desarrollo

de dichas practicas. Esto muestra que, independientemente de la respuesta
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afirmativa o negativa dada a las preguntas planteadas, se deben formular
de manera clara los presupuestos de que parten las posturas en cuestion.
Antes de responder analizaremos la divulgaciéon como propuesta central

de nuestra discusion.

La divulgacion filosofica y el papel de la filosofia en el espacio publico.
La divulgacion debe entenderse primordialmente como el conjunto de
actividades y proyectos que buscan llevar la filosofia a un publico ajeno
0 no previamente formado en ella; esto la distingue de la difusion de la
filosofia, que se da principalmente en la discusion entre pares por medio
de las diversas formas en que se plasma la filosofia, ya sea mediante
publicaciones periddicas, libros o eventos académicos.

La idea de vulgarizar la filosofia, si bien no es nueva y tiene
antecedentes histdricos, ha sido vista en general desde los polos de la
critica o la apologia, lo primer desde las posturas mas conservadoras
dentro de la filosofia, que defienden su lugar como un conocimiento
riguroso y disciplinado que dificilmente puede transmitirse por medio de
recursos ajenos al libro o la revista especializada.

Mas interesantes son aun los presupuestos epistemoldgicos de
dichas posturas, que suponen una naturaleza especial de la reflexién
filosofica, atada a cierto tipo de lenguajes y conceptos, a su tradicion, su
historia y la distancia con la opinién comun. Si nos queremos remontar
al origen de esta posicién podemos irnos hasta el surgimiento de nuestra
idea de filosofia como explicacion racional del mundo, que viene desde la
antigua Grecia, en que la dicotomia doxa-episteme cobré forma y en varios
sentidos se ha perpetuado hasta nuestros dias. La filosofia se presenta, asi
como el campo de la episteme, es decir, del saber riguroso y verdadero,
en oposicion a nebuloso y confuso mundo de la opinién, regido por la
opinion y el consenso, incluso emanado de la opinion de una masa que no
buscaria la verdad sino la mera convencion.

Detras de toda esta concepcion hay también presupuestos
fundamentales que, de la misma forma, se han extendido hasta ahora,
con la idea de que el conocimiento debe pasar por el escrutinio publico,
en el cual sostiene, pues, con el modo correcto, todos serian capaces de
entender los principios filoséficos independientemente de si se dedican o

no a la filosofia de manera profesional. En otras palabras: la filosofia tiene
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relacion con la sociedad. En cierta forma, esto se puede relacionar con
Kant y planteamientos como el uso publico de la razén o la necesidad de
una paulatina ilustracién.

Planteado esto se explica el porqué del surgimiento de diversos proyectos
divulgativos y los objetivos con que se han disefiado.

El catdlogo de proyectos divulgativos, llevados a cabo en varios
paises, incluido México, tiene una lista que incluye programas de television
(No Dogs or Philosophers Allowed; Filosofia aqui y ahora; Merli), libros
de Filosofia pop (Los Simpson y la filosofia y en general, la serie Popular
Culture and Philosophy); Mangas filoséficos (Herder); Comic’s (Action
Philosophers!); libros de Filosofia para nifios (Coleccién Los pequerios
Platones, Errate Naturae); revistas (Filosofia hoy); programas de radio
(Insomnio de Perplejos, Rafagas de pensamiento, El Banquete del Dr.
Zagal, El Ser y el prondstico del tiempo); proyectos en linea (El consultorio
del Dr. Sécrates) y demas. De nuevo, hablamos de algo consolidado,
aunque menos reconocido, aunque con proyeccion cada vez mayor.

Por intereses personales y experiencias académicas, he podido
ser testigo del aumento del interés en estos proyectos filosoficos, incluso
dentro de los espacios que eran emblematicos de la especializacién y
la profesionalizacién filosdfica, como lo son la academia y los congresos
nacionales e internacionales de nuestra rama. Primero en las clases de
Didactica de la filosofia que imparto en el Sistema de Universidad Abierta
de la FFyL UNAM -en que se dedica parte de los cursos al analisis de
la divulgacion y las practicas filosdficas e incluso se evalta con un
proyecto practico de ensefianza o transmision de la filosofia-; después en
la Asociacién Filoséfica de México, cuyo congreso internacional es el mas
importante que en nuestro campo de estudio se realiza en nuestro pais, he
podido ser participe de la evolucion en la recepcion de la divulgacion y
en general las practicas filosdficas al insertar dentro de las actividades de
los ultimos congresos el coloquio de Difusién de la filosofia, en que han
participado como ponentes y conferencistas especialistas del campo que
estamos analizando, varios de ellos mencionados en el presente trabajo. A
esto volveré mas adelante.

Quiero agregar a esto un proyecto editorial como lo fue el
libro La difusién de la filosofia, ;es necesaria?, publicado por mi mismo en
coordinacién con Gabriel Vargas Lozano, bajo el sello Torres y Asociados
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en 2016.

La divulgacion, siendo un campo inexplorado en nuestras
academias y en concreto en la de la UNAM, que es junto a la de la
UAEMéx la que mas conozco, por haber estudiado en la primera y
laborado en ambas posteriormente, ha empezado a ser vista ya como un
objeto filosofico serio, al igual que las practicas filosodficas.

Esto ha llevado a que en 2014 y 2016 se llevaran a cabo dentro del
congreso internacional organizado por la Asociacion Filosofica de México,
los coloquios de Difusiéon de la filosofia, llevados a cabo en Morelia y
Chiapas, respectivamente. Esto implicaba el reconocimiento de la difusion
y la divulgacién como un area seria dentro de las actividades filosoficas de
nuestro pais e incluso se trajo como conferencista magistral en 2014 al Dr.
George Reisch, que en ese momento era el coordinador de la serie Popular
Culture and Philosophy, coleccion que es reconocida internacionalmente
por editar el libro Los Simpson y la filosofia a la par de una lista amplia
dedicada al analisis filosdfico de algunos de los programas, peliculas y
grupos musicales iconicos del siglo XX. Junto a la participacion del George
Reisch, se dieron las conferencias de Ernesto Priani y Héctor Zagal, que
a mi parecer son los principales promotores de la divulgacién entre los
profesores de generaciones pasadas, contando ambos con reconocidas
participaciones Radio UNAM y MVS Radio, respectivamente.

De las mesas de trabajo del congreso del coloquio de Difusion de
la filosofia que coordiné en 2014 surgio, junto a Gabriel Vargas Lozano,
fundador del Observatorio Filoséfico de México y miembro de la FISP
(Federacion Internacional de Federaciones de Filosofia), el plan de integrar
en un libro las reflexiones de algunos de los filésofos mexicanos que mas
hayan contribuido o analizado la necesidad de promover la divulgacion
de la filosofia como una respuesta o propuesta de soluciéon al complejo
panorama que provocaron las RIEMS, aunque la premisa principal del
proyecto se centraba en que la filosofia debia encontrar un espacio dentro
de la discusion puiblica mas alla de los limites del academicismo que reina
en nuestras instituciones filosdficas.

De esta manera se logro integrar en el proyecto a varios filésofos
(aunque se invitd a otros que por diversas razones no pudieron participar)
como Ernesto Priani, José Alfredo Torres, José Ezcurdia e Ignacio Bazan,

ademads de los textos de Vargas y yo mismo como coordinadores. Resalto
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esto no por auto-mencién sino porque se trata, hasta este momento, del
primer libro en nuestro pais dedicado directamente a discutir el problema
de la divulgacion de la filosofia desde varias perspectivas y postulando
la necesidad de que esa discusioén llegue a las aulas y los programas de
estudio, a la par de exponer algunas propuestas especificas como lo son
las Filosofia para nifios, en el caso de Ezcurdia o los antecedentes que de la
divulgaciéon encontramos en la historia de la filosofia, como lo mostraban
Priani y Bazan.

(Por qué resalto este trabajo? Me parece que sintetiza una serie de
preocupaciones de cada autor, que se pueden amalgamar bajo el comun
denominador de la pregunta por el lugar de la filosofia en nuestro tiempo,
cuestion que no sdlo atafie a la ya antes planteada problematica laboral
de la filosofia, que no es un tema menor; por el contrario, la pregunta nos
lleva a una reflexion profunda, metafilosdfica, sobre el cémo y el porqué de
las formas en que hemos considerado que se debe hacer la filosofia, no
solo en nuestro pais sino en general en nuestra época.

Una de las ideas que mds me importaba resaltar en el
libro mencionado era que la divulgacion obedece a necesidades de
comunicacion y transmision de las ideas filoséficas, de actualizacion de
temas, de presencia en la discusidn de los temas actuales y de utilizar de
la mejor manera los recursos que la tecnologia nos ofrece en la actualidad,
y ante todo, que los filésofos pueden aportar mucho a os debates actuales,
aunque solo con la asimilacion de que nuestro campo del saber debe
saber adaptarse a los tiempos actuales. Esto, por supuesto, implicaria
una apertura a practicas no habituales en los planes de estudio, pero si
muy afines a la sociedad contemporanea y sus formas de comunicacion y
transmision del conocimiento, lo que da opciones laborales variadas a los
egresados de filosofia més alla de la mera docencia y la investigacion, que
de por si se encuentran cada vez mas restringidas. Todo esto se vuelve
claro al hacer reflexion sobre la naturaleza, alcance y fines de las practicas

y la divulgacion filosofica.

Conclusiones
Llevado esto a una reflexion personal, que es la que he querido enfatizar
en este trabajo por la naturaleza misma del tema que analizo. Creo que las

potencialidades de la filosofia, como lo son su sentido critico, su aparato
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argumentativo y su capacidad de problematizar, se pueden mantener
intactos en tanto no sea solo para asimilar la historia de la filosofia sino
también para hacer critica de la realidad de cada época, de nuestra época,
lo que implica replantearnos temas, métodos, objetos de estudio, recursos
técnicos y demas.

El andlisis esbozado hasta ahora ha hecho evidentes una seria amplia y
diversa de modelos de practicas filosoficas y de divulgacién filosofica
que han hecho de esto un tema de investigacion que requiere un trabajo
profundo y serio, cada vez mas preciso para entender, promover y ensefiar
este tipo de actividades de manera correcta, pues, cada uno tiene sus
caracteristicas especificas que dan en diversas posibilidades de desarrollo.
No es lo mismo un comic que una capsula radiofénica o un programa
de television, aunque todos tengan el comun de transmitir filosofia. El
conocimiento sobre sus caracteristicas propias nos permitira lo mismo
analizarlas a cabalidad que producirlas, o ambas, segtin el interés de cada
quien.

Una comprensién cabal de las implicaciones de las practicas
filosoficas y de la divulgacion nos abre caminos innovadores para la
discusion y la naturaleza misma de nuestra labor académica, a la cual no
propongo renunciar sino, mas bien, repensarla y ampliarla en sus técnicas
y objetivos. Tal vez la “expulsion de la polis” a que ha sido sometida la
filosofia no se debe a su caracter critico sino a la falta de una auto-critica
sobre si misma y a la poca capacidad de renovacion acorde a nuestro
tiempo. Ya llevamos parte del camino avanzado, sin embargo, vaya
cuestion filosofica. ..
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Capitulo 6

El papel de la filosofia en el proyecto de vida de
nifios y adolescentes

Dr. Eugenio Echeverria

Introduccion
Nuestro proyecto de vida tiene que ver directamente con las decisiones
que tomamos. Somos nuestras decisiones. Desde que vamos creciendo y
escogiendo entre opciones diferentes, hasta que nos morimos.

El nifio pequetio al principio de su vida no puede escoger nada.
Todo se lo dan sin preguntar si lo quiere o no. Poco a poco, y conforme
va creciendo y adquiriendo el lenguaje, puede ir escogiendo querer
0 no querer algo, comienzan a gustarle algunas comidas y otras no. Y
sus padres pueden irle dando poco a poco algun grado de libertad para
que decida por si mismo. Mas tarde puede, por ejemplo, escoger entre
tres playeras, la que se quiere poner ese dia, o el postre que quiere para
después de la comida. No puede todavia escoger a sus amigos, la escuela
a donde va a estudiar, o las opciones para donde ir de vacaciones o a
pasear el domingo.

Hay una transicion gradual entre decisiones tomadas por otros
para mi; hacia las decisiones tomadas por mi, y a veces a pesar de los otros.

Los espacios de libertad se van haciendo cada vez mas amplios
y se va transcurriendo poco a poco, de una moral heterénoma, donde las
reglas y consignas de lo que debo hacer, como hacerlo y con quién, vienen
desde figuras de autoridad a las que no puedo cuestionar. Nos ponen las
reglas a seguir y tenemos que obedecer.

Poco a poco, conforme vamos creciendo, empezamos a crearnos
nuestras propias reglas; actuamos de acuerdo a ellas y asumimos las
consecuencias. Comenzamos a tomar nuestras propias decisiones. Nos

vamos haciendo responsable de nuestros actos y desarrollando un sitio de

*Fundador de la Federacion Mexicana de Filosofia para Nifos, Director del CELAFIN. San Cristobal de
las Casas, Chiapas, México.
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control interno.
Vamos constituyendo con los afios nuestro propio proyecto
de vida y para que esto sea exitoso, la naturaleza de las decisiones que

vayamos tomando en el camino van a ser determinantes.

Desarrollo
Al principio las decisiones que me involucran y afectan las toman otros.
Poco a poco, debo ir tomando las riendas de mi propio destino.

Hay factores que van a influir en la “calidad” de las decisiones que
voy tomando conforme voy creciendo, y estos factores son de diferente
naturaleza.

Entre los mas importantes, vamos a mencionar los siguientes:

1. Nuestro lugar de nacimiento (qué parte del mundo)

No van a tener las mismas oportunidades para tomar sus propias
decisiones los nifios y nifias que nacieron en una familia de Monterey,
sin problemas econdmicos, y que quieren educar a sus hijos con un estilo
parental autoritativo-democratico; que los nifios y nifias nacidos en una
familia de una comunidad indigena en los altos del estado de Chiapas,
dentro de una familia mas o menos autoritaria, donde los roles de género
son especificos y diferentes para los nifios y para las nifias.

(Hasta qué punto el lugar y la familia donde nacemos determinan

la persona en la que nos vamos a convertir?

2. Nuestra cultura
Nuestra cultura tiene que ver con las tradiciones, costumbres, ritos de
pasaje, valores y creencias; y aunque dentro de una misma cultura por
lo general hay variaciones bastante amplias, siempre hay una serie de
experiencias y formas de pensar acerca de algunas cosas que nos van
a “definir” hasta cierto punto, como pertenecientes a esa cultura y a la

nacion de donde somos.
(Qué tan determinante es nuestra cultura en la conformacién de

la persona que soy?

3. Nuestros padres

Y especialmente la forma en que nos vayan “educando” o sea; estilos
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parentales. A partir del desarrollo del concepto de familia como un
sistema, dentro del ambito de la psicologia, se han desarrollado muy
diversas clasificaciones de diversos tipos de familias.

Para el proposito del presente articulo tendré en cuenta cuatro
tipos de familia:

a) Autoritaria

b) Incongruente indiferente
c) Autoritativo democratica
d) Ausente

La familia autoritaria, se caracteriza por educar a los hijos con
reglas claras, y consecuencias por lo general también claras cuando se
rompe alguna de estas reglas: “Si haces esto, te va a pasar esto”.

Las reglas las ponen los padres, no hay dialogo con los hijos al
decidir cudles son, y no hay flexibilidad en cuanto a la imposicién de
algun castigo o consecuencia cuando alguna de ellas no se cumple.

La incongruente indiferente, es el tipo de familia en donde las
cosas son bastante impredecibles, y es la que mas dafio puede hacer a
los hijos en un momento dado. A veces hay reglas y a veces no las hay; a
veces le dan permiso al adolescente para irse con sus amigos tres dias y a
veces no lo dejan salir por la noche.

En bastantes casos, son familias disfuncionales, donde puede ser
que haya sélo uno de los padres, o que los hijos vivan con algun otro
familiar que no es uno de los padres, y con el que pocas veces puede
contar.

También son familias en donde puede haber abuso de diferentes
tipos; emocional, fisico, sexual, y donde los hijos estdn en riesgo de
desarrollar algun tipo de psicopatologia.

Cuando un adolescente decide suicidarse, casi siempre podemos
asegurar que viene de un contexto de familia disfuncional.

La familia autoritativo democratica, es el tipo de familia que
favorece el crecimiento auténomo de sus hijos, la capacidad para que
vayan aprendiendo a tomar sus propias decisiones, a hacerse responsables
de ellas y a asumir las consecuencias de sus acciones. Esto quiere decir
que van creciendo con el aliciente de irse convirtiendo en personas que
van armando poco a poco, con el acompafiamiento de sus padres, su

propio proyecto de vida. En la familia autoritativo democratica, al igual
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que en la autoritaria, hay reglas de comportamiento dentro y fuera de la
casa, consecuencias claras para los casos en que estas no se cumplen, pero
a diferencia de la autoritaria, aqui si hay dialogo con los hijos, se toman
en cuenta sus necesidades y deseos al ir construyendo las reglas para
la convivencia dentro y fuera de la casa, y si hay flexibilidad en cuanto
a las consecuencias de romper alguna de ellas. Se entiende a los hijos
como “interlocutores intelectuales competentes”. Que pueden razonar,
medir consecuencias y que saben escuchar y cambiar de opinion cuando
lo creen necesario. Pero esto que se acaba de mencionar de los hijos,
también vale para los padres. Conforme van creciendo, a los hijos se les
va proporcionando cada vez mas “espacio de libertad”.

Se le llama Autoritativo-democratico porque si hay una autoridad,
que son los padres, pero es una autoridad RAZONABLE, a diferencia de
la familia autoritaria en donde la autoridad es impuesta y no se cuestiona.

Finalmente, la familia ausente. Es la familia en donde los padres
llevan su propia rutina y los hijos también. A veces coinciden en la casa,
a veces no, no saben realmente qué hacen los hijos en su tiempo libre,
a veces platican, a veces no, y es como si compartieran una casa y nada
mas. Cuando hay necesidades por parte de los hijos, éstos van a tener que
buscar quién los apoye, pues saben que con sus padres no cuentan. Este
tipo de familia, asi como la disfuncional, pueden causar mucho dafio al
desarrollo emocional y psicoldgico de sus hijos.

Las decisiones que tomamos, van a estar influidas en gran medida
por nuestros valores; aquellos aspectos de nuestro comportamiento que
consideramos éticamente correctos y aquéllos que rechazamos por ir en
contra de nuestros juicios acerca de lo que estd bien hacer. Y en gran
medida, dichos valores son transmitidos por nuestros padres, con su estilo

parental y con su forma de ver el mundo y las cosas.

4. Laescuela en donde nos “pongan”
Otro factor muy importante en cuanto a la influencia que tiene con lo que
toca a las decisiones que tomo, es la escuela en la que me inscriban mis
padres cuando deciden que debo comenzar a asistir; ya sea a preescolar
o a la escuela primaria, secundaria y preparatoria. La escuela es un
espacio en donde los nifios y adolescentes aprenden muchas cosas,

pero principalmente una serie de valores que tienen que ver con su
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comportamiento, pero que también, y muchas veces, abordan cuestiones
ideoldgicas, religiosas, politicas y sociales que pueden ser de indole muy
diversa, y que van a afectar la forma en que decido ciertas situaciones que
se van presentando a lo largo de mi vida.

La mayoria de los nifios y adolescentes asisten a escuelas ptiblicas
en México. Pero también dentro de esta gama de escuelas hay algunas
que se caracterizan por promover un énfasis de manera especial en
algunas actividades y ceremonias que tienen que ver con la preocupaciéon
por la ecologia y el medio ambiente. Por el arte, por la educacién fisica,
por los aspectos tecnoldgicos, por alguna dimension politica, etc. Y esto
depende muchas veces de algtin maestro que tenga especial interés en
alguna de estas dimensiones, y el talento para motivar a los estudiantes
para que se involucren, o en algtin director que se interesa en promover de
manera especial alguna dimension de interés en algtn tipo de aprendizaje
significativo. Esto es en general algo positivo, pero influye también en los
valores que se promueven, internalizan, y en un momento dado influyen
en la naturaleza de las decisiones que estos nifios y adolescentes toman
para ir conformando su proyecto de vida.

Hay personas que hablan de “las escuelas pubicas”, y “las escuelas
particulares”, clasificAndolas a partir de generalizaciones que asumen que
todas las particulares son iguales y que todas las puiblicas son iguales.
Sin embargo, tanto las publicas como las particulares pueden ser muy
diferentes entre ellas, y promover e inculcar valores en sus estudiantes que
van a afectar de manera diversa el tipo de factores que tengan en cuenta al
tomar decisiones que influyen en la conformacion de su proyecto de vida
individual y social.

En lo que se refiere a las escuelas particulares, hay una gran diversidad
de opciones, y por lo general los padres escogen aquélla que promueva
valores que concuerden con los de la familia. Hay confesionales y no
confesionales, de diversas religiones, unas muy conservadoras, otras mas
abiertas y liberales, y en su misién y visién puede uno ver de manera mas
o menos clara el tipo de formas de pensar que respaldan dentro de sus

objetivos educativos.

5. Lareligion que profese. (si profesan alguna)

La mayoria de las familias profesan alguna religién, y toman de sus
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preceptos muchos de los valores con los que educan a sus hijos. Esto
afecta de manera significativa el tipo de decisiones que van tomando a lo
largo de su crecimiento dentro del contexto familiar.

Algunas religiones estan en contra de la equidad de género, de
las relaciones sexuales antes del matrimonio, de la tolerancia hacia la
comunidad LGBT, y por lo general las familias que se afilian a dichas
religiones estan de acuerdo con estos preceptos. Son contextos mas
asociados con un estilo parental autoritario.

Otras religiones son mas abiertas, con tolerancia a la diferencia,
con equidad de género; con menos autoritarismo y reglas rigidas y un poco
mas de entendimiento a los nifios como seres pensantes por si mismos. Los
nifios y adolescentes que crecen afiliados a este tipo de contexto también
van a ver afectada su forma de tomar decisiones en diversos ambitos de
su vida.

También hay familias que no profesan alguna religion, pero
que educan a sus hijos con una serie de valores, ayudando a que vayan
desarrollando la dimensién ético moral de sus personas, razonando con
ellos, llegando a acuerdos, a compromisos, y ayudandolos para que de
manera paulatina se vayan responsabilizando de sus decisiones y asuman
las consecuencias de las mismas.

Estos son algunos de los factores, que van a influir en el tipo de
decisiones que voy tomando para conformar un proyecto de vida propio,
y sobre los que tengo poco o ningdn control.

Poco a poco, conforme voy creciendo voy adquiriendo mas
espacios de libertad. Mas libertad, y mas responsabilidad y asuncién
de consecuencias, mientras menos autoritario sea el contexto familiar en
donde he crecido:

Moral

Heteronoma

Moral autonoma

Anos —» 2-4-6-8-10-12-14-16-18-20
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Voy desarrollando mis propias ideas, valores y puntos de vista acerca
de la moral. De pequefos, los nifios responden y toman sus decisiones
a partir de una moral heterénoma, donde las reglas que conducen su
comportamiento vienen desde fuera de ellos. Son externas a ellos.

Conforme van creciendo y adquiriendo un mayor espacio de
libertad, comienzan a tomar sus propias decisiones y a funcionar con base
en una moral autonoma. Comienzan a tomar las riendas de su propio
destino.

Los estilos parentales; en gran medida, son los que conforme
van creciendo, van abriendo o coartando los espacios para que vayan
aprendiendo a tomar sus propias decisiones.

¢ Qué hace filosofia para nifios para promover un proyecto de vida
“bueno”, en nifios y adolescentes?

Desde el preescolar, Filosofia para Nifos y el trabajo en la
comunidad de didlogo van equipando al nifo, y luego al adolescente,
con las herramientas necesarias para analizar contextos, identificar
alternativas, reflexionar sobre ellas, predecir consecuencias y tomar
decisiones razonables.

En la comunidad de didlogo van aprendiendo a expresar su
forma de ver las cosas, sus puntos de vista, también a ofrecer razones
para sustentarlos, a poner ejemplos y contraejemplos, a escuchar las
aportaciones de sus companeros, que, en algunos casos, pueden no estar
de acuerdo con lo que ellos expresan. Es aqui donde se dan cuenta de
que no todos pensamos de la misma manera. Que hay maneras y formas
de ver las cosas que son diferentes, y que parte de lo que hay que ir
desarrollando en la clase de filosofia a partir de la comunidad de didlogo,
es la escucha, la comprensién y la tolerancia hacia puntos de vista diversos
dentro y fuera del salon de clase.

El docente es un facilitador del didlogo, que, a partir de preguntas
de seguimiento, vaayudando a quelos estudiantes practiqueny desarrollen
habilidades de pensamiento. Esto sucede cuando se les pide que ofrezcan
razones para lo que estan diciendo, que pongan ejemplos, que comparen
y contrasten lo que expresan con lo que dicen sus companeros, que saquen
conclusiones adecuadas a partir de premisas, y muchas otras habilidades
que estan identificadas de manera clara en la curricula de filosofia para
ninos.
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Estas habilidades se dividen en cuatro categorias: de
razonamiento, de indagacion, de comprensién de conceptos y de
traduccion o transferencia. Este no es el espacio propicio para profundizar
sobre ellas, pero dentro de la formacion de los docentes que trabajan la
comunidad de didlogo se analizan cada una de ellas y se describen las
preguntas de seguimiento que el docente puede hacer durante el didlogo
de los estudiantes (cuando es oportuno y propicio), para que las puedan
ir practicando y desarrollando. Internalizando asi paulatinamente los
esquemas adecuados para su uso de manera relevante durante didlogos y
discusiones con las que se encuentran de manera cotidiana.

Poco a poco, y casi sin darse cuenta, como consecuencia de
la practica cotidiana en las comunidades de didlogo, van afinando su
capacidad para entender y usar las habilidades de pensamiento dentro
de su quehacer cotidiano aplicandolas al tomar decisiones que son

importantes para ellos.

La asuncion de riesgos “razonables”, su relacion con los estilos
parentales, y el trabajo en la comunidad de dialogo.
A la par que los nifios van creciendo y se acercan a la adolescencia,
sus espacios de libertad van aumentando y van teniendo que tomar
mas decisiones acerca de lo que quieren ir haciendo con su vida. Hay
transiciones mas coyunturales que otras, como decidir dejar de estudiar y
buscar un trabajo, o qué carrera estudiar, o si hacer una familia o no.
Pero para todas las decisiones que se van tomando a lo largo de
la vida, el contar con el aprendizaje que va dejando la participacién en
la comunidad de didlogo, los equipa con las posibilidades de que estas
decisiones sean razonables, bien pensadas; tomadas después de una
reflexion inteligente y conscientes de los riesgos que implica cada una.
Hay escuelas donde se implementa Filosofia con Nifios y Adolescentes,
con la metodologia de la comunidad de didlogo, desde preescolar hasta
el bachillerato. Los estudiantes participan en comunidades de dialogo
una o dos veces por semana, durante todos esos afos, practicando y
desarrollando habilidades de razonamiento, construyendo, comparando,
contrastando y aplicando conceptos filosdficos, y analizando y explorando
la dimension ético-moral de su experiencia.

Con relacion a los estilos parentales (la influencia de la familia en
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cuanto a la toma de decisiones de los hijos), la familia autoritaria precluye
la oportunidad de los hijos para que vayan aprendiendo a tomar riesgos
razonables y tomando sus propias decisiones con autonomia y libertad.
Tratan de imponerles formas de pensar y hacer las cosas de acuerdo a lo
que ellos creen conveniente y adecuado, dificultandoles el desarrollo de la
capacidad para ser criticos, pensar por si mismos, e ir convirtiéndose en
SUS propias personas.

En cambio, las familias que se acercan al perfil parental autoritativo-
democratico, van permitiendo a sus hijos tomar decisiones, de manera
gradual y razonada, haciéndose responsables por éstas, y asumiendo
las consecuencias de las mismas. Los hijos van aprendiendo a buscar
alternativas, predecir consecuencias y asumir riesgos inteligentemente.
También van siendo mas criticos y autonomos en su manera de pensar.
A veces pueden no concordar padres e hijos acerca de situaciones o
circunstancias que los afecta, y el medio para trabajarlas es el didlogo
razonado, el planteamiento de argumentos disimiles, pero respaldados
con razones logicas, y el llegar a acuerdos como fase final, sin que alguna

de las dos partes trate de imponer su postura como la tinica y la mejor.

Conclusion
Enlavidanos presentan a todos nosotros (incluyendonifnos y adolescentes),
coyunturas donde nos vemos obligados a tomar una decision. Puede ser
que sea una decision importante para ir definiendo mi camino de vida.
Generalmente hay varias alternativas disponibles, es por eso que tomar
decisiones implica muchas veces arriesgarse. Y el tomar riesgos de manera
inteligente es algo positivo que queremos promover con Filosofia para
Nifios. Elno tomarlos lleva a la pasividad, a no salirse del camino trillado,
a tener una vida con ciertas seguridades, pocas aventuras y a temerle a la
incertidumbre. Una de las cosas que reiteramos durante el trabajo en la
comunidad de didlogo y sus resultados, es que tenemos que aprender a
estar a gusto con la incertidumbre.

Finalmente, dentro de la dimensién ético moral de Filosofia para
Nifios, existen ciertos valores que se destacan dentro de la comunidad
de dialogo, y tienen que ver con un concepto de democracia deliberativa
o democracia solidaria. Donde cabe la justicia social y los conceptos

centrales tienen que ver con cooperacién y solidaridad, a diferencia de la

97



Voces para la filosofia
Didlogos de la académia filosdfica contemporanea
democracia liberal, donde se privilegia la competencia y el individualismo.

La preocupacion por el otro, el desfavorecido, el que es victima
de la injusticia, la empatia, son parte de lo que se va trabajando dentro
de la dimension ético moral de la comunidad de didlogo. Esto tiene que
ver también con una solidaridad hacia el cuidado del medio ambiente,
de nuestro planeta, con un consumo responsable y una educacion para la
paz.

En todos los contextos educativos donde tiene injerencia
Filosofia para Nifios y Adolescentes y la comunidad de dialogo filosofico,
apoyamos para que vayan conformando un proyecto de vida razonable y
significativo.

Para que puedan ir sintiendo la satisfaccion, con su proyecto de vida, de ir

dejando este mundo un poquito mejor de como lo encontraron.
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4
Capitulo 7
Genealogia del filosofo mexicano como académico

José Francisco Barréon Tovar*

Problema: no existe un discurso

Comencemos con una pregunta que de principio puede parecernos ya
retorica: ;Cudl es la funcidn (social, politica, cultural, humana, etcétera)
del filésofo mexicano? Suponiendo que tiene sentido y es pertinente, la
cuestion tiende a parecernos baladi. Ciertos discursos corrientes dan una
respuesta atin antes de formular la pregunta -por eso nos parece retérica-,
nos la presentan como un adorno literario, y a la respuesta como un hecho
antes que como un problema (Pereda, 1990; Vargas Lozano, 2008 y 2019;
Vargas Lozano, Beuchot, Hurtado y Torres, 2008; Dussel, 2017; Rovira,
2018; Hurtado, 2018).

Desplacemos mejor la pregunta un poco. Evitemos esas
maquinarias discursivas que nos imponen ya una funcién politico-
educativa del filésofo mexicano: fungir como educador de la nacion y
como animador de un espacio publico. Leamos bien, la pregunta se centra
en la historia de la figura del filésofo mexicano, no en la historia del
ejercicio de la filosofia en México -suponiendo que podemos separarlos.
Repetir la pregunta, desplazada ya en su foco de atencién, nos fuerza a

mostrar como funcionan estos discursos que toman la historia del ejercicio

* Profesor de la Facultad de Filosofia y Letras, UNAM. Candidato a Doctor en Filosofia por el Programa de
Doctorado en Filosofia, UNAM. Ha participado en varios proyectos de investigacion como: “Memoria y
Escritura”, “Politicas de la memoria”, “La cuestion del sujeto en el relato”, “Diccionario para el debate:
Alteridad y exclusiones” (http://ae.filos.unam.mx/), “Estrategias contemporaneas de lectura de la
Antigiiedad grecorromana” (http://elea.unam.mx/) y “Herramientas digitales para la investigacion en
humanidades”.

Se ha dedicado al estudio del pensamiento griego antiguo, francés contemporaneo (Gilles Deleuze,
Jacques Derrida, Louis Althusser, Michel Foucault, etcétera) y de los filésofos alemanes Friedrich
Nietzsche y Walter Benjamin. Sus intereses son las relaciones entre la estética y la politica, y los
problemas especulativos sobre la relacion entre la técnica, el arte, el lenguaje y el cuerpo.

Actualmente coordina el Proyecto de Investigacion Seminario de tecnologias Filosoficas (http://stf.
filos.unam.mx/) y es vocal en el Comité Ejecutivo de la Red de humanistas digitales (http://www.
humanidadesdigitales.net/). Ademas, se dedica a la planeacion, desarrollo, creacion de contenidos y
coordinador de asesores de la plataforma digital de acompafiamiento en los bachilleratos tecnoldgicos
del pais, para la Coordinacién Sectorial de Desarrollo Académico de la Subsecretaria de Educacion
Media Superior, de la Secretaria de Educacion Publica (http://humanidades.cosdac.sems.gob.mx/
plataformas.html).
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en México, suponiendo que podemos separarlos. Repetir la pregunta,
desplazada ya en su foco de atencion, nos fuerza a mostrar cdmo
funcionan estos discursos que toman la historia del ejercicio de la filosofia
en México por historia de la figura del filosofo mexicano, estos discursos
catacréticos.! Esos discursos se encuentran entrelazados y conformados
en los dos tipos de trabajos historiograficos que ahora nos cuentan
la historia de la filosofia en México. Para poder elaborar un discurso
que responda a la pregunta sobre la funcion del filésofo mexicano:
* contamos con trabajos que relatan las maneras en que

el pensamiento filosdfico, la filosofia en México fue
constituyéndose  institucionalmente = -Escuela = Nacional

de Altos Estudios (ENAE), los diferentes Institutos y
Facultades de Filosofia, etcétera- en nuestro pais (Cano,

2008; Menéndez, 1996, Gonzalez, 1994; Gaytdn, 1954), y

* contamos con trabajos historiograficos centrados en el
recuento del pensamiento de los grandes personajes que
ejercieron de una u otra manera la filosofia mexicana
(Magallon, 2010 y 2013; Mufioz Rosales, 2015; Hurtado, 2016).

Y de eso esta construida la historia de la filosofia en México. Lo interesante
de esta manera en que nos contamos a nosotros mismos en México el relato
de cdmo el ejercicio de la filosofia llegd hasta nuestros dias.? Interesante es
que si queremos resaltar la figura del fildésofo mexicano es muy complicado
desenmarafiarla de entre los discursos de su autoria y las instituciones en
relacion con las que los elaboré. La figura del filésofo mexicano queda
configurada como un efecto de autoria (Foucault, 2009) producido

por esos discursos que enuncié en determinados procesos histdricos

1. Escribe Laclau (2003):

Una catacresis es un término figural para el cual no existe un término literal correspondiente. Por
ejemplo, cuando Homero escribe acerca de la innumerable sonrisa del mar, eso no es una catacresis;
es una metafora porque hay una forma literal de la sonrisa del mar, es decir, las olas. En cambio, si yo
hablo de las alas de un edificio, eso es una figura porque realmente el edificio no tiene alas, pero no
hay otro término que pueda reemplazar al término figural. O sea, la eliminacion de la referencia literal
directa es lo que constituye una catacresis.

Es decir, en lugar de atacar la figura del filsofo mexicano, se prefiere eliminar su referencia y se habla,
escribe e investiga sobre la historia del ejercicio de la filosofia en México. El problema es que no existe
el discurso para la figura del filosofico mexicano, no se le ha hecho atn.

Lo que se propone aqui es continuacién de un ejercicio de historizacién de la filosofia en México que se
niega a seguir las formas reinantes actualmente. Es sabido que este ejercicio de historizacién tiene como
punto de origen el interés de los alumnos de José Gaos -y de éste mismo- para poder saber cual era el
tipo de filosofia que se hacia en México y en Latino e Iberoamérica. Puede revisarse Gaos, 1954; Zea,
1956; Frost, 1972; Rovira, 1998; Vargas Lozano, 2014; Mufioz Rosales, 2015; o Hurtado, 2016. He tratado
de discutir a grandes esas maneras de historizar el pensamiento filosofico mexicano (Barrén, 2018).

N
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institucionales.? Especie de historia de las ideas institucionales, el filosofo
en México es narrado como un gran personaje que enuncia verdades en
ciertas circunstancias institucionales. Como si ese gran personaje estuviera
hecho de lo que dijo y de las instituciones en donde lo dijo y escribid.*

La historia de la conformacion institucional y autoral del ejercicio
de la filosofia en México se usa como respuesta a la pregunta por la historia
del fildsofo mexicano.’ Es asi porque esas formas de historizar la filosofia
en México obvian y dejan de lado todo elemento o rasgo que las pongan en
cuestion.Dealliquedejenfuera: procesosadministrativosenqueseconfigurd
la figura del filésofo mexicano, las génesis abyectas de sus problemas,
las emergencias mezquinas de sus formas de discurso, sus procesos
sensibles de individuacion, las fuerzas sociales y politicas que moldearon
al filésofo mexicano, los mecanismos burocraticos que lo conformaron,
las decisiones azarosas que lo llevaron a hacer o afirmar tal cosa o tal otra.

En lugar de generar genealogias sobre estas lineas problematicas
para investigar la historia del filosofo mexicano, los acontecimientos
histdricos, en la historia de la filosofia corriente en México, aparecen como
siestuvieran conformados por el engarce de unindividuo coninstituciones.
Incluso es una caracteristica que en los trabajos en donde se historiza
los procesos institucionales, las instituciones emergen y se conforman
gracias a oposiciones y confrontaciones histdricas limpios y pristinos que
pueden enunciarse sin problema (Cano, 2008). Es decir, para los comunes
discursos los filosofos en la historia de México deben ser presentados
como grandes personajes que sortean de manera competente, usando sus
habilidades discursivas criticas, acontecimientos adversos perfectamente
determinados (el positivismo, la revolucién, lo mexicano, entre otros),
ello mientras construyen instituciones donde pueden ejercer su consabida
labor politico-educativa de ciudadanizacion del pueblo mexicano.

La postulacion de la funcién educadora e intelectual del
filosofo se desdobla en un tipo de narracion histérica, que necesita
para elaborarse, con una funcidén perfectamente propagandistica y

legitimadora de aquel supuesto ejercicio institucional y autoral de la

3. Hay pocas excepciones a ello, una es Tomasini, 1998.

4. Cfr. las resefias de filésofos mexicanos relacionados con la FFyL, UNAM: http://ru.ffyl.unam.mx/
handle/10391/3341

5. En este sentido la verdadera novedad del libro La filosofia en México en el siglo XX de Gustavo Leyva
es que, al recuento tradicional, de uso corriente, lo vuelve una “reconstruccion histérica-sistematica”.
Anade elementos académicos a un ejercicio de historizacion al uso.
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filosofia mexicana. Esta constelacién conceptual deja fuera una cantidad

de materiales, documentos, personajes, trabajos, que no se le adecuan.

Lo que queda fuera. El caracter colectivo del ejercicio filosofico en
México
Es arduo no caer en la tentacion de los discursos que nos postulan al
filosofo mexicano en relaciéon con una figura -por no decir fantasmagoria-
de un autor con una funcidon politico-educativa en relacion con
instituciones estatales. Historizar de esa manera impide ciertamente
valorar las maneras en que se ha ejercido la filosofia en México. Se
trata de todo aquello -acontecimientos, documentos, formas de trabajo,
personajes, etcetera- que queda fuera en nuestras narraciones historicas
comunes. Es arduo hacer historia de lo que no se adecua para esa
imagen institucional y autoral del ejercicio de la filosofia en México.
Un caso problematico como ejemplo. En la base de datos de tesis
la Direccién General de Bibliotecas de la Universidad Nacional Autéonoma
de México (UNAM)® hasta el lunes 13 de marzo de 2017, aparecen 3840
trabajos terminales de filosofia de diversos grados desde 1928 hasta 2017.
2102 son de licenciatura, 1211 de maestria y 514 de doctorado. Aparecen
3229 autores de los trabajos y 827 asesores. ;Cémo poder estudiar todo
esto? ;Estos documentos deben entrar en una historia de la produccién de
discurso filoséfico en México? La mayoria de los autores de estos trabajos
recepcionales no entran en la caracterizacion de las historias de la filosofia
corrientes en México, tampoco los textos entran en la categoria de obras de
autores filoséficos. ;Deberiamos abandonar la tarea de estudiarlas como
parte de la historia de la filosofia en México? ;Pertenecen a la historia de
una institucién educativa? ;Este tipo de labor de asesoria y de escritos de
grado podriamos concebirlos dentro del ejercicio de la filosofia mexicana?
Pues de lo que aun no nos hemos preocupado los filésofos
mexicanos es de producir formas de hacer -técnicas, metodologias,
enfoques, formas de discurso, etcétera- historias a partir de los documentos
y el material generado en relaciéon con un cimulo de acontecimientos
que han constituido y que han permitido llevarse a cabo el ejercicio de la
filosofia en México. Echamos en falta, por ejemplo, genealogias e historias
de:

6. Puede revisarse aca: http://tesis.unam.mx
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las técnicas y tecnologias didacticas para ensefiar filosofia
los materiales didacticos usados para transmitir la
filosofia

las practicas y los medios de publicacion de los discursos
filosoficos

los tipos y las dindmicas de los grupos de investigacion
los problemas y autores mas usados en los discursos y en
la ensefianza

los manuales usados para transmitir la filosofia

los formatos preferentes en la practica de la escritura
filosofica

los tipos de cursos, seminario y talleres mediante los
cuales se reproduce el cuerpo filoséfico

los estilos de los discursos en los que se ejerce el
pensamiento filosofico

los mecanismos burocraticos-institucioles vinculados al
ejercicio de la filosofia

las formas de financiamiento a proyectos y de becas para
el ejercicio de la filosofia

las relaciones que los fildsofos mantienen con el mercado
laboral

los vinculos que mantienen los profesores de Facultades
con el cuerpo docente que ensefia filosofia en los
bachilleratos

los tratos y desencuentros con el Estado

los nexos entre los movimientos sociales y politicos y el
sentido de la practica filosofica

las maneras en que los fildsofos mexicanos realizan su

practica en los medios de comunicacién tecnologicos

Que estas historias no hayan aparecido atn sucede hasta cierto punto
porque el ejercicio al uso de la historia de la filosofia, en términos de
autores en instituciones, en términos de una funcion politico-educativa,
desprecia ciertos materiales como documentos -planes y programas
de estudio, formatos administrativos, articulos periodisticos, trabajos

recepcionales’-; sélo es posible historizar a partir de las obras de un

7. Una excepcion es la tesis “Escuela Nacional de Altos Estudios y Facultad de Filosofia y Letras. Planes de

Estudios, Titulos y grados. 1910-1994” de Libertad Menéndez Menéndez (1996).
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autor.® Dandole valor a los discursos realizados por grandes personajes
en contextos institucionales histéricamente determinados, se pierde la
riqueza del caracter colectivo del trabajo filoséfico en México. Si bien se
trataria de historias menores, de genealogias singulares, lo cierto es que
presentarian de manera mas rica -fuera de funciones propagandisticas o
legitimadoras- la historia colectiva y multiple del ejercicio mexicano de la
filosofia.’

El fil6sofo mexicano, el filosofo académico
Las formas corrientes de hacer la historia del ejercicio de la filosofia en
Meéxico se muestran insuficientes. El problema se torna entonces: ;Cémo
comenzar esa historia colectiva y multiple del ejercicio de la filosofia en
Meéxico? Para nuestro problema aqui: ;Como comenzar a historizar la
figura del filéosofo mexicano de otro modo que como autor que busca
tener efectos politicos y educativos en instituciones nacionales? Se trata
del problema de lo que podemos decir sobre el filésofo mexicano, de
poder decir y valorar sus practicas efectivas, sus productos e impactos.
Es claro que lo que queda disimulado son las multiples maneras en que
se ha configurado y ha trabajado el fildsofo mexicano: como funcionario
publico, como politico, como académico, como profesionista, como
individuo que trabaja, que recibe un sueldo, labora, actia, milita. En este
sentido hagamos un pequeno experimento genealdgico.

Destaquemos mejor una figura historica del ejercicio mexicano de

la filosofia, y una figura reciente: el filésofo como académico." Situemos

8. Puede tomarse como un ejemplo la “Cronologia de la filosofia mexicana del siglo XX” aparecido en
el libro Esbozo histdrico de la filosofia en México (Siglo XX) y otros ensayos. Puede revisarse en el
siguiente enlace: http://dcsh.izt.uam.mx/cen_doc/cefilibe/images/banners/enciclopedia/Cronologia/
cronologia.pdf

9. Cuando se intenta evitar esas funciones en su lugar se prefiere hacer un recuento exhaustivo de las
obras, las instituciones y los autores, cf. Leyva, 2018.

10.Hay una valoracion corriente -construida con fragmentos y lecturas sesgadas de discursos histdricos
de fildsofos- usada como sentido comun hasta por filésofos profesionales en la actualidad en la que se
jerarquiza las figuras que el filosofo ha adquirido en México. En la ctispide de la valoracion jerarquica se
coloca a un supuesto filésofo inmaculado de institucion, de metodologias o de procesos administrativos
y burocraticos, que vive segtin una vida filosofica y postula verdades para el porvenir. Jerdrquicamente
abajo apareceria el profesor de filosofia, si bien institucionalizado y dependiente del estado, cumple
una funcion mayor de educar a la humanidad. Al final de la jerarquia se encontraria el filsofo como
académico; suerte de sofista hiperespecializado en procesos burocraticos que sélo se preocuparia por
su éxito personal. Cada una de estas figuras acarrea toda una constelacion conceptual de cuestiones
politicas, sociales, econdmicas, etcéteras.

Fantasmagorias, figuras deshistorizadas, figuras que se usan catacreticamente. Asi lo que afirman
Concheiro y Rodriguez (2015):

Los intelectuales puiblicos han sido sustituidos por otros actores sociales, entendidos estos tltimos a la
manera de los tipos ideales weberianos —categorias explicativas que no tienen por qué corresponder
empiricamente con la realidad y que permiten las excepciones—. Por un lado, su lugar esta siendo
ocupado por los expertos (experts) y los tecndcratas, seres especializados en ciertas ramas del saber, a
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este experimento genealogico en la UNAM, en su Facultad de Filosofia
y Letras (FFyL). Diferente al filosofo mexicano como profesor estatal
(Uranga, 2016) configurado entre el inicio del siglo XX y los afios treinta
-cuya reproduccién de su funcién politico-educativa vinculada a la
sistema educativo mexicano estaba asegurada por un sueldo estatal-, el
filosofo mexicano tendiente a lo académico comienza a aparecer a partir
de los anos cincuenta y contintia en nuestros dias -recordemos el paso en
1967 del Centro de Estudios Filosoficos, fundado en 1940, a Instituto de
Investigaciones Filoséficas. Comienza a configurarse con la apertura del
campus central de la Ciudad Universitaria '-un espacio donde la filosofia
en México ha podido resguardarse para ejercitarse de manera profesional-
y al ser sustituido en sus funciones politico-estatales por intelectuales y
cuadros de funcionarios publicos formados por el partido gobernante.
Caractericemos al fildsofo mexicano en su funcién académica como quien
haheredado las potencialidades de las tecnologias de la filosofia histdrica y
las cuida en un contexto institucional. Se trata de un individuo que ejerce las
potencias criticas del lenguaje en un contexto de procesos administrativos
y burocraticos de los que depende su supervivencia. Estos procesos
administrativos y burocraticos institucionales tienen la finalidad de
proteger el ejercicio de la filosofia, buscarian conformar unas circunstancias
que permitieran al filésofo académico librarse de los obstaculos y de
actividades diferentes al puro ejercicio de la filosofia. En este sentido la
figura del filosofo académico no se encuentra dependiente directamente
de alguna utilidad -educativa, politica, social, etcétera- para el estado
mexicano puesto que su practica y finalidad se asumen como valiosas en

si mismas. De alli su articulacién con procesos de evaluacion, producciéon

través de las cuales intervienen en aspectos particulares de la problematica social. Por otro lado, estan
los académicos, también portadores y defensores del conocimiento especializado, pero desconectados
del resto de la sociedad tanto por sus temas como por el tipo de discurso que producen.

11. Puede revisarse el “Reglamento de la Facultad de Filosofia y Letras” de 1957. Alli aparece en su
articulo 1° las siguientes finalidades de la FFyL:

I. Impartir una educacion de tipo humanistico en un ambiente que permita la expresion de todas
las corrientes del pensamiento y el respeto pleno a la dignidad de la persona humana;

II. Estimular el estudio de las lenguas clasicas, de acuerdo con nuestra tradicion greco-latina;

III. Preparar maestros que atiendan la ensefianza de las escuelas secundarias, preparatorias y
normales del pais y de catedraticos en el nivel facultativo, asi como de técnicos e investigadores
especializados en las disciplinas que integran el plan de estudios de la Facultad;

IV. Impartir los estudios para los grados académicos de maestro y doctor en las diferentes
especialidades a que se refiere este reglamento;

V. Realizar investigaciones en los ramos de su competencia, orientadas al estudio de los problemas
nacionales;

VI. Resolver las consultas que el Estado y las instituciones publicas y privadas formulen a la
facultad en asuntos de su jurisdiccién, y

VILI. Contribuir a formar el espiritu publico, en los problemas de la alta cultura.
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y difusién de instancias académicas internacionales. Efectivamente la
funcién académica se trata de la practica, generacién y fortalecimiento de
la filosofia misma."? Investigar para un filésofo académico mexicano se
trata de afinar el instrumental y el armamento conceptual heredado. Las
relaciones que esta practica de investigacion académica pudiera tener con
otras practicas -politicas, sociales, econdmicas, etcétera- siempre quedan
abiertas, flexibles, aunque siempre supeditadas al cuidado de refinar el
instrumental conceptual.

En términos histéricos, mas de sesenta afnos de alianzas y
negociaciones con otras fuerzas politico-sociales posibilitaron que en la
FFyL de la UNAM comenzara un proceso de autonomizacién del ejercicio
de la filosofia, y con ello comienza a configurarse la figura del filésofo
académico.

La educacion de un filésofo académico
Comencemos un esfuerzo por seguir la relaciéon entre documentos
institucionales que sefialan un devenir didactico y la conformacién de
la figura del filésofo mexicano académico. Poder hacer la genealogia del
fildosofo mexicano como académico se trata de una tarea mayor: desde la
figura del filésofo autodidacta, a la del filosofo abogado, la del filésofo
politico, la del filésofo profesor, pasando por la figura del filosofo
militante, hasta llegar a la del fildsofo profesionista de nuestro tiempo.
Para no incentivar mas fantasmagorias sobre el ejercicio académico de
la filosofia en México, mejor centremos la pesquisa en algo de lo que si
tenemos documentos que nos sirvan como indicios y pruebas: los planes
de estudio de la FFyL de la UNAM. No se trata de un puro recuento
histérico o por hacer patente la tendencia filosofica a partir de la cual se
concibieron, sino se trata de encontrar como se fueron estructurando los
planes de estudio hacia su sentido académico actual.

Recordemos que es en 1913 cuando Antonio Caso imparte en
la Escuela de Altos Estudios la catedra de “Introduccién a los Estudios
filosoficos” (Cano, 2008). Nuestro filosofo imparte la asignatura como

12. Un rasgo de esto puede hallarse en el acta del 15 de junio de 1954 del Consejo Técnico de la FFyL en
donde puede leerse:
Los Consejeros Julio Jiménez y José Luis Curiel propusieron que el Consejo Técnico protestara también
ante la Rectoria porque en el mismo Anuario de 1954 no aparece en primer término la Facultad de
Filosofia y Letras, sino la de ciencias, negandose con esto la jerarquia académica mas alta y respetable
que por ley y por antigiiedad corresponde a nuestra Facultad dentro de todas las dependencias
univer-sitarias. (p. 2)
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“profesor libre”."* La sola existencia de esta figura sefiala la emergencia
del ejercicio institucional de la filosofia en México. Ausencia de estructura
para la investigacion, profesores cuya funcién no se articula a un cuerpo
académico. Tal figura se vuelve necesaria so6lo en un momento muy
singular, por “disposiciones especiales”.

Por otra parte, en 1910 encontramos en el documento “Creacion
de la Facultad de Humanidades en la Escuela de Altos Estudios” los

siguientes planes:

“CURSOS DE LA LICENCIATURA”

ler. Ano:
a) FILOSOFIA:
Filosofia general (2 clases a la semana), Légica y metodologia de
las ciencias (una clase). [...]
Total: 12 clases por semana. 2 horas al dia.

2do. Afo:
a) FILOSOFIA:
Historia de la filosofia antigua y medieval (una clase a la
semana), psicologia (dos clases) [...]
Total: 12 clases por semana.

3er Ano:
a) FILOSOFIA:
Historia de la filosofia moderna (una clase a la semana),

pedagogia (una clase) [...]

13. La “Ley Constitutiva de la Escuela Nacional de Altos Estudios” de 1910 postula los tipos de profesores,

en los que aparece la figura del “profesor libre”, de la siguiente manera:
Art. 80. Los profesores de la Escuela Nacional de Altos Estudios seran ordinarios, extraordinarios y
libres: ordinarios, los que ocupen los puestos docentes de planta; extraordinarios, los que, por medio de
un contrato, se encarguen de una o mas ensefianzas especiales que entren en el programa general de la
Escuela; y libres, los que, mediante los requisitos que sefalen disposiciones especiales, establezcan en
las dependencias de la misma Escuela una ensefianza determinada.
Art. 90. Los profesores libres podran exigir de sus alumnos los emolumentos que juzguen debidos.
Para obtener una certificacion escolar del buen éxito de sus ensefanzas y del aprovechamiento de los
estudiantes, tendrdn que someterlos 4 las pruebas que prescriban disposiciones reglamentarias.
Vale la pena sefalar que esa figura desaparece en el “Reglamento de la Facultad de Filosofia y Letras”
de 1956. Asi, en el Capitulo VII, llamado “De los profesores”, se menciona:

ARTICULO 66.- Los profesores de la Facultad de Filosofia y Letras son ordinarios y

extraordinarios. Los primeros tienen a su cargo los servicios normales de la docencia en la

Facultad. Los segundos son llamados por el Rector, de acuerdo con los articulos 47fracciéon VI

y 63 del estatuto.

ARTICULO 67.- Los profesores son:

I. Ordinarios, y

II. De carrera.

ARTICULO 68. Las categorias de profesores ordinarios son:

I. Titulares de catedra, y

II. Interinos encargados de curso.
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Total: 12 clases por semana.

DOCTORADO
Cursos Obligatorios:
L. FILOSOFIA.
1. Filosofia: Curso mas approfondi que el de la Licenciatura.

Cada afio puede escogerse un tema distinto, como se hace en las
Universidades europeas: por ejemplo, un ano el curso versara sobre la
Critica de la razén pura, de Kant; otro sobre la moral judaica, o sobre
Platon, o sobre la historia del materialismo, o sobre las cosmologias pre-
socraticas, o sobre el cartesianismo etc.”

Recordemos que en ese momento los grados que se otorgaban
eran licenciado y doctor. Como se notara ademads de ser pocos, no hay
especificidad en los cursos. Se trata de un acercamiento panoramico e
introductorio al ejercicio de la filosofia. Un acercamiento que no aspira a
abordar la totalidad de temas o elaborar las metodologias que la filosofia
habia conformado hasta ese momento. Sélo la referencia a las horas
de trabajo a la semana y el sefialamiento de una revisién de los temas
exhaustiva o de mayor profundidad (approfondi) permiten diferenciar
entre licenciatura y doctorado. Se podria argumentar aqui que como
desconocemos los planes reales no podemos saber si existe un elemento
académico en ellos. Pero podemos igualmente sostener que como apenas
comenzaba el ejercicio académico de la filosofia -confundido en ese
momento con una funcién politico-educativa y en donde la figura del
académico no se diferencia cabalmente de la del filésofo abogado, la del
filésofo politico o la del filésofo profesor- no era necesario aun plantear
la cuestion didactica de manera ostensible. En el “Proyecto de plan de
estudios de la Escuela Nacional Preparatoria” propuesto por Ezequiel A.
Chavez el 12 de octubre de 1920, encontramos las siguientes asignaturas
del plan de estudios. En el area “IIl.- De ciencias filosoficas y sus
aplicaciones a la practica” los estudiantes cursaban: Psicologia, Logica,
Moral, Historia de las doctrinas filosoficas y Nociones de organizacion
civica y de encaminamiento de las vocaciones y encuestas relativas. Lo
interesante de contrastar los documentos de estos dos niveles educativos

-bachillerato y superior- en los que se imparte filosofia es que el enfoque
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es practicamente el mismo: panoramico e introductorio. '

En el documento de 1924 “Memorandum relativo a grupos
de ensenanza indispensables en la Facultad de Altos Estudios de la
Universidad Nacional y a profesores que os desempefien” Ezequiel A.
Chavez escribe un apartado llamado “De la ensefianza de la filosofia y de
las ciencias filosoficas”. Alli detalla:

En fin, corona en cierta manera con puntos de vista generales
el trabajo de la Facultad de Altos Estudios, el pequefio conjunto
de clases de filosofia que en la misma existen, y que son también
las inicas que en el grado que tienen, existen en la Reptblica;
por lo mismo, es de desear se mantengan: de esas clases deben
citarse la de historia de las doctrinas filosdficas, ética y estética,
a cargo del Dr. don Antonio Caso, y la de epistemologia y 16gica
que desempenia don Alfonso Caso.
Enlas palabras de Chavez es claro el entendimiento del alcance del ejercicio
de la filosofia en ese momento. Habria que senalar la lucha para mantener
este “pequefio conjunto de clases de filosofia” es prioritario en relacion con
una especializacion académica en su estudio y ejercicio. Recordemos aqui
que en 1930 se da la separacion entre FFyL y la Escuela Normal Superior
unidas desde la aparicion de las Escuela Nacional de Altos Estudios. Ya el
23 de septiembre de 1924, por decreto del presidente Alvaro Obregén, se
habia disuelto la ENAE y en su lugar se crearon la Facultad de Filosofia y
Letras, la Facultad de Graduados y la Escuela Normal Superior. Proceso
de abandono, en la manera en que se concebia, de la funcion politico-

educativa y emergencia de un devenir profesionalizante.

14. Si las técnicas y contenidos de ensefianza en la licenciatura de filosofia en la FFyL se han dirigido

hacia la conformacién de un filésofo académico, en los bachilleratos mexicanos la tendencia es hacia la
adecuacion de los contenidos y las técnicas didacticas tanto a la edad y capacidades de los estudiantes
como a los temas y formas de abordar los problemas filosoficos. Adecuados a una supuesta finalidad
diferente a la especializar a un filésofo académico: la de formar habilidades criticas de un ciudadano.
De alli que se busquen formas didacticas donde las técnicas filosoficas se adecuen a supuestos temas
singulares y problemas vitales conocidos por los estudiantes.
En este sentido se puede comparar el programa de la asignatura de “Filosofia” del bachillerato general
mexicano de 1998 que aparece en el libro Analisis de los Curriculos de Filosofia a Nivel Medio en
Iberoamérica, con los programas del bachillerato tecnolégico del pais de 2018. En los programas de 1998
se nota un enfoque historico que quiere abordar todos los temas que se han trabajado en la institucion
filosofica mexicana hasta ese momento. Lo interesante es la distincion entre nticleo bésico y nticleo de
formacion profesional que sefiala una necesidad de fortalecer en estudiantes de bachillerato ciertas
metodologias de la filosofia. Pero la perspectiva es igualmente panoramica e introductoria. Ciertamente
se puede acercar el enfoque historico del plan con las maneras corrientes de historiar el ejercicio de
la filosofia en México. Por el contrario, los programas del bachillerato tecnoldgico de 2018 proponen,
temas, metodologias, actividades didacticas y formas de transmision de la filosofia, preocupados por
los estudiantes. Pueden revisarse estos tltimos programas en el siguiente enlace: http://www.sems.gob.
mx/curriculoems/programas-de-estudio.
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Es en 1927 que aparece un plan de estudios mucho mas elaborado.

Se trata del plan de la licenciatura en Filosofia. El plan se estructura de la

siguiente manera (Menéndez, 1998, pp. 352-353):

Para obtener el grado de Licenciado en Filosofia, se requiere;

1.

10.

Ser bachiller en ciencias y letras o haber concluido los estudios
de maestro en las escuelas normales.

Hacer un curso sintético anual y dos analiticos semestrales de
EPISTEMOLOGIA. Profesores: Abog. Alfonso Caso, (curso
sintético) de 18.10 a 19, martes y jueves, Adalberto Garcia de
Mendoza (curso analitico), de 17 a 18, martes y jueves.

Hacer un curso sintético y uno analitico semestrales de
ESTETICA. Profesores: Abog. Antonio Caso (curso sintético) de
18.10 a 19, jueves y sabados; curso analitico, pendiente.

Hacer un curso sintético y uno analitico semestrales de ETICA.
Profesores: Abog. Antonio Caso, (curso sintético), de 18.10 a 19,
jueves y sdbados; curso analitico, pendiente.

Hacer un curso sintético anual y dos analiticos semestrales de
PSICOLOGIA. Profesor: Dr. Enrique O. Aragén, ambos cursos;
(el sintético) de 19.10 a 20, miércoles y viernes y el analitico los
mismos dias y a la misma hora.

Hacer dos cursos analiticos anuales de HISTORIA DE LA
FILOSOFIA. Profesor: Abog. Antonio Caso, de 19. 10 a 20, los
martes.

Hacer dos cursos semestrales de dos de las siguientes materias
a eleccién del alumno: FILOSOFIA DE LA EDUCACION,
profesor pendiente; HISTORIA DEL ARTE. Arq. Carlos M.
Lazo, de 19.10 a 20 los lunes y los miércoles y de 17.10 a 18 los
viernes; HISTORIA DE LA MUSICA. Profesora Alba Herrera y
Ogazdn, en el Conservatorio Nacional de Musica, de9 a 10 y de
16a 17, los lunes y de 9 a 10, los jueves.

Hacer dos cursos analiticos semestrales de HISTORIA
UNIVERSAL. Ing. José Luis Osorio Mondragén, de 16.10 a 17,
lunes y miércoles.

Hacer un curso practico superior anual de ESPANOL. Profesor
Santiago Argiielles, de 19 a 20, lunes y viernes.

Traducir dos de las siguientes lenguas: Griego, Latin, Francés,
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Italiano, Inglés, Aleman.
Como se aprecia, la distincion entre un curso analitico y otro sintético®,
entre exposicion e investigacion, sefialan ese devenir académico que
quisiéramos enfatizar aqui. Esto es posible notarlo igualmente en la
cantidad y variedad de materias que comienza a aparecer comparado con
el de 1910.

Pero realmente el proceso de profesionalizacion académica del
ejercicio de la filosofia en la UNAM podria relacionarse con el cambio del
Edificio Mascarones a la Ciudad Universitaria en 1954. En 1956 José Gaos
escribia sobre el plan de estudios de ese momento: “El plan de estudios de
Filosofia de la Facultad es practicamente perfecto” (p. 13). La afirmacién
de Gaos se refiere a una reciente modificacion de los planes de estudio de

maestria en filosofia. Se refiere a este plan:

A. MATERIAS OBLIGATORIAS HISTORICAS
Historia de la Filosofia
De los Presocraticos hasta Platon (1 semestre)
Aristoteles y el Helenismo (1 semestre)
Filosofia Medieval (1 semestre)
Filosofia del Humanismo y del Renacimiento (1 semestre)
Filosofia de la I[lustracion de Kant a Hegel (1 semestre)
La Filosofia de los siglos XIX y XX (1 semestre)
Historia de la Filosofia en México hasta el siglo XVIII (1
semestre)
Historia de la Filosofia en México hasta la época actual (1
semestre)
B. MATERIAS OBLIGATORIAS GENERALES
Teoria del conocimiento (dos semestres)
Metafisica (dos semestres)
Estética (dos semestres)
Filosofia de la Historia (dos semestres)
Filosofia de la Religion (dos semestres)

16. En el documento “Plan de estudios formado por la comision. Facultad de Filosofia y Letras” se
caracteriza asi la distincion:
Son cursos sintéticos aquellos en los que se exponen los conocimientos ya adquiridos en ciencia,
historia, arte o filosofia.
Son cursos analiticos aquellos en los que se prosigue una investigacion sobre algun punto, de ciencia,
arte, filosofia o historia.
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C. MATERIAS MONOGRAFICAS OBLIGATORIAS
Ldgica (dos semestres)
Etica (dos semestres)
Axiologia (I semestre)
Valores Légicos (1ler. semestre)
Curso Sistematico (2do. semestre)
Antropologia Filosofica, Lecciones sobre las exclusivas del
hombre.
Lectura y Explicacion de “El Ser y el Tiempo” de Heidegger (1
semestre)
Antropologia Filosofica (1 semestre)
Psicologia Contemporédnea (dos semestres)
D. MATERIAS PEDAGOGICAS OBLIGATORIAS
Teoria Pedagdgica (1 semestre)
Conocimiento de la Adolescencia (1 semestre)
Didactica de la Filosofia (1 semestre)
E. SEMINARIOS
De Composicion de Tesis (dos semestres)
De Metafisica (dos semestres)
De Estética (dos semestres)
Sobre Descartes: Las meditaciones metafisicas (1 semestre)
Sobre las Obras de Aristételes
Sobre Kant (dos semestres)
Sobre la Historia de las Ideas en Iberoamérica (dos semestres)
De traduccién de textos Clasicos
F. MATERIAS OPTATIVAS
Psicologia del Arte
La “Critica de la Razoén Pura” de Kant (Lectura y Comentarios)
Filosofia de las Ciencias (dos semestres)
Filosofia Politica (dos semestres)
Filosofia de la Musica (dos semestres)
Historia de las Ciencias (dos semestres)
Sociologia General (dos semestres)
Recordemos que en la historia de los estudios de filosofia en la UNAM el
grado de licenciatura ha aparecido y desaparecido -ello quizas sefiala un

impetu y esfuerzo hacia la profesionalizacion del ejercicio de la filosofia:
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saltarse un grado. Asi, en el documento “Creacién de la Facultad de
Humanidades en la Escuela de Altos Estudios” de 1910 los grados que
aparecen son los de Licenciatura y Doctorado. En febrero de 1927 aparece
el documento “Plan de estudios formado por la comision. Facultad de
Filosofia y Letras”, en el que desaparece el grado de licenciado y los
grados que se otorgaban en la Facultad eran agregado, maestro y doctor.
La licenciatura desaparecia de nuevo en 1931 después de haberse instalado
en 1927, y los grados que otorgaba la FFyL serian solamente maestro y
doctor. El grado de licenciatura volvera a aparecer en la FFyL hasta el afio
de 1960 (Menéndez, 1996).

Asi que el plan de estudios que Gaos llama perfecto es el de
maestria. Los anteriores planes de maestria eran de 1951, que a su vez
habian modificado los planes de estudios que habian operado desde 1939.
Los planes de 1951 no se organizaban por semestre, antes bien exigian
a los estudiantes 16 horas efectivas de clases y establecer los seminarios
como modalidad de ensefianza obligatoria. La idea detras de esto era
propiciar el analisis racional (Menéndez, 1996). Con los planes de 1956 se
regresa aparece la distincion entre asignaturas dedicadas a la exposicion
del docente y seminarios. Aqui parece claro que la distincion entre un
curso analitico y otro sintético, propuesta en 1927 se sistematizara en los
planes de 1956. En estos planes ya son claros ciertos rasgos que llegaran
hasta nuestros dias y que conforman un devenir académico del ejercicio
de la filosofia:

e La distinciéon de funciones y habilidades del filésofo: lo
expositivo, lo pedagdgico, la investigacion, la traduccion.

¢ La fuerte estructuracidn de los cursos en semestres continuos.

e El énfasis en una perspectiva que busca abarcar la totalidad de
la historia y de las metodologias filosdficas.

e La aparicién de seminarios exclusivamente para incitar el
trabajo de investigacion -en esos afios se abrieron los seminarios
de ontologia, de estética y de investigaciones para tesis dirigidas
por Eduardo Nicol, Samuel Ramos y José Gaos.

e La intenciéon de generar produccion filosofica al momento
asignar cursos exclusivos de lectura de textos importantes en la
historia de la filosofia.

* La emergencia de una reflexién sobre el ejercicio propio de la
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filosofia en México y la region.

e Esto ultimo provocara la necesidad de pensar histéricamente
el ejercicio de la filosofia. Esta necesidad llegara hasta la
conformacién de los discursos que nos postulan el dia de hoy
al filésofo mexicano en relaciéon con una fantasmagoria de
un autor con una funcién politico-educativa en relacién con
instituciones estatales.

La estructuracion de estos planes de estudio, determinaron la perspectiva
con que se concibié el devenir del ejercicio de la filosofia en la FFyL.
Algo interesante aqui es que, de acuerdo a Libertad Menéndez, el nuevo
grado de licenciatura en filosofia de la FFyL era el mismo, con excepcién
de las asignaturas pedagdgicas y los seminarios, de la maestria de 1956.
Relevantes es que un plan de estudios concebido para un grado superior
pudiera adecuarse para la licenciatura. Las condiciones de posibilidad
de que eso haya ocurrido es posible caracterizarlas como un devenir
profesionalizante del ejercicio de la filosofia.
Sigamos con Gaos. Después de llamar perfecto al plan de estudios
de la maestria de 1956 agrega:
“Lo que parece susceptible atin de perfeccionamiento son mas
bien los métodos de trabajo. En la ensefianza de la Filosofia
en la Facultad prevalece, poco menos que exclusivamente, el
método de la conferencia. [...] La ensefianza universitaria debe,
sobre todo, formar en dichas disciplinas, ensefiar a trabajar
personalmente, originalmente, en ellas. Y sabido es que a
trabajar solo se ensefia, y sélo se aprende, trabajando juntos
quienes ya saben hacerlo y quienes quieren llegar a saberlo.
Esta formacién, sumo imperativo de la ensefianza universitaria,
requiere, en lo relativo a la Filosofia, que no se ensefie s6lo ésta,
sino a filosofar, y que para ello se inicien los estudiantes en el
filosofar mismo con los grandes filésofos y con sus profesores.
Tal es la mision de los seminarios. Los seminarios son a las
Facultades y Escuelas de Humanidades lo que a las de Ciencias
son los laboratorios. Los seminarios de una Facultad de Filosofia
deben ser de dos clases, que pueden llamase respectivamente
seminarios de textos y seminarios de tesis.” (pp. 13-15)
La sola mencién de una cuestiéon de método -la diferencia postulada
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por Gaos entre la ensefanza y seminario, montada sobre la diferencia
entre curso analitico y sintético- en relacion con el ejercicio de la filosofia
sefala ya un espacio de discusién. Y esta discusién sefiala el problema
del surgimiento de un ejercicio de la filosofia cuya practica y finalidad
de afinar conceptos y discursos criticos se asumen como valiosas en si
mismas.

Veintin anos después de las afirmaciones de Gaos, en una
entrevista de 1977 para el Boletin de la Facultad de Filosofia y Letras el Lic.
Carlos Pereyra, coordinador de la carrera, y el Mtro. José Ignacio Palencia,
secretario de la coordinacién, respondian asi a la cuestion “;Se revisan
periddicamente los planes de estudios? ;Hay algtin cambio necesario que
pudiera mejorar el plan actual?”: “No hay un periodo fijo. Se revisé en 1967,
y posteriormente, sin llegar a modificarse. Hay varios cambios necesarios:
la supresion de materias did4cticas, al menos bajo su enfoque actual, o la
revisioén de éste” (p. 11) De hecho las modificaciones son de 1966 y 1972. Un
poco después en el texto aparece la cuestion: “Es opinidn de algunos que
muchas reformas parecen destinadas a facilitar excesivamente la carrera
al alumno, a costa de un empobrecimiento del nivel académico. ;Es asi en
el caso de Filosofia?” (p. 11) La pregunta senala sin citar una discusién, a
la que se le da el nombre de “El sentido actual de la filosofia”, mantenida
en 1967 entre Leopoldo Zea, Luis Villoro, Alejandro Rossi, José Luis
Balcarcel y Abelardo Villegas -Ramén Xirau intervino como moderador.
La discusién versa sobre si la modificacion del plan de estudios repercute
en la tarea y el quehacer de la filosofia en México. El problema que articula
la discusion, si la reforma ponia en crisis el sentido mismo de la labor
filosdfica, sdlo puede tener sentido realmente si se la concibe como un
efecto de la especializacién de la practica filosofica. Es decir, el sentido
actual del ejercicio de la filosofia en la FFyL en 1967 era académico.

Regresemos a la entrevista a Pereyra y a Palencia. A la pregunta
sobre la discusion de que la modificacion de 1967 del plan de estudios
producia un empobrecimiento del nivel académico, los filosofos de la
FFyL responden:

No es el caso en la carrera de Filosofia, puesto que no ha
habido tales reformas. La dltima reforma (1967) aumentd un
ano la carrera y el ntimero de créditos. Los resultados serian los
contrarios, por lo que puede juzgarse; al menos, no ha habido
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empobrecimiento. Se nota mas preparacion en los alumnos de

ahora. Antes éramos alumnos de un profesor, y ahora -fuera de

algunos casos- son alumnos de la Facultad. (p. 11)
Esa distincion postulada entre “alumno de profesor” y “alumno de la
facultad” que aparece en relacion a una revision de las asignaturas que
forman parte del programa de la licenciatura y en relacion con las maneras
de ensefiar y el sentido del ejercicio de la filosofia en la FFyL, tiene alcances
mayores: sefialaria una modificacion en la reproduccion del ejercicio de la
filosofia que pasaria por mecanismos académicos. Ser un alumno de la
facultad quiere decir ser formado como académico. Esla institucion misma,
con sus procesos institucionales y administrativos los que cuidan de que
se reproduzcan y afinen los procedimientos y las técnicas conceptuales de
la filosofia. La institucion académica se ha convertido las condiciones en
que se puede conformar un filésofo académico mexicano.

Esto podria corroborarse con la respuesta que los filosofos dan a

la pregunta “;Cuales son los objetivos de la carrera de Filosofia? “:

Los objetivos generales de la carrera son la formacion de

profesorado de ensefianza media y la creacion de investigadores

de alto nivel. Por un lado, formar a los estudiantes con los

elementos necesarios para que puedan realizar labor docente en

ensenanza media y a la vez dotarlos de los elementos para poder

continuar estudios superiores y eventualmente formar parte

del equipo docente de la propia Facultad; realizar investigacion

filosdfica y colaborar en la difusiéon de los conocimientos y

problemas filosoficos, ain mas alla del ambito de sus propios

alumnos y egresados. (p. 11)
La enunciacién de que la carrera de filosofia tiene como una de sus
finalidades la creacion de investigadores de alto nivel, de un filésofo
académico, s6lo puede hacerse cuando existen procesos institucionales
en donde se aseguraran las condiciones para que eso se lleve a cabo.
Estos procesos institucionales también tratan de los métodos y técnicas
didacticos, los planes de estudio. El plan de estudios del que hablan
Pereyra y Palencia es el siguiente:

Primero aiio: Primero y segundo semestre

Introduccion a la Filosofia

Principios y técnicas de la Investigacion Filosofica
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Logica I

Estética

Filosofia en México

Segundo aiio: Tercer y cuarto semestre

Historia de la Filosofia: Presocraticos a Platén (3er semestre)
Historia de la Filosofia: Aristételes y el Helenismo. (Se imparte
en el 40. semestre)

Teoria del Conocimiento

Logica II

Ontologia (o) Metafisica

Filosofia de la Ciencia

Tercer afio: Quinto semestre

Historia de la Filosofia: Edad Media y Renacimiento

Materia Pedagogica (Segun cursos de Pedagogia)

Didéctica de la Filosofia

3 materias optativas

Sexto semestre

Historia de la Filosofia: Siglos XVII y XVIII Practica docente
dirigida

Cuarto afio: Séptimo semestre

Historia de la Filosofia: de Kant a Hegel

5 materias optativas (hasta 6, con autorizacion del coordinador)
Octavo semestre

Historia de la Filosofia: De Hegel a nuestros dias

5 materias optativas (hasta 6 con autorizacion del coordinador)

Materias optativas

Filosofia de la Educacion

Filosofia Politica

Filosofia de la Logica (Légica y significado)
Problemas de Estética

Induccién y Probabilidad, La inferencia cientifica
Antropologia Filosofica

Filosofia Tomista (Platon y Sto. Tomas)
Ontologia Contemporanea

Filosofia del Lenguaje

Ideologia y Sociedad

117



Voces para la filosofia
Didlogos de la académia filosdfica contemporanea

Axiologia

El Método de las Ciencias Sociales

Filosofia y Literatura

Semantica Filosdfica (Relaciones entre los Conceptos de

“Praxis” y “Verdad”)

Lectura de Textos Filoséficos Medievales

Estética Contemporanea (Estética marxista)

Economia y Filosofia

Filosofia de la Religion (Kant-Hegel-Feuerbach)

Cursos monogréficos optativos

Etica Nicomaquea. (Tratado del Alma)

La Filosofia de Platon (I)

Filosofia Alemana (Fenomenologia del Espiritu)

Filosofia Francesa (Bergson)

La Filosofia de Hegel

La Filosofia de Marx

Filosofia Contemporanea (Husserl)

Seminarios

Sem. de Filosofia Moderna (Hegel)

Sem. de Filosofia Moderna (Heidegger)

Sem. de Semantica y Epistemologia

Sem. de Filosofia en México

Sem. de Filosofia Griega. (La Evolucion de la Teoria de las Ideas

en Platén)

Sem. de Metafisica

Sem. de Estética

Sem. de Filosofia y Literatura (Poesia)

Sem. de Filosofia Politica

Sem. de Metodologia

Sem. de Kant (Critica de la Razén Pura)

Sem. de Filosofia de las Ciencias Sociales

Sem. de Filosofia Latinoamericana

Sem. de Ideologias Politicas en América Latina

Sem. de Problemas de Logica y Ciencia Factual

Sem. sobre el Ensayo en América Latina (pp. 13-15)
Como es ostensible, lo que diferencia al plan de 1956 de este de los
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setenta es la acentuacion del devenir académico, de especializacién de las
habilidades y potencias criticas, del ejercicio de la filosofia. Esto poco a
poco tomara cuerpo en discusiones mas especificas y detalladas.
Dieciséis afios después de las afirmaciones de Pereyra y Palencia,
en el documento de 1993 del “Proyecto de modificaciéon del Plan de
estudios de la Licenciatura en Filosofia”, propuesta que en 1999 se puso
en operacion, se enuncian los problemas y deficiencias metodologicos y
didacticos del plan de 1982 al que sustituyo:
4°. No se desarrollan de manera adecuada las habilidades
argumentativas, discursivas y expositivas, lo cual dificulta
el desempefio escolar de los alumnos y, posteriormente, su
ejercicio profesional. Especificamente, el plan no habilita al
alumno de manera suficiente para la investigacion, pues para
este fin solo existen las asignaturas obligatorias: Principios y
técnicas de la investigacion filoséfica 1 y 2 y las asignaturas
optativas: Seminario 1 y 2 y Seminario de investigacién y tesis
ly2.
5° Las asignaturas pedagodgicas Didéctica de la filosofia y
Practica docente dirigida perdieron su sentido original al
concentrarse en exposiciones tematicas, mas que en el desarrollo
de habilidades. La practica docente se redujo a la exposicion
oral del estudiante ante su propio grupo. Se ha reconocido
que esto constituye una situacién artificial que no favorece el
desarrollo efectivo de las habilidades docentes y la reflexion
sobre sus problemas.
6°. El plan vigente no promueve de modo adecuado la
titulacion, pues los Seminarios de investigacion y tesis tienen
un caracter optativo, por lo cual los alumnos no estan obligados
a inscribirse. Ademas, estos seminarios se han impartido
de manera irregular y sin perseguir un resultado efectivo al
término del mismo que se concrete, al menos, en el avance del
trabajo recepcional de los alumnos. (pp. 15-16)
Las deficiencias del plan de 1982 que el diagnostico encontrd se pueden
resumir en que “no habilita al alumno de manera suficiente para la
investigacion”. Se trata de un problema con lo que Gaos llamaba los

métodos, las metodologias y técnicas didacticas adecuadas para formar
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un fildsofo académico. Incluso el aspecto pedagdgico o las técnicas para
la titulacidn se conciben en esta relacion con un ejercicio profesional de
la filosofia. En ese documento para “atender de manera sistematica al
desarrollo de habilidades de investigacion, argumentacion, exposicion
y ensehanza: a) se crea el area: Propedéutica y método que agrupa
las siguientes asignaturas: Introduccion a la investigacion filosdfica,
Ensefnanza de la filosofia y Textos filoséficos 1 a 8” (p.18) Mas adelante
se afirma que “El objetivo de estas asignaturas [del drea de Propedéutica
y método] es el desarrollo de habilidades para la lectura comprensiva y
critica de los textos filosoficos, asi como el estudio detallado de las obras
fundamentales de la historia de la filosofia” (p. 32). El plan de estudios
disefiado en ese momento es el siguiente:

PRIMER SEMESTRE

Clave y Asignatura

3113 Historia de la Filosofia 1

3114 Textos filosoficos 1*

3115 Etica 1

3116 Logica 1

3117 Teoria del conocimiento 1

3118 Introduccioén a la investigacion filosofica

SEGUNDO SEMESTRE

3213 Historia de la Filosofia 2

3214 Textos filosoficos 2*

3215 Etica 2

3216 Logica 2

3217 Teoria del conocimiento 2

3218 Filosofia de la historia

TERCER SEMESTRE

3313 Historia de la Filosofia 3

3314 Textos filosoficos 3*

3317 Estética 1

3319/3315 Metafisica u Ontologia 1

3318 Filosofia Politica

Logica 3*

CUARTO SEMESTRE

3413 Historia de la Filosofia 4
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3414 Textos filosoficos 4*

3417 Estética 2

3416 Filosofia del Lenguaje
3419/3415 Metafisica u Ontologia 2
3418 Filosofia en México
QUINTO SEMESTRE

3513 Historia de la Filosofia 5
3514 Textos filosoficos 5*

3515 Filosofia de la ciencia

3516 Ensenanza de la filosofia
0685 Seminario optativo
Optativa

SEXTO SEMESTRE

3613 Historia de la Filosofia 6
3614 Textos filosoficos 6 *

0686 Seminario optativo

Temas contemporaneos de *
Optativa

Optativa

SEPTIMO SEMESTRE

3713 Historia de la Filosofia 7
3714 Textos filosoficos 7*

3715 Seminario de tesis 1*
Optativa

Optativa

Optativa

OCTAVO SEMESTRE

3813 Historia de la Filosofia 8
3814 Textos filosoficos 8*

3815 Seminario de tesis 2 *
Optativa

Optativa

Optativa

*materias optativas restringidas a cursarse dentro del Plan
ASIGNATURAS OPTATIVAS (Libres y restringidas)
0676 Logica 3 Teoria de conjuntos

121



Voces para la filosofia
Didlogos de la académia filosdfica contemporanea
0677 Logica 3 Axiomatizacion
0678 Logica 3 Filosofia de la 16gica
0679 Loégica 3 Analisis logico de argumentos
Temas contemporaneos de ... (Etica, Estética, Historia de la
filosofia, Filosofia del lenguaje, Filosofia en México, Logica,
Metafisica-ontologia, Teoria del conocimiento y filosofia de la
ciencia, Filosofia de la historia y de las ciencias sociales)
Problemas de estética
Problemas de ética
Problemas de filosofia del lenguaje
Problemas de filosofia México-Latinoamérica
Problemas de Historia de la filosofia
Problemas de légica
Problemas de Metafisica y Ontologia
Problemas de Teoria del Conocimiento y filosofia de la ciencia
Problemas de Filosofia de la historia y de las ciencias sociales
Optativa Textos filosoficos

Seminario optativo

El devenir académico de este plan de estudios de la licenciatura se puede

muy bien caracterizar en varios rasgos:

Enunciacién explicita de que lo que se busca en el plan es poner
las asignaturas en funcion de la profesionalizacion del ejercicio
de la filosofia.

Desplazamiento de una perspectiva que busca abarcarla historia
de la filosofia occidental o regional por una mas allegada hacia
las capacidades y funciones de un filésofo académico.

Interés por desglosar detalladamente las habilidades de
tal filosofo académico -lectura, escritura, investigacion,
argumentacion, exposicion, ensefianza, etcétera.

Necesidad imperiosa por articular las asignaturas y la forma
de abordar sus contenidos y problemas en relacién con el
desarrollo de estas habilidades de un filésofo profesional.
Apertura de un area dedicada especificamente para ese

cometido.

Pasaron 37 anos desde las afirmaciones de Gaos de ensefar a filosofar,

pasando por las afirmaciones de un supuesto “alumno de la facultad”
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de Pereyra y Palencia, hasta los planes de estudio actuales en los que
explicitamente se busca desarrollar las habilidades para un ejercicio
profesional. Son las practicas de ensenanza, su sentido y las técnicas para
llevarse a cabo, las que se encuentran en el centro de la discusién. Pero las
practicas y técnicas de ensefanza en relacion con un sentido académico
del ejercicio de la filosofia.

Desde la aparicion moderna de los estudios filosoficos en la FFyL
ha habido 26 planes de estudios, cuatro de licenciatura, once de maestria
y once de doctorado (Menéndez, 1996). Actualmente los planes de estudio
de filosofia de la UNAM se encuentran en proceso de actualizacion. De
acuerdo a la genealogia que hemos esbozado aqui es dable esperar que
los nuevos planes acendren este devenir académico tratando de organizar
didacticamente los estudios hacia la potenciacion de las habilidades y
técnicas de un filésofo profesional. Esto permite prever que el préoximo
ejercicio de la filosofifa en México tendra como uno de sus problemas
articuladores sus propias técnicas, précticas y metodologias de produccién

y reproduccion.

Otras genealogias del ejercicio de la filosofia en México

El pequenio experimento genealdgico realizado en este texto buscaba
historizar la figura del filésofo mexicano de otro modo que como autor
que busca tener efectos politicos y educativos en instituciones nacionales
histéricamente determinadas. Esa figura del filésofo como un gran
personaje que enuncia verdades en ciertas circunstancias institucionales
postulada por las formas corrientes de hacer la historia del ejercicio de la
filosofia en México nos parece una fantasmagoria ttil para la legitimacion
y la propaganda. Afirmamos que, por privilegiar ciertas funciones
politico-educativas, esa manera de historizar deja de lado una multitud de
acontecimientos y documentos histdéricos que marcaron y dieron sentido
el ejercicio de la filosofia. Determina como insignificantes y anecddticos
una multitud de practicas, personajes, documentos y acontecimientos.

Al contrario, esas practicas, personajes, documentos y
acontecimientos deben adquirir sentido en genealogias singulares. Asi
un cardcter colectivo y mdultiple del ejercicio de la filosofia mexicana
emerge, ciertamente. De alli que nuestro experimento genealégico mostrd
una constelacion problematica del ejercicio de la filosofia en la FFyL de
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la UNAM. Una constelacion conformada por planes de estudio, técnicas
didacticas, ejercicio colectivo de la filosofia, figuras histéricas del fildésofo.
La constelaciéon problematica producida buscaba hacer patente un
devenir académico del ejercicio de la filosofia mexicana. Y esto se buscaba
mediante la genealogia de la figura del filésofo mexicano como académico.
El devenir y su genealogia se rastred en las marcas dejadas en los planes
de estudio de la FFyL de la UNAM.

De alli que podamos postular ciertos rasgos del ejercicio de
la filosofia y de la figura del filésofo en México, al menos en los que
emergieron en la FFyL de la UNAM:

e Elesfuerzodidacticodetransmision delafilosofiay de formacion
de un filésofo profesional que se deja rastrear por mas de un
siglo en documentos institucionales de la FFyL, nos muestra
un ejercicio de la filosofia muy diferente a la de las historias al
uso. Se trata de un ejercicio preocupado por consolidarse y por
poder reproducirse, por hacerse una institucion auténoma.

e La pesquisa en relaciéon con los planes de estudio de la FFyL
nos muestra una preocupacion por las técnicas y practicas que
permitirian el ejercicio mismo de la filosofia en México.

* La constelacion problematica postulada aqui nos hace aparecer
como ejercicio colectivo filoséfico la elaboraciéon misma y la
puesta en operacion de los planes de estudio. Es decir, ;quién
seria el autor de un plan de estudio? ;Quién seria el responsable
de formar a un filésofo profesional?

e La genealogia del filésofo académico elaborada aqui permite
seflalar una finalidad que no pasaria por aquella politica-
educativa encargada de formar ciudadanos criticos, sino por la
de una afirmacién del ejercicio mismo de la filosofia, valioso en
si mismo.

Lo interesante de una genealogia como la anterior es que nos permite
reconocer los limites de este ejercicio histdrico mexicano de la filosofia
practicado en la FFyL de la UNAM. Y es que deja de lado la vertiente de
poder ejercer sus potencias conceptuales, sus vitalidades técnicas criticas,

mas alla, fuera de su preocupacién por poder reproducirse.
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Capitulo 8

Actos, procesos, pensamiento y accion en la
practica filosofica

Dr. David Sumiacher*

Introduccion

El ser humano aparece en el mundo, es lanzado al mundo, empieza a
funcionar en el mundo atin cuando no entiende en lo mds minimo de qué
se trata todo lo que hay a su alrededor. Sin embargo, en forma llamativa,
todos los seres humanos empiezan a configurar esquemas, patrones,
formas de vincularse con ellos mismos y con el entorno. Atn antes de
tener la capacidad de pronunciar una sola palabra nuestra manera de ser
e interactuar con la realidad tiene una forma especifica (D" Angelo 2011).
Cualquiera que esté cerca o trabaje con nifios pequefios sabra que esto es
asi. Los nifios tienen cardcter, estructuras, modus vivendi que comparten
y manifiestan con quien tengan delante. Cuando el ser humano crece y
desarrolla su capacidad para pensar y razonar, cuando amplia estas
cualidades y desarrolla aptitudes mas complejas (y también nuevos
problemas), estos mismos esquemas contintian su desarrollo en una linea
de continuidad. Lo que venia siendo desde antes no se interrumpe con la
adolescencia o la adultez sino que se amplia y se continua.

Es posible considerar que estos modos de ser y de vivir a los que
me estoy refiriendo tengan que ver con las cosas mas importantes de
nuestra vida, con nuestra filosofia. Al menos posiblemente también de esa
forma pensaba Sdcrates porque toda su labor comenzaba siempre a partir
de observar las formas de vivir que la gente tenia. Aquello que sorprendia
a este fildsofo y daba pie a los didlogos que entablaba con los ciudadanos
cuando salia a dar sus “paseos”, tenia que ver con lo que los atenienses
vivian o estaban haciendo:

- jSocrates! ;A donde vas y de donde vienes?
- De la Academia, le dije, y derecho al Liceo.

- Pues entonces, me dijo, derecho a nosotros. ;O no te quieres desviar? De
verdad que lo merece.

(...)

- ¢Pero qué lugar es éste y en qué os entretenéis?

*Universidad Nacional Auténoma de México, Centro Educativo para la Creacion Auténoma en Practicas
Filosoficas -CECAPFI- (cecapfi.com)
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- Es una palestra construida hace poco, y nuestro entretenimiento consiste,
principalmente, en toda clase de conversaciones que, por cierto, nos gusta-

ria que participaras (Platon 1985: 203b-204a)

O como se puede leer en Eutifrén:
Séc. - ;Cudl es tu proceso, Eutifrén? ;Eres acusado, o acusador?
Eut. - Acusador.
Séc. - ;A quién acusas?
Eut. - A quien, por acusarle, voy a parecer loco.
Séc. - ;Qué, pues; persigues a un pdjaro?
Eut. - Estd muy lejos de volar; es, precisamente, un hombre muy viejo.
Soc. - ;Quién es él?
Eut.- Mi padre.
Séc. - ¢ Tu padre, amigo?
Eut. - Ciertamente.
Séc. - ;Cudl es el motivo de tu acusacion y por qué, el juicio?
Eut. — Homicidio, Sécrates (Platon 1985: 4a)

Para Sécrates, quien inicia una larga tradicién filoséfica, siempre eran
las situaciones de la realidad cotidiana y del entorno las que provocaban
la indagacion y principalmente tenian estas que ver con lo que la gente
estaba haciendo o con lo que estaba pasando en la situacién particular.
Socrates buscaba acercarse a eso que se desarrollaba en la realidad
concreta como modos de vida en sus contemporaneos o como operaciones en
el vivir. La historia de la filosofia es muy larga y compleja, y mas aun si se
considera desde una visiéon mundial', pero de alguna manera en el Siglo
XXy XXI muchos fildsofos se interesaron por esta relacion tan natural
que tenia Socrates (y no solo Socrates sino muchos otros antes y después),
por aplicar o relacionar la filosofia con la sociedad y asi nacid la practica
filosdfica.

La practica filosofica es un intento para acercarse, no a ensefiar fi-
losofia, sino a filosofar con el otro®. Entonces, la practica filosofica tiene un
principio y no es solamente que se puede hacer filosofia con las personas

1 Esto implica considerar como parte de la Historia universal de la filosofia a las filosofias “no occidentales”. La presencia
de fildsofos y filosofias de otras latitudes del mundo no europeo-occidental es hoy en dia un hecho indudable. Vale
mencionar el ultimo Congreso Mundial de filosofia realizado en Atenas en el afio 2013, en donde podian contarse mas
de cien mesas de filosofias no europeas abocadas exclusivamente a filosofias orientales, latinoamericanas, africanas o
de medio oriente. (Greek Philosophical Society & Fisp 2013). Hoy en dia una cantidad considerable de filésofos en el
mundo estan pensando cémo deberia escribirse o narrarse entonces la historia mundial de la filosofia, uno de ellos es
Enrique Dussel (Dussel 2007), aunque el mismo Dussel admite que la informacion y las tendencias a tratar son tantas
que lo que él mismo presenta es solamente un esquema inicial. De todos modos es posible que la tendencia a incluir
nuevas perspectivas y regiones del mundo en la historia mundial sea un hecho frente al que ya no se pueda volver atras.

2 Cosa que marcaba Kant desde hace tiempo tal vez en su libro mas importante: la Critica de la Razén Pura (Kant 2007),
principio que ha tomado por ejemplo Leonard Nelson, uno de los iniciadores del movimiento de la practica filosofica en
los anos 1920’s o el mismo Gerd Achenbach tiempo después. Puede consultarse en la bibliografia mas sobre estos autores
o sobre practicas filosoficas en general, el libro compilado hace poco por Michael Weiss (Weiss 2015) tiene una buena
perspectiva general al respecto.
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que no son de las academias, sino que lo que se va a hacer con ellos es una
construccion colectiva, un trabajo mancomunado de reflexién e intersub-
jetividad, un quehacer que se alimenta de ambas partes. Entonces he aqui
un importante detalle, y es que para poder construir o hacer filosofia con
el otro la filosofia no puede ser algo completamente ajena a ese otro. Para
poder hacer filosofia con un profesor, un artista, un ingeniero, un emplea-
do, un médico, una persona de cualquier tipo, entonces se tiene que consi-
derar que la persona tiene algo de filosofia desde el inicio®. Si entablamos
un didlogo en relacion a la amistad, la justicia, el amor, el tiempo, la 16gica,
la existencia o la libertad, nuestro interlocutor aportara elementos que sur-
gen de su propia persona. Es por ello que necesitamos pensar que el otro
posee de por si algo de filosofia; la pregunta entonces sera: ;En donde es
que se encuentra la filosofia, esa filosofia que el otro tiene de por si y con
la que quiero filosofar? Sobre este complejo punto intentaré reflexionar en
las paginas que siguen.

Actos y procesos
Vamos a comenzar desde las bases para luego poder entrar en una mayor
complejidad. En este caso vamos a abordar dos categorias muy funda-
mentales que sirven para conectar y ligar todo lo demads: actos y procesos.
De este modo, diré que un acto es cualquier cambio/unidad distinguible
dentro de lo que hacemos los seres humanos. De este modo el cambio es
siempre un movimiento, entendiendo movimiento como el mas minimo
quehacer que pueda imaginarse, desde la contraccién o relajamiento de un
musculo hasta la sinapsis que se genera en las dendritas de una neurona.
Asi, los actos son la manifestacion de lo vivo por tanto cuando
morimos dejamos de realizar actos. El acto, de este modo, no es un movi-
miento cualquiera sino un movimiento que se realiza por parte de un sujeto
que es el autor de dicho acto, todos los actos tienen actores. Ademas, todos
los actos son en situacion y en un contexto determinado y como no hay
forma de que dos situaciones se repitan de manera total, los actos son irre-
petibles. Al mismo tiempo, todo acto tiende a producir otros actos, cada
acto como forma distinguible y particular manifestacion de nuestra exis-
tencia genera a su vez mas actos, mas vida que se desprende de esa accion
particular. Asi dice Humberto Maturana, destacado pensador chileno:

Todos los actos, como operaciones de un sistema viviente
se lle van a cabo como parte de su dindmica de estados
(...) de este modo, pensar, caminar, hablar, tener una expe-
riencia espiritual, y asi sucesivamente, son todos fendmenos

3 Todas las propuestas de practicas filosoficas operan bajo esta premisa. Hoy en dia la variedad y tipos de practicas
filosoficas que existen es sorprendente. Cabe destacar la propuesta que inicia con Matthew Lipman, el primer “gran
desarrollador” de la filosofia para nifios; sobre todo porque su propuesta posee implicito este mismo principio pero
ademas lo aplica a los nifios, cosa ain mas osada. En el campo de la filosofia para nifios tenemos abundantes fundamentos
tedricos desde la pedagogia, la psicologia y la filosofia. En relacion a esto puede consultarse la obra de Lipman (Lipman
2003), Félix Garcia Moriyon (Garcia Moriy6n 2010) o Walter Kohan (Kohan 2007), para mencionar algunas referencias.
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del mismo tipo como operaciones de la dinamica interna del
organismo (incluyendo al sistema nervioso), pero todos son
fenomenos de diferente tipo en el dominio correlativo del or-
ganismo en que el observador los pone de manifiesto (Matu-
rana 1995: 68)

Por otra parte, los actos siempre responden a cualidades sistémicas,
no puedo entrar en una descripcion pormenorizada de las cualidades
sistémicas de los actos en este trabajo por cuestiones de espacio, pero
podria al menos decir que las cualidades sistémicas propias de los actos
definen tendencias del movimiento actual y futuro del devenir del actor o
sujeto que acttia esos actos. Los actos son entonces todo tipo de cosas como
‘Recordar el pastel que comi ayer’, ““Pensar en un término apropiado para
una situacién”’, —“Decir a alguien la palabra jCalla!”—, ~Tocar una textura—
o —Empujar una estanteria—. Todos ellos son actos en tanto movimientos
que realiza un ser vivo y que responden a cualidades sistémicas. Ademas,
los actos son distinguibles, y esto es asi incluso aunque muchos actos se
produzcan al mismo tiempo como en verdad siempre esta sucediendo en
la vida de los seres humanos. La manera de distinguir a los actos es a
través de su sentido, y el sentido refiere a la forma que toman los actos.
El problema de las distinguibilidad de los actos y procesos humanos ha
sido abordado muchas veces por la filosofia y algunas visiones se han
mostrado escépticas respecto a la posibilidad de distinguir de manera
clara los actos que los seres humanos hacemos*. Desde mi perspectiva los
actos y los procesos si pueden distinguirse y esta distincién puede hacerse
de manera sistémica a través del sentido que el acto tiene.

El sentido de un acto no es solamente la interpretacién que de
¢él hagamos. Desde esta vision el sentido refiere a una combinacion de
aspectos subjetivos, inter-subjetivos y objetivos que operan en forma
simultanea y co-relacionada’. De este modo, el sentido tiene que ver
tanto con la finalidad como con la forma que el acto tiene y también
esta relacionado con la tendencia dentro de la cual el acto particular se
inscribe. Esto determina una materialidad propia del acto, una forma de
manifestarse en nuestra biologia y en nuestros cuerpos. Es importante
entender que no es este un criterio material de distincion sino sistémico,
ya que el sentido que determina los limites del acto o proceso representa
no es solo la forma actual del acto, sino mas bien la tendencia en la que se
encuentra su movimiento y los préximos actos que tiende a producir. Hace
poco, cando estaba explicando estas ideas frente a un grupo de cientificos

4 Un caso de este tipo es por ejemplo el de Wittgenstein. Para el genial pensador austriaco todo lo que los hombres hacen
son “juegos del lenguaje”, sin embargo, a éstos no pueden trazarseles limites: “;Pues de qué modo estd cerrado el concepto
de juego? ;Qué es aiin un juego y qué no lo es ya? ; Puedes indicar el limite? No. Puedes trazar uno: pues no hay atin ninguno
trazado (...) «Pero entonces no esta regulada la aplicacion de la palabra; no esta regulado el ‘juego’ que jugamos con
ella»” (Wittgenstein 1988: 89).

Retomando en este caso al filosofo Donald Davidson quien consideraba la mutua co-existencia de estos tres ambitos y la
imposibilidad a renunciar a ninguno de ellos, al mismo tiempo de evitar absolutizarlos (Davidson 1993 and 2003). Sobre
mi interpretacion sobre Davidson puede consultarse un texto que escribi hace algunos afios (Sumiacher 2012).
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del Center for Brain and Cognition en Barcelona uno de ellos me preguntaba
si el sentido tenia que ver con la finalidad del acto. Pero la cuestién es algo
mas compleja porque, aunque el sentido es una especie de “direccion”
que toman las cosas que hacemos, también refiere al mismo tiempo a
la forma que el acto tiene en el momento presente. Podriamos tener un
acto determinado que produzca otro de la misma tendencia o podriamos
tener el mismo acto pero que produjese, luego de si, su opuesto, y la razén
para que se produzca un caso o el otro dependera realmente del contexto
de produccion de ese acto, es decir de los actos y procesos que se hayan
producido antes y se estén produciendo en forma simultanea a él. Los
actos se distinguen porque tienen una forma propia, porque configuran
una forma a partir del sujeto que los realiza, concibe o capta y por lo
que los otros sujetos conciben o captan de ellos (inter-subjetividad). Por
ejemplo mirar un libro puede ser un acto particular y diferenciable pero es
distinto si yo lo miro porque estoy —Buscando un libro de Albert Camus—
a si lo hago porque estoy —Apreciando la belleza del lomo del libro-. En
estos casos tanto la materialidad propia del acto en si, la interpretacion
que yo hago del acto, asi como la interpretacién que otras personas
pudiesen hacer de él configura un sentido distinto para cada uno de estas
posibilidades y por eso los puedo distinguir sin problemas como actos
distintos incluso a estos dos que involucran el mismo “objeto”.

Por otra parte, cuando hablamos de procesos, nos referimos a un
conjunto de actos que se encuentran, del mismo modo, ligados también
por un sentido. La diferencia entre los actos y los procesos es que los
segundos contienen mayor complejidad y son compuestos. Del mismo
modo, los procesos pueden imbricarse unos dentro de otros y a su vez,
asi como los actos, se producen generalmente muchos de ellos en forma
simultanea, lo que nuevamente no impide su diferenciacion. También
tienden a tener inicio desarrollo y cierre, y cada una de estas fases tiene
a su vez caracteristicas particulares. Toda esta propuesta se adscribe
a las concepciones propias de teoria de los sistemas fundada por Von
Bertalanffy y continuada por muchos otros (Von Bertalanffy 1989). Dentro
de este marco conceptual es necesario considerar la presencia de una ldgica
articular® que liga los distintos actos de los que un proceso esta compuesto
entre si y que tiene que ver con la conformacion y constitucion del sentido
que le da forma. Al mismo tiempo hay una Idgica sistémica que tiene que
ver las conexiones y relaciones entre procesos diferentes’. Los procesos

=N

Esta logica no refiere evidentemente meramente a “sentencias racionales”. Por el contrario, tiene que ver con la forma
en que los distintos actos que los seres vivos realizan son relacionados entre si. Aunque no puedo entrar en detalles
aqui sobre esta concepcion de la logica, la misma esta emparentada en cierta medida con algunas de las visiones mas
desarrolladas de la légica como se ven en Van Eemeren y Grostendorf (Van Eemeren and Grootendorst 2002) y muchos
actuales desarrolladores de la 16gica informal y la teorfa de la argumentaciéon que vinculan la ldgica a los procesos
propios del vivir cotidiano.

Este tipo de logica puede ser muy ttil e interesante para el campo de las neurociencias. La concepcion de los actos y
procesos, asi como la estoy describiendo permite dos cosas importantes: trazar distinciones y crear relaciones entre actos
y entre procesos, cosa fundamental para entender cualquier cosa que hacemos los seres humanos. Es posible que este
marco conceptual pueda ser de utilidad para la comprension de lo que pasa en nuestro cerebro, porque permite separar a
la vez que conectar diversos procedimientos, configuraciones o patrones de movimiento que incluso podrian utilizar las
mismas regiones o neuronas que se ven involucradas al mismo tiempo en varios procesos simultaneos.
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al igual que los actos estan dentro o son directamente todo el quehacer
humano y por tanto pueden ser cosas grandes o pequeiias. Por ejemplo un
proceso podria ser —Cocinar un pastel-, otro proceso podria ser —“Ensefiar
una materia a un grupo de estudiantes de 3er semestre”—, otro bastante
mas extenso podria ser —La adolescencia—. Como se vera no hace falta que
un proceso se realice todo de una vez. Es posible que muchos procesos
se mantengan abiertos en nuestras vidas y se vayan desarrollando poco a
poco.

La pregunta tal vez seria, por mas interesantes que pudieran ser
estasideas: ;jqué tiene que ver esto con la practica filosofica o con la filosofia
en si? La respuesta es: mucho. Y esto es porque necesitamos algunos
peldanos para poder construir una comprension mas profunda de la
filosofia. Decia en el apartado anterior que si consideramos que es posible
construir filosofia con el otro hemos de adjudicar a ese otro algtin elemento
o aspecto filosofico, al menos en forma germinal. ;Pero cémo hemos de
considerar este tipo de cosas si no tenemos una forma de entender lo que
las personas en si mismo hacen? Lamentablemente la filosofia ha sido muy
malinterpretada, ha sido relegada a los rincones oscuros de las bibliotecas
y enterrada por el solipsismo, el teoricismo y la excesiva erudicién.
Y aunque la erudicion pueda ser importante, no es ella en si misma la
filosofia. Si la filosofia estd en la vida cotidiana, en la vida diaria de los seres
humanos, entonces primero hay que entender lo que hacemos los seres
humanos. La respuesta que yo quiero dar en este espacio es la siguiente:
Los seres humanos hacemos actos y procesos, por tanto la filosofia esta en
los actos y los procesos. Es decir, la filosofia no es sélo la reflexién sobre
el amor, la justicia, la verdad o el tiempo; ella es la experiencia del amor,
la justicia, la verdad o el tiempo que los seres humanos pueden tener que
se realiza a través de los actos y procesos que ellos viven y acttian. De lo
contrario seria por completo absurdo dedicar una reflexion o pensamiento
sobre algo que estamos inventando o imaginando por completo. Todas las
reflexiones filosdficas tienen sentido porque refieren a un inmenso grupo
de actos y procesos que los seres humanos vivimos. La filosofia, la real
filosofia no esta en la enunciacién, sino que se encuentra en los actos y
los procesos que a los que las enunciaciones refieren. Veamos ahora un
poco qué se puede decir de las formas que pueden adquirir estos actos y
procesos y en qué nos puede beneficiar comprenderlas y diferenciarlas.

Pensamiento y acciones

Es dificil pensar las posibilidades, las maneras en que podrian
desarrollarse nuestros actos y procesos humanos. Por esta razon y para no
caer en divisiones o esquemas arbitrarios, el punto que intentaré marcar
aqui es principalmente sistémico. La sistémica nos habilita a estudiar
las formas de los actos o procesos, por tanto permite trazar distinciones
claras y que se basan en la constitucion misma de las operaciones que
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se realizan, como antes mencionaba. En este caso me centraré sobre una
distincién muy sencilla e importante que tiene que ver con dos grandes
formas del movimiento que pueden adquirir nuestros actos y procesos
humanos que llamaré pensamiento y acciones. Ambos términos han
sido muy utilizados en la historia de las humanidades, pero prefiero los
términos cotidianos porque al final vamos a hablar de cosas cotidianas
también. El significado que tienen para mi el pensamiento y las acciones
difiere s6lo un poco de lo que nuestro sentido comtin nos diria sobre ellos.
En relacién al pensamiento, pensamiento tiene que ver con cualquier
acto o proceso que un sujeto realice con direccion hacia si mismo. Por el
contrario las acciones son los actos o procesos que se relacionan con a la
exterioridad. De este modo encontramos un criterio de distincién claro
y Ppreciso para separar dos tipos de movimientos fundamentales. Las
relaciones consigo mismo que un sujeto puede realizar, los pensamientos,
pueden tener formas sumamente diversas, podrian ser un sentimiento, un
recuerdo, una reflexion, incluso un abrazo que uno se de a si mismo seria
también un pensamiento. Lo que interesa es la forma del movimiento,
del acto o proceso aunque voy a distinguir también dos formas generales
del pensamiento que pronto abordaré: las intuiciones y la consciencia.
Respecto a las acciones de la misma manera ellas pueden ser de cualquier
tipo siempre y cuando conserven su forma sistémica como relaciones con
la exterioridad. Aunque las acciones pudieran incluir cosas tan variadas
como mirar el entorno o decir algo a alguien, distinguiré también en ellas
dos tipos de acciones, la acciéon corporal y el discurso®.

Desde esta perspectiva podemos abandonar el antiguo criterio que
pretendia trazar distinciones a partir “qué parte” estaban utilizando, si
el cerebro o el cuerpo, si la mente o la materia, etc., lo que nos interesa
es la forma que tiene el movimiento. De hecho, para realizar tanto
un pensamiento como una accidon necesitamos de las dos cosas del
cuerpo y del sistema nervioso. Asi como considera el neurocientifico y
pensador Antonio Damasio, las cogniciones, incluso la racionalidad mas
desarrollada, opera desde las estructuras corporales mismas’. Aunque
Damasio no realiza la division sistémica que aqui estoy proponiendo, si
sostiene que hemos vivido mucho tiempo a partir de dicotomias que no
tienen el menor sentido asi como lo hace también el fenomendlogo Merleau
Ponty™. Sin embargo, considerar al ser humano un todo unificado, un
fantastico y complejisimo dispositivo que combina multiples procesos
simultaneos, no impide diferenciar los actos o procesos que realizamos

8 Por esta razon en este articulo referiré entonces de este modo:

‘... cuando quiera representar un pensamiento en forma de intuiciones.

... cuando quiera representar un pensamiento en forma de consciencia.
”— cuando quiera representar al discurso.

— ... —cuando quiera representar acciones corporales.

9 Es por eso que insta a construir una “neurobiologia de la racionalidad” (Damasio 2010a: 230) o afirma que: “No estoy
diciendo que la mente esté en el cuerpo. Lo que digo es que el cuerpo contribuye al cerebro con algo més que el soporte
vital y los efectos moduladores. Contribuye con un contenido que es un parte fundamental de los mecanismos de la
mente normal” (Idem.: 261).

10 El filésofo francés consideraba que la mente o incluso la exterioridad toda estaba dada a partir de la nocion de “esquema
corporal” por lo que no podemos renunciar a considerar el cuerpo (Merleau Ponty 1993: 69).
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hacia nosotros mismos y aquellos que utilizamos para vincularnos con
la exterioridad porque este en cambio es un criterio sistémico. Incluso
dado que somos seres materiales, la forma de nuestros actos puede ser
observada. Por ejemplo el recordar un nombre, es un acto que comienza
en alguna parte de nuestro sistema nervioso y termina otra parte también
de nuestro mismo sistema. El tomar una taza comienza quiza con el deseo
por tomar el objeto, la observacion del entorno, la emision de una sefial
al sistema motor, el movimiento del brazo y luego el movimiento de la
mano hasta llegar al utensilio. Estos dos actos pueden ser distinguidos y
separados de otros anteriores y posteriores porque tienen un sentido que
los unifica, es lo que permite que alguien pueda decir “recordé el nombre
de A” 0 “;Tomé la taza!”. Su distincion no es arbitraria sino que se basa en
el sentido mismo que los constituye, que por supuesto podria variar y ser
otro, pero dada una realidad especifica y un acto determinado el acto tiene
entonces limites dados por su propia configuracion.

Pensamiento intuitivo, pensamiento consciente

(Qué mas se puede decir? En este caso llamaré pensamiento intuitivo a
los actos o procesos fundamentales y fundantes del movimiento del ser
hacia si mismo. Estos refieren a todo aquel movimiento hacia nosotros
mismos que no implique la presencia del lenguaje. Asi como marcaba
Freud, estos son la mayoria de los actos y procesos'’. En este caso por
actos o procesos intuitivos podemos referir a un sentimiento, una imagen,
una emocidn, una sensacion, un recuerdo, a una gran variedad de cosas
o de movimientos. Tal vez es un campo de posibilidades sumamente
amplio y no es tan sencillo separarlo por completo de nuestro permanente
uso del lenguaje. Evidentemente el ser humano esta todo empapado por
el lenguaje que ha creado, fuente de la cultura y la complejidad que lo
caracteriza. Sin embargo esto no impide que puedan distinguirse actos
y procesos intuitivos como ‘sentirse enojado’, ‘tener una melodia en la
mente’ o ‘rascarse la pierna’. Todos estos actos o procesos son intuitivos
porque no involucran al lenguaje en forma directa y son movimientos
hacia-si. Esta claro que el ser humano vive inmerso en todo tipo de actos
intuitivos todo el tiempo, incluso podria decirse que ellos son la base de la
significacion misma que tienen las palabras. A su vez, estos actos operan
generalmente en forma veloz y estan relacionados con la espontaneidad.
En ellos existe menos control que en otro tipo de estructuras. La experiencia
de estar enamorado es un muy buen ejemplo de esto. Generalmente la
persona enamorada tiene una afluencia muy grande de sentimientos y
sensaciones, todas relacionadas entre si a través de ldgicas articulares y
sistémicas que conectan los distintos procesos que se realizan. Cuando
a una persona enamorada se la detiene para preguntarle: ;Qué es lo que

11 No denomino a esta forma del movimiento hacia si “inconsciente” porque seria algo un poco tendencioso, poniendo
a la “consciencia” como el denominador general de los procesos de relacion hacia-si. El término intuiciones sirve para
nombrar de la misma manera y es mucho mas neutro, ni deseable ni indeseable en si mismo y no refiere a ninguna otra
cosa mas a que cierto tipo de movimiento particular.
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hace que estés asi de enamorado? ;Por qué actiias de esa forma? ;Qué
tiene la persona que te gusta que te produce eso?, etc. es posible que para
esta persona no sea tan facil responder porque la dindmica en la que se
encuentra inmersa es principalmente intuitiva, espontanea e inconsciente.
Por el contrario, si queremos generar consciencia en las personas
tenemos que utilizar otro tipo de pensamiento que no es el intuitivo. El
pensamiento es desde esta perspectiva un movimiento sistémico dirigido
desde sujeto hacia si mismo, por lo que el pensamiento consciente son
los procesos de dirigir lenguaje hacia si. Este procedimiento se realiza
automatizando los procedimientos iniciaticos con los que aprendimos el
lenguaje. Asi como afirmaba Wittgenstein: “pronunciar una palabra es como
tocar una tecla en el piano de la imaginacion” (Wittgenstein 1998: 23). Cuando
hacemos uso de la consciencia hemos interiorizado y automatizado este
“nombrar” de modo que ya no necesitamos pronunciar el sonido:

...hay una similitud perceptual entre decir una forma de
palabras en voz alta, murmurarla, musitarla, susurrarla,
decirla para uno mismo y decirla en la cabeza. Estas
actividades forman una serie heterogénea. Podriamos decir
(...) (que) pueden graduarse en una escala continua cuyos
polos son la publicidad y la privacia (Kenny 1984: 144)

La consciencia a través de este proceso lentifica los acontecimientos,
detiene el curso “natural” de las cosas y nos permite manipular lo que
estd pasando. Esto puede realizarse gracias a la materialidad que contiene
el lenguaje cosa que mencionaba también Michel Foucault (Foucault 2002:
194). Es la materialidad que poseen los signos de nuestro lenguaje que se
manifiestan por medio de sonidos, imagenes o texturas (percepciones) la
que nos permite realizar estas operaciones que cambian o acrecientan el
curso de los actos y procesos que estamos realizando. Es entonces que el
lenguaje opera generando un “afuera” desde el cual nosotros podemos
vernos, “re-disefiarnos” y afectarnos. La consciencia entonces nos hace
ver mas claramente lo que esta pasando y nos permite manipularnos a
nosotros mismos, ese es el poder que nos da esta herramienta. No puedo
entrar en este trabajo mas a profundidad sobre cuestiones del lenguaje,
pero digamos por ahora que es este particular invento de la humanidad
el que nos ha permitido desarrollar una gran cantidad de posibilidades
que se proyectan tanto para nuestra fortuna como también para nuestra
desdicha.

Si volvemos al caso del amor podemos ver la misma cosa.
Generalmente la persona que estd enamorada vive una gran cantidad de
actos y procesos intuitivos diversos que se conectan potenciandose unos
a otros. Tiene una sensacion particular agradable, lo que despierta un
sentimiento hacia el otro, supongase que este sentimiento genera que surja
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un recuerdo, pero luego este recuerdo desemboca en una reflexion sobre
lo que esta pasando. En el amor acontecen también también acciones, jpor
supuesto! pero analicemos por ahora sélo el aspecto del pensamiento. En
el curso del proceso o del conjunto de procesos que vengo describiendo
de “estar enamorado” hay una diferencia entre los primeros procesos y el
segundo. El segundo proceso implica la utilizacién de lenguaje dirigido
hacia si mismo, asi como cuando una persona empieza a hablar en voz
alta para poder pensar mejor lo que esta sucediendo. En general acentuar
la materialidad del lenguaje acrecienta también la consciencia ya que es
la materialidad lo que acenttia su fuerza critica (Sumiacher 2016)"%. La
cuestion es que el proceso de reflexionar sobre lo que le esta pasando
es parte también de la experiencia del amor que esta persona tiene pero
también es un proceso distinto. Quiza a partir de la reflexion que la persona
tiene contindia amando e incluso ain mas apasionadamente, o cambia la
forma de ese amar, o ese amar se termina. No se puede determinar a priori
si una reflexion sera favorable o desfavorable dentro de la experiencia de
un concepto determinado, a veces podria ser muy poco benéfico como por
ejemplo pasa si uno piensa demasiado durante un orgasmo. Sin ir mas
lejos, es muy comtn que haya personas que “por pensar demasiado” no
pueden amar a otro, pero esto no quiere decir que la consciencia no sirva
o no tenga que ser utilizada, el punto es que hay que ver cuando y como
se usa.

Este ultimo punto es muy importante y refiere a algo que un
filosofo practico debe observar, ya que la practica filosdfica se dedica a
trabajar con los procesos filosoficos de los otros (Sumiacher 2014) y tiene
que comprender cémo es que la persona o las personas con las que se
encuentra trabajando viven u operan dentro de los conceptos que se
estan abordando. Esto mismo vale para cualquier experiencia filosoéfica,
aunque como principio general para la persona que no tiene un apice de
racionalidad o consciencia en su experiencia de un concepto cualquiera,
la racionalidad le sera de mucho provecho; mientras que la persona que
todo lo reflexiona y racionaliza debera hacer uso posiblemente de otro
tipo de herramientas en el desarrollo de su vida. La consciencia juega un
lugar muy importante en el devenir de los actos y procesos que conforman
cualquier experiencia filosofica y es un arma muy potente que permite
acrecentar, observar, refinar, mejorar o cambiar radicalmente.

Acciones corporales y discursivas

Si nos centramos ahora un poco sobre las acciones, podremos ver
también alli cosas bastante interesantes. Las acciones, las relaciones con
la exterioridad que el ser humano puede trazar, son fundamentales para
el desarrollo de la vida, incluso se puede decir que tienen que ver con el

12 Por esta razon no es lo mismo decir algo que escribirlo. El proceso de la escritura acrecienta la consciencia en la medida
en que las palabras estan alli y puedes verlas, porque su materialidad se evidencia. Esto es relevante para el uso del
lenguaje que se da en la practica filosofica y en la vida en general.
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deseo de vivir. Sin acciones no existiria ni la ética, ni el mundo, ni siquiera
seria posible alimentarnos, protegernos o subsistir. Cuando los humanos
somos fetos en el vientre de nuestras madres no existe relacion con la
exterioridad ya que todo el exterior del bebé que atin no nace es su propio
cuerpo al que se encuentra unido a través del cordon umbilical que lo
alimenta. El feto no realiza acciones al menos no en forma directa porque
todo se ve mediado por su madre. Pero cuando nacemos entonces aparece
el mundo exterior y es posible que esta primera relacién sea una de las
cosas mas extrafias y dolorosas que puedan existir; mucho mas comodo
es estar ligados solo a nuestra propia mismidad. La exterioridad es fuente
de permanentes sucesos extrafios, inesperados e incontrolables. Pero la
accién es fundamental para vivir en el mundo, entonces no nos queda
mas que enfrentarnos a ella. Las acciones son tan importantes que incluso
ellas nos permiten la existencia el lenguaje, finalmente éste se compone de
elementos materiales que son captados por medio de la percepcion.

Entremos entonces a analizar un poco esta estructura. En este caso,
a todas las acciones fundamentales y fundantes del campo de la accion, a
todas las acciones que tengan que ver con las relaciones primordiales con la
exterioridad las denominaré acciones corporales. Estas acciones no tienen
que ver con con el lenguaje y son compartidas con los animales®. La accion
corporal tiene sentido en si misma y puede ser basicamente de dos tipos
segun su cualidad activa o receptiva. Cuando las acciones corporales son
receptivas, estamos hablando de percepciones, de movimientos sistémicos
de relacion con la exterioridad que captan o nos ponen en contacto con
eso que esta alli fuera a través de los sentidos. No es que el sujeto no tenga
importancia o no determine muchos aspectos de esa percepciéon como
se ha empefiado en mostrar la filosofia en occidente a partir de Kant por
ejemplo’. Pero el sentido general de dicho acto o proceso, si es perceptual,
entonces esta fundamentalmente relacionado con la exterioridad aunque
involucre tal vez partes que se relacionen con el pensamiento o con el
sujeto en si. Por ejemplo el proceso de —mirar un cuadro- puede implicar
importantes actos de pensamiento, de movimiento hacia si mismo. Sin
embargo, el sentido general de este proceso esta ligado a la exterioridad
porque nadie podria —-Mirar un cuadro- sin la presencia de un cuadro en
el mundo o sin la capacidad de percibir. Por eso podemos decir que si
alguien esta “mirando un cuadro” esta realizando una accién porque el
sentido mismo que constituye a este acto se conforma gracias a relaciones
que el sujeto traza con la exterioridad. Si por el contrario alguien mirara

13 Humberto Maturana tiene muy buenos ejemplos que explican este tipo de relaciones: “La cucaracha que cruza lentamente
la cocina, y comienza a correr precipitadamente hacia un lugar oscuro cuando entramos encendiendo la luz y haciendo
ruido, ha tenido un cambio emocional, y en su fluir emocional ha pasado de un dominio de acciones a otro. De hecho,
esto lo reconocemos también en la vida cotidiana al decir que la cucaracha ha pasado de la tranquilidad al miedo. En este
caso al usar los mismos términos que usamos para referirnos al emocionar humano, no hacemos una antropomorfizacion
de lo que pasa con la cucaracha, sino que reconocemos que el emocionar es un aspecto fundamental del operar animal
que nosotros también exhibimos” (Maturana 1995: 23).

14 Kant daba gran importancia a las formas a priori de la percepcion (Kant 2007) sin embargo en la filosofia oriental, por
ejemplo en el budismo, podemos encontrar concepciones analogas o incluso mas complejas en donde la percepcion varia
segun el estado de vida en que se encuentre la persona y la propia historia del sujeto por lo que no es algo “fijo” en lo
mas minimo (Ikeda 2012).
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una parte del cuadro, reconociera en el cuadro una forma que vio meses
atras en otro sitio, cayera en la cuenta de que eso es una cosa importante
y comenzara luego un analisis mas profundo al respecto, estariamos
evidentemente frente a un proceso de pensamiento (relaciones consigo
mismo) motivado por una accion. No se trata de dar definiciones a priori
de como son las cosas o forzarlas de alguna manera, sino de utilizar este
aparato critico-sistémico para entender lo que los seres humanos hacemos.

La contraparte de la percepcidon sera llamada dentro de este
sistema intervencién. La intervencion es desde este punto de vista
cualquier accion corporal que un sujeto realice que afecte, influencie,
cambie o transforme la realidad exterior. Esto mismo es a lo que Karl Marx
referia cuando hablaba de praxis®. La praxis para Marx no es solamente
referir a la realidad, la praxis es transformar el entorno circundante y
este es el sentido de las intervenciones. Las intervenciones para la vida y
también para la comprension del ser humano son sumamente importantes,
ya que sin ellas no es posible la subsistencia material en el mundo’®. Las
intervenciones, distinto de la percepcion son siempre procesos, es decir,
requieren constitutivamente de la percepcién para ser realizadas ya
que no es posible accionar en un entorno, afectarlo, sin antes percibir la
realidad de dicho entorno. Por eso las intervenciones son mas complejas
y también mas dificiles de realizar que las percepciones. Claro que esto
es una tendencia, pueden encontrarse sin duda casos en donde no sea
asi. Sin embargo, la intervencion es constitutivamente mas compleja,
ademas, porque implica un mayor compromiso, todas las intervenciones
requieren “poner el cuerpo”, todas necesitan hacer uso del sistema motor,
todas implican un movimiento de corporal para que podamos afectar la
realidad. Las intervenciones son mas comprometidas porque en ellas nos
jugamos nuestra existencia, por esa misma razon solemos creer mas a la
persona que actia que a la que meramente tiene buenas ideas. Reza un
dicho andaluz: “hechos son amores y no buenas razones”.

Esto mismo puede verse en el desarrollo de la filosofia en general
en la vida de cualquier persona. Por ejemplo en el caso de la “justicia” un
concepto muy clasico en la historia de la filosofia de Platéon en adelante.
Seria muy raro pensar que alguien puede llegar a “ser justo” si no acttia
conforme ala “justicia”, sea esto para cualquier significado oidea dejusticia
que pudiésemos tener. Es decir, para desarrollar un acto o proceso justo
tengo que realizar multiplicidad de pensamientos intuitivos y racionales,
pero seria muy raro pensar que alguien puede “ser justo” solamente
teniendo ideas justas. Estos pensamientos se tienen que conectar de forma
compleja pero coherente con acciones corporales en el mundo dentro de las
cuales tiene que haber también necesariamente intervenciones, afecciones

15 Este es el clasico término que se puede leer en las Tesis sobre Feuerbach (Marx 1981), en mi caso retomo las interpretaciones
posteriores de Marx que hace Karel Kosic (Kosic 1967), quien extrae y permite utilizar diversos elementos epistemologicos
del marxismo en forma puntualizada. He trabajado esto anteriormente (Sumiacher 2012)

16 Quien desarrolla magistralmente estos puntos es el destacado filésofo argentino-mexicano Enrique Dussel (Dussel 1998
y 1996).
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del entorno. No es suficiente siquiera la presencia de acciones perceptivas,
se requiere de la accion corporal activa, la intervencién, para desarrollar
cualquier concepto. Para ser justo tengo que —devolver el cambio de lo
que fui a comprar—, —dar a las personas que me rodean que le corresponde
segtin lo acordado—, —poner un limite frente a una acciéon que me perjudica
injustamente—, para poner algunos ejemplos.

Curioso es que asi sucede con la realizacién de la mayoria de los
procesos filosoéficos, casi siempre requieren de acciones corporales que los
vuelquen a la realidad y a las relaciones con los otros, de lo contrario no
tienen una existencia. Por supuesto que habra algunos principios filoséficos
ligados mas al pensamiento como la paz interior o cosas tan interesantes
como la “argumentacion”. Pero en verdad esas cosas también luego de
alguna forma se relacionan con el mundo. Por ejemplo, si una persona
tiene “paz interior” seria raro que al relacionarse con otro reaccione en
forma violenta, si lo hiciera posiblemente dudariamos de la supuesta paz
interior. Si uno tiene paz interior lo mas probable es que las relaciones
que trace con las cosas y con las demds personas en la exterioridad
mantengan una coherencia operacional con esa realidad interna, por eso
podemos decir en algunos casos que estamos con una persona “pacifica”,
“serena”, “sabia”, etc., pero es porque no estamos hablando sé6lo de sus
pensamientos, sino también de sus acciones. Seria muy dificil incluso
poder ver el desarrollo de una idea filosoéfica si s6lo fuera pensamientos”,
pero no es sélo eso, sino que el sujeto que realiza u opera dentro de esa
realidad naturalmente transmite dicha tendencia también a sus acciones a
través de sus coherencias operacionales y esto pasa también por el caracter
expansivo que tiene la filosofia. En el caso de la argumentacion pasa lo
mismo, alguien que sepa argumentar para si generalmente termina luego
argumentando con otros. De los razonamientos y argumentos conscientes
que la persona realice como movimientos hacia-si, es probable que
produzcan otro desarrollo posterior vinculado a este primero como un
actuar mas coherente o que sus enunciaciones estén mejor formuladas o
fundamentadas.

Justo la argumentacion resulta bastante adecuada para pensar el
altimo tipo de actos y procesos que quiero analizar aqui: el discurso'. El
discurso, distinto de las acciones corporales, es una accién (relaciéon con la
exterioridad) pero que opera a través del lenguaje. Basicamente hay dos
formas en que el discurso se realiza, una es la escucha (receptiva) y otra
es el habla (activa), pero ambas implican el salirnos de nuestras propias

17Que no se confunda, los pensamientos no son necesariamente “lo oculto” a nuestra vision. Como ya he dicho los
pensamientos son actos o procesos que inician y terminan en el mismo sujeto o que contienen esta direccién hacia-si
como forma de su desenvolvimiento. Lo que quiero remarcar es que no por ser pensamientos en si mismos no los vamos
a ver, sino que, al estar la direcciéon del movimiento orientada hacia el sujeto mismo que lo produce son mucho mas
dificiles de captar o comprender que cuando la direccion del movimiento se vincula con el exterior como cuando alguien
toma una taza, patea un balén o mira un cuadro.

18 Para la construccién de esta idea me he inspirado en parte en el concepto de discurso de Ernesto Laclau, un importante
pensar argentino, profesor en la Universidad de Essex de Reino Unido. Laclau construye una idea de discurso vinculado
a las relaciones de poder y a las relaciones entre los significantes con sus configuraciones significantes (Laclau 1993).
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estructuras sistémicas y relacionarnos con lo exterior. A John Austin le
interesaban este tipo de cosas y por eso buscaba las formas en que las
palabras podian realizar acciones:
Cuando, con la mano sobre los Evangelios, y en presencia
de un funcionario adecuado, digo “iSi, juro!”, no estoy
informando acerca de un juramento; lo estoy prestando (...)
¢Cémo llamaremos a una oraciéon o a una expresion de este
tipo? Propongo denominarla oracién realizativa o expresion
realizativa o, para abreviar, “un realizativo” (...) Deriva, por
supuesto, de “realizar” que es el verbo usual que se antepone
al sustantivo “accion” (Austin 1982: 47)
Mas alla de algunas diferencias con Austin, lo que interesa en este caso es
que podemos usar el lenguaje en forma de acciones, sin embargo es esta
una interesante forma de la accion, porque el discurso es una accién para el
pensamiento. ;Por qué? Porque las palabras no son invocaciones magicas
para que las cosas pasen. Si una palabra o un discurso no es ‘comprendido’
entonces no causa efecto alguno. Si en este momento viniera un emisario
de Singapur a informarme que se me ha otorgado un palacio real para mi
y para mi familia en su tierra y él no pudiera usar mas que el discurso (en
su lengua) para expresarse, lo mas probable es que yo dejara por siempre
mi palacio abandonado en Asia sin tener nunca la menor idea de €l. Lo
que quiero decir es que el discurso requiere comprender el cédigo en el
que estamos hablando. Siempre que explico este tema suele emerger la
pregunta de “;No es acaso el discurso una accién que produce cosas en
el mundo?”. Y la respuesta es que si, pero en forma indirecta. Digamos
que las palabras lo tinico que pueden hacer en primera medida es generar
un pensamiento (un movimiento hacia si mismo que incluye emociones,
sensaciones, recuerdos y racionalidad) y que estos efectos, posteriormente
acttian sobre el sujeto o generan una reflexion o decision en éL
Si alguien tiene dudas acerca de este punto puede hacer la prueba
de decir a cualquier persona: “jLevantate!” y ver qué sucede. Si no siempre
pasa que —la persona se levante-, significa que la acciéon discursiva no
produce acciones en forma directa. Y esto es asi porque primero se necesita
comprender la lengua por medio de la cual el lenguaje estd operando
y después que se produzcan otro tipo de procesos de pensamiento que
pueden derivar en acciones corporales. Entiéndase que al referir al
discurso (y también a la consciencia) estoy halando de un tipo de proceso
muy puntual que utiliza nuestro lenguaje humano y arbitrario'. No refiero
aqui a lo que a veces se mal entiende como “lenguaje no-verbal”, que en
todo caso deberia llamarse lenguaje corporal o natural para no caer en

19 La importante categoria que introdujo Ferdinand de Saussure en relacién a la arbitrariedad del lenguaje humano
es muy valiosa para las concepciones que aqui se estan desarrollando (Saussure 1984). Que el lenguaje humano es
arbitrario significa que no existe vinculacién alguna entre el sonido/imagen/textura que utilizamos para representar
con el significado que de ellos se sigue. A estas dos partes las entiendo yo como acciones y pensamientos y, distinto del
lingiiista suizo, considero que el lenguaje es siempre una ligazon entre estos dos movimientos. Esto serd desarrollado
en futuros trabajos.
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una hipostacién de lo verbal asi como pasa con el término “inconsciente”.
En este lenguaje natural no median signos arbitrarios sino que entre ellos
existe una relacién organica como cuando un perro muestra los dientes y
quiere dar a entender que puede morderte (con los mismos dientes que te
esta mostrando). No quiero decir que no sea importante o que no estemos
permanentemente utilizando este tipo de lenguaje en forma paralela al
lenguaje creado o humano, lo que quiero decir es que son cosas distintas
y, al considerar los procesos que realizamos, tienen que separarse.

Conocer el poder y también los limites del uso de las palabras nos
ayuda a entender un poco mas qué estamos haciendo cuando hacemos
practica filosdfica. Las palabras tienen mucho poder porque permiten
acrecentar, descubrir, ampliar, indagar, problematizar, puntualizar,
sostener una idea; muchisimas cosas en la aventura del pensamiento de
la misma forma que veiamos con la consciencia. Pero también pueden ser
insuficientes ya que las acciones discursivas no reemplazan a las acciones
corporales. Las acciones discursivas, distinto de las corporales operan
linealmente, esta es la forma que adquiere el discurso debido al uso de
palabras que se tienen que producir una tras otra en el tiempo®. Las
acciones corporales son multiprocesuales siempre, lo que les da ventajas
y también desventajas, finalmente son diferentes. Las acciones corporales
soportan al discurso ya que son anteriores histéricamente, individualmente
y a nivel especie. En el sentido individual porque no hay ningtin bebé
que nazca hablando aunque si realizando acciones corporales; y también
como especie, porque si es cierto que provenimos del reino animal, la
palabra en algiin momento comenzé como un fenémeno sorprendente y
revolucionario? y no parece que vaya a detenerse sino todo lo contrario.
Todo este tema es sumamente importante e interesante para comprender
la practica filosofica y para la filosofia en general, que tanta importancia
da a la palabra o al Adyoc y a los mitos que a veces rondan en derredor a
este término.

Este tipo de caracterizaciéon y comprension de los procesos no
tiene la intensién de desacreditar en lo mas minimo la fuerza o el valor
del lenguaje o de todos los procesos que los seres humanos realizamos a
través de la palabra. La racionalidad puede estar fuertemente vinculada
a la emocionalidad o al sentir y funcionar de manera organica con las
intuiciones ampliando, potenciando y alimentando los procesos vitales
mas fundamentales. Sin embargo, tenemos que entender que cuando
hablamos, hablamos y que cuando hacemos algo corporalmente, no

20 Como puede verse con facilidad en un didlogo grupal. Las personas no pueden hablar todas a la vez, tienen que esperar
e ir alternando la palabra que solo puede ser tomada por una persona en cada momento. Esto ha sido ampliamente
abordado en las distintas practicas filosoficas como la filosofia para nifios que intentan educar para hacer un buen uso
del discurso en forma de didlogos o debates.

21 Quien esta interesado en conocer mas acerca de estos puntos puede consultar los trabajos de Angel Rivera Arrizabalaga
(Rivera 1998 y 2004 entre otros) quien trabaja lo que denomina “arqueologia del lenguaje”. Este autor espafiol aborda
la cuestion histérica (o pre-histérica) respecto al surgimiento del lenguaje en nuestra especie a través de estudios
neuroldgicos, antropoldgicos y arqueoldgicos (no en el mismo sentido de Foucault que es mucho menos literal). Conocer
acerca de cuestiones historicas en relacion al lenguaje brinda importantes pistas respecto a la comprension de los
procesos del lenguaje humano.
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estamos haciendo la misma cosa. Por ejemplo tomando el caso de la
empatia, un concepto hoy muy de moda e importante para nuestro mundo
tan trans-cultural. La empatia, como concepto filoséfico-experiencial,
requiere de muchos procesos discursivos fundamentales como por
ejemplo —“Escuchar cuidadosamente”—, —“No imponer mis ideas por
sobre las del otro”-, —“Hablar usando las palabras que el otro dijo”- o
—“Construir ideas en conjunto”— para dar algunos ejemplos. Pero no sélo
eso: la empatia requiere —Percepcion del cuerpo y las expresiones faciales
del otro—, —Interaccion con el otro siguiendo el curso de sus propias
acciones— o —Compartir algo-, cosas que van mas alla del hablar y el
escuchar. No importa exactamente cuales sean las acciones, la filosofia
requiere tanto del discurso como de la accion corporal para funcionar
en el mundo. Nadie creeria a una persona que es solo empatica con sus
palabras y nuestro grado de empatia se veria enormemente mermado si
no pudiéramos intercambiar con el otro a través del lenguaje y su gran
potencial.

A modo de cierre

Todo esto nos lleva a pensar distintas cosas. En primera medida tener
estos cuatro campos de actos y procesos nos da una vision del ser humano
menos difusa que si consideramos que el ser humano “acttia sin mas”.
Las intuiciones, la conciencia, las acciones corporales y el discurso son
las cuatro formas en que nos manifestamos a través de actos y procesos
en la vida. Y de la misma manera a través de estas cuatro formas es que
existe la filosofia, por eso quien es amigo de otro ‘tiene un sentimiento de
fraternidad’, ““recuerda el nombre y caracteristicas puntuales del otro” o
simplemente ‘“piensa en el otro”, de la misma forma que —“habla con el
otro”—y —comparte interacciones corporales con el otro—. Esto es lo que
normalmente hacen los amigos y lo que implica la amistad y lo mismo
pasa con cualquier espectro de la filosofia. Es casi imposible encontrar
conceptos filosoficos solo ligados al pensamiento porque la filosofia,
cuando existe, tiende a expandirse por tanto tiende también a manifestarse
en las acciones con los demas y con el mundo.

Para cerrar esta indagacion y reflexidon quisiera dejar asentadas
cuatro ideas en relacion a la practica filosofica y a la filosofia sin mas. La
primera es que las enunciaciones, indagaciones, dialogos, argumentos y
pensamientos propios de la filosofia son sumamente importantes, pero
ellos pueden tener sentido sélo si no es olvidada la cosa a la que refieren.
Quiero decir, que la filosofia no es la enunciacién sino que es el objeto
de dicha enunciacién, que la filosofia no es el discurso sobre el amor, la
libertad, la equidad, la justicia, la sabiduria o la existencia, sino aquello a
lo que estas palabras indican en la realidad humana que se manifiesta a
través de actos y procesos en forma de intuiciones, conciencia, discurso y
acciones corporales. Esa es la filosofia y aunque el discurso o didlogo que
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pueda generarse en torno a eso sea muy fructifero no puede olvidar su
referencia porque entonces perderia todo sentido.

En segundo lugar, es muy interesante y productiva la enorme
cantidad de practicas filosoficas que hoy en dia existen y se han
desarrollado utilizando el discurso, el lenguaje. Estas practicas filosoficas
tienen un potencial enorme como lo ha demostrado su creciente expansion
en el mundo. Sin embargo, para que los practicantes de estas practicas
tengan éxito, tienen que tener presente que el ser humano no es solamente
el discurso que se genera durante la consulta, taller o experiencia
filosdfica. Quiero decir, que las palabras que se intercambian durante
una sesion de practica filoséfica en forma de enunciaciones, juicios,
preguntas o problemas tienen que ir mas alla de ellos mismos y tocar las
intuiciones y las acciones corporales de los sujetos si quieren adquirir
una real significacion. Esto equivale a decir que para que una practica
filosofica discursiva sea buena tiene que afectar también las emociones,
las sensaciones, los recuerdos, tiene que tocar también la percepcién y la
intervencion en el mundo de las personas implicadas. Esto es lo que pasa
cuando las palabras se vinculan a los seres humanos y se trasciende el
mero discurso racional, cosa que muchas veces sucede si se trabaja bien.

Luego, y en relacion a esto, estas ideas son tambien una invitacion
a crear para el practicante de la filosofia. A crear mas practicas filosoficas
que no solo utilicen el discurso o la racionalidad, jla filosofia es mas que
la racionalidad! La filosofia esta en la existencia misma de cada persona,
en todo lo que hacemos y por eso tiene sentido hablar, pensar, racionali-
zar cosas. Entonces, estas ideas tienen la intencién de motivar a construir
también nuevas practicas filosoficas que se vinculen mas al cuerpo o a las
intuiciones. Tal vez esto pueda generar resquemores en los filésofos prac-
ticos, ¢no se volvera entonces mi practica parecida a la de un psicélogo?,
;como me aseguraré de que si estoy trabajando entonces filosofia? Pero la
manera de trazar la diferencia no es tan compleja si se entiende aquello
con lo que estamos trabajando.

La psicologia muchas veces se queda solamente en espacios par-
ticulares de la experiencia de la persona “tu madre te dijo...”, “la emo-
cion que sentiste”, y aunque la filosofia opere vinculandose al recuerdo
(al pasado) y a los sentimientos presentes, va mas alla de eso. A la filosofia
le interesan los procesos grandes, los procesos que trascienden la particu-
laridad, lo que Socrates entendia como conceptos. Pero Socrates no solo
indagaba con sus preguntas, primeramente observaba las situaciones e
interactuaba con ellas asi como mencionabamos en el inicio. A la filosofia
no le interesa lo particular o lo contingente de por si, la filosofia busca los
principios fundamentales que operan en la existencia y esto puede hacerse
de muchas formas. Por este misma razon algunas veces los maestros zen
abandonaban todo discurso y sin decir palabra so6lo daban una bofetada
a sus discipulos. El tercer punto entonces que quiero marcar tiene que ver
con invitar a crear nuevas practicas filoséficas que involucren el cuerpo y
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las intuiciones®.

Por ultimo y en cuarto lugar quiero decir una palabra mas a los
practicantes o interesados en la practica filoséfica. En medio de la multi-
plicidad que de por si es propia de la filosofia, mas la gran cantidad de
practicas y métodos diferentes que se han desarrollado, aquel que busque
la practica filosofica podria sentirse confuso, ;cual de ellas seguir? Desde
esta perspectiva no importa qué tipo de practica filosofica se practique
pero lo que si importa es el impacto que ella genere en los participantes de
la misma. Es decir, la practica filosofica no puede dejar incélumes a nues-
tros consultantes, grupos o a las organizaciones que se interesen por filo-
sofia. Podemos hacer practicas sumamente rigurosas usando el discurso,
la I6gica o el juicio o podemos realizar ejercicios mas experienciales, usan-
do la provocacion, la accion o la interaccion corporal. Lo que la practica
filosofica no puede dejar de hacer es mover a los otros, tiene que afectar
las existencias mas alla de la sesién o taller determinado y de esta forma
incorporarse en los modus operandi, en los modus vivendi de quienes se
acercan a ella . ;Qué practica filoséfica tiene mas impacto, trasciende mas
las fronteras, es mas recordada, sentida, cual de ellas realmente ha afec-
tado a las personas presentes? Este deberia ser el criterio para elegir qué
practica filosofica tenemos que practicar.
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Capitulo 9

El fendmeno “cuerpo”. Una nueva frontera de la

filosofia

Stefano Santasilia*
Introduccion
Asi acaba el quinto canto del infierno de la Divina Commedia: «E caddi
come corpo morto cade»' . El poeta italiano nos cuenta que, puesto antes
del espectaculo de un amor asi profundo como €l de Paolo y Francesca,
por la mera piedad siente algo parecido al desaparecer de las fuerzas
caracteristico de la muerte y, asi, como cuerpo muerto se viene abajo.
Como cuerpo muerto, esta es la similitud tan evidente cuanto problematica
porque, efectivamente, toda la cercania entre la experiencia del poeta
y la experiencia del cuerpo que, ya capturado por la muerte, se viene
definitivamente abajo estd fundamentada en aquel “como” que, mientras
acerca, infinitamente aleja.

Experiencias similares son las que se manifiestan cuando parece
que ya nuestro cuerpo no responda mas a los “ordenes” de la conciencia
(si este es el nombre con el cual queremos designar esta realidad interior
que nos permite de ordenar nuestras acciones segun sentido), como
el desmayarse o, en algunos casos, también el emborracharse. En estas
experiencias nos acercamos a un punto problematico en el cual nuestra
cercania al cuerpo, caracterizada por nuestro ser el mismo cuerpo,
parece convertirse en una forma rara de extrafneza por la cual lo que nos
maximamente pertenece se presenta como mero peso, algo del cual no
podemos alejarnos pero que ya no dominamos. Pero aqui se presenta una
diferencia fundamental respeto a la muerte: todavia percibimos nuestro
cuerpo y mantenemos algunas sensaciones activas, otra vez no vamos

*Profesor Investigador de Tiempo Completo de la Universidad Auténoma de San Luis Potosi. Stefano
Santasilia ha conseguido la Maestria en Filosofia en la Universita di Napoli “Federico II” (Italia), el
doctorado en Cultura de los Paises de Habla Iberica e Iberoamericana, con una tesis sobre “La idea del
hombre en Eduardo Nicol”, en la Universita di Napoli “L’Orientale” (Italia), y cursado su PostDoc entre
la Universita della Calabria (Italia), CSIC-Madrid, el CIALC-UNAM vy el IIFL-UNAM (Seminario de
Hermenéutica). Ha realizado estancias de investigacion en varias universidades de Espana y América
(UAM - Madrid, Universitat de Barcelona, UNAM, UAM - México). Ha sido Visiting Professor en el
Seminario de Hermenéutica del Instituto de Investigaciones Filoldgicas colaborando con el dr. Mauricio
Beuchot. Sus campos de interés son la antropologia filoséfica desde el punto di vista fenomenolégico,
la filosofia de la religién y el pensamiento hispanico. Ha publicado tres monografias: Tra Metafisica e
Storia. L’idea dell'uomo in Eduardo Nicol (Firenze, 2010) y Simbolo e corpo. A partire da Eduardo Nicol
(Napoli, 2013), Introduzione alla filosofia latinoamericana (Milano, 2017) y varios articulos en revistas
nacionales e internacionales. Actualmente es profesor de tiempo completo en la Facultad de Ciencias
Sociales y Humanidades de la Universidad Auténoma de San Luis Potosi. Sus lineas de investigacion
son filosofia de la intersubjetividad, fenomenologia de la corporalidad, filosofia intercultural y relaciones
entre reflexion filosofica y experiencia mistica.
1 No necesita en este caso indicar una edicién particular como el versiculo con el cual termina este canto se puede revisar
en cualquiera edicion de esta obra. Cabe, pero, por el interés relativo a la difusion de esta maxima obra de la literatura
mundial, senalar la pagina internet http://www.danteonline.it.
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mas alla del “como”. Seguramente, en todas estas experiencias, se nos
manifiesta una percepcion por la cual el cuerpo, que siempre somos, sigue
siendo nuestro mismo ser y, a la vez, el extranjero que nos acompafa
como ineludible sombra. Se trata de lo que permitiria hablar del hombre
como “espiritu encarnado” donde el espiritu y el cuerpo siguen siendo
dos polaridades que no pertenecen a una dualidad reveladora de la
coexistencia de dos substancias (como en la reflexién de Descartes) sino a
una indisoluble sintesis que se expresa propiamente a través de estas dos
polaridades®.

Por lo dicho, entendemos que hablar del sujeto significa hablar
del cuerpo porque no existe sujeto que no esté encarnado (y de hecho,
sucesivamente, serd necesario ir mas alla del cuerpo para referirse a la
carne del sujeto) pero hablar del cuerpo significa también investigar la
modalidad a través de la cual conocemos el cuerpo: de hecho no hay que
subestimar, ni eludir habilmente, el problema de que la corporeidad puede
reivindicar sus derechos sdlo a través de aquella reflexién caracteristica
de la dimension espiritual, o sea la conciencia. Esto no quiere indicar la
posibilidad, por la misma conciencia, de existir y manifestar su actividad
también en ausencia del cuerpo, sino solo la imposibilidad, de parte de la
dimension corporea, de hacerse tema fuera de la actividad de la conciencia.

Esta cuestion se hace patente, en dmbito fenomenologico, ya a partir
de la publicacion del texto husserliano Ideas II, donde el filésofo, padre de
la fenomenologia, se interroga respeto a la constitucion misma del cuerpo.
Esta investigacion, necesaria sucesivamente a la comprension de la misma
dimension espiritual del hombre, segiin Husserl revela originariamente
que «el cuerpo, por ende, se constituye primigeniamente de manera doble:
por un lado es cosa fisica, MATERIA, tiene su extension, a la cual ingresan
sus propiedades reales [...]; por otro lado, encuentro en él, y SIENTO
“en” él y “dentro” de él»*. El cuerpo tiene la fundamental caracteristica
de hacer experiencia de “ubiestesias”, cosa que falta evidentemente a las
meras cosas materiales*: esto significa que cada “toque” del cuerpo indica
lo que Husserl define como «suceso fisico» porque «dos cosas sin vida
también se tocan; pero el toque del cuerpo condiciona sensaciones en él o
dentro de él»°. Ademas resulta extremamente importante la consideracion
por la cual el mismo cuerpo, en su diferencia respeto a las que Husserl
define como “meras cosas materiales”, percibe de manera ubiestética solo
a través del tacto porque los otros sentidos no permiten una experiencia
tal: de hecho no puedo ver y verme de una manera por la cual mientras
veo me siento directamente visto por mi mismo (tampoco el verse en
reflejado en un espejo produce esta sensacion)®.

2 Sobre este punto véase E. Nicol, Psicologia de las situaciones vitales, FCE, México 2013 y E. Cassirer, Filosofia de las
formas simbolicas III. Fenomenologia del conocimiento, FCE, México 1988.

3 E. Husserl, Ideas relativas a una fenomenologia pura y una filosofia fenomenoldgica. II, FCE, México 2005, p. 185.

4 Tvi, p. 186.

5 Ibidem.

6 Ivi, pp. 188-189.

151



Voces para la filosofia
Didlogos de la académia filosdfica contemporanea

La ubiestesia es lo que, originariamente, nos revela al cuerpo.
Afirma Husserl: «la ubiestesia tactil no es ESTADO de la cosa material
mano. Sino precisamente la MANO MISMA, que para nosotros es mas
que cosa material, y la manera en que ella estd en mi trae consigo que
yo, el “sujeto del cuerpo”, diga: lo que es cosa de la cosa material es
cosa suya y no mia. Todas las ubiestesias pertenecen a mi alma, todo lo
extendido a la cosa material»’. Asi que la ubiestesia mientras pertenece
a mi percepcion tactil, a la vez pertenece a mi alma en el sentido que
me permite reconocerme como, segun las palabras de Husserl, “sujeto
del cuerpo” pero también, tenemos que subrayar, sujeto que no existe
sin este cuerpo ubiestésico. La ubiestesia es fundamental: «<UN SUJETO
QUE MERAMENTE TUVIERA CAPACIDAD OCULAR NO PODRIA
TENER UN CUERPO APARENTE EN ABSOLUTO; en el juego de las
motivaciones cinestésicas (que €l no podria aprehender corporalmente)
tendria sus apariciones de cosa; veria cosas reales. No se dira que quién
solo ve, ve su cuerpo, pues le faltaria el distintivo especifico como cuerpo,
y ni siquiera el movimiento libre de este “cuerpo”, que va de la mano con
la libertad de los cursos cinestésicos, haria de él un cuerpo. Seria entonces
solamente como si el yo, a una con esta libertad en lo cinestésico, pudiera
mover inmediata y libremente la COSA material cuerpo»®. Es la sensacion
ubiestésica que convierte el cuerpo, como mera cosa, en nuestro cuerpo a
través de una evidente localizacion’.

De esta manera, por su localizacion y diferenciacion de las meras
cosas, el cuerpo se manifiesta como la expresion de la voluntad libre
del yo puro. Por esto, afirma Husserl, el sujeto que se constituye «como
contramiembro de lanaturaleza material es[...] unyo al cual le es inherente
un cuerpo como campo de localizaciéon de sus sensaciones»'’. A partir de
todo esto, para Husserl se pasa a las sensaciones de otro nivel, como las
que llama “sentimientos sensibles” (placer y dolor, bienestar y malestar,
pero también las vivencias intencionales de la esfera del sentimiento
etcétera). Se trata de un estrato superior de sensaciones que se enlaza con
las funciones intencionales y, a través de este enlazamiento «las materias
reciben conformacion espiritual, como ya arriba las sensaciones primarias
experimentan APREHENSION, se integran en percepciones, sobre las
cuales se construyen juicios de percepcion, etc.»''. Por estas razones,
segun el filésofo aleman, «la CONCIENCIA TOTAL DE UN HOMBRE
esta ENLAZADA EN CIERTA MANERA CON SU CUERPO MEDIANTE
SU SOPORTE HYLETICO»'2

A pesar de todo esto, para Husserl queda bien claro que estamos
hablando del cuerpo desde el punto de vista del mundo de la naturaleza: de

7 1vi, pp. 189-190.
8 1vi, p. 190.
9 Ivi, p. 191.
10 Ivi, p. 192.
11 Ivi, pp. 192-193.
12 1vi, p. 193.
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hecho, sin algtin problema el padre de la fenomenologia puede afirmar que
la localizacion de las percepciones ubiestésicas no tiene ninguna relacion
con las vivencias intencionales en su pureza. Y sucesivamente, hablando
del yo espiritual lo reconocera como indisolublemente encadenado aun
“subsuelo” sensible frente al cual la subjetividad especificamente espiritual
manifiesta una evidente superioridad®. El subsuelo constituye el lado
de la naturaleza y aunque condicione el espiritu esto no significa que se
pueda dar una relacion de causalidad: «el espiritu, en cuanto enlazado
a su cuerpo, “pertenece” a la naturaleza. Pero pese a esta coordinacion,
pese a esta sujecion, él mismo no es naturaleza»'. Por esta razon Husserl
estd obligado a reconocer como una correspondencia entre una posible
causalidad de la conciencia y una causalidad de la naturaleza, nunca
demostrable pero supuesta. Un problema evidentemente profundo por
la misma posibilidad de abordar el tema del cuerpo reconociéndole sus
“derechos fundamentales” como la posibilidad de no someterse a la que
el mismo Husserl, en Ideas define como la “primacia ontologica de lo
espiritual”.

Las voces del cuerpo: Merleau Ponty, Marion, Henry

Si la investigacién husserliana, evidentemente orientada por una
direccion trascendental, no logra, en la misma reconstrucciéon de las
etapas constitutivas de la realidad corpdrea, concederle a tal dimension
un lugar no sélo a nivel del “subsuelo sensible” sino de fundaciéon de la
misma subjetividad, el paisaje comienza a cambiar de semblante con las
aportaciones de unos bien conocidos representantes de la, asi definida,
fenomenologia francesa: Merleau Ponty, Jean Luc Marion y Michel
Henry. Sin embargo, non son los tinicos pensadores adscritos al ambito
de los estudios fenomenologicos que han dedicado la propia atencién al
tema de la corporeidad. Lo que, pero es cierto es que en estos autores se
realiza un giro radical hacia un analisis supuestamente mas profundo de
la corporeidad. La realizacion de este proyecto implicara siempre, donde
a través de una reconstitucién del programa fenomenologico, donde a
través de una radicalizacion del mismo, una forma de traicion respeto a la
posicion husserliana.

Sin duda, el que abre la ruta de este nuevo itinerario es Maurice
Merleau Ponty que en el Prologo a su Fenomenologia de la percepciéon
anuncia: «la fenomenologia es asimismo una filosofia que re-sita las
esencias dentro de la existencia y no cree que pueda comprenderse al
hombre y al mundo mas que a partir de su “facticidad”»". Por el fildsofo
esta afirmacion tiene una consecuencia bien precisa que él mismo explicita
mas adelante: «el mundo fenomenolégico es, no ser puro, sino el sentido
que se transparenta en la interseccién de mis experiencias con las del otro,

13 1vi, pp. 324-325.
14 1vi, p. 331.
15 M. Merleau-Ponty, Fenomenologia de la percepcion, Peninsula, Barcelona 1997, p. 7.
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por el engranaje de unas con otras; es inseparable, pues, de la subjetividad
e intersubjetividad que constituyen su unidad a través de la reasuncion
de mis experiencias pasadas en mis experiencias»'®. La propuesta del
pensador francés es de comenzar otra vez la investigacion para poder
trabajar de manera diferente lo que ha sido pensado hasta ahora segtin
unas precisas categorias. Y si al final de ya citado Prélogo, podemos leer la
invitacion a recuperar un sentido de la filosofia que no sea reconocimiento
de una realidad previa sino un aprender de nuevo a ver el mundo”,
seguramente esta tarea se radicaliza en la obra pdstuma Lo visible y lo
invisible.

En este texto, el cuerpo ya queda leido como la estructura
fundamental, sobre todo quidsmica, que nos permite de autocolocarnos
dentro de, dichoso término, la “carne” del mundo'®. Esta localizacién revela
al cuerpo como tnica posibilidad de subjetivizacién y comunicacion. Ya
estd quebrada definitivamente la postura trascendental husserliana y no
hay primacia ontologica porque uno es el elemento fundamental: la carne
del mundo. Aqui también es la sensacion tactil que domina el panorama,
segun tres formas: «un tacto de lo liso y lo rugoso, un tacto de las cosas —
un sentir pasivamente el cuerpo y su espacio -y, por ultimo, un verdadero
tacto del tacto, cuando mi mano derecha toca la izquierda mientras ésta
estd palpando cosas, por el cual el “sujeto tangente” pasa a la categoria de
lo tocado, se sume en las cosas, de modo que el acto de tocar se hace desde
el centro del mundo y como en ellas»”. Y como todas las miradas estan
condicionadas por los mismo movimientos del cuerpo, Merleau Ponty
puede afirmar con decision que lo visible pertenece al tacto de la misma
manera que sus cualidades tactiles: <hemos de acostumbrarnos a pensar
que todo lo visible esta cortado en lo tangible, todo ser tactil estd, en cierto
modo, prometido a la visibilidad y hay superposicién y continuidad
no solo entre lo tocado y el que toca, sino también entre lo tangible y lo
visible; lo visible esta incrustado en lo tangible y, a su vez, lo tangible no
es una nada de visibilidad, no carece de existencia visual»?.

Esta visibilidad se da a partir de la pertenencia al mismo visible, y
todo esto a través de una localizacion en la cual siempre se compenetran
sin confundirse lo tangible y lo visible. El que ve sdélo puede poseer lo
visible si lo visible lo posee a €l, si siendo visible puede ver. Sigue el
mismo Merleau Ponty afirmando: «se comprende entonces por qué vemos
las cosas en si mismas, en su sitio, segtin su ser, que es mucho mas que su
ser-percibido, y, al mismo tiempo, estamos separados de ellas por todo
el espesor de la mirada y el cuerpo: y es porque esta distancia no es lo

16 Ivi, p. 19.

17 1vi, p. 20. Y por esta razon Merleau Ponty puede afirmar que si la fenomenologia, segin su interés en el revelar al mundo
asi como es, ha sido un movimiento y no una doctrina, no se trata de casualidad ni impostura. A esta afirmacion hace
eco la de Paul Ricoeur cuando dice que la historia de la fenomenologia esta constituida por la historia de las herejias
husserlianas (P. Ricoeur, Sur la phénomenologie, in “Esprit”, 21 (1958), p. 836.

18 M. Merleau-Ponty, Lo visible y lo invisible, Seix Barral, Barcelona 1970, p. 164.

19 Ivi, p. 167.

20 Ibidem.
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contrario de aquella proximidad, esta intimamente armonizada con ella,
es su sindnimo. Porque este espesor de carne constituye la visibilidad de la
cosa; no es un obstaculo entre ambos, sino su medio de comunicacién»?'.
La carne constituye el mundo en el sentido que el cuerpo es el espesor que
me permite, segun las mismas palabras del fildsofo franceés, ir al corazén
de las cosas y convertirlas en carne, que es lo que soy yo: «el cuerpo nos
une directamente con las cosas por su propia ontogénesis, soldando uno
a otro los dos esbozos de que se compone, sus dos labios: la masa sensible
que es €l y la masa de lo sensible en que nace y a la que, en tanto que
vidente, permanece abierto»*. Sin duda, pero, hay que reconocer que en
Merleau Ponty la carne, que subyace a la misma corporeidad, no es mera
materia, tampoco espiritu. Como afirman sus mismas palabras: «para
designarla haria falta el viajo término “elemento”, en el sentido en que se
empleaba para hablar del agua, del aire, de la tierra y del fuego, es decir
en el sentido de una cosa general, a mitad de camino entre el individuo
espacio-temporal y la idea, especie de principio encarnado que introduce
un estilo de ser dondequiera que haya una simple parcela suya»®.

La carne, como elemento, es la misma localizacién, posibilidad
de cualquier hecho y experiencia, en una palabra, afirma el filésofo, la
facticidad. Por estas razones, la carne es elemento general pero también
individual en la estructura quidsmica por la cual siempre hay un cuerpo
del espiritu y un espiritu del cuerpo. Esta, segtin Merleau Ponty es lo que
revela la nocién esencial de carne, pensada no como cuerpo objetivo y
tampoco por el alma (que desembocaria en la mera descripciéon husserliana
de lo que siente y lo que se siente). La carne es la juntura donde se cruzan
las multiples entradas al mundo que la filosofia tiene que indicar*. El ser
carne implica el pertenecer a lo visible y, por esta razén, pertenecer al
mundo en su elemento fundamental. La conviccion de Merleau Ponty
es que la carne del hombre sea, a la vez, carne del mundo, como el ya
nombrado elemento constitutivo de la realidad, un horizonte en el cual
se da plena comunicacion e interaccién y que es fundamentalmente
corporeo, y por esto de carne. La reflexion de este autor revela un enfoque
hacia el cuerpo que, sucesivamente, necesita encontrar un fundamento
general de cardcter no mas meramente espiritual o, por lo menos, capaz de
entrelazar las dos dimensiones aceptando un misterio como fundamento
de la misma realidad, en este caso la condicién quiasmica.

Si la carne de la cual habla Merleau Ponty, aun siendo posibilidad
de cada hecho y, por esto, también principio de subjetivizacion, todavia
quedaenun plan que me parece “demasiado” general perdiendo, de alguna
forma, aquella adherencia a la vida individual del sujeto que permitiria de
hablar de la condicion carnal como una profundizacién de la corporeidad.
En cambio, en la reflexion de Jean Luc Marion, que quiere presentarse

21 Ivi, p. 168.
22 Ivi, p. 169.
23 1vi, p. 170.
24 1vi, pp. 312-313.
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como una radicalizacion de la propuesta fenomenologica husserliana, el
“destino” de la carne parece, en su problematica tematizacion, encontrar
una consideracion de igual valor, pero de caracterizacion completamente
diferente.

En el texto Siendo dado. Ensayo para una fenomenologia de la donacion,
el autor después de una disdmina de los diferentes tipos de fenomenos (a
partir de lo que él define como diferente grado de donacién), distingue
entre tres figuras originales de la fenomenicidad: 1) los fendmenos pobres
en intuicion — o sea los que no reclaman mas que una intuicion formal (una
visién de esencias); 2) los fendomenos de derecho comuin, cuya significacion
se manifiesta en la medida en que recibe un cumplimiento intuitivo
(objetos de la fisica y de las ciencias de la naturaleza, técnicos etcétera) y 3)
los fendmenos saturados o paradojas. En estos tiltimos fenémenos, segtin
Marion, la intuicién sumerge siempre la expectativa de la intencién, y la
donacién no sélo inviste por completo la manifestacion sino la sobrepasa y
modifica sus caracteristicas comunes. Por estas razones Marion los define
también como paradojas. Como él mismo afirma: «el rasgo fundamental
de la paradoja radica en que la intuicion despliega una demasia que el
concepto no puede ordenar, que la intencion no puede prever; en ese caso,
la intuicién ya no se encuentra vinculada a y por la intencién, sino que
se libera de ella, erigiéndose entonces en una intuicion libre (intuitiva
vaga). La intuicion no llega después del concepto, siguiendo el hilo de la
intencion [...] sino que subvierte y precede toda intencién, desbordandola
y descentrandola: la visibilidad de la apariencia surge asi a contracorriente
de la intencion - de ahi la para-doxa, la contra-apariencia, la visibilidad en
contra de la mencién»*.

Se trata de algo que va en contra de la opiniéon comun pero también
de la expectativa; lo que en este caso aparece pertenece al dominio de la
verdad, pero, ala vez, contraviene cada posible previsién racional generada
por una precedente experiencia. Marion nos habla de una experiencia
en la cual el sujeto no puede operar alguna sintesis sino que tiene que
ser espectador de una actividad que pertenece sélo y completamente al
fendmeno, o sea que este tipo de fendmeno ya no se da en la medida en
que se muestra sino, al revés, se muestra en la medida en que se da*.
Segtin Marion, a partir de lo que se ha dicho, no se puede concluir que este
tipo de fendmeno se caracterice como una excepcion respeto a los otros
fendmeno, esto para nada. La consideracion del fenomendlogo francés es
que hay que abandonar el paradigma clasico (en el cual queda incluido
también Husserl) por el cual se piensa el fendmeno de derecho comun
a partir del fenémeno pobre. Hay que invertir la direcciéon y empezar
a pensar a los otros fendmenos a partir del fendmeno saturado: asi los
otros dos tipos podrian aparecer como variantes debilitadas del primero,
como €l que sdlo corresponde plenamente al auténtico paradigma de la

25 J.L. Marion, Siendo dado, Sintesis, Madrid 1998, p. 366.
26 1vi, p. 367.
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fenomenicidad: «el fendmeno saturado establece finalmente la verdad de
toda fenomenicidad porque senala, mas que cualquier otro fendmeno, la
donacién de la que proviene. La paradoja, entendida en su sentido estricto,
ya no va aqui en contra de la apariencia, sino en busca de la aparicién»?.

Unos de los fendmenos saturados que Marion describe es
propiamente la carne (en total, en este libro, son cuatro: el acontecimiento,
el idolo, la carne y el icono). Segun este fildsofo, el fendmeno saturado se
da bajo el aspecto de la carne segtin la manera en la cual ésta tiene que
ver con la categoria de relacion. El analisis empieza con tres definiciones
de la carne: la primera es aristotélica, «la carne se define, en efecto,
como la identidad de lo que toca con el medio en el que tiene lugar este
tocar»; la segunda es husserliana, «de lo sentido con lo que siente» y la
tercera asumida por los escritos de Michel Henry, «de lo afectado con lo
afectante»®. Para comprender en que, sentido la carne se muestra como
fenémeno saturado, seguin Marion hay que admitir que, antes que todo, la
conciencia tiene que recibirimpresiones. Esto sélo puede pasarenlamedida
en que, por su misma esencia, la conciencia se deje afectar radicalmente en
si y esto solo puede realizarse si esta afectacion no sea generad por ninguin
afecto externo o preexistente, cumpliéndose sin condicién. Retomando
las palabras de Marion: «para afectarse en ella misma, debe afectarse de
entrada tan sélo por ella misma (auto-afeccién)»*.

De la misma manera, la carne se auto-afecta en la agonia, en el
sufrimiento, en el dolor, e igualmente en el deseo, en el sentir y en el
orgasmo. Como se trata de auto-afeccion, segiin Marion carece totalmente
de sentido si los afectos provienen del cuerpo, del espiritu o del Otro. En
todo caso se tratard de una auto-afeccion que remite al hacerse patente de
la carne. Ademas, sigue el fenomendlogo, hay dos puntos precisos en los
cuales se puede asistir a la singularizacion del fenomeno de la carne: 1) el
no poderse mirar (la inmediatez de la auto-afeccion niega el espacio en el
cual se podria realizar el éxtasis de la intencionalidad); 2) la necesidad del
solipsismo (la carne siempre es mia, y nadie puede sufrir o gozar en mi
propia carne. Por estas razones Marion puede afirmar que «s6lo mi carne
consigue individualizarme dejando que se inscriba en ella la sucesion
inmanente de mis afecciones o, mas bien, de las afecciones que me hacen
irreductiblemente idéntico a mi solo. [...] La carne sdlo se muestra pues
dandose -y en ese “si” (soi) primero me da a mi mismo»™.

Como se puede ver, en Marion, y segin una lectura
fenomenoldgica que aun “hereje” mas asume las formas, como ya dicho,
de una radicalizacién, la carne muestra para nada los rasgos de aquel
elemento general y capaz de instaurar la comunicaciéon que presentaba
en la reflexion de Merleau Ponty, sino en su ser fenémeno saturado
aparece, siempre y solo a partir de si misma, como momento de maxima

27 1vi, pp. 368-369.
28 1vi, p. 373.

29 Ibidem.

30 Tvi, p. 374.
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subjetivacion, pero, a la vez, solipsismo. Pero, para bien analizar el papel
que Marion reconoce a este fenomeno y antes de dedicarnos al tltimo
autor que nos interesa tomar en consideracién, hay que dedicar nuestra
atencion a otro texto, sucesivo a Siendo dado en el cual otra vez aparece el
tema de la carne: se trata de El fenémeno erdtico.

En este texto, Marion afirma de una manera decidida lo que ya
se iba diciendo, esta vez precisando que el solipsismo generado por el
hacerse fendmeno de la carne, en realidad constituye nuestra misma
ipseidad, porque sélo la carne nos garantiza un “aqui” y, en el caso
especifico del fendomeno erotico, un “alla” generado por nuestra relacion
con el amado respeto al cual buscamos que nos corresponda®. De hecho
en la constitucion de esta ipseidad por el hacerse patente del fenémeno
de la carne, se instaura una pasividad originaria que no tiene nada que
ver, como afirma el mismo Marion, con el sentido que generalmente
reconocemos a este término: se trata, aqui, de la misma pasividad del
fendomeno saturo: «ya que solo la carne o mas bien mi carne — tengo una
carne, soy mi carne, que coincide absolutamente conmigo — me destina
a mi mismo y me entrega como tal mi individualidad radicalmente
recibida»®. A partir de esta individualidad me inserto en el mundo
pero, esta vez, no en la carne del mundo, como diria Merleau Ponty, de
manera armonica, sino como extranjero en un mundo de meros cuerpos
que me recuerda continuamente mi pasividad®. En el mismo tiempo, mi
capacidad de sentir y percibir estd dada por mi misma carne que, en su
diferencia y pasividad puede sentir y percibir, o sea hacer lo que los otros
meros cuerpos no pueden.

Con una afirmaciéon que de una vez lo aleja definitivamente de
la posicion de Merleau Ponty, Marion subraya que: «no hay carne en el
mundo (el mundo se define justamente por su ausencia radical de carne),
pero no hay mundo sino con una carne que lo siente — una sola carne,
la mia. [...] La interioridad de la carne condiciona la exterioridad del
mundo, lejos de oponerse a ella, porque la auto-afeccion es lo tinico que
hace posible la hetero-afeccién»*. En el fenémeno erético, pero, mi carne
ya no encuentra mas meros cuerpos sino otra carne y, segiin Marion, sélo
en este caso se daria el desnudarse de la carne como encuentro con otra
carne. No es esto el lugar para analizar la modalidad de este tan particular
encuentro, que a lo mejor dejamos al momento del debate, sino s6lo hay
que considerar como la reflexion de caracter fenomenologico de Marion
lleva la cuestién de la carne a su manifestaciéon mas radical y la reconoce
como fundamento de la ipseidad y, con esto, de la misma corporeidad
constitutiva del sujeto.

Al tratar de la cuestién de la carne en la reflexiéon de Marion, en
el momento en el cual el filésofo asume unas definiciones de la carne

31 ]J.L. Marion, El fendmeno erdtico, Ediciones Literales, Buenos Aires 2000, pp. 50-52.
32 Ivi, p. 132.
33 Ivi, p. 133.
34 1vi, p. 134.
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por otros pensadores, ya hemos encontrado el nombre de Michel Henry,
al cual el mismo Marion reconoce, en Siendo dado, la importancia de
haber pensado, a lo largo de toda su obra, el problema fundamental de
la auto-afecciéon. Analizando, entonces, unos textos de este autor quiero
concluir mi recorrido a través de unas de las propuestas relativas a una
posible fenomenologia de la carne que me parecen mas interesantes. En
el especifico quiero dirigir mi atencién hacia dos textos de este autor.
El primero se intitula Filosofia y fenomenologia del cuerpo. Se trata de
un texto en el cual Michel Henry analiza la reflexién de Maine de Biran
relativa a una filosofia del cuerpo. Dejando de lado los analisis relativas
al texto de Biran, resulta extremamente interesante enfocarnos en las
conclusiones donde el fildsofo trata del valor de una reflexion relativa a la
carne.

Henry empieza su reflexion considerando la necesidad de una
reflexién ontoldgica relativa al cuerpo que, finalmente, pueda reconocerle
su auténtico estatuto, si considerarlo a partir da una constitucion
meramente elaborada en la conciencia. Segiin la misma afirmacion del
filosofo: «la tesis que nosotros afirmamos es mas originaria y también
mas especifica: sélo concierne a este cuerpo bien determinado que llamo
el mio, y consiste no en leer la estructura eidética de este cuerpo en la
naturaleza correlativa de las intencionalidades que lo constituirian sino,
muy al contrario, en negar que pueda ser, al menos en su ser originario,
producto de tal constituciéon»*. Segtiin Henry, hay que reconocer al cuerpo
su valor de cuerpo subjetivo y por esto su revelacion solo se podra dar
en una esfera de inmanencia absoluta y de una manera tal que cuerpo y
revelacién serian una cosa sola. Esto tiene que llevarnos a reconocer que
no nadie puede afirmar de “tener” un cuerpo sino siempre y sélo de ser
su cuerpo. O sea, tampoco se puede afirmar que somos un cuerpo, sino
solo que somos nuestro cuerpo, porque nuestra corporeidad se da como
condicion “trascendental” (aunque hay que aclarar que cuando Henry
habla de condicion trascendental esta hablando de lo que él mismo define
como subjetivamente absoluto, o sea un dato subjetivo que se da en una
inmanencia absoluta como nuestro percibirnos como nuestro cuerpo)™.

Esto, segun Henry, es el fundamento de una posible teoria del
cuerpo subjetivo, o sea de una reconsideracion del cuerpo a partir de la
auto-afeccion que lo revela a nosotros mismo como inmanencia absoluta.
Sin duda, como reconoce de manera clara el pensador francés, tal manera
de reconocer el valor del cuerpo como fundamento de la subjetividad no
solucione la cuestion mads radical de la diferencia entre mera corporeidad
y cuerpo subjetivo. De hecho, la revelacién de esta diferencia se da en
el punto clave de la auto-afeccion corpdrea, punto que ya Marion habia
individuado en la revelacion de la ipseidad seguin la carne. En el texto
Encarnacion, Henry retoma el problema considerando la carne como el

35 M. Henry, Filosofia y fenomenologia del cuerpo, Sigueme, Salamanca 2007, p. 255.
36 Ivi, p. 270.
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estatuto fundamental de la misma corporeidad humana, porque, en si, la
carneeslamemoriamismadel cuerpo”.Lacarne es “memoriaimmemorial”
porque lleva inscrita en si misma el estatuto de mi cuerpo como acceso al
mondo, o sea como capacidad de colocarme en la diferencia constituida
por meros cuerpos. Y, como en Marion, otra vez es la carne la que permite
el acceso al mundo, pero esta vez la diferencia esta en el hecho que, atn en
la diferencia generada en la relacién con los meros cuerpos, la que Henry
define como «parusia de mi carne» constituya una unidad armoénica entre
el sujeto y el mundo. No mas el elemental del cual hablaba Merleau Ponty,
sino una condicién basica que, pero, parece resentir de la influencia de
este pensador. De todas formas, por lo menos en relacién a la carne como
memoria immemorial del cuerpo y, con esto, del mundo, efectivamente
Henry parece intentar recomponer la fractura existente entre Marion y
Merleau Ponty trasladando el discurso en un plan ontolégico en el sentido
de una ontologia de la inmanencia absoluta.

Segtin Henry cada reflexion sobre el cuerpo tiene que revelar,
como diria el mismo Marion y, desde este punto de vista también Merleau
Ponty, la condicién originaria de una carne que nos constituye e identifica.
La diferencia de Henry, pero, se halla en el problema de que la revelacion
de la carne como auto-afeccion (el fendmeno saturd del cual nos hablaba
Marion) nos impide parar filoséficamente en una mera pasividad radical
que no reconozca su fundacién en la que el mismo Henry llama auto-
generacion de la vida. Si antes se podia hablara de herejias husserlianas,
seguramente con Henry nos encontramos mas alla de la frontera de
cualquier limite fenomenoloégico por su invitacion a una reflexion que
pueda incluir el absoluto a partir de la misma generacion del fenémeno
de la carne. El absoluto necesita a Henry porque el mero hacerse
presente, aun de manera fenomenolégicamente “saturada”, de la carne
no solucionaria todavia el problema del dualismo entre espiritu y carne,
que los otros colegas fenomenologos aceptaban reconociéndole el valor de
misterio. Si misterio hay, segin Henry, entonces tiene que ser explicativo
y desde aqui, al final, el desemboque teoldgico de su reflexion que a una
fenomenologia de la carne encuentra como solucion una fenomenologia
de la encarnacion elaborada a partir de una lectura filosofica del evangelio
de San Juan3.

Para concluir, seguramente las “fenomenologias de Ila
carne” llaman la atencion por el intento de ir mas alld de una mera
reflexion fenomenoldgica que se pare en la constitucion, a través de la
intencionalidad, del caracter corporeo de la humana existencia. Por otro
lado, se revelan como btisquedas liminares que, de alguna forma, siempre
tienen que “luchar” contra el limite mismo de cada posible aprehension
hasta someterse al reconocimiento del misterio. En este caso, retomando
una reflexion elaborada hace algunos afios por Dominique Janicaud,

37 M. Henry, Encarnacién. Una filosofia de la carne, Sigueme, Salamanca 2001, p. 189.
38 1Ivi, p. 218.
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cabria preguntarse si a estas “fenomenologias del exceso” no seria justo
oponer un “exceso de fenomenologia”®.
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Capitulo 10

El acercamiento de los adolescentes a la filosofia a
través de escenarios dialdgicos

Ana Cecilia Valencia Aguirre*

Introduccion

En este trabajo se parte de considerar que el acercamiento a la filosofia
través del didlogo implica romper con el esquema tradicionalista de la
escuela donde alguien ensefia de manera activa y alguien aprende de
manera pasiva; por el contrario, formar en el sentido de cultivar el espiritu
de la indagacion filosofica requiere habilidades dialdgicas, centradas en
la sensibilidad hacia los problemas y la buisqueda de respuestas desde
la argumentacién basada en planteamientos racionales. Desarrollar las
habilidades dialdgicas implica la formacién de las virtudes vistas como
habitos que permiten la accidén tanto en el mundo tedrico como practico
(Beuchot, 2018). El espacio para desarrollar esta formacién tendria que
darse en las escuelas, dado que son el espacio institucional propicio para
formar las virtudes a través del cultivo de la filosofia vista como actividad
critica y reflexiva, no como asignatura vacia de sentido para las mentes
jovenes, pues mas que ensefiar pensamientos se debe ensefar a pensar,
como bien lo sefald Kant en su critica a las universidades de su tiempo:
“un espacio de libertad para la critica fundada en la razén” (Kant, 2002,
p-2).

En tal contexto, las escuelas que en su momento tuvieron como
tarea un “cardcter de paideia o de formacion y enriquecimiento intelectual
y moral de los estudiantes” (Bicocca, 2015, p.59), también han sufrido los
embates de visiones reduccionistas generadas por un modelo economicista
y de eficientismo ascendente, al respecto Emilio Lled6 senala:

Se proclama que la ensefanza ha de transmitir cosas utiles y que

el saber ha de hacer progresar y ser feliz al hombre. Los jovenes

han de hablar entre ellos y salirse del influjo de los educadores. Se

*Dra. En Educacién por la Universidad de Guadalajara. Profesor Investigador Titular “B” del
Departamento de Filosofia. Miembro del Sistema Nacional de Investigadores. Pertenece al Cuerpo
Académico Adolescencias, Mundo y Vida. Correo electrénico: anaceciliava@yahoo.com.mx
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pretende que sean los libros, sin apenas contacto con profesores
que los expliquen, los que abran el ideal de la ensefianza. Se cae,
pues, en un nuevo dogmatismo, en la importancia del aprendizaje
de manuales y de un control estricto a través de los exdmenes,
lastre que se ha arrastrado desde entonces... (Lledd, 1994, p.27).
Este cuestionamiento de la ensefianza escolar, a la que alude Lledd, tiene
como correlato la crisis de las humanidades ante la ponderacion de las
ciencias y tecnologias reconocidas por los organismos internacionales
como medios para el progreso y el desarrollo también econdmico;
desde tal mirada, las humanidades son consideradas un saber inutil;
contrariamente, las ciencias y tecnologias, son vistas como condicién
necesaria para incorporar al sujeto a un mundo globalizado. Desde tal
posicion, las humanidades y en particular la filosofia ha sido considerada
de una valia escasamente util para los sistemas educativos.
En este trabajo se analiza el sentido que puede tener, hoy en
dia, el cultivo de la filosofia en los adolescentes si se trabaja
con preguntas y problematicas de su entorno que lo afectan y
lo interpelan; asi, se propone una ensefanza entendida como
cultivo de virtudes desde una experiencia dialogica centrada en el
ejercicio reflexionante, donde se delibere sobre los problemas que
acosan a las adolescencias o se discuta de manera critica sobre las
preguntas surgidas de su propia curiosidad lo que permitira un
cultivo de las virtudes a través de la condicion reflexiva y critica
que brinda esta disciplina (Beuchot, 2018).

Las escuelas formadoras del ethos dialégico
En algunos momentos de la historia se dio una separacion entre las ciencias
y las humanidades, v.gr. enlosinicios de lamodernidad se separ¢ la razon
y la especulacion; en el siglo XIX y parte del XX, se margino la filosofia a
un pensar recursivo e inttil cuyos pseudoproblemas quedaban lejos de
las posibilidades del entendimiento humano. La ciencia, por su parte, fue
coronada en el plano del conocimiento que conduce al progreso del saber,
por su parte, la filosofia fue relegada una forma de sabiduria del mundo
(Cfr, Piaget, 1990)

Estas posiciones prevalecieron en los sistemas educativos, no

obstante, en el presente se plantea una defensa de la ensefianza de las
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humanidades esgrimiendo la tesis de que la educacion no debe formar
solo capital humano para atender las necesidades del mercado sino, ante
todo, formar virtudes a través de la enseflanza de las humanidades y de
las artes (Nussbaum, 2010). Esta autora, arremete contra los sistemas
reformistas actuales que han convertido las artes y las humanidades en:
“ornamentos inttiles para quienes defienden las politicas estatales en un
momento en que las naciones deben eliminar todo lo que no tenga utilidad
para ser competitivas en el mercado global...” (Nusbaum, 2010, p. 20)

Ante esa vision de la inutilidad de las humanidades y las
artes, volvamos la mirada a la Grecia clasica que planteaba a través de
sus pensadores la relacién necesaria entre la utilidad (opheleia) y bien
(aghatdn), Aristoteles en su Etica Nicomaquea planted que el concepto de
utilidad se entreteje con el bien, dado que: “es algo que prolonga la vida
material del hombre y le sirve para crear polis, por tanto, tiene que estar
de alguna forma inserto en el agathén, en el bien” (Aristételes, citado por
Lledo, 1994). La utilidad implicada a un bien constituia, en la perspectiva
del Estagirita, una condicion necesaria para el ejercicio de la ciudadania
en la polis. Otra analogia interesante la ofrece Platén en el Libro II de la
Reptiblica cuando sefiala que la justicia es la clave para la felicidad, pero
aquella se construye, ya que no es un télos o fin determinado, sino una
construccion que solo puede lograrse a través de la paideia, la educacion
que se debe ofrecer a los jovenes.

Podemos afirmar que los primeros Humanismos posicionan la
existencia humana bajo la connotacién de una construccion permanente
del hombre en interaccién con la sociedad y la cultura. Las imagenes
homéricas de un Odiseo que rechaza la inmortalidad a cambio de la
finitud, afirmando los valores de la tierra, ponderan la idea de que en el
reconocimiento de la condicidn transitoria del proyecto humano persiste
el cuidado de si (cura sui) a través de la paideia. Este proceso abierto de
construccion permanente llamado formacion, es el logos como accidon
dialogante e intersubjetiva, podriamos decir que el logos es una conciencia
que se conforma permanentemente desde la otredad y el mundo.

Nussbaum (2010), por su parte, sefiala la necesidad de formar
ciudadanos para las democracias contemporaneas desde la imaginacion,
la capacidad de reconocimiento de otras culturas, y de autocritica de la

tradicion propia; asi, las artes, la literatura y la filosofia son los medios
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para desarrollar la capacidad imaginativa, condicion necesaria de la
ciudadania cosmopolita, por tanto se deben proponer no solo aprendizajes
técnicos o instrumentales, sino saberes reflexivos que permitan pensar,
tomar decisiones, asumir compromisos éticos con el entorno, puesto
que las escuelas no sélo deben ensefar a trabajar, o reducir la educacion
escolar a fuente de empleo para resolver necesidades inmediatas desde un
entorno egoista sino cultivar la humanidad desde el dialogo.

De acuerdo a Latapi, este proyecto lo podria asumir la escuela la
cual debera: “arrancar en el plano de lo micro, en la interaccién personal
y cotidiana del maestro con el alumno y en la actitud que éste desarrolle
ante el aprendizaje” (Latapi, 2007).

En concordancia con lo anterior, el cultivo de la filosofia desde la
formacion dialdgica conllevaria interacciones cotidianas y actitudes ante
el aprendizaje y el desarrollo propio. Los conocimientos no sélo deben
situarse en una racionalidad instrumental, como senalan Horkheimer,
Marcuse y Adorno (1999), tedricos de la Escuela de Frankfurt, quienes
consideran que la razon instrumental ha devenido en un empobrecimiento
de lo humano al convertirlo en un instrumento de la propia razén, un
ser unidimensional que asume los problemas como asuntos técnicos
cuya intervencion cosifica la otredad en un medio con miras a un fin,
racionalizando tanto medios como fines. Esto pone en riesgo la propia
condicion humana pues implica una barbarie basada en los usos de las
personas y de la naturaleza concebidas como piezas para la obtencién
de un fin, cuyos efectos irremisibles son la destruccion ecologica, la
explotacion de humanos, animales y naturaleza; la violencia y el abuso a
costa del poder y el beneficio univoco, sehiala Horkheimer: “Los avances
en el ambito de los medios técnicos se ven acompafiados de un proceso
de deshumanizacién. El Progreso amenaza con destruir el objetivo que
estaba llamado a realizar: la idea del hombre” (Horkheimer, 2010, p. 55).

Ante ello, la lucha ante una exacerbada vision instrumental del
saber conlleva a una urgente y necesaria vuelta de los saberes humanisticos
como lo ha sehalado Nussbaum (2001), al afirmar que hay que formar
ciudadanos capaces de pensar por si mismos desde el reconocimiento y la
empatia con la otredad y con la naturaleza, Latapi (2007) agregaria que:
El conocimiento que requieren las sociedades no es sdlo el vinculado a la

economia; son otros muchos tipos de conocimiento. Las universidades no

165



Voces para la filosofia
Didlogos de la académia filosdfica contemporanea
existen solo para crear y promover el conocimiento econémicamente ttil
sino todas las formas de conocer que requiere una sociedad’.

De acuerdo a los puntos anteriores, los saberes instrumentales son
importantes porque le permiten al sujeto resolver problemas concretos,
pero estos saberes, conocimientos, habilidades y competencias deben ir
acompanados de la reflexividad y la critica, la relacion necesaria entre
utilidad opheleia y bien aghaton a la que aludian nuestros pensadores
clasicos; tal relacion entre ciencias, tecnologias y humanidades debe ser
dialégica, no de supeditacion de la una frente a la otra. Nussbaum (2010)
senala que:

[...] preocupan otras capacidades igualmente fundamentales

que corren el riesgo de perderse en el trajin de la competitividad,

pues se trata de capacidades vitales [...] para la creacién de una
cultura. Estas capacidades se vinculan con las artes y con las
humanidades. Nos referimos a la capacidad de desarrollar un
pensamiento critico [...]. No pretendo afirmar que las ciencias
exactas y las otras ciencias sociales, como la economia, no sean
esenciales también para la educacidn, [...] nadie esta proponiendo
que esas disciplinas queden atras. [...] La ciencia si se practica
de manera adecuada, no es enemiga sino mas bien amiga de las

humanidades (Nussbaum, 2010, p.25)

Sin embargo, en la primera década del presente siglo la propuesta de
las politicas educativas fue adoptar un modelo por competencias que
ponderd un saber integrador util a la produccién y a la competitividad
cuyo concepto de utilidad desdefié a las humanidades en la formacién
media superior y basica, esto constituyé un retroceso en el sentido de
reducir la utilidad a lo inmediato desligandola del sentido humanista,
como lo sefiala Nussbaum (2010):

En efecto, en casi todas las naciones de Occidente se estan

erradicando las materias y las carreras relacionadas con las artes

y las humanidades, tanto a nivel primario y secundario como a

nivel terciario y universitario. Ya que éstas son concebidas como

un ornamento inatil por quienes definen las politicas educativas
estatales en un momento en que las naciones deben eliminar

todo lo que no tenga una «utilidad» para ser competitivas en el

'www.estepais.com/inicio/historicos/195/6_educacion_los%20riesgos_latapi.pdf
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«mercado educativo» (Nussbaum, 2010, p.20)

Desde tales tesis, las escuelas deben apelar a conocimientos tanto
humanisticos como cientificos y técnicos ponderando una formacion
integral, donde los sujetos asuman un compromiso y una creatividad
ante los problemas y no solo un afan centrado en el poder monetario.
La utilidad de las humanidades radica en desarrollar las virtudes como
cultivo del buen vivir, la ciencia y el conocimiento técnico al servicio de la
sociedad y del propio hombre.

La educacién por tanto debe cultivar las virtudes a través de
ejercitar una actividad critica y reflexiva comprometida con problemas
del entorno. Se ha coincidido en que el espacio privilegiado para la
adquisicion de estos saberes humanisticos y cientificos es la escuela, otro
elemento fundamental que no se descarta de las reflexiones mas actuales
es el papel del maestro en esta tarea como guia, mediador y referente en

la interaccion dialdgica.

Los adolescentes y el dialogo filosofico
El aprendizaje tiene un sentido, se aprende a partir de los problemas que
se enfrentan y la btisqueda de soluciones transforma a los sujetos y al
entorno social, cultural y simbolico; sin embargo, gran parte de lo que los
estudiantes aprenden en las escuelas se queda en el olvido. Delval (2001)
considera que, mientras a las personas les ocupa resolver sus problemas
cotidianos, el conocimiento que se aprende en la escuela parece muy alejado
de su realidad; y la ensefianza de la filosofia vista como asignatura vacua
no se queda atras. Este problema relacionado a los escasos procesos de
transferencia del saber podria superarse si las escuelas fuesen espacios de
reflexion donde los adolescentes toman como objeto de analisis situaciones
de su vida, las vuelven asuntos problematicos a partir de preguntas que
generan desde sus respuestas argumentos que luego los conducen debates
a través de grupos de discusion. Estas experiencias no estan exentas de
la bisqueda de respuesta en pensadores de la historia de la filosofia, sin
embargo, el acercamiento a la historia se da desde una intencionalidad
practica: ver qué soluciones se dieron a problemas comunes en el pasado,
otorgando con ello un nuevo sentido a la experiencia de vida.

Ahora bien, se ha considerado que la filosofia se puede acercar

a los nifos, pero en este caso se aborda su cercania a los adolescentes, a
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diferencia de los nifios, los adolescentes construyen nuevas significaciones
que rompen con la vision tradicional, de acuerdo a Piaget y a Kohlberg
(1994) se hallan en una etapa de autonomia moral o tienden hacia ésta;
cursan de acuerdo a su edad, las mayorias de las veces, la educacién
secundaria o el bachillerato. Por eso, es importante escucharlos, ellos
vuelven visibles las diferencias de su generacion con las generaciones
adultas; nos marcan nuevos derroteros en su btisqueda de la identidad,
su realizacion y felicidad; esto no significa que otras generaciones no
lo hagan, sin embargo son los adolescentes quienes de manera abierta
y creativa muestran su reconocimiento de lo instituido y emergen lo
instituyente de forma creativa, disruptiva, a veces conflictiva; creando con
ello nuevas significaciones del mundo social.

Las adolescencias, a través de su manera de hablar, vestir y los
usos del cuerpo dan cuenta de las crisis, entendidas como las tensiones
o las contradicciones en la que estan insertos como sujetos participes de
un mundo complejo que también los interpela. Y es que las instituciones
que los han formado también se han dinamizado y emergen de nuevos
contextos con modelos de familias diferentes a las tradicionales, relaciones
afectivas e intimidades en escenarios liquidos, como serian las redes on
line a través del uso de tecnologias.

Las escuelas, como parte de este contexto, se han complejizado
ya que han transitado de la conformacién de un modelo homogéneo
de ciudadano, sujeto a reglas sociales determinadas, a un esquema de
sociedad diversificado, por ende, el modelo homogéneo de ciudadano ha
sido rebasado ante estos nuevos contextos.

Por otra parte, es necesario partir de que los adolescentes pueden
desarrollar el pensamiento critico a través del analisis de los problemas
que los rodean, problemas ante los cuales muestran una sensibilidad, o
es necesario crearla, para emerger posteriormente la problematizacion
generadora de preguntas. De esta manera, los adolescentes, a través
del dialogo y la deliberaciéon promovida por el ejercicio filosofante
desarrollardn la capacidad de argumentar sus posiciones ante sus pares,
lo que les permitira hacer juicios criticos y reflexivos sobre los problemas
sociales en tanto ofrecen razones de caracter practico para valorar
fenémenos.

La argumentacion debe ser un instrumento para sostener una
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idea, por tanto, tiene un cardcter practico ya que es parte de la vida
humana, no deberia estar centrada en una logica formal que exigiria un
rigor disciplinar que obviamente los adolescentes de secundaria no han
desarrollado. Por el contrario, su cardcter préctico, permite al adolescente
un uso de lenguaje para dar razones a favor o en contra de una idea;
desde esta posicion, argumentar: “es una actividad verbal, que ocurre
por medio del uso del lenguaje: es una actividad social, que regularmente
estd dirigida a otras personas, y es una actividad racional, que estad basada
generalmente en consideraciones intelectuales” (van Eemeren, 2011, p.
13).

Dicha actividad implica una toma de posicion o un punto de vista,
referida a hechos y datos para persuadir o convencer a otros, argumentar
es un acto verbal en el cual se busca persuadir y convencer a un oyente. Es
un acto humano que todos, independientemente del nivel académico o de
la edad, utilizamos para convencer a otros.

Por tal razdn, el acercamiento de los adolescentes a la filosofia
partiria de aspectos que impactan su espacio vivencial desde una retdrica
fundada en el argumento y el consenso, la cual puede desarrollarse no
como una asignatura sino como actividad reflexiva y critica cuyo origen
son las propias interrogantes y la capacidad de discernir mediante el
juicio. Esta actividad interrogante es fundamental en el ejercicio filosofico
pues todo conocimiento surge de las inquietudes en torno a las cosas
del mundo inmediato; como sefiala Heidegger, “Nos preguntamos, aqui
y ahora, para nosotros.” (1999, p. 7), es la vida cotidiana el origen de las
interrogantes que devendrian en preguntas filosoéficas.

Estas preguntas son interesantes porque su origen es la vida
misma, en la que los adolescentes estan implicados, al respecto Isaiah
Berlin, entrevistado por Bryan Magee (1993), dice:

“...los problemas filoséficos son interesantes por si mismos. A
menudo se refieren a ciertos supuestos, en los que se fundamenta
una gran cantidad de creencias generalizadas...son motivos
de analisis filosdfico gran cantidad de creencias ordinarias, de
sentido comun” (Berlin 1993, en Magee, 1993, p.23).

Los problemas no pueden ser ajenos o externos a los sujetos. Si sélo
pensamos a partir de problemas que efectivamente vivimos, es importante

que los estudiantes vivan el problema, se apropien de él, lo incorporen
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a su experiencia cuestionadora y reflexiva. De esta experiencia surgiran
las preguntas filosoficas cuyo fin es contribuir al esclarecimiento de las
problematicas, a su vez las preguntas conllevarian a la practica del arte de
labuena deliberacion (Aristoteles, 2012), donde los asuntos practicos deben
ser problematizados desde la accion interrogante y del reconocimiento
de las diferentes posiciones de los participantes; la deliberacion es un
vehiculo de la discusion filoséfica, donde los estudiantes parten de
aceptar que sus posturas tienen que ser soportadas por razones y que en la
discusion aquella postura que presenta un argumento mas solido es la que
tiene mayor peso. Entre ellos pueden estar de acuerdo o en desacuerdo
con algunas creencias, pero esa deliberacion los lleva a descubrir su
compromiso frente a dichas posturas. Esta es precisamente una de las
tareas de practicar filosofia: reconocer qué tan responsables somos con
nuestras actitudes hacia el conocimiento (Thomson, 2002).

A partir del problema vivido, se puede luego investigar en la
historia de la filosofia conceptos creados para tratar ese problema o
problemas préximos a €l, y examinar los conceptos en relacion a nuestro
problema: “saber si nos sirven o no, si precisan ser adaptados, recreados
o si pueden ser descartados. Para Silvio Gallo, este es el momento de la
experiencia filosofica de pensamiento propiamente dicha: el tratamiento
del problema a través de un concepto apropiado de un filésofo, un concepto
recreado o un concepto realmente nuevo, creado con originalidad” (Gallo,
2018, p. 74).

El caracter dialégico de la filosofia partiria de las preguntas de
los estudiantes, permitiria la problematizacion y la argumentacion que
conlleva juicios y argumentos debatibles y que buscan la persuasion de
sus pares; por tanto, no puede ser solo un conjunto de ideas muertas
del pasado, pues si ésta contintia viva y activa, es porque su actividad
se vivifica a través de la produccion filosdfica en el acto o el proceso
dialogante.

Silvio Gallo (2018), considera que lo primero es partir de problemas
propios, luego problematizar desde las interrogantes para de ahi
investigar en la historia de la filosofia y extraer conceptos que permitan la
dilucidacién de los problemas. Sin embargo, sefiala que los conceptos son
vias para pensar; son sintagmas, no paradigmas; caminos para la reflexién

y no modelos acotados que ofrezcan soluciones o respuestas acabadas.
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Para Gallo (2018) ensenar la filosofia a los adolescentes es sembrar
el acto, el proceso del filosofar, en concordancia con Kant (2002), habria que
formar para pensar, no solo ensefar pensamientos; habria que investigar
y buscar respuestas, no consultar los manuales o instructivos; finalmente
huir de las soluciones faciles y momentaneas y pensar por uno mismo.

En este ejercicio, también se exige ir a la historia de la filosofia,
pues no podemos despreciar dos mil quinientos afios de historia. Cultivar
la filosofia es también mostrar la historia de la filosofia. Precisamos de los
maestros, de la tradicion, para iniciarnos en el acto de la filosofia como
actividad dialogante; pero esa actividad dialdgica también nos exige
separarnos y tomar distancia del maestro y de la tradicién: “también
precisamos matar al maestro, negar la tradicion, para continuar la aventura
filosofica, para que la mantengamos viva y activa” (Berlin, en Magee, 1993).
Por esta razén habra que entender el sentido de lo dialdgico, no como una
técnica sino como una actitud virtuosa, en el sentido de un habito para
la vida y para el ejercicio reflexionante, aspecto que se desarrolla en el
apartado siguiente.

Formar un Ethos dialdgico a través del ejercicio filosofante
De acuerdo con la Dra. Juliana Gonzalez, el Ethos, en su significacion mas
pristina significé morada de los animales, aquella que se construye para
aguardarse y mantenerse de los peligros del entorno; tanto la morada
interior como la exterior es resultado del cultivo, lo que da lugar al modo
de ser o al caracter (Gonzalez, 1996). Ese sentido transita a lo humano
cuando se conforma la idea del cuidado de si, o cura sui entendida como
un conjunto de elementos adquiridos por el sujeto, internalizados,
adaptados y apropiados, para conformar una imagen, un hacer, una
identidad con formas de autorregulacién a partir del ideal al que se
aspira. Esta connotacion del caracter nos permite asumir que formacion
y Ethos se imbrican en escenarios intersubjetivos, donde conviven sujetos
en el espacio publico como las escuelas, pero ello implica transitar de la
concepcion basada en la idea de escolaridad fundada en la acumulacién
de saberes a una formacion integradora y reflexiva en contextos de dialogo
e interlocucidn de saberes y experiencias.

En este sentido, el didlogo resulta una de las experiencias mas

formativas para los humanos, en la escuela los adolescentes dialogan para
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tener sentido de comunidad, para ganar reconocimiento y visibilidad
en el espacio publico; para autovalorarse y proveer de respeto a sus
comparfieros, asi como imaginar un mundo promisorio y esperanzador.

Tanto el didlogo como la educacién son actos hospitalarios,
analogos al abrir la puerta para dar la bienvenida a un recién llegado a
la cultura (Melich, 2014). De ahi que el didlogo filoséfico también debe
ser un espacio hospitalario que abra las puertas del discernimiento a los
adolescentes, un espacio donde ellos encuentren nuevos derroteros que
contribuiran a la resignificaciéon del mundo: la condicién es, abrir las
puertas a la cultura para que poseas la herencia que dejaron atras otras
generaciones a cambio de que dejes algo en el espacio que te abrid las
puertas. Ese recibiry dar, la generosidad en dicha reciprocidad es también
un acto dialdgico.

Asimismo, el didlogo conlleva la formacion del juicio y del criterio:
“pues enjuiciar es, en griego Krinein, del que viene criterio, y esto es lo que
posibilita una actitud critica, culmen e ideal de toda educacion” (Beuchot,
2018, p. 10). Para Beuchot, el cometido de la filosofia es formar el juicio,
sea prudencial o phronético o sapiencial. El primero de caracter practico
y el segundo teodrico, analogicos mas no excluyentes; el desarrollo de la
actividad dialdgica en los adolescentes seria de naturaleza practica, tendria
un cardcter ético, Ethos, si se llega a desarrollar, desde la ejercitacion y la
educacidn, en una virtud entendida como habito (Aristoteles, 2012).

Ahora bien ;Pueden las escuelas proveer de estos espacios a
los estudiantes? consideramos que los escenarios dialdgicos pueden ser
viables cuando en la escuela como en el aula se crean espacios para que
los chicos discutan y analicen temas que son de su interés. El didlogo es
un espacio de encuentro en el que las relaciones con los demas constituyen
un referente de la vida en comunidad y, segin Aristoteles (2012), lo
mejor de la vida se vive en comunidad y no en aislamiento. El papel de
la escuela es fundamental, pues el ejercicio dialdgico de la filosofia aviva
la sentencia socratica de examinar siempre el vivir; hacerlo es abonar al
logro de los siete saberes necesarios para una educacion del futuro, tal y
como lo propone Morin (1999), en el sentido de centrar la ensefianza en
la condicién humana. De esta manera, seria erréneo pensar que la escuela
no puede coadyuvar al cultivo de la filosofia y que nuestros adolescentes
adopten el didlogo de manera habitual.

172



Coord. Diana Lizbeth Ruiz Rincon

Al respecto, Martha Nussbaum (2001) nos provee de algunas
propuestas que seria necesario considerar para repensar el dialogo:

La primera es la capacidad de hacer un examen critico de uno
mismo y de las propias tradiciones, es decir, cuestionar toda forma de
dogmatismo e imposicién de las creencias y los conocimientos. La
segunda, es el reconocimiento de comunidad o el sentido de ciudadania en
contextos que van mas alla de nuestras identificaciones regionales, étnicas,
religiosas o de cualquier otro tipo; lo cual conllevaria a la capacidad de
situarnos en el plano de otras personas, de comprender las emociones,
sentimientos y aspiraciones de otros.

Situarnos en escenarios dialdgicos implica un reconocimiento de
las diferencias de pensamiento, lo que implicaria reconocer que la filosofia:
“es un ejercicio de apuesta a la diversidad, al perspectivismo; es un
ejercicio de acceso a cuestiones fundamentales para la existencia humana;
es un ejercicio de apertura al riesgo, de busqueda de la creatividad,
de un pensamiento siempre fresco; es un ejercicio de la pregunta y de
la desconfianza ante la respuesta facil” (Gallo, 2018, p. 66). El didlogo
filosdfico genera el pensamiento critico, el consenso o disenso tanto
exterior como interior, con los autores y con uno mismo.

Siendo pues la filosofia una actividad cuestionadora que conlleva
a examinar criticamente la cultura inmediata en la que como sujetos
estamos inmersos nos conduce a la reflexion a partir de la cual se entiende
la realidad y se acttia. La actividad filosofica: “no se caracteriza como un
saber cerrado en si mismo —una verdad dogmatica—, sino como un saber
que se experimenta, que se confronta consigo mismo y con los otros, que se
abre al didlogo con otros saberes, como un saber abierto y en construcciéon
colectiva” (Gallo, 2018, p.73).

Importa que cada estudiante pueda pasar por la experiencia de
pensar filosoficamente, de lidiar con conceptos creados en la historia,
apropiarse de éstos, comprenderlos, recrearlos y, llegar a crear conceptos
propios.

Ahora bien, pensemos en como transitar de la sensibilidad ante los
eventos cotidianos que impactan a los adolescentes al trabajo propiamente
filosofico: Las preguntas, la argumentacion y el uso de conceptos ttiles
para repensar los problemas. Al respecto, Silvio Gallo (2018) propone

un taller con cuatro fases: el primero plantearia la sensibilizacion, ante

173



Voces para la filosofia

Didlogos de la académia filosdfica contemporanea
hechos o situaciones que afecten el mundo de los sujetos; el segundo seria
la problematizacién, espacio donde los adolescentes generan preguntas,
argumentan ideas y debaten entre si. El tercero, seria la investigacion,
porque es necesario salir de la mismidad y ver qué tanto esos problemas
son compartidos por otros, en otras culturas y otras latitudes; y finalmente
la conceptualizacion, que significa revisar los conceptos con los cuales
otros pensaron y problematizaron problemas afines a los de nuestro
contexto.

Aprender filosofia es aprender a filosofar. El filosofar consiste
en abandonar la idea compulsiva de dar respuestas como un acto de
supervivencia y permitir que de esa laguna surja un dialogo que se
volverd filoséfico en el momento en que se construya una subjetividad.
Esta postura persiste en reflexionar sobre la presencia del otro, dejar que
su pensamiento irrumpa y enriquezca la dimension dialogica.

Para ello se debe abandonar la idea de que la filosofia es una
asignatura arida o densa, propia de espiritus contemplativos, tampoco
se trata de comprender contenidos acabados y cerrados sino aprender
la actitud de filosofar, misma que estd transversalizada por la apertura
al didlogo, que se vuelve filosdfico cuando se construye desde la
intersubjetividad, es decir, cuando requerimos la presencia del otro al cual
reconocemos punto clave en la constitucion de nuestras ideas u opiniones;
es una actividad en comunidad, que exige ser compartida, mostrada,
argumentada y provista de razonamientos que inviten a pensar.

La filosofia no es una cuestion privada, ella se construye en el
dialogo. Ensenar significa sacar la filosofia del mundo privado y exclusivo
de unos pocos para ponerla a los ojos de todos, en la construccion colectiva
de un espacio publico que permitira el buen vivir desde el pensar. No es
un misterio insondable que atesoran unos pocos. Y en esto, el profesional
de la filosofia tiene como tarea fundamental invitar a pensar a través del
didlogo, en el aula, en el taller, en los medios de comunicacidn, sea cual
sea su espacio profesional. La actividad dialdgica propia del ejercicio
filosofante exige compartir para enfrentarse con lo nuevo; novedad que
cuando aparece frente a algo que antes no habia transforma el mundo y
transforma al sujeto como parte de él.

De ahi que, no filosofar significa vivir prisionero de los dogmas

y prejuicios de nuestra propia cultura; la escuela puede ser potenciadora
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de un pensamiento que libere a las adolescencias de un entorno muchas

veces desolador, violento y desesperanzador.

Conclusion

Las escuelas de los adolescentes pueden ser escenarios donde se ejercita
la actividad filosofica a través del didlogo que propicie la deliberacion,
la problematizacion y la argumentacion. El didlogo es phronesis porque
implica una actitud ética, un ethos dialdgico ante las posiciones de otros y
una actitud prudencial al comparar lo propio con lo ajeno. Asi, la actitud
dialdgica es virtud, en el sentido de convertirse en héabito como lo ha
sefialado Mauricio Beuchot (2018).

Construir espacios dialogicos en el cultivo de la filosofia demanda
escuelas dispuestas a conformar ambientes donde los adolescentes
tengan acceso a la actividad dialogica en tres niveles: i) con él frente a
sus creencias, su cultura y su realidad social; ii) con los argumentos de
sus pares del contexto dulico escolar; y iii) con las ideas de pensamientos
que no forman parte en su realidad inmediata, pero que interpelan su
horizonte; un didlogo cosmopolita, mas alla de su inmediatez y cercano
en su interlocucion (Nussbaum, 2001).

La filosofia desde sus inicios se construy6 mediante el didlogo y el
asombro ante el descubrimiento de una novedad que adquiere significado,
que invita a reflexionar; hacerla florecer a través del didlogo nos conduce
a sacarla de un espacio privado y exclusivo de unos pocos y ponerla al
servicio de una comunidad. No es un lenguaje de élites, es una actividad
humana liberadora.

Ensenar la filosofia a los adolescentes implica la formacion en el
encuentro dialégico con las ideas y los pensamientos; un ejercicio que
parte de los asuntos de la vida préctica, de los problemas e inquietudes
que acosan a las personas. Filosofar es habérselas con los problemas, con
la buisqueda de conceptos y su andlisis para comprenderlos mejor y poder
intervenir de manera prudente y justa las situaciones que se afrontan.
Finalmente, son todas ellas actividades que avivan y renuevan los
pensamientos y que permiten habitar de manera hospitalaria el mundo.
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Capitulo 11

Wilhem Dilthey, la esencia de la filosofia

Raul Trejo Villalobos*
Presentacion

Wilhelm Dilthey (1833-1911) fue un pensador en lengua alemana ignorado
y poco conocido en su época, entre las tiltimas décadas del siglo XIX y la
primera del XX. Profesor universitario desde 1865, miembro dela Academia
Prusiana de Ciencias y contemporaneo de Nietzsche, también fue autor
de una obra amplia. Segin uno de sus estudiosos, Francisco Fernandez
Labastida (2019), sus Escritos Recogidos (Gesammelte Schriften) apenas se
terminaron de editar en 2006, con un total de 26 volimenes. De acuerdo
al mismo Fernandez Labastida, el existencialismo y la hermenéutica le
deben mucho a su pensamiento. Seguin otro estudioso, Eugenio Pucciarelli
(2003), uno de los motivos sobre el silencio en torno a su obra se debe
en parte al desprestigio de la filosofia (entendida ésta como metafisica) y
el auge del positivismo y en parte al caracter fragmentario de sus libros.
Y, en efecto, como puede advertirse en una breve revision, varios de sus
libros prometen segundas y terceras partes que nunca fueron concluidas.
Segtin algunos, la obra total o su proyecto filoséfico bien puede llevar el
titulo de uno de sus primeros libros: Introduccion a las ciencias del espiritu.
Segtin otros, el titulo que mejor le viene es el de Critica de la razén historica.

Fundador indiscutible de las ciencias del espiritu (segun las
cuales se distinguen de las ciencias naturales por su método, es decir,
que mientras en las segundas se explica, en las primeras se comprende)
algunos consideran que las fundamenta en la psicologia y otros en la
hermenéutica. En cuanto a la posteridad, hay quienes sostienen que
Dilthey le debe mucho a Heidegger, pues éste lo rescato del olvido; y,
hay quienes sostienen que Heidegger le debe mucho a Dilthey, pues
sin éste, aquél no hubiera llegado a pensar en la historicidad del ser-ahi
y en el giro hermenéutica de la fenomenologia. Uno de los principales
aportes de su obra, al decir de Julian Marias (1990), esta en la idea de la
vida, mas concretamente, de la vida humana, si bien hicieron lo propio
filosofos como Nietzsche y Bergson en este tema. No obstante, la amplitud
de la obra y de la variedad de temas que la constituyen, en el presente
trabajo pretendemos exponer algunas ideas que pretenden responder

* Doctor en Filosoffa por la Universidad de Salamanca, Espafa (2010). Profesor e Investigador de la
Licenciatura en Filosofia de la Facultad de Humanidades C-VI, de la Universidad Auténoma de Chiapas.
Miembro del Sistema Nacional de Investigadores, Nivel I, y del Sistema Estatal de Investigadores del
Estado de Chiapas.
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a la pregunta por la esencia de la filosofia, siguiendo principal pero no
exclusivamente, un texto de 1907, y que tiene un titulo homoénimo al tema,
La esencia de la filosofia, en la que ésta, la filosofia, en definitiva, ya no se
concibe ni se identifica con la metafisica. Para esto, dividimos nuestra
exposicion en dos apartados: la filosofia desde la perspectiva histérica y
la filosofia desde la perspectiva de la vida animica. Al final, agregamos
algunas reflexiones y comentarios.

La filosofia desde la perspectiva historica

¢Es posible hablar de la esencia de la filosofia?, se cuestiona Dilthey. Dicho
en otras palabras: parece que es indudable que existen obras humanas
que pueden ser nombradas con los términos de “filosofia” o “filosoficas”.
Sin embargo, el asunto es saber si existe algo comun entre todas éstas, un
conjunto de caracteristicas, mismas que puedan brindarnos la definicién
y la esencia de la filosofia. Si es asi, ;jcudles serian esas caracteristicas?,
;cudl seria esa esencia? Inicialmente, sefiala nuestro autor, no es del todo
evidente que exista una esencia de la filosofia, si atendemos a la cuestién

de que han existido y existen distintas definiciones, pues:

...unos entienden por filosofia la fundamentacion de las
ciencias particulares; otros amplian este concepto anadiendo
ala fundamentacion la tarea de deducir de aquella el conjunto
de las ciencias particulares; o la filosofia se circunscribe al
complejo de estas ciencias; otras veces se la define como
la ciencia del espiritu, la ciencia de la experiencia interior;
finalmente se entiende también por ella la comprension de la
conducta de la vida o la ciencia de los valores universalmente
validos (Dilthey, 2003, p, 70).

A partir de estas definiciones, se pregunta: ;Dénde esta el nexo interno
—la esencia unitaria de la filosofia— que enlaza formas tan multiples y
acepciones tan variadas del concepto de la filosofia?” (Dilthey, 2003, p, 70)

No obstante, la variedad de definiciones, con el proposito de
encontrar los elementos esenciales de la filosofia, se puede hacer una
breve revision sobre la aparicion del término, el uso del mismo, lo que
designa y lo que se ha dicho en la historia. En este sentido, refiere Dilthey
las obras de Herddoto, Jenofonte y Tucidides, como en las que aparece el
término. Después de comentar que la palabra “filésofo” fue aplicada por
el primero a Sdcrates, Pitagoras y otros personajes historicos mas antiguos
y por Jenofonte a los naturalistas, Dilthey precisa: “La palabra compuesta
“filosofia” significa en general, en primer lugar, en el uso lingiiistico de los
tiempos de Herddoto y Tucidides, el amor a la sabiduria, y su busqueda:
la nueva posicién espiritual; pues con este nombre el griego designa la
indagacion de la verdad por la verdad misma, con una valor independiente
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de toda aplicacién practica” (Dilthey, 2003, p, 83).

A diferencia de estas primeras apariciones del término y su
significado, en el concepto socratico-platénico hay un avance, por
decirlo de alguna manera, ya que contiene dos aspectos: por un lado, es
busqueda de la sabiduria; y, por otro, es la “orientacién hacia el saber —
saber en su acepcion mas estricta de ciencia” (Dilthey, 2003, p, 85). Entre
estos dos aspectos, este significado también abarca al mismo tiempo la
determinacion de valores, normas y fines y la “autorreflexion del espiritu
en forma de pensar conceptual” (Dilthey, 2003, p, 85).

Aunque Aristételes no puede dejar de tener influencias de
Socrates y Platén, en aquél aparece un nuevo concepto: ya no es la
maxima superacion de la personalidad y de la sociedad por el saber. Se
plantea al saber por el saber y “la actitud filosofica esta caracterizada por
la disposicion teorética de la conciencia” (Dilthey, 2003, p, 86). De esta
manera, Aristoteles propone una clasificacion: “Divide la filosofia en
teorética, poiética y practica. Es teorética cuando su principio y su fin es el
conocimiento; poiética cuando su principio reside en la facultad artistica;
y practica cuando su principio es la voluntad, y su fin la accion” (Dilthey,
2003, p, 86). Este nuevo concepto tiene como centro una ciencia universal
sobre el ser y es al mismo tiempo un nexo entre las diversas ciencias.
Esto contribuy6, en buena medida, al origen y desarrollo de las ciencias
particulares al interior de varias escuelas, a partir de las cuales la filosofia
se entendi6 como ciencia general.

En la época romana de Cicerédn, Lucrecio, Séneca, Epicteto y
Marco Aurelio, el significado presenté un cambio importante hacia la
filosofia de la vida. La estructura, la disposicion y la relacion entre las partes
que componian lo que se entendia por filosofia, en efecto, se alterd. “La
filosofia, representada en esta orientacion por Cicerdn, es <<maestra de la
vida, inventora de leyes, guia de toda virtud>>, y Séneca la define como
la teoria y el arte de la recta conducta de la vida” (Dilthey, 2003, p, 90). Al
término de la época romana, como es sabido por muchos, la filosofia se
subordino a la religion.

Pasando poralto, de momento, laépocamedieval, Dilthey contintia
su revision en la época moderna. Una nota en la introduccion general a
la época no deja de ser significativa: “La aspiracidon a un saber riguroso
de validez universal y la transformacion del mundo por el mismo saber
se apoderd de los pueblos dirigentes. En ella estaban aliadas las ciencias
particulares y la filosofia, que se colocaba asi en la mas aguda oposicion
con la religiosidad y abandonaban el arte, la literatura y la filosofia de
la vida” (Dilthey, 2003, p, 91). En los sucesivo, divide su interpretacion
histdrica en dos partes: “El nuevo concepto de metafisica” y “Las nuevas
determinaciones no metafisicas de la esencia de la filosofia”.

Dentro de la primera, expone dos momentos: la de los racionalistas
Descartes, Spinoza y Leibniz, por un lado; y, por otro, las propuestas
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metafisicas en la Alemania durante el siglo XIX. La novedad consiste en
el planteamiento de un método, la buisqueda de un principio supremo y
el hallazgo de que las ciencias naturales matematicas contienen supuestos
que estan mas alla de las ciencias particulares. “Si se los representa en
conceptos y proposiciones evidentes y se aprehende la razén de su validez
objetiva, puede elaborarse sobre ellos un procedimiento constructivo”
(Dilthey, 2003, p, 92). Sin embargo, las conclusiones de este método y la
validez objetiva en la evidencia de los conceptos y proposiciones simples
se mostraron insostenible con la critica del conocimiento de Hume y
Kant. Durante el siglo XIX, una propuesta metafisica partié del complejo
de la conciencia (Schelling y Hegel) y otra de lo dado a la conciencia
como contenidos de las experiencias. Ambas propuestas, finalmente,
sucumbieron.

Dentro de la segunda, se expone a la filosofia como teoria del
conocimiento, como conexion logica de las ciencias, como enciclopedia
de las ciencias, como ciencia de la experiencia interior y, paralelamente a
éstos, el desarrollo de la politica y la ciencia. Todos estos nuevos conceptos
de la filosofia dan origen, en su perspectiva, a las ciencias de la naturaleza
y las del espiritu:

En esta concepcion de la filosofia, resalta una relacion
sumamente significativa de esta tercera posicion ametafisica
(la dela ciencia de la experienciainterior), del pensar filoséfico
y los problemas metafisicos de la filosofia, lo que también
es confirmado por la nomenclatura y por el curso historico.
Las ciencias de la naturaleza s6lo extraen de la vivencia
contenidos parciales que pueden servir para la determinacion
de los cambios en el mundo fisico independiente de nosotros.
Asi, el conocimiento de la naturaleza sdlo tiene que ver con
fendmenos para la conciencia. El objeto de las ciencias del
espiritu, en cambio, es la realidad de las vivencias mismas
dadas por la experiencia interior (Dilthey, 2003, p, 105).

La tltima parte de esta revision historica, la dedica Dilthey a los términos
intermedios entre filosofia y religiosidad, literatura y poesia, pues
también en estos dmbitos se han dado obras y situaciones que se han
denominado filoséficas o concebidas como filosofia. En lo que respecta
a la religion, recuerda, entre otras cosas, que los apologistas griegos
llamaron filosofia al cristianismo y algunos otros cristianos denominan
a la gnosis como aquello que perfecciona la fe. Hay dos elementos, dice
nuestro autor, que han vinculado a la religion con la filosofia: la doctrina
del logos y la interpretacion alegérica. “En los sistemas mismos el impulso
religioso, fe religiosa, fundamentacion racional y comunicacion mistica
estan vinculados en tal forma con la divinidad, que los hechos religiosos y
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filosoficos se representan como momentos del mismo proceso” (Dilthey,
2003, p, 112).

En lo que respecta a la literatura, recuerda tanto a los escritores
que han tenido como objetivo influir en el publico como aquellos que
pretenden librarse de todo sistema para expresar su saber sobre la vida, sin
ninguna pretension de fundamentarla de manera universalmente valida.
Entre los autores emblematicos que refiere Dilthey estan: Marco Aurelio,
Montaigne, Lessing, Carlyle, Emerson, Ruskin, Nietzsche, Tolstoy,
Maeterlink y parte de la obra de Schopenhauer. Desde la antigiiedad hasta
la modernidad, estos autores consideran que la vida debe ser interpretada
por ella misma y eso es lo que los vincula con la experiencia del mundo.
Lo que, es mas, plantea Dilthey, después de que la metafisica ha quedado
destruida, “debe encontrarse un método independiente de ella para
buscar determinaciones sobre valores, fines y reglas de la vida” (Dilthey,
2003, p, 116).

La filosofia desde la perspectiva de la vida animica.

“Todas las creaciones humanas —dice Dilthey al inicio de la segunda
parte— surgen de la vida psiquica y de sus relaciones con el mundo
exterior” (Dilthey, 2003, p, 122). Pero, ;qué es la vida psiquica? Es, para
empezar, un conjunto de procesos, independientes de los de la naturaleza
exterior. Es, asimismo, una estructura compleja. Es, en otras palabras, la
vida humana, en la que se consideran diversos elementos y funciones, en
constante relacién con su ambiente, a partir de los cuales se originan, en
términos generales, la sensacion, la voluntad y el pensamiento, asi como
lo que este expresa.

La forma fundamental de este complejo esta determinada
por la reciproca condicionalidad teleoldgica de toda la
vida psiquica a su ambiente. Se originan sensaciones que
representan la diversidad de las causas externas. Estimulados
porlarelacion de estas causas connuestra vida propia tal como
se exterioriza en el sentimiento, dirigimos nuestro interés a
esas impresiones; apercibimos, distinguimos, combinamos,
juzgamos y concluimos. Por el influjo de la interpretacion
objetiva se forman, sobre la base de la multiplicidad del
sentimiento, apreciaciones cada vez mas exactas del valor de
los momentos de la vida y de las causas exteriores para esta
vida propia y el sistema de sus impulsos; guiados por estas
apreciaciones cambiamos, mediante actos consecuentes de la
voluntad, la constitucién del medio o adaptamos los propios
procesos vitales mediante la actividad interior de la voluntad
a nuestras necesidades (Dilthey, 2003, p, 123).
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Dentro de este conjunto de procesos es donde también tienen explicacion
algunas expresiones, desde mitos y leyendas hasta creaciones artisticas y
nuestros conceptos sobre la realidad, ademas de principios de accién y
los valores de la vida misma: nuestra visiéon o las visiones del mundo... Y,
dentro de estos, por supuesto, la filosofia.

Hasta aqui, la descripcion de la estructura de la vida psiquica se ha
hecho sobre la individualidad; sin embargo, como ésta no puede tratarse
de manera aislada, la segunda parte de la descripcion se hace sobre el
complejo social. Sin desconocer las bases materiales de los individuos y
la sociedad, segun la cual puede explicar, entre otras cosas, la evolucién,
las necesidades fisico-materiales de la existencia y cierta division del
trabajo, Dilthey sita a la par, por un lado, el complejo estructural de la
cultura humana, mediante el conocimiento de la realidad, las acciones y la
voluntad colectivas y el goce de los valores vitales y de los objetos; y, por
otro, el trabajo espiritual, mediante la génesis y evolucion de la religion,
el arte y la filosofia, por ejemplo. “La filosofia, sefhala nuestro autor,
puede ser determinada ahora como uno de esos sistemas de cultura de la
sociedad humana” (Dilthey, 2003, p, 127). Respecto al trabajo espiritual,
adelanta y especifica algunos aspectos de los sistemas de cultura que lo
constituyen:

La poesia permanece en la region del sentimiento e intuicion,
puesto que excluye no so6lo la determinacién de finalidad
limitada, sino hasta la conducta volitiva. En cambio, la
tremenda seriedad de la religion y la filosofia reside en
querer aprehender en su profundidad objetiva la conexion
interior que en la estructura de nuestra alma va desde la
interpretacion de la realidad a la determinacién de fines, y
en querer configurar la vida desde ella (Dilthey, 2003, p, 130).

A partir de aqui, entramos a otro tema, mismo que lleva el titulo de
otro libro de Dilthey: la teoria de las concepciones del mundo. Una primera
nota introductoria al asunto consiste en afirmar que la religién, el arte
y la filosofia tienen un fundamento comun en la estructura de la vida
psiquica. Una segunda nota refiere que éstas, en tanto que estructuras
de visiones del mundo, siempre hallan contenidas una relacién interior
de la experiencia de la vida con la imagen del mundo, “relacion de la
que se puede derivar siempre un ideal de vida” (Dilthey, 2003, p, 132).
Una tercera nota, se refiere a la justificacion de la expresion: concepcion
del mundo, en tanto que “forma espiritual que incluye conocimiento
del mundo, ideal, legislacion y determinacion superior de finalidades”
(Dilthey, 2003, p, 133). Una cuarta y ultima nota radica en que, si bien se
reconoce un fundamento comun, las estructuras de la visiéon de mundo
poética, religiosa y filosofica son distintas.
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(Qué es la religion? Un sistema de cultura a partir del cual se
configura una concepcién del mundo y de la vida. Una de las principales
caracteristicas que plantea Dilthey consiste en el trato del hombre con
lo invisible. De aqui se deriva lo que es la experiencia religiosa, desde
las manifestaciones mas primitivas hasta las mas actuales. Y también la
conciencia religiosa. A partir de esto, nuestro autor expone los grados
y las formas histéricas de la religion, mediante la correlaciéon entre
creencias y practicas o cultos, el surgimiento de magos, sacerdotes y sus
agrupaciones, la practica de la renuncia como ideal religioso y la génesis
de la fe religiosa, conjuntamente con algunas ideas religiosas primitivas,
como la de la inmortalidad del alma y la apariciéon de nuevas practicas
tales como la de los misterios, la vida ascética y las profecias. De las
formas mas primitivas hasta la mas complejas, expone, asimismo, el paso
del politeismo al monoteismo, el ideal del santo y las multiples maneras
en que se ha establecido la relacion entre lo humano y lo divino o algunos
principales tipos de la visién religiosa: la de la evolucion del universo, la
de la razén césmica o la de la dualidad entre el bien y el mal. No obstante
que estos aspectos son parte comtn de la vision religiosa del mundo, no
deja de aludir a las religiones de distintas culturas: la egipcia, la china, la
hindd, la judia, entre otras.

Para terminar, establece las relaciones que éstas han tenido con
la filosofia. Por un lado, dice: “Son tan préximas y afines una y otra; tan
concordantes en su referencia al terreno que quieren dominar, que siempre
tienen que chocar. Pues su relacién con el enigma del mundo y la vida,
tal como se ofrece entre ambas, es enteramente distinta...” (Dilthey, 2003,
p, 146). Y, mas adelante, sefiala: “todos los tipos de la vision religiosa del
mundo han influido sobre la filosofia, pues en ellos reside el fundamento
tanto para el idealismo objetivo como para el idealismo de la libertad”
(Dilthey, 2003, p, 149). De manera mas concreta, sefiala cémo la gnosis,
por ejemplo, ha tenido algunas influencias con algunas obras panteistas.

(Quéeslapoesia? Deentretodaslasartes, lapoesiaesenlaquellega
a expresarse una vision del mundo, ademas, por su puesto, de los estados
del alma. “La poesia es el 6rgano de la comprension de la vida; el poeta,
un vidente que vislumbra el sentido de la vida” (Dilthey, 2003, p, 152). En
términos generales, Dilthey refiere que una caracteristica primordial de
toda poesia es la de representar un suceso, el cual implica algo vivido o
posible de ser vivido, por unlado; y, por otro, una significacién que pueda
ser aprehendida. De la poesia épica a la dramatica y de ésta a la lirica, el
poeta expresa un concepto de vida o una visiéon del mundo. De lo simple
a lo complejo, Dilthey refiere el paso de la poesia lirica, popular o no, en
tanto expresion de una emocion, a la poesia de ideas (Dante y Goethe) y
de ésta a las formas intermedias entre poesia y filosofia (Schiller). Como
en el caso de la religion, nuestro autor alude las formas y los grados de la
vision poética y su relacion con la filosofia.

184



Coord. Diana Lizbeth Ruiz Rincon

De estas cualidades de la intuicion poética de la vida y de
la concepcion poética del mundo resulta la relacion histérica
de la poesia con la filosofia. La estructura de las visiones
poéticas de la vida es muy heterogénea con respecto a la
organizacion conceptual de la vision filoséfica del mundo.
No puede ocurrir ningtin transito regular de aquéllas a ésta.
No son conceptos que podrian ser recogidos y desarrollados.
Sin embargo, la poesia actiia sobre el pensar filosdfico. La
poesia ha preparado el nacimiento de la filosofia en Grecia
y su renovacion en el Renacimiento (Dilthey, 2003, p, 158).

(Qué es la filosofia? Al igual que la religion y la poesia, es una concepcion
del mundo. Una diferencia primordial de la filosofia con respecto a
aquéllas consiste en pretender elevar esta concepcion del mundo a una
validez universal. Dice Dilthey: “La concepcion filosofica del mundo, tal
como nace bajo el influjo de la direccion hacia la validez universal, tiene
que ser esencialmente distinta por su estructura de la religiosa y de la
poética. A diferencia de la religiosa es objetiva y universalmente valida. Y
a diferencia de la poética es un poder que quiere influir sobre la vida para
reformarla” (Dilthey, 2003, p, 161).

Desde el punto de vista dela vida animica o psiquica (o sistematica,
si asi quiere), en términos generales, la filosofia se ha expresado en tres
tipos de metafisica: la materialista o naturalista, la idealista objetiva y la
idealista de lalibertad. Dentro de los primeros, ubica a Demdcrito, Epicuro,
Lucrecio, Hobbes, los enciclopedistas, Avenarius y Comte, salvados todos
los matices posibles entre estos. Dentro de la segunda tendencia, identifica
a Heraclito, el estoicismo riguroso, Spinoza, Leibniz, Goethe, Schelling,
Hegel, entre otros. Y, en la tercera, a Cicerdn, la especulacion cristiana,
Kant, Fichte, Maine de Biran. La principal caracteristica de cada uno de
estos tipos de metafisica, esta en lo que lo determina. En la primera, por
ejemplo, “el conocimiento de la realidad tiene su base en el estudio de la
naturaleza. Sélo, éste es capaz de conquistar el orden legal de los hechos.
En el concepto del mundo asi originado rige el concepto de la causalidad.
Cuando éste determina unilateralmente la experiencia, no queda espacio
para los conceptos de valor y finalidad” (Dilthey, 2003, p, 165).

La segunda, esta determinada por la actitud de la vida afectiva.
Es decir, “depende del punto de vista del valor de las cosas, de los valores
de la vida, del significado y el sentido del mundo. Toda la realidad
aparece entonces como la expresion de algo interior y es comprendido
como el despliegue de un complejo psiquico que obra consciente o
inconscientemente” (Dilthey, 2003, p, 165). La actitud de la voluntad,
finalmente, determina al idealismo de la libertad. Es decir, “cuando
la actitud de la voluntad determina la interpretacion del mundo surge
el esquema de la independencia del espiritu ante la naturaleza o de su
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trascendencia” (Dilthey, 2003, p, 166). Sin embargo, declara, dos son
los principales argumentos que han hecho imposible a la metafisica. El
primero consiste en que las categorias del ser, causa, valor y fin (mismas
que corresponden a las actitudes del conocimiento, vivencia del valor, del
significado y el sentido y la actividad volitiva) “no pueden ser reducidas
unas a otras ni a un principio superior” (Dilthey, 2003, p, 167). El segundo
consiste en la manifestacion dentro de cada una de estas actitudes: “No
podemos concebir ninguna causa final absoluta... Un valor absoluto es
un postulado, pero no un concepto realizable. No podemos mostrar una
finalidad suprema o absoluta, porque ésta presupone la existencia de un
valor absoluto” (Dilthey, 2003, p, 168).

Con esto da paso a la segunda parte de la concepcidn filosdfica del
mundo, en la relacion entre filosofia y los distintos complejos teleoldgicos
de la cultura. En este sentido, en primer lugar, habla de las funciones de
la filosofia derivadas de la técnica conceptual, en la vida de la cultura,
para hablar del desarrollo de la politica y el derecho; y, en segundo lugar,
de la teoria general del saber y las teorias sobre las esferas particulares
de la cultura, para referirnos a la filosofia como concepcién del mundo
universalmente valida, es decir, como ciencia fundamental, teoria del
saber o ciencia.

Finalmente, después de abordar la relacién de la filosofia con
la experiencia de vida y con el mundo practico, asevera que es posible
fundamentar y sistematizar el saber y las ciencias particulares, asi como
elaborar algunas disciplinas especiales, tales como las filosofias del
derecho, la delareligion y la del arte. Aqui, sefala, una funcién importante
de la filosofia seria precisamente la de investigar las relaciones intrinsecas
de las ciencias. O, como dijera en otro apartado: “es tarea de la teoria de la
concepcion del mundo representar metddicamente la relacion del espiritu
humano con el enigma del mundo y de la vida, mediante el analisis del
desarrollo historico de la religion, la poesia...” y filosofia

En el dltimo apartado, Dilthey vuelve a la pregunta: ;Qué es,
pues, la esencia de la filosofia? La esencia de la filosofia es una suma de
funciones. En primer lugar, una las funciones se refieren a la estructura
teleologica del sujeto que filosofa y a la de la sociedad. De esta manera,
del individuo a la sociedad, designa una suma de obras vinculadas
dentro de un todo: un complejo histdrico y social. Algunas funciones en
particular (probablemente las principales caracteristicas de la esencia
de la filosofia) se desarrollan de acuerdo a las condiciones de vida: “El
perfeccionamiento de la concepcion del mundo hacia la validez universal,
la reflexion del saber sobre si mismo, la relacion de las teorias que se
forman en cada uno de los complejos aislados de fines con el sistema de
todo saber, un espiritu critico de sintesis y fundamentaciéon universal, que
penetra a través de toda la cultura” (Dilthey, 2003, p, 182). Después de los
fracasos de la metafisica, Dilthey considera, con cierto optimismo, que las
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cualidades de todas las funciones estan fundadas en la naturaleza de la
concepcion objetiva y del pensar conceptual. A manera de sintesis, define
a la esencia de la filosofia como un pensamiento que se vincula y conecta
con sentimientos y voliciones, por un lado; y, por otro, que conecta a éstos
con el mundo.
Dice:
Y el pensamiento, al tender a expresar y reunir todo el
contenido de intuiciones, vivencias, valores y fines, tal
como es vivido y dado por la conciencia empirica, por la
experiencia y por las ciencias empiricas, marcha al encuentro
del encadenamiento de las cosas y de las transformaciones
en el mundo, hacia el concepto del mundo, vuelve
fundamentado sobre un principio del mundo, una causa
del mundo, trata de determinar un valor, un sentido y una
significacion del mundo y pregunta por su finalidad. Siempre
que este procedimiento de generalizacion, de ordenacién en
el todo, de fundamentacion, llevado por la razén del saber
se desprende de la necesidad particular, del interés limitado,
pasa a ser filosofia (Dilthey, 2003, p, 181).

Comentarios finales

Una vez expuesto lo anterior, con el auxilio de algunos otros textos de
su autoria y de comentarios o interpretaciones a su obra, lo primero que
salta a la vista es la imposibilidad de la metafisica, la cual significamos
como uno de los intentos que ha hecho la filosofia por establecerse como
universalmente valida, intentos que posteriormente han tenido un viraje
hacia la teoria del conocimiento y las ciencias particulares y él mismo lo ha
llevado a las ciencias del espiritu.

Una segunda cuestion que no deja de llamar la atencion consiste
en recuperar aquellos aspectos que la modernidad habia dejado de lado
para integrarlos al todo que es el ser humano, como las emociones y la
voluntad y la relacién intrinseca entre éste y su ambiente, dicho en otras
palabras, entre el complejo psiquico o animico que es el hombre en relacion
con su cultura.

Como tercer punto, destacamos el devenir, la temporalidad y la
historicidad de la cultura humana; y, enseguida, como cuarto punto, la
diversidad y multiplicidad de la expresion de la misma en los términos
de la poesia, la religion y la filosofia, una filosofia que ya no es entendida
como metafisica y, al mismo tiempo, tampoco como exclusivamente teoria
del conocimiento o teoria de la ciencia, sino también de los valores y los
fines.

Aunque la cuestion de la interpretacion y la comprension no esta
aludida en lo expuesto, pero si es parte de su obra, queremos terminar
manifestando nuestro acuerdo con las palabras de Antonio Gomez
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Ramos (2000) sobre la postura de Dilthey: “Una postura ciertamente rara
en la filosofia académica del siglo XIX (...) pero mucho mas cercana a
la sensibilidad de hoy. Se trata de un planteamiento conceptual que
sepa hacer justicia a la totalidad de la experiencia humana, en todas sus
dimensiones...” Y, agregamos, algo también dicho por otros: en la que al
tratar de comprender a los demads, nos comprendamos nosotros...
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