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Resumen

Resumen

Este trabajo se inicia a partir de la constatacion de un hecho: la paulatina desaparicion del
concepto “verdad” del 1éxico cientifico y filosdfico, y su reemplazo por € de “interpretacion”.
La sustitucién no es meramente conceptual. Si bien su evidencia més notoria se advierte en la
praxis linguistica, va acompafiada de una profunda transformacion en todos los ambitos de la
vida, especialmente en las creencias y convicciones de los seres humanos de las postrimerias del
siglo XX einicios del siglo XXI.

En ese transito hay una figura de capital importancia, la del filésofo germano Federico
Nietzsche. Aunque su pensamiento no es la causa remota del fendmeno, que viene andando
desde hace mucho en la historia de Occidente, es quien primero lo percibe con absoluta nitidez y
lo anuncia por doquier con insistente perseverancia en su abundante y magnifica obra, cuya
sintesis extrema la constituye la expresion “ Dios ha muerto”.

¢COmo se ha producido esa transformacion? ¢Qué se ganay pierde con ela? ¢Como influye
en las vidas humanas particulares y concretas? Las respuestas a esas interrogantes es lo que la
investigacion pretende entregar o, por 10 menos, informar de sus antecedentes para que el lector
pueda formular la suya.
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Introduccioén

Introduccion

En afos de lejana —aunque no afiorada- mocedad, leia con gran entusiasmo “Grados en
el conocimiento de la verdad”, capitulo culminante de un viejo libro de texto de lectura
frecuente entre los estudiantes de la Ensefianza Media de fines de los afios sesenta ' .
No dejaba de inquietarme aquello de /a Verdad a la que el libro aludia. El singular y la
mayuscula con que se usaba la expresion eran fuerte estimulo para intentar desentrafiar
algo que aparecia misterioso. ¢, Era ese concepto la cara visible y enigmatica a la vez de
una informacion sélo destinada a los iniciados en el ejercicio de la reflexion filosofica?
¢ Era su manifestacion el limite entre un mas alla y un mas aca que una vez develado
iluminaria el camino de cualquier mortal, erigido por ello mismo a la categoria de ...
filésofo? ;De qué verdad se trataba? Acaso de que el agua hierve a cien grados, que la
materia se transforma o que la educacién formal es en nuestra cultura el mejor vehiculo
para desarrollar las potencialidades humanas. El titulo del texto no deberia referirse a
estos casos pues éstas son verdades (plurales y minusculas); en cambio, la suya es una.
¢, Se referiria, entonces, a la esencia de la verdad? Al parecer no porque sus ejemplos
apuntaban mas bien a lo empirico que a lo esencial.

Grande fue mi sorpresa cuando afios mas tarde pude comprobar que el concepto
“verdad” comenzaba a tornarse ausente de los mas actuales textos filosoficos y
cientificos. Asi al leer y releer el ya clasico libro de Thomas S. Kuhn La Estructura de las
Revoluciones Cientificas solo se encontraban algunas referencias marginales en la
“Posdata: 19697, y ni siquiera al concepto verdad, sino sobre lo verdadero. Un libro que

1
Se trata del texto de Jaime Arellano G. Nueva Sicologia e Introduccién a la Filosofia. F.E.E.M., Santiago, 1968.
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revisa los principales “paradigmas” (y las crisis) que han constituido las bases del
despliegue del saber cientifico debia tener —segun me parecia- la verdad como hilo
conductor. No es casual por lo demas que ella ha sido el fin que aspiran alcanzar la
filosofia y la ciencia desde sus origenes. El amor al saber que testimonia el etymon
filosofico debe entenderse como la pretension de verdad. En uno de los textos
fundacionales de la disciplina, el Poema de Parménides, se inaugura la “via de la verdad”
que es la “via del ser”; su contraria, la del no-ser es inviable —al menos al nous - porque
lo no-ser, no existe. Este principio establece una adecuacion légica y necesaria entre ser
y pensar. En el ambito de la doxa se muestra al ser humano una posicion intermedia
donde las cosas parecen ser y no ser, pero éste no es precisamente dominio de la
filosofia ni de la ciencia, sino de las opiniones de los simples mortales; es decir, de
aquellos que no han tenido acceso a la revelacion de los dioses. Poco mas de un siglo
después, Platon se esfuerza en demostrar que hay un mundo realmente verdadero y del
cual este en que vivimos es palido y falaz reflejo. Su famosa “Alegoria de la Caverna” no
persigue otro fin mas que ensefiar el camino de la verdad, que seria la forma auténtica
del vivir humano.

Por mas de dos mil afos esta creencia permanece invariable en su fundamento.
Hasta Nietzsche parece no dudarse de la capacidad racional humana, del sentido de
progreso de la historia y de su transito hacia el mejor de los mundos posibles. Si hasta
ahora no ha sido mejor y el ser humano no ha logrado ser plenamente feliz es por
influencia de resabios del pasado y de una mala “higiene mental” que no ha purgado
como deberia mitos y supersticiones. Con el advenimiento de la razén, la verdad surgira
como el luminoso sol heracliteo o el del mundo platénico exterior a la caverna.

¢Qué acontecio, entonces, durante el siglo veinte que el ideal de verdad comenzo a
resquebrajarse y a desaparecer del lenguaje y de los proyectos cientificos vy filoséficos?
¢Qué concepcion de la verdad es la que entré en crisis? Si es epistemoldgica puede
interpretarse su caida como resultado de la evolucidon metodoldgica y de la superacion de
algunas convicciones tradicionales; es decir, a causa de la renovacion tedrica se
demuestra la falsedad de lo que parecia verdadero. Si es ontolégica entonces la verdad y
la falsedad no devienen de una falla en la percepcidon humana, sino de la constitucion
misma de lo que hay. El ser verdadero puede ocultarse tras falaces apariencias como el
trigo en la paja o bien existir ilegitimamente como el oropel y el oro. Puede, ademas,
entenderse la verdad en un sentido /égico, es decir, como consecuencia de un tipo de
relaciones entre proposiciones. También podria sostenerse que la verdad y la falsedad no
existen realmente y que son abstracciones obtenidas a partir de la praxis humana, es
decir, que el valor de la verdad deriva de la colaboracién u obstaculo que los entes
ofrecen a los proyectos humanos. En tal caso estariamos en presencia de verdades utiles
0 pragmaticas. Refiriéndose a la idea de verdad en Ortega, Jorge Millas establece la
siguiente sintesis que nos parece conveniente citar:

“a) una propiedad de las ideas o del conocimiento en cuanto manifiesta o develan su
objeto ante el hombre;

b) el ser mismo de las cosas en cuanto develadas;

c) a las creencias en cuanto instrumentos de seguridad, érganos del “saber a qué
atenerse” respecto de las cosas;
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Introduccioén

d) a la coincidencia del sujeto consigo mismo, “el saber lo que creo o no creo”;

e) al estado de carencia, determinado por la pérdida de certidumbre (necesidad de
decidir entre dos creencias);

. . s ” 2
f) al estado en que el hombre se encuentra cuando cree (situacién de verdad)”.

Al parecer seria imposible cualquier intento de conclusion respecto del tema, pues
las visiones son multiples y algunas antagodnicas dificultando su inclusién en cualquier
sistema. Sin embargo, no tiene sentido negar esa variedad ni menos forzarla en busca de
unidad que probablemente nunca ha tenido. Quiza de la discordia resulte al final la mejor
de las armonias como pensaba Heraclito. Nuestra conviccion es que todas ellas han
colaborado en la expansién y desarrollo de lo humano en un espacio y tiempo
determinados. Las diferentes visiones no son intercambiables, son convicciones de
alcance limitado y no tendrian necesariamente validez mas alld de su época. Ademas,
mientras se estudian no hay la posibilidad de desligarse de las propias convicciones. Se
mira, inevitablemente el mundo desde una posiciéon intercambiable. Motivado por un
anhelo de objetividad podria postularse una racionalidad a priori, pero al momento de
establecer ese postulado ya se estd en él y se cree que hay razon y que ella puede
operar con absoluta independencia de lo empirico. No es posible que el ser humano se
desligue de su condicion mundana, pues mientras reflexiona sobre la “verdad” ya esta
instalado en una comprensién de ella.

Propésitos...

En las paginas siguientes se contrastan algunas concepciones de la verdad con la idea
de interpretacion propuesta, entre otros, por Nietzsche, en la segunda mitad del siglo XIX,
idea que contd en un primer momento con moderada aceptacién, pero que poco a poco
fue ganando adeptos hasta extenderse, en las ultimas décadas del siglo XX, mas alla de
los margenes estrictamente filosoficos. Ella puede considerarse un factor mas en la suma
histérica de la verdad, surge de un modo de instalacion distinta del ser humano en el
mundo. Aparece en un mundo posmetafisico, en el que ser y esencias se han diluido
como “dltimo humo de una realidad evaporada”. El nuevo clima moral ha sido catalogado
como posmodernidad y habria tenido entre sus principales causas la caida de los
grandes relatos motores de Occidente: entre ellos, la concepcién universal y absoluta de
la verdad. Es el antiguo logos griego el que parece llegar a su fin. Esta vieja palabra
parece simbolizar el ideal que desde Soécrates —o desde Parménides- hasta Husserl ha
querido hacer de la filosofia una ciencia rigurosa capaz de acceder a las esferas
inmutables del ser.

En este trabajo se examina la hipdtesis de que no es posible acceder a un mundo
desvinculado de lo humano y que toda investigacion remite inevitablemente al
investigador. Por lo tanto, los resultados que se obtengan siempre tendran un alcance

2
Idea de la Filosofia. Tomo Il. Editorial Universitaria, Santiago, 1970. p. 389
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limitado. Sin embargo, no se postula la existencia de un subjetivismo y relativismo
absolutos. La circunstancia, la historia, el mundo del investigador, por una parte, limitan el
ambito de las teorias y los receptores, por otra, validan o rechazan sus postulados. Hay,
ademas, cierta verdad en la explicacion misma. El discurso filoséfico —que es el que
fundamentalmente nos interesa, aunque no de modo exclusivo- intenta explicar algo que
acontece con independencia de lo humano, pero él crea inevitablemente una verdad que
no le es extrinseca y que se instaura con la enunciacién. Asi, por ejemplo, si se describe
la condicién de la mujer contemporanea y se dice que es “un sujeto auténomo, libre y
responsable, en posesion de derechos y deberes inalienables, y con dominio absoluto
sobre su cuerpo...” etc.; este juicio al mismo tiempo que describe la situacién de muchas
mujeres de hoy, induce y estimula a alcanzar lo propuesto o bien a reforzarlo si ya se
posee. Todo discurso genera alguna consecuencia, en algun momento. En este sentido
La Republica no describiria simplemente lo que pasa en la polis griega o en algun otro
Estado del mundo antiguo, sino que sefala lo que deberia acontecer. El ideal de verdad,
justicia, belleza, orden, jerarquias son pro-yectos; es decir, proposiciones que se lanzan
para su realizacion futura y que sin el genio constructor de Platon probablemente nunca
habrian la luz, aunque sea como grandes ilusiones de Occidente.

En sintesis, la idea que anima al texto es argumentar a favor de la tesis que verdad y
verdadero son mas que descripciones o descubrimientos de lo existente. Sus enunciados
son causa de que ocurra efectivamente lo declarado, adquiriendo el rango de “verdad”
cuando se materializa histéricamente, esto es, cuando se hace praxis colectivay creencia
social.

Utilidad

¢Qué se gana y qué se pierde con una interpretacion como la propuesta?

En primer lugar, debe tenerse en cuenta que cualquier intento de explicacién tiene su
origen en el deseo de organizar la multiplicidad y variedad de acontecimientos. Las
explicaciones son bastante mas arbitrarias de lo que pudiera imaginarse, son un posible
orden y si pretendieran instaurarse como unicas en el mismo acto se invalidan. Los
eventos parecen transgredir de manera permanente el afdn de rigor y estabilidad del
intelecto humano.

En segundo lugar, las explicaciones (llamense verdades o teorias) son respuestas
que se formulan a partir de acontecimientos que aparecen en el vivir de algun
investigador en particular, encontrando su primera aceptacion y credibilidad en la
comunidad cientifica o de sus pares que “regulan” las interrogantes y sus soluciones, sélo
en un segundo momento el ser humano comun las valida con su adhesién. Por lo tanto,
nunca se acepta cualquier arbitrariedad postulada como explicacion de los hechos; es
decir, hay una limitacion cultural e histérica. Pero, ademas, hay una restriccion biolégica y
que corresponde al percepcion del mundo segun las posibilidades de la “naturaleza”
humana.

6 Roco Godoy, Francisco



Introduccioén

Una tercera tiene que ver con los estimulos que inducen a conocer. En la mayoria de
los casos no provienen de la naturaleza pura, sino de ciertas convicciones previas en las
que ya se esta como en una especie de suelo. Por lo tanto, no remiten a ninguna
objetividad externa e independiente de lo humano, sino a otras subjetividades que han
expresado discursivamente sus ideas.

Ahora bien, en un mundo altamente tecnificado como el actual donde los sistemas
comunicativos establecen apretadas redes entre culturas diversas y los medios de
transporte alteran los conceptos de espacio y tiempo, se hace imprescindible teorizar
sobre estas ideas para analizarlas desde las perspectivas del presente y en este nuevo
contexto. Es necesario “tomar el pulso” a la época a fin de abrir nuevos derroteros para la
vida. Mientras se apoya el mundo en el supuesto de la verdad universal y absoluta se
dificulta el transito hacia la convivencia con lo distinto, y no sélo en el ambito
histérico-social, también en el plano personal humano. Sin flexibilidad y sin una actitud de
apertura hacia lo nuevo y distinto, prontamente se queda obsoleto. No se trata, por cierto,
de la aceptacion pasiva de todo cuanto se escucha, sino precisamente lo contrario: en un
nuevo clima moral se debe realizar un examen critico de las propuestas que surgen a fin
de adoptar determinadas acciones. Ademas, mientras se promueve la autonomia, se
incrementa la responsabilidad. Al prescindir de cualquier trascendencia, es el ser humano
el Unico responsable de sus actos.

El trabajo no pretende ahondar tanto en los aspectos epistemoldgicos ni metafisicos
como en los ético-morales. Sin embargo, no se radicalizan las diferencias entre esas
disciplinas. Su distincién obedece a un sentido pedagdgico y de organizacién. Aunque en
la vida el conocimiento no se diferencia de la accién ni ésta de lo que es, en teoria
conviene operar en virtud de ciertas estructuras y jerarquias. En el texto se proponen
finalmente algunas ideas para reencauzar las relaciones humanas personales y sociales,
y se asocia el tema, segun la tradicion, a lo ético-moral.

El Método

La indagacion se inicia con la revision bibliografica de ciertas ideas propuestas por
algunas teorias relevantes del pasado filoséfico que son examinadas para establecer sus
influencias futuras. No se realiza el examen con la exhautividad del historiador ni con la
minuciosidad del erudito, si se actualizan es con el fin de escuchar los ecos que hoy
todavia resuenan de sus potentes voces. La interpretacién recoge aspectos de la historia
lejana, pero también de la mas cercana, en tiempo y espacio. Si hay que nominar el
procedimiento a seguir, sin duda, el que mas acomoda es la denominada ontologia
hermenéutica. Segun uno de sus principales cultivadores, Gianni Vattimo, los principales
elementos constitutivos son: “el rechazo de la ‘objetividad’ como ideal del conocimiento
histérico (es decir, el rechazo del modelo metdodico de las ciencias positivas); la
generalizacion del modelo hermenéutico a todo conocimiento, histérico o no; la
lingtiisticidad del ser...”. >

Si el ser es linglistico, entonces toda actividad intelectual deberia comenzar por el

Roco Godoy, Francisco 7



De la verdad a la interpretacion

examen y produccién de discursos. La relacion del ser humano con el mundo esta
mediatizada por el lenguaje, de ahi las expresiones de Heidegger que el lenguaje “es la
morada del ser’” y de Gadamer que lo “que puede ser comprendido es lenguaje”. Desde
esta perspectiva conocer es interpretar constituyéndose la palabra como la primera
interpretacion. La nuestra es antecedida por otras y seguramente infinitas la sucederan.
Por lo tanto, se puede deducir sin atentar contra ninguna légica que la verdad tiene
caracter circunstancial; es decir, su alcance es limitado y no necesariamente trasciende a
todas las épocas.

En este mismo sentido debe entenderse el “rechazo a la objetividad”, puesto que tras
la interpretaciéon esta el intérprete. Por esta razon para muchos hermeneutas
contemporaneos la interpretacién no es simplemente descripcion, sino dialogo que se
establece entre distintos hablantes a través de los textos que conectan tiempos y
espacios diferentes. La neutralidad y la objetividad tan anhelada por los positivistas
desaparece en medio de la compleja trama de discursos y contextos. A esto aludia
precisamente Nietzsche cuando hablaba del psicélogo, el intérprete tras la interpretacion.

En el mundo de hoy catalogado de global a causa de los multiples tipos de relaciones
entre habitantes de lejanas zonas del planeta y en el que ha desaparecido la hegemonia
discursiva de ciertos poderes sociales, habiendo surgido otros, se torna imprescindible la
revisién del concepto de verdad. La interaccidon social multicultural siempre modifica a
todos las involucrados, ya sea de quienes defienden su identidad y modo de ser, o de
quienes pretenden imponerlo, o simplemente “dialogan” comercial y turisticamente, sin
otra intencion mas que la diversion. En un entramado de estas caracteristicas, la
transparencia y autonomia del sujeto cognoscente, entendido de acuerdo al paradigma
moderno resulta dificil de entender. Es mas, parece marchar a su ocaso y, segun los
postulados de la ontologia hermenéutica, también declina su historia, sus convicciones,
su mundo.

Division

Con el objeto de recabar antecedentes histéricos, realizar los analisis y argumentar en
favor de la tesis propuesta, el texto se ha dividido en los siguientes capitulos. En el
primero, “Historia de un error” se describe y analiza la evolucién histérico-filosofica de la
idea de verdad y sus fundamentos, en algunos momentos de la historia, siguiendo los
postulados de Nietzsche. En el segundo, “Palabras, so6lo palabras” se relaciona verdad y
lenguaje mediante la contrastacién de la visidén platonica y nietzscheana. En el tercero,
“‘Mas alla (o mas acd) de la verdad” se describe lo que Vattimo ha denominado la
‘ontologia del declinar’ y se lo vincula con algunas orientaciones del pensamiento
contemporaneo de estirpe heideggeriana, principalmente. En el cuarto, “Del decir
verdadero al decir creador”, se argumenta sobre la tesis que la verdad es interpretacion y
que su génesis se encuentra vinculada a la produccion de discursos que con el tiempo se

Las Aventuras de la Diferencia. Editorial Peninsula, Barcelona, 1986. p. 38 (El paréntesis es del autor).
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Introduccioén

validan socialmente, se hacen praxis y se aceptan como “verdades absolutas”.
Finalmente, en el capitulo quinto, “Alcances éticos”, se conecta la “flexibilidad”
significativa del lenguaje con una supuesta relatividad ética y se sugieren algunas
orientaciones para la teoria y la convivencia humana actual.

¢ Por qué Nietzsche?

No resulta inoficioso preguntarse por qué recurrir al pensamiento de Nietzsche como hilo
conductor de estas reflexiones, que bien podrian asentarse sobre la base de trabajos
realizados por pensadores latinoamericanos. Distintas razones han influido en esta
eleccion. En primer lugar, el texto no procura reforzar identidades locales, ni formas de
convivencia regionales. Nos parece que es tal la fuerza expansiva de la globalizacion
—aun con apariencia de norteamericanizacion o europeizacién- que no deja intacto ningun
lugar del planeta. Los modos de ser locales se relacionan, inevitablemente, con lo
extranjero, no obstante las resistencias que surgen. Por lo tanto, hay un proceso de
occidentalizacion del mundo y en ese proyecto cultural se recoge parte considerable del
pensamiento de Nietzsche. En segundo lugar, sus ideas han trascendido los ambitos
filoséficos y exclusivamente académicos. Su filosofia se pasea hoy como Pedro por su
casa, y eso no solo en el escenario cultural europeo, también en el latinoamericano. En
tercer lugar, su discurso es altamente creativo y liberador; es arbol que otorga buena
sombra a la expansiéon de lo humano; por lo tanto, las proyecciones son validas para
diferentes espacios culturales y geograficos. Lo que hoy es casi el ideario occidental, la
posmodernidad, es de clara estirpe nietzscheana.

Para nuestros fines, sin embargo, hemos considerado lo que concierne basicamente
a la “verdad” y a la “moral”, temas recurrentes del pensamiento contemporaneo,.dada la
necesidad de suplir el vacio producido por el derrumbe de los grandes sistemas de
otrora, caida en la que no esta exenta de participacion la figura nietzscheana. Muchos, no
obstante, lo catalogan como un pensador utopico y ven en sus ideas poco mas que
poesia, aunque hay en rigor en sus escritos una profunda y monotematica coherencia:
vuelve una y otra vez sobre los mismos temas, y a veces desde otros retoma los mismos
principios. Es explicita su oposicidon a cualquier sistema, pero es innegable la conexion
interna que revelan sus escritos a una lectura detenida.

Pensar el mundo desde Nietzsche y desde el fin del mundo, nada tiene de insdlito. El
destinatario de su obra no fue un tipo racial ni geograficamente determinado. Escribio
‘para todos y para ninguno”, para los “espiritus libres”. Nadie, por tanto, debiera
apropiarse de su filosofia como si fuera un botin ideoldgico. Cada comentarista lo analiza
desde su particular perspectiva y falla cuando intenta fijar el manantial de su filosofia. La
suma de todas esas perspectivas, mas lo que siempre queda velado, es la “verdadera”
filosofia nietzscheana. Y si el Nietzsche “verdadero” es s6lo quimera, tanto mejor. Dice su
Zaratustra: “si alguien proclamara en serio que los poetas mentimos demasiado, tendria
razon: nosotros mentimos demasiado... ;Quién de nosotros, los poetas, no ha adulterado
su propio vino? Mas de un brebaje venenoso se fabricd en nuestras bodegas; en ellas se
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han realizado muchas cosas indescriptibles.”

El Nietzsche que presentamos esperamos sea coincidente con el de sus propios
escritos, pero si ho hubiera demasiado apego a su “verdad”, pensado nihilisticamente,
tanto mejor.

10 Roco Godoy, Francisco



I.Historia de un error

|.Historia de un error

“La historia de la filosofia se muestra ahora como la de un gato escaldado que va
huyendo de los hogares donde se quemé6”. José Ortega y Gasset.

Desde la perspectiva presente el pasado se vislumbra, segun la expresion orteguiana,
como un “conjunto de errores” *  Este juicio, pensado en relacion a la historia de la
filosofia, puede extenderse a la totalidad de la historia humana. Si se acepta la idea que
ésta es una serie dialéctica y en constante superacién, mientras mas lejanos los
acontecimientos observados, resultarian menos creibles. Asi en el ambito filosofico
parece errado el realismo aristotélico que prioriza y otorga autonomia a la existencia de
las cosas por sobre el ser humano; lo mismo acontece con el idealismo cartesiano que,
por el contrario, hace de la conciencia base y fundamento de todo cuanto hay. Tampoco
hoy se aceptarian si mas formas de gobierno monarquicas y tiranicas, ni transacciones
comerciales como el trueque ni la medicina del chaman. Estas son formas superadas por
gran parte de la cultura occidental, aunque no desaparecidas del todo y no superfluas ni
menos ineficaces. El error, concebido como equivocacion —es decir, como explicacion
deficiente- o como certidumbre superada, es eficiente motor de la evolucion histdrica, con
vigor similar a la lucha de clases, al afan de poder, a la seduccion o al amor. Siempre en
el contexto filosofico, afirma el pensador espanol: “ha de advertirse que no somos
nosotros quienes descubrimos en las doctrinas de antano la quebradura del error, sino
que conforme leiamos la historia ibamos viendo que cada nueva filosofia comenzaba por
denunciar el error de la antecedente y no solo eso, sino que, de modo formal, por haber

4
Origen y Epilogo de la Filosofia. Obras Completas.Tomo IX Alianza Editorial, Madrid, 1983 p. 352-353

Roco Godoy, Francisco 11



De la verdad a la interpretacion

. . , 5 5
reconocido el error de esta era ella otra filosofia”.

El fin de la historia, entendida esta expresion como su acabamiento, parece poco
probable dado que lleva en si el germen de su destruccion, pero también el de su
autosuperacion. Al parecer no es universal el sentido de la maxima “todo tiempo pasado
fue mejor”; al contrario, en este contexto resulta mas convincente la idea que todo
pretérito fue peor. En todo caso, conviene precisar que la deteccion del error es siempre a
posteriori, quien equivoca cree en el momento estar en lo correcto. Segin Humberto
Maturana “la equivocacion o error es una experiencia desvalorizada con referencia a otra
experiencia que se considera indudablemente valida” ® ; lo cual es diferente a la mentira
pues ésta surge cuando “en el momento en que afirmé lo que dije sabia que no era
cierto” ! . El error, entonces, es un efectivo modo de certidumbre y orientacion hasta que
desde otra experiencia o situacion se cuestiona su veracidad.

Probablemente el pensador que examina de modo mas radical -y a veces hasta con
ensafiamiento- el pasado es Federico Nietzsche (1844-1900). “El hombre mas terrible
que ha existido hasta ahora”, segun se autocalificara, entra en sospecha que los grandes
ideales de la humanidad han tenido un origen humano, “demasiado humano” y que luego
se han canonizado por el uso. Entre ellos se encuentra la idea de verdad, que se
tergiversa tempranamente en el mundo griego antiguo cayendo en el error y quiza hasta
en la mentira. Esta equivocada senda es denunciada en casi la totalidad de su obra, pero
la compendia en seis etapas, en una de ellas.

A. “Yo, Platén, soy la verdad”

Entre agosto y septiembre de 1888 escribe Nietzsche Crepusculo de los idolos o Cé6mo
se filosofa a martillazos que se publica a fines de enero de 1889 mientras su autor es
recluido en Jena, en la Clinica Psiquiatrica de la Universidad, con el diagnéstico
“paralisisprogresiva”. En sus ultimos meses de lucidez realiza Nietzsche la reconstruccion
de su propia vida —en Ecce Homo- y de la historia de la filosofia europea, sintetizandola
en los seis momentos sefalados. El tema a comentar aparece en el apartado “Cémo el
‘Mundo Verdadero’ se convirtid en una Fabula”, subtitulado “Historia de un Error”. Dice su
primer punto:

“1. El mundo verdadero esta al alcance del sabio, del piadoso, del virtuoso, los
cuales viven en él, se identifican con él. (Forma mas antigua de la idea,
relativamente cuerda, simple, convincente. Paréafrasis de la proposicion: “yo,
Platon, soy la verdad”.) ®.

5
ibid. p. 353

Emociones y Lenguaje en Educacion y Politica. Dolmen Ediciones, Santiago, 1995. p. 41

7 .
loc. cit.

8
Editorial Edaf, Madrid, 1985. p. 136 (Traduccién de Carlos Vergara)
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El paso que inicia el rumbo equivocado es la teoria de Sécrates y Platén segun
Nietzsche, y consiste fundamentalmente en la creacién de un mundo trascendente para
justificar el mundo sensible en que se vive. Tan intenso es el rechazo que siente el
pensador germano hacia sus pares griegos que no se da a la tarea de establecer mayor
distincion entre las filosofias de ambos, lo cual no debe interpretarse como “desinterés” o
desconocimiento por su pensamiento. En su formacion filolégica —en Pforta y Leipzig-
leyd con entusiasmo a Platon y, posteriormente, en su condicién docente, en Basilea,
dictd el curso “Introduccién al estudio de los dialogos platonicos”, en los semestres 71-72
y 73-74; luego, en 1876, dicta “Vida y doctrina de Platon”. Sin embargo, a la hora del
balance los considera igualmente culpables. Dice al respecto: “El moralismo de los
filésofos griegos a partir de Platén esta patoldgicamente determinado, o mismo que su
culto de la dialéctica. Razon igual a virtud igual a felicidad quiere decir simplemente: hay
que imitar el ejemplo de Sécrates y establecer frente a los apetitos tenebrosos una
claridad permanente: la claridad de la razén. Hay que ser cuerdo, claro, lucido a toda
costa; toda transigencia con los instintos, con lo inconsciente, hunde...” °

Como es sabido, ambos filésofos atenienses pusieron en relacién razén vy virtud. La
areté griega tiene connotaciones mas amplias que en castellano. En griego es posible
hablar de la virtud medicinal de una planta, de las virtudes del caballo, del virtuosismo de
un violinista. La areté es el cumplimiento del fin para el cual algo ha sido creado, consiste
en el logro del maximo desarrollo de sus potencialidades, su perfeccion; y esto es posible
sblo en tanto se conozca la esencia —el qué es y para qué- de algo. Respecto de lo
humano, si se asume que la razoén es una de sus notas esenciales, solo se puede ser
verdaderamente virtuoso viviendo con acuerdo a ella. La virtud humana es, entonces, el
ejercicio de la razén. En la Apologia platonica, Socrates expresa con absoluta conviccion
que “una vida carente de examen (racional) no es vida digna para un hombre” " La
razon es ciencia —saber, scire- y solo desde ella se puede establecer relacion con lo
universal y eterno, a diferencia de la opinién —ddxa- que vincula con lo particular y
mudable. Esta distincion acentua la separacion de la realidad en dos mundos que se
venia insinuando en el pensamiento griego por mas de cien afios. Sin embargo, no habia
alcanzado el nivel de radicalidad y esplendidez que adquiere en la Teoria de las Ideas de
Platon.

El hombre racional, ademas, debe procurar el dominio de si mismo, el autocontrol.
Dice Platdon en el Fedon que “los que filosofan correctamente se abstienen de todos los
placeres corporales, manteniéndose firmes y sin entregarse a ellos” """ Con esto
inaugura el concepto de eukrateia para designar el dominio de las pasiones que ejerce la
voluntad. Segun una antigua leyenda, un fisonomista asirio en su paso por Atenas se
acerca a los circulos socraticos, descubriendo en la cara del maestro rasgos de profunda
sensualidad, ante lo cual protestan los incondicionales discipulos. Sécrates lo escucha
con atencion, acotando finalmente: “Zépyros vio exactamente, pero yo he dominado mis

9
ibid. p. 129. Aforismo 10, seccion “El Problema de Sdcrates”.

El paréntesis es nuestro.
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deseos” " . Afios mas tarde en la ética de Aristételes estas ideas adquieren amplio
desarrollo, aunque el Estagirita acuna el concepto sophrosyne para referir a la
moderacion de pasiones y deseos. El cuerpo comienza a interpretarse como causa de
toda clase de males y tonterias, constituyéndose en el gran distractor de la verdad.

Pues bien, el acceso de la razén a lo universal y eterno implica que ella misma es
poseedora de esos atributos; para poder adentrarse en esa esfera de realidad debe
existir necesariamente cierta adecuacion entre lo que conoce y lo conocido. Si “el alma
(cuya principal manifestacion es la razén) es lo mas semejante que hay a lo divino,
inmortal, inteligi%le, unico en su aspecto, indisoluble y que se comporta siempre del
mismo modo” , o puede ser sino indivisible e inmaterial. Es decir, asi como la idea no
es susceptible de cambio, siendo eterna, también debe poseer ese atributo el alma. Una
vez liberada del cuerpo como si rompiera cadenas puede ascender al lugar inmarcesible
de las ideas y la verdad, a aquel topos uranos donde moran también las almas en espera
que se cumpla el ciclo para una nueva encarnacion. Si los seres humanos reconocen lo
que hay en este mundo es por el recuerdo de lo visto en el mundo trascendente. Sin la
posesion de esas ideas previas no es posible ningun tipo de conocimiento. Por otra parte,
lo que hay existe gracias a las ideas que son sus modelos. Esta congruencia que
comienza a advertirse entre la representacion mental y la cosa hara surgir en la Edad
Media la conviccidn que verdad es adaequatio intelectus et rei.

El descrédito del movimiento —del panta rei heracliteo-, del conocimiento sensorial,
de la exultante fuerza natural instintiva refrenada por la voluntad marcan el inicio de la
decadencia del mundo antiguo. Sdcrates, ese plebeyo feo y resentido, segun lo califica
Nietzsche, es el principal responsable. Mientras reiné la “sabiduria tragica” el ser humano
capté lo horroroso de la existencia, su falta de sentido y fundamento, pero cubrié
estéticamente la oquedad por donde se entromete la nada al mundo; mas aun, a través
del arte procuré eliminar el desgarro de la individuacién en busca del restablecimiento de
la unidad originaria. Sdcrates, por el contrario, introduce el “optimismo tedrico”, la
creencia que solamente mediante los conceptos y la escrutacion racional de la naturaleza
es posible lograr el orden universal y la felicidad. El origen de todo los males humanos
radica en el error y la ignorancia. EI malo se causa dafio a si mismo, pero si lo supiera no
lo haria; por lo tanto, si se anula el error, el malo se vuelve necesariamente bueno. De ahi
la ecuacion razén=virtud=felicidad. Esto para Nitezsche no puede acontecer en el mundo
“real” porque requiere de la puesta en practica de un imposible: vencer los instintos, y si
ello fuera posible sdlo lo seria en un mundo inventado.

En sintesis, el error primero de la filosofia ha consistido en crear un mundo mas alla
del sensible —metafisico-, proponerlo como verdadero y alcanzable a quien lo mire con
los ojos del pensar —eidos-; esto es, a imagen y semejanza de Platén. Burla burlando,
Nietzsche quiere decir: si deseas ser sabio, virtuoso y feliz, sé como yo, Platén.

Referido por Antonio Tovar, en Vida de Sdécrates. Alianza Editorial, Madrid, 1986. p. 91. El subrayadoes nuestro.
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B. La Idea se convierte en mujer

Perdido ya el rumbo, el segundo gran paso en la direccion equivocada lo constituye el
advenimiento del cristianismo, férmula popularizada del platonismo, segun Nietzsche.
Dice al respecto:

“2. El mundo verdadero es por lo pronto inaccesible, pero esta reservado al
sabio, al piadoso, al virtuoso (“al pecador arrepentido”). (Progreso de la idea;
ésta se torna mas sutil, mas problemaética e inasible, se convierte en mujer, se
vuelve cristiana...)”.

Probablemente las criticas mas duras y quizd hasta despiadadas que Nietzsche realiza
son contra el cristianismo, “la peor mentira de seduccién que ha habido hasta ahora (...),
la gran mentira impia”. "1 “La misma palabra ‘cristianismo’ —afirma en otro lugar- es un
malentendido; en el fondo, no hubo mas que un solo cristiano que murié crucificado. El
Evangelio murié crucificado. Lo que a partir de entonces se_ llama Evangelio era ya lo
contrario de aquella vida, una ‘mala nueva’, un disangelio’. '° 4 Sj es criticable la creacion
de otro mundo para justificar éste, como lo hace Platon, con mayor evidencia se advierte
el rechazo a la posicion cristiana. Varias razones lo explican:

En primer lugar, el acceso a la trascendencia era considerada una posibilidad
realizable en el pensamiento de Platén, para ello habia que ser como Platon, segun se
comentaba mas arriba. En el cristianismo, en cambio, es “inaccesible” a los seres
humanos, al menos en vida. Quiza post mortem el “pecador arrepentido” pueda acceder a
aquello inasible por el momento. En este segundo momento lo suprasensible adquiere el
rango de ser lo verdaderamente ente, cada vez mas lejano del mundo sensible e
inalcanzable en la vida terrenal. Comienza el platonismo, la vulgarizacion del
pensamiento de Platon. Mientras para el fildsofo ateniense se debe acceder a ese otro
nivel de realidad, la idea cristianizada se torna solo promesa.

En segundo lugar, resulta facil deducir que mientras mas atrayente se muestra la
beatitud prometida, menos se valoriza la vida. Incluso ésta resulta a la postre un peso
dificil de cargar y mientras mas pronto se la pueda eliminar, tanto mejor. En la figura de
Dios encarna el cristianismo su desapego a la vida. “El concepto ‘Dios’ -dice Nietzsche-,
inventado como concepto antitético de la vida —en ese concepto, concentrado en
horrorosa unidad éodo lo nocivo, envenenador, difamador, la entera hostilidad a muerte
contra la vida”. '° ° A ese mundo divino se le asigna toda verdad y credibilidad quedando
el mundo terrenal desprovisto de meta y fundamento: esto es, se trastocan
definitivamente las nociones de “mundo verdadero” y “mundo aparencial”. El ideal de vida
que proclama y predica el cristianismoes la vida ascética que trata la existencia humana

1
La Voluntad de Poderio. Editorial Edaf, Madrid, 1981 p. 134. Aforismo 200

2
El Anticristo... op. cit. p.66 Aforismo 39

16 3
Ecce Homo. Alianza Editorial, Madrid, 1996 p. 131 (Traduccion de Andrés Sanchez Pascual)
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como equivocacion, y si algun valor se le asigna es el de constituirse como mero puente
para la trascendencia. La condicién humana es miserable tanto fisica como moralmente,
asi lo confirma Nietzsche de una cita del Papa Inocencio Ill, quien refiriéndose a la
gestacién humana dice: “concepcion impura, alimentacién nauseabunda en el seno
materno, mala cualidad de la materia de la que 2' hombre se desarrolla, hedor asqueroso,
secrecién de esputos, orina y excrementos”. "% Enla antigliedad griega —es decir, en el
periodo de la sabiduria tragica, segun la calificacion nietzscheana- también se percibio el
horror de la existencia humana, como se advierte en aquella leyenda en que el rey Midas
interroga al sabio Sileno, eterno acompafante de Dioniso, acerca del enigma de la
existencia humana. En medio de una risa estridente aquél le responde: “Estirpe miserable
de un dia, hijos del azar y la fatiga, ¢por qué me fuerzas decirte lo que para ti seria muy
ventajoso no oir? Lo mejor de todo es totalmente inalcanzable para ti: no hager nacido,
no ser, ser nada. Y lo mejor en segundo lugar es para ti —morir pronto”. Y E griego
tragico, a diferencia del cristiano, no niega la dureza de la existencia sino que cubre con
velo estético su falta de sentido y fundamento. El desbordamiento vital que ostenta no es
mas que la inversion del horror originario en alegria vital, sin negar el mundo ni huir hacia
otro inexistente.

Ademas, el cristianismo hace de los instintos y la sensualidad sus enemigos
mortales. “La moral antinatural —dice Nietzsche-, esto es, poco menos que toda moral
ensefada, exaltada y predicada hasta ahora, se vuelve precisamente contra los instintog
de la vida, implica un repudio, ya solapado o abierto e insolente, de estos instintos”. "
La moral sana, entonces, sera aquella que se rige por los instintos, que escucha la
naturaleza y se apropia de su fuerza tal como lo simboliza la figura de Dioniso. Segun el
fildsofo germano, la unica forma de poder reconciliarse con el mundo y recuperar la
perdida armonia universal es a través del éxtasis, de la embriaguez que produce el canto
y el baile. El efecto narcético permite aniquilar al individuo y unificarlo con el ser
primordial unitario. Si Dioniso es el dios sufriente que en su nifiez fue despedazado por
los Titanes, entonces procurara eternamente restituir ese desgarro en el restablecimiento
de la unidad. Sélo en este contexto se comprende el repudio que produce en Nietzsche la
moral cristiana, obstaculo infranqueable para la satisfaccion del hambre de fusién con el
todo, y la autocalificacion de inmoralista, es decir, de gran opositor a la moral cristiana, en
tanto antinatural.

Ahora bien, respecto a la relacibn que se establece entre el cristianismo y lo
femenino en el equivoco que se comenta, es decir, que la “idea se convierte en mujer’(o
que la “verdad es una mujer”), Nietzsche lo relaciona con lo oriental y femenino. “Asi se
revela —afirma- en el pensamiento de que ‘Dios castiga a aquellos que ama’; pues en el
Oriente las mujeres consideran los castigos y el riguroso aislamiento personal del gnundo
como un signo del amor de su marido, y se quejan cuando cesan esos signos”. 2T Enel

4
Citado en La Genealogia de la Moral. Alianza Editorial, Madrid, 1995, p. 77. Segun las notas del traductor —Sanchez Pascual-

Nietzsche toma esta cita de De Contemptu Mundi (Sobre el Desprecio del Mundo).

19 6
Coémo se filosofa... op. cit. p. 42

5
Citado en El Nacimiento de la Tragedia. Alianza Editorial, Madrid, 1995 p. 52
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cristianismo se asocia la infelicidad al sentimiento de culpa, al sentirse responsable del
mal del mundo, al pecado. El lecho de muerte se convierte en banco de suplicio. El
hombre cristiano como la mujer martir, ama a quien lo castiga. Estas ideas también
pueden interpretarse desde la posicion cristiana originaria en cuanto asume en sus inicios
la proteccion del débil, del desvalido, lo cual constituiria otra trastocacion de los valores
humanos mas antiguos. Asi, por ejemplo, el concepto ‘bueno’ estuvo asociado a los
nobles, los poderosos, los guerreros, los que mandan; ‘malo’, en cambio, se asociaba a lo
vulgar, plebeyo, bajo. La alteracién cristiana promovio la rebelién de los esclavos, del
rebafo contra lo noble, hasta lograr que el otrora hombre fuerte se sintiera avergonzado
de su dureza tal como antes sentia verglienza de la mansedumbre. “Todo se judaiza, o
se cristianiza, o se aplebeya a ojos vistas (jqué importan las palabras!). La marcha de ese
envenenamiento a través de cuerpo entero de la humanidad parece incontenible, su
tempo [ritmo] y su paso pueden ser incluso, a8partir de ahora, cada vez mas lentos, mas
delicados, mas inaudibles, mas cautos...”. 21 ° Mas silenciosos, se puede agregar, pues
operan como la seduccion femenina. Poco mas adelante afirma: “Los ‘bien nacidos’ se
sentian a si mismos como los ‘felices’; ellos no tenian que construir su felicidad
artificialmente v, azzvsces, persuadirse de ella, mentirsela, mediante una mirada dirigida a
sus enemigos...”. Obviamente en la figura de Cristo se encarna ese ideal, él es quien
promete la bienaventuranza a los pobres, a los débiles mediante la irresistible seduccion
del amor. La fuente de este amor no es el bien, es el odio y el resentimiento hacia los
mas fuertes. La ‘moral de esclavos’ encuentra también aqui su causa. Asimismo, cuando
el resentimiento se vuelve creador produce los valores cristianos que son la negacién de
la vida.

C. El “Mundo Verdadero” como Imperativo

El tercer gran paso del proceso histérico que se comenta es vinculado con la figura de
Kant (1724-1804). Seria el fildsofo konigsbergiano continuador de las viejas ficciones
platénico-cristianas que, como se ha dicho, no tendrian contacto alguno con la realidad
como incluso acontece en los suefios, sino que, ademas, la falsearian, desvalorizarian y
repudiarian. Kant es para Nietzsche un tedlogo solapado que subrepticiamente
fundamenta los antiguos ideales desde los parametros de la razén moderna. Resume
Nietzsche este momento del siguiente modo:

“3. El mundo verdadero no es accesible ni demostrable; no puede ser prometido;
pero el ser concebido es un consuelo, una obligacion, un imperativo. (En el
fondo, el antiguo sol, pero visto a través de niebla y escepticismo; laidea se ha
vuelto sublime, palida, nérdica, kantiana)”.

07
Aurora Editorial Edaf, Madrid, 1999. p. 126 aforismo 75 (Traduccién de Eduardo Kndrr)
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Para Kant el “mundo verdadero”, es decir, lo suprasensible, el “ser en si”, no es accesible
ni demostrable por la via del conocimiento racional, por lo que queda fuera de toda
posibilidad de experimentacion y demostracion. Si se capta lo en si pierde
inmediatamente su condicién y se transforma en lo en mi. Esta cosa en mi es lo que Kant
denomina fenédmeno.

En el acto de conocer, segun el filésofo moderno, interviene lo dado, que se
manifiesta como un caos de sensaciones, y lo puesto por el intelecto, las categorias y la
espaciotemporalidad, que organizan, a su vez, lo cadtico. El “giro copernicano” en el
conocimiento que Kant propugné consistia en establecer que no es el pensamiento el que
se adapta a las cosas, sino a la inversa, las cosas se adaptan al pensamiento. Esto no
significa que se las inventa sino que se las ordena en virtud de las “intuiciones puras” o
“formas a priori de la sensibilidad”. Todo conocimiento sélo es posible en tanto hayan a
priori tiempo, espacio y categorias. Estas condiciones necesarias o requisitos previos son
los que imposibilitan el acceso a lo en si, al nbumeno o a lo subsistente. Lo nouménico no
es en la filosofia de Kant lo asequible al pensamiento como en Platon por ejemplo, sino lo
que se haya definitivamente fuera de la intuicion intelectual y sensible. ElI fendmeno, en
cambio, es la intuicion de los objetos exteriores mas las formas de espacio y tiempo, y no
es para Kant mera apariencia; es, en rigor, lo dado, las cosas, pero en cuanto conocidas,
apresadas intelectualmente. De ahi deriva precisamente el caracter “trascendental” del
conocimiento: la relacidon entre el sujeto cognoscente y el objeto ;Qué certeza habria,
entonces, de lo en si? Ninguna. Se lo relega a la indeterminacion de lo incognoscible. Es,
segun Nietzsche, la misma promesa cristiana vista ahora desde la 6ptica de la razoén
moderna.

En afios de juventud, Nietzsche se sintié especialmente atraido por la filosofia
kantiana; después de leer la Critica del Juicio y el Kant de K. Fischer,hacia 1868, quiere
doctorarse con una tesis acerca del filosofo moderno, proyecto que finalmente no
prospera pues se habilita como docente en la Universidad de Basilea, siéndole conferido
el grado de doctor por la Universidad de Leipzig, basandose en los trabajos hasta ese
momento publicados. En los veinte afios que transcurren hasta la escritura de la obra que
se comenta, el filésofo madura la idea que tras los conceptos mas elevados —Ser,
absoluto, bien, verdadero, perfecto- hay mayor vacio, son “el ultimo humo de la realidad
que se evapora” y entre ellos se diluye también la “cosa en si”. Para extraer algun sentido
de la experiencia historica se debe estar dispuesto a renunciar al punto de referencia
absoluto, como mas adelante se comentara.

Pues bien, la critica nietszcheana se dirige sobre todo al caracter moral de la
promesa que, aun inaccesible e indemostrable, sirve de consuelo, obligacién e
imperativo. Respecto de este tema puede indicarse, aunque someramente, que Kant
rechaza la moral teleoldgica aristotélica por considerarla imposibilitada de sustentar una
moral universal sobre un concepto tan vago y cambiante como es la felicidad, al que
deben subordinarse los actos humanos. Kant busca cimientos mas solidos sobre los
cuales edificar su filosofia moral. Segun Macintyre lo hace sobre “dos tesis centrales
enganosamente sencillas: si las reglas de la moral son racionales, deben ser las mismas
para cualquier ser racional, tal como lo son las reglas de la aritmética; y si las reglas de la
moral obligan a todo ser racional no importa la capacidad de tal ser para llevarlos a cabo,
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sino la voluntad de hacerlo”. % 0 Es decir, los principios que busca Kant son aquellos que
no se apoyan en inclinaciones humanas, sean éstas sociales, religiosas, politicas,
sicoldgicas o de cualquier otro tipo. No deben estar afectadas por la causalidad como
acontece en el mundo natural. Deben emanar de la voluntad -de la “razén practica”,
segun su lenguaje- y operaran en vista de un ideal; no de lo que es, sino de lo que debe
ser.

La voluntad o juicio practico adquiere, entonces, la forma de imperativo, esto es, de
principio moral absoluto que ordena, manda y prescribe las acciones sin considerarlas
medios sino incondicionados fines. El imperativo moral es categérico. “Todo el mundo
—dice Kant- debe admitir que una ley, si ha de poseer un valor moral, es decir, como
fundamento de una obligatoriedad, debe incluir una necesidad absoluta; que el mandato
no debes mentir no posee una validez limitada a los hombres como si pudieran
desentenderse de él otros seres racionales (...); que, por consiguiente, el fundamento de
la obligatoriedad no debe buscarse en la naturaleza humana o en las circunstancias del
universo que rodean al hombre, sino a priori, exclusivamente en conceptos de la razon
pura, y que cualquier otro precepto que se fundamente en principios de la mera
experiegfi,? (...) podra considerarse, en todo caso, una regla practica, pero nunca una ley
moral”.

Las reglas practicas a que se refiere son los imperativos hipotéticos que ordenan las
acciones como medios para otros fines. Son del tipo “si quieres mejorar tu salud ,
entonces, deja de fumar o no consumas comida ‘chatarra™. “Si la accién es buena sélo
como medio para alguna otra cosa —dice Kant-, el imperativo es hipotético, pero si la
accién es representada como buena en si, es decir, como necesaria en una voluntad
conforme en si_con la razén, como un principio de tal voluntad, entonces el imperativo es
categoérico”. ?® © para discriminar correctamente entre moralidad y deseo o inclinacioén es
necesario establecer un test o regla similar a las aritméticas. Ese criterio de
universalizacion de los juicios dice “obra sélo segun aquella maxima que puedes querer
que se convierta, al mismo tiempo, en ley universal’. Este principio es formal pues no
expresa ningun contenido concreto ni tampoco apela a algo externo a la voluntad. Es,
ademas, un ideal que sirve de modelo a las acciones, pero nunca es afectado por ellas.

La critica de Nietzsche apunta precisamente al caracter aprioristico en que se
fundamenta la moral kantiana y es la causa de su desvinculacion con lo real y efectivo,
transportandolo a un mundo de falsas irrealidades. Desde esta perspectiva, el error de
Kant consistié en proponer una verdad incondicional en reemplazo de los mas profundos
y auténticos instintos de la vida. En Kant se concretizaria una de las mas grandes
degradaciones de la historia y de las capacidades humanas, puesto que se desvaloriza
hasta la razon. Refiriéndose a los ideales ascéticos y filosoficos -y directamente a Kant-,
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dice Nietzsche: “Denegar la fe a su yo, negarse a si mismo su ‘realidad’ -jqué triunfo!-,
triunfo no ya meramente sobre los sentidos, sobre la apariencia visual, sino una especie
muy superior de triunfo, una violentacion y una crueldad contra la razén: semejante
voluptuosidad llega a su cumbre cuando el autodesprecio ascético, el autoescarnio
asceético de la razén, decreta lo siguient%: ‘existe un reino de la verdad y del ser, pero
jjusto la razén esta excluida de éll...””. %9 s hay un “mundo verdadero” cuya existencia
no se puede probar ni racional ni empiricamente ;cdémo probar su verdad? Solamente

por fe, no cabe otra posibilidad.

No obstante la perfeccion atribuida y la admiracién que produce el sistema filoséfico
kantiano no esta exento de inconsistencias como lo revelan las lecturas criticas de
Nietzsche —que hace realidad su maxima: “se recompensa mal a un maestro si se
permanece siempre discipulo”- y del escocés antes citado, Macintyre. Para ambos, este
sistema moral se encamina a intentar refundamentar racionalmente la moral pietista que
Kant aprendiera de sus padres. Al no emplear criterios externos a si misma la razén
practica opera del mismo modo que la moral deontolégica cristiana porque postula
principios universales y categoricos. En el fondo, siempre se debe actuar como dictamina
la regla de oro: “no hagas a otro lo que no quieres que te hagan a ti mismo”. En este
contexto se comprende la ironia con que lo trata Nietszche , especialmente al calificarlo
como “tedlogo encubierto” y mas duramente como “cristiano pérfido”. Aunque se advierte
con cierta extrafieza que Nietzsche pasé por alto las ideas que Kant expresara en un
desconcertante libro, Suefos de un visionario, interpretados mediante los sueiios de
la metafisica, publicado en Kdénigsberg, en 1766, sin nombre de autor, donde el fildsofo
sefiala que la metafisica sigue siendo una ciencia, pero “ya no una ciencia de las cosas
de un mundo suprasensible, sino la ciencia de los limites de la razén humana”. 2

D. Filosofia de la Aurora

Si se tiene en cuenta la tesis de la incognoscibilidad de lo suprasensible, es decir, si nada
se puede saber del “mundo verdadero”, poco sentido tiene mantener una filosofia que lo
sostenga y que sea incapaz de dar razén de ello. En esa direccion apunta la critica de
Nietzsche a Kant, la que al final termina disolviendo el sistema completo. Histéricamente,
el vacio que se generd por la escasa efectividad de esas ideas dan paso a una filosofia
que marcha a contrapelo de la anterior y que Nietzsche resume del siguiente modo:
“4. El mundo verdadero, ¢es inaccesible? En todo caso no esta logrado. Y, por
ende, es desconocido. En consecuencia, tampoco conforta, redime, ni obliga,
pues ¢a qué podria obligarnos algo que nos es desconocido?... (Alba. Primer
bostezo de larazon. Canto del gallo del positivismo)”.

Segun Nietzsche, comienza a disiparse la oscura noche que albergé en sus tinieblas uno

26 3 .
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de los mas prolongados y funestos errores de la humanidad, la creencia en la existencia
de otro mundo. Los primeros rayos de luz de la aurora despiertan la adormecida razon y
le revelan el sinsentido de vivir en vista de algo que no redime ni consuela. La filosofia
que superaria el error historico seria el positivismo de Augusto Comte (1798-1857), ideas
a las que el pensador germano adhirié con tanta fuerza en algin momento de su
juventud.

En obras como Aurora (1881) y La Gaya Ciencia (1882) han quedado claras huellas
de su entusiasmo por la “lucidez cientifica”. Escribe en la primera de ellas: “Ahora ya
empiezan a oirse voces disonantes contra la filosofia, que gritan: ‘{Retorno a la ciencia!
iA la naturaleza y a la naturalidad de la ciencia!’, con lo que tal vez comience una era que
descubrira la mas poderosa hermosura precisamente en las partes ‘salvajes’, ‘feas’, de la
ciencia, al igual que so6lo desdeé?ousseau se descubrié el sentido de la belleza de las
altas cumbres y del desierto”. %Y No obstante el aplauso por el retorno de la ciencia, no
podria considerarse que hubiese sido en algin momento de su vida filésofo positivista,
pues nunca establecié ninguna conexién entre lo “verdadero” y lo sensible como hace
Comte. Mas aun, parece que Nietzsche nunca logra escapar de su condicion de
metafisico, aunque sea metafisica sin un mas alla. Estad claro en todo caso que el
surgimiento del positivismo corresponde a un momento particular de la historia de la
filosofia y de la época de juventud del filosofo. “sDeberia ser la filosofia la tarea de los
jévenes —se pregunta- porque éstos se encuentran entre el nifio y el hombre y que tengan
las necesidades medias? Casi parece ser asi si se considera las edades a las que los
filésofos suelen hacer sus concepcié)nes: justo cuando es demasiado tarde para la fe y
demasiado pronto para el saber” 9 Tal como Comte la concibe, la filosofia surge en la
pubertad y deberia desaparecer al alcanzarse la madurez.

Segun el filésofo francés, tanto el individuo como la especie humana pasan por tres
estados en su evolucion gnoseoldgica. El primero, denominado teolégico o ficticio
busca la causa y principio de las cosas, dividiéndose a su vez en tres momentos
menores. En el fetichismo, las cosas mismas se conciben como revestidas de un poder
magico o divino; sol, agua, lluvia, viento, nubes son dioses (es el hilozoismo antiguo que
consideraba al universo como ser animado, creencia que todavia es especialmente
tenida en cuenta por los primeros fildsofos). En el politeismo, la causa poder y animacion
es retirada de las cosas y concentrada en distintas divinidades —Zeus, Jupiter, Demeter-,
aunque se siguen manifestando a través de ellas. En el monoteismo, por su parte, se
retira el poder de las distintas divinidades y se concentra en una de ellas, Dios. Este
primer gran estadio corresponde, segun Comte, a la infancia de la humanidad. El
segundo es el metafisico o abstracto, que es la pubertad segun se decia, en el que se
explican metafisicamente las causas y naturaleza de las cosas, mediante entidades
abstractas —ser, esencia, sustancia, causa, etc.-, las que sin estar en ellas tampoco
radican en seres sobrenaturales, asientan en la mente humana. Finalmente, en el estado
positivo o real el conocimiento se subordina a lo puesto y dado (lo positivo). La mente
humana ahora se atiene sélo a la observado, a las cosas y busca en ellas principios
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demostrables y leyes cientificas. Esta seria para Comte la etapa final de la evolucion en
el conocimiento, el “fin de la historia epistemolégica”. “Esta larga sucesion de preambulos
necesarios conduce al fin nuestra inteligencia —sostiene el filésofo francés-, gradualmente
emancipada, a su estado definitivo de positividad racional, que debe quedar aqui
caracterizada de una manera especial que los dos estados preliminares. Una vez que
tales ejercicios preparatorios han comprobado la inanidad radical de las explicaciones
vagas Y arbitrarias propias de la filosofia inicial, sea teoldgica, sea metafisica, el espiritu
humano renuncia en lo sucesivo a las indagaciones absolutas que no convenian mas que
a su infancia, y circunscribe sus esfuerzos al dominio, a partir de entonces rapidamente
progresivo, de la verdadera observacion, Unica base posible de los conocimientos
ver_;]aderamente accesibles, razonablemente adaptados a nuestras necesidades reales”.
30  Entonces, todo aquello imposible de demostracion empirica y que esté fuera del
ambito fenoménico es expulsado de las investigaciones. La busqueda de lo abstracto y
sobrenatural serian resabios de épocas primitivas y oscuras. He ahi por qué con la aurora
se escucha el canto de gallo positivista.

En este contexto se comprende facilmente el atractivo que produjeron en Nietzsche
las ideas de Comte. Se trata, en primer lugar, de un acercamiento del “otro mundo” a
éste. En segundo, ese otro mundo pierde la condicién de arquetipo y debe subordinarse
al sensible. Pero sobre todo al constituirse la intuicion sensible como base del
conocimiento se cierra cualquier acceso a un ultramundo inmaterial. Entonces, si el
‘mundo verdadero” se torna desconocido comienza a desaparecer del horizonte
intelectual y vital humano y, con ello, se anuncia el derrumbe metafisico al que alude
Nietzsche con la muerte de Dios, en el famoso aforismo 125 de la Gaya Ciencia. La
expresion “iDios ha muerto!” anuncia un grandioso acontecimiento que viene gestandose
desde hace mucho y que tiene multiples connotaciones como mas adelante se vera, pero
que, en este punto en particular, significa que “nosotros le dimos muerte” al cerrar la via
que histéricamente nos ligd (y re-ligdé) con su majestuosa presencia. Si en el estado
positivo la mente se atiene a las cosas y Dios es cosa ninguna, entonces el ser humano
lo mata al ausentarlo del mundo. Para Nietzsche lo grandioso del magnicidio no
disminuye su horror, pero es condicion del fildsofo auténtico investigar todos los aspectos
de la existencia, aun los mas detestables y ha de colaborar en la desaparicién de aquello
que debe morir para dar paso a una nueva historia como la que comienza a anunciarse
en el punto siguiente.

E. El bochorno de Platéon

307

El pensamiento de Nietzsche ha sido calificado como nihilista por cuanto considera que
todo lo existente lleva en si su propio anonadamiento, el germen de la nada, sea
histérico, social, politico, religioso, natural, etc. Todo cuanto hay sucumbe a ese sino,
aunque al mismo tiempo, se esfuerza por persistir y acrecentar su ser. Las
manifestaciones del nihilismo son variadas y el concepto tiene una pluralidad de sentidos

Discurso sobre el Espiritu Positivo. Editorial Sarpe, Madrid, 1984. p. 39 (Traduccion de Consuelo Berges)
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dificiles de acotar. EI mismo Nietzsche, que ha prestado especial atencion al término,
distingue ocho. Entre ellos se encuentra el extatico que es aquel que se caracteriza por
desalojar los viejos valores e ideales y eliminar el espacio donde anidan (llamese topos
uranos, civitas Dei, por ejemplo). Cuando el filésofo asume este nihilismo se transforma
en “una potente presion y (de) un martillo con que despedazar razas degeneradas y
moribundas, y quitarlas de en medio para abrir el camino a un nuevo orden de vida, o
inspirar el deseo del fin a lo que degenera y sucumbe”. ¥

A estas alturas del proceso histérico que se comenta comienza a surgir el
pensamiento del propio Nietzsche. El es el fildsofo del martillo quien despedaza y
destruye para abrir nuevos caminos por donde pueda transitar la humanidad. De ahi el
“isuprimamoslal” con que se incluye en la quinta etapa, que dice:

“5. El ‘'mundo verdadero’ es unaidea que ya no sirve para nada, que no obliga
siquiera; unaidea inutil y superflua, luego refutada. jSuprimamosla! (Mafiana;
desayuna; retorno del bons sens y de la alegria; bochorno de Platon; batahola de
todos los espiritus libres).”

El retorno del bons sens se produce en Francia con los “ilustrados” a los que Nietzsche
tanto admird, especialmente a Voltaire (1694-1778) a quien dedica Humano, demasiado
Humano (1878), a modo de “homenaje personal (...) a uno de los maximos liberadores
del espiritu”, segun expresa la dedicatoria. “Voltaire —dice Nietzsche-, al contrario de
todos los que escribieron después de él, es sobre todo un grand seigneur del espiritu:
exactamente lo que yo también soy”. % La sintonia que percibe es la de los “espiritus
libres”, es decir de los pensadores que han tomado posesion de si mismos y se han
propuesto mirar cara a cara la realidad para iluminar aun las mazmorras de la historia y
ese inframundo del ideal —el mal-, sin temor por lo que finalmente se pueda encontrar y
aunque ello signifique desenmascarar los ideales mas preciados de las humanidad como
el cristianismo, por ejemplo. Nietzsche va mucho mas alla de todo lo conocido en ese
proceso de “deconstruccion” que comienza a insinuarse en la filosofia. Comentando una
de las primeras criticas formuladas al Zaratustra, le dice en carta a su amigo Franz
Overbeck: “Me complace ver que este primer lector ya tiene idea de lo que se trata: del
Anticristo anunciado desde hace tiempo. Desde Voltaire no hubo un atentado semejante
contra el cristianismo; y a decir verdad ni Voltaire tenia idea de que se pudiera atacar de
esta manera”. La conquista verdadera en el conocimiento no es la que niega —ni siquiera
lo negativo-, sino la que afirma e indaga sin excepcién lo decisivo y esencial de la historia,
y ello requiere de un caracter valeroso de parte del fildsofo para no arredrar ante lo
descubierto.

Libre del lastre del pasado y de sus maestros —Schopenhauer y Wagner, entre otros,
y desde marzo de 1879 sin el compromiso docente en la Universidad-, Nietzsche
arremete contra las ficcion del ultramundo, no solamente para criticarlo como en las
etapas anteriores, sino para suprimirlo. Se empieza a gestar en él, paulatinamente, la
idea que la suya es una filosofia no metafisica y si ésta es de estirpe platonica, entonces

31
La Voluntad de Poderio. Editorial Edaf, Madrid, 1990. p. 549 aforismo 1.048 (Traduccion de Anibal Froufe)

32

Ecce Homo. Alianza Editorial, Madrid, 1996. p. 80 (traduccién de Andrés Sanchez Pascual)

Roco Godoy, Francisco 23



De la verdad a la interpretacion

su filosofia se ubicara en las antipodas.“Mi filosofia, platonismo invertido —afirma-: cuanto
mas lejos del ente verdadero, tanto mas puro, bello, mejor. La vida en la apariencia como
fin". ** El caracter destructivo se dirige contra aquella interpretacién platénica del mundo.
En el ‘Prologo’ a Ecce Homo dice: “Yo soy un discipulo del fildsofo Dioniso, preferiria ser
un satiro antes que un santo (...) La ultima cosa que yo pretenderia seria ‘mejorar’ a la
humanidad. Yo no establezco nuevos idolos; los antiguos van a aprender lo que significa
tener pies de barro. Derribar idolos (tal es mi palabra para decir ‘ideales’) —eso si forma
parte de mi oficio. A la realidad se la ha despojado de su valor, de su sentido, de su
veracidad en la medida en que se ha fingido mentirosamente un mundo ideal... El ‘mundo
verdadero’ y el ‘mundo aparente’ —dicho con claridad: el mundo fingido y la realidad...
Hasta ahora la mentira del ideal ha constituido la maldiciéon contra la realidad, la
humanidad misma ha sido engafada y falseada por la mentira hasta en sus instintos mas
basicos —hasta llegar a adorar los valores inversos de aquellos solos que habrian
garantizado el florecimiento, el futuro, el elevado derecho al futuro”. %

Invertir el platonismo quiere decir invertir los criterios de medida; ahora es lo sensible
lo verdaderamente real y, por ende, el parametro para cualquier valoracién. Todos
aquellos “ideales” emanados del “mundo verdadero” son desenmascarados
desvalorizandose su presunta verdad. Asi, por ejemplo, la moral puede ser considerada
como algo enfermo, antinatural y que ha operado contra los instintos de la vida y de los
organismos sanos. Dice Nietzsche: “no hay hechos morales. El juicio moral, como el
religioso, se funda en realidades ilusorias. La moral no es sino una interpretacion de
determinados fendmenos y, mas propiamente: una mala interpretacion...”. * Pues bien, la
algarabia de los espiritus libres es la denuncia de los falsos supuestos que han orientado
la historia y especialmente la iniquidad del mundo inteligible. Ante tan evidente
desenmascaramiento siente Platén el rubor de la verglienza.

F. Incipit Zaratustra

El sexto momento de la historia que se comenta no puede considerarse como “error’
propiamente tal, significa, por el contrario, su fin, con la irrupcion del pensamiento del
propio Nietzsche. No obstante la actitud iconoclasta que lo caracteriza, sus ideas estan
en estrecha conexién con la historia entera de la filosofia y en este punto él mismo se
ubica en un momento particular de la evolucién del pensar. Con la etapa anterior — el
surgimiento del positivismo- concluye en lo fundamental el periodo critico y de
destruccién para dar inicio a la filosofia propositiva; esto es, la instauracién de nuevos
valores y la superacion de la moral. Dice respecto de este momento:
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“6. Hemos suprimido el mundo verdadero; ¢qué mundo ha quedado?, ¢acaso el
aparencial?... jEn absoluto! jAl suprimir el mundo verdadero, hemos suprimido

también el aparencial! (Mediodia; instante de la sombra mas corta; fin del error

mas largo; momento culminante de la humanidad; INCIPIT ZARATUSTRA)”".

La historia humana ha quedado partida en dos con este acontecimiento sobresaliente: el
nacimiento de Zaratustra. Obviamente Zaratustra es Nietzsche, como lo son también el
“Loco”, “Dioniso”, el “Anticristo”, el “Inmoralista” y otras mascaras a través de las que
habla el filésofo, permitiéndole examinar, desde distintas perspectivas, los asuntos sobre
los que medité una y otra vez con germana perseverancia Yy filosofica coherencia, aunque
jamas pretendié la instauracion de un sistema o algo semejante. Zaratustra merece
especial atencién dada la importancia que el pensador le atribuyé como portador de sus
ideas y por el lugar que le corresponderia en la historia universal. Muchas veces calificara
esa creacién como su “obra principal”.

Respecto de Zaratustra hay que decir, en primer lugar, que es el nombre de una
figura legendaria correspondiente a la tradicidn persa y que existié entre los siglos VIl y VI
a. de C. Sus doctrinas fueron recogidas en el libro Zend-Avesta, aunque en este texto se
insertan documentos de distintos autores y épocas. Era sacerdote y rapsoda, y habia
recibido la revelacién directa de los dioses, por eso predicaba una sabiduria nueva vy
reformista, lo cual generd el desprecio de los sacerdotes de la religidon tradicional. Segun
algunas leyendas habria sido asesinado a los 77 afios por uno de sus enemigos; segun
otras, habria muerto fulminado por un rayo enviado por el cielo para liberarlo de los
dolores de la agonia. La doctrina de Zaratustra establece la lucha entre dos fuerzas
universales opuestas: el espiritu del bien que es sintesis, amor y trabajo unificantes, y el
espiritu del mal que destruye y desintegra eternamente lo que encuentra a su paso. %

Ademas, Zaratustra es el alter ego o portavoz de Nietzsche en uno de sus libros mas
famosos, Asi hablé Zaratustra. Dividido en cuatro partes, fue escrito entre 1881 y 1884,
y fue tenido por su autor como el mas importante. *" Dice al respecto en Ecce Homo que
“esta obra ocupa un lugar absolutamente aparte” entre sus libros; en carta a su amigo
Peter Gast le cuenta: “Se trata de un pequefio libro —alrededor de unas cien paginas.
Pero es lo mejor mio, y con él me he quitado una pesada carga del alma” (1 de enero de
1883). En el libro, Nietzsche recoge la figura histérica con plena conciencia de lo que
originé en el plano religioso-metafisico; por lo tanto, a él corresponderia cerrar el ciclo,
poner fin a la escision fundamental. Dice al respecto: “Zaratustra fue el primero en
advertir que la auténtica rueda que hace moverse a las cosas es la lucha entre el bien y el
mal, -la transposicion de lo moral a lo metafisico, como fuerza, causa, fin en si, es obra
suya. Mas esa pregunta seria ya, en el fondo, la respuesta. Zaratustra cre¢ ese error, el
mas fatal de todos, la moral; en consecuencia, también él tiene que ser el primero en
reconocerlo”. ** Con esta informacién se puede eximir a Platén de la responsabilidad de
haber sido el primero en fragmentar la realidad en verdad y apariencia, bien y mal, mundo
inteligible y mundo sensible, etc. Esta vision dicotomica es entendida por Nietzsche como
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“‘moral” y consiste en interpretar el mundo desde el ambito de los valores; esto es, desde
ciertos supuestos metafisicos a los que se les otorga arbitrariamente el rango de verdad,
transformandose en patrones de medida de todo cuanto hay. Entonces, si el Zaratustra
histérico crea ese error, el nietzscheano debe reconocerlo y superarlo. “La
autosuperacion de la moral por veracidad —afirma- la autosuperacion del moralista en su
antitesis —en mi- es lo que significa en mi boca el nombre de Zaratustra”. %

En el mediodia de la historia de la filosofia cuando la claridad meridiana reduce las
sombras a su minima expresion, culmina la interpretacion metafisico-moralista de la
humanidad. Ese instante de luz es efecto del “quinto evangelio”, el surgimiento de
Zaratustra y sus anuncios: el nacimiento del superhombre, el eterno retorno y la voluntad
de poder. Estos tres pensamientos que necesitarian para su interpretacion un capitulo
individual, si es que no un libro cada uno, se comentan en conjunto, considerando un
principio que los cohesiona y que los vincula con el fin que nos anima: la disolucién del
“mundo verdadero”. De acuerdo a lo sefalado, en el paragrafo ultimo citado de la “historia
de un error’ si se suprime el mundo verdadero no subsiste el aparencial porque tal
distincion solo tiene sentido en una realidad fragmentada. Al no haber “mas alld” queda el
“mas aca” como unico mundo posible, pasa a ser e/ mundo y en él se ha de nacer y morir.
Ahora bien, si se tiene en cuenta la inversién del platonismo a la que se aludia mas
arriba, el mundo cambiante y del devenir adquiere el rango de verdadero, y si existiera
otra realidad, fija e inmutable, seria aparencial. En este contexto debe comprenderse el
siguiente mensaje de Zaratustra: “El superhombre es el sentido de la tierra (...)
jHermanos mios, yo os exhorto a que permanezcais fieles al sentido de la tierra, y nunca

¥ Nietzsche ha dejado numerosas huellas explicativas del génesis de su Zaratustra y de los momentos y lugares de la escritura
del libro, que es de gran interés no sélo en un sentido bibliografico o filolégico sino netamente filoséfico, lo cual referimos a
continuacion en extrema sintesis. Desde principios de julio de 1881 Nietzsche se encuentra en Sils-Maria, en Alta Engadina (Suiza)
y en uno de sus paseos alrededor del lago de Silvaplana fue asaltado por Zatatustra. En un arrebato de inspiraciéon en que se
siente medium de fuerzas poderosisimas se le revela la figura simbdlica del legendario personaje y del nuevo mensaje que le
corresponde ahora comunicar: el pensamiento del eterno retorno y el surgimiento del superhombre. En los ultimos aforismos —341
y 342- del libro cuarto de la Gaya Ciencia quedan registradas las primeras referencias. Sin embargo, el libro Asi hablé Zaratustra
comienza a escribirse en su primera parte recién en febrero de 1883. Entre el 4 de mayo y el 16 de junio, Nietzsche permanece en
Roma desde donde viaja nuevamente a su refugio predilecto, Sils-Maria, y alli en diez dias escribe la segunda parte (el 10 de julio
ya esta escrita pues escribe a su hermana Elisabeth para que convenga las condiciones con el editor para su publicacion). La
tercera es escrita en enero de 1884 (el 18 se encuentra concluida), en Niza y con ella piensa su autor que el libro esta terminado.
El 1 de febrero escribe a Peter Gast: “Quisiera celebrar con usted una fiesta entre dos y tengo buenas razones para ello -jhe
llegado a puerto! Mi Zaratustra esta terminado desde hace quince dias, completamente terminado...” Pero en noviembre de ese
mismo afio cambian los planes y Nietzsche siente la necesidadde escribir una cuarta y ultima parte que se publica por cuenta
propia, a falta de editor, en mayo de 1885. Las referencias al Zaratustra son frecuentes en los afios posteriores. En Ecce Homo —su
famosa autobiografia, escrita entre el 15 de octubre y mediados de noviembre, y cuyas correcciones se extienden hasta el 29 de
diciembre- es dejado por ultima vez el testimonio de la importancia del Zaratustra. La revelacion casi mistica experimentada con su
reaparicion elimina momentaneamente la opacidad del ser y transformada en torrente de palabras fluye de la pluma del pensador y
se dirige “hacia todas las verdades”. Para encontrar otra inspiracién como ésta es preciso remontarse milenios atras, en rigor, hasta

el siglo VIl y VI a. de C. , en el Iran actual; es decir al tiempo y al espacio del sacerdote y rapsoda oriental.
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prestéis fe a quienes hablen de esperanzas ultraterrenas! Son destiladores de veneno,
conscientes o inconscientes. Son menospreciadores de la tierra, moribundos y
emponzofados, y la tierra les resulta fatigosa jPor eso desean abandonarla! Antafio, los
crimenes contra Dios eran los maximos crimenes (...) Hogafio el crimen mas terrible es el
crimen contra la tierra...” *° La tierra es ahora el lugar de despliegue de todas las
posibilidades humanas; por lo tanto, el ser que ha de vivir sin el auxilio del ultramundo
debe ser distinto del anterior; debe estar més alla del ser humano actual.

El superhombre nietzscheano ha sido objeto de multiples y contradictorias
interpretaciones que van desde el hombre del ultimo estadio de la evolucion darwiniana al
ario puro propugnado por el nacismo. El superhombre no es ningun gran hombre
histérico, ni Cristo, ni Hitler, ni Napoledn; no es héroe ni santo, ni un tipo racial. Todos
estos son tipos humanos, demasiado humanos. El estd mas alld del hombre actual.
Considerando las breves referencias explicitas que Nietzsche senala se puede esbozar
que es el ser capaz de desembarazarse del grave peso de la historia y recuperar la
inocencia e imaginacion infantil que le permita inventar nuevos proyectos destinados a
acrecentar libremente su ser. En un mundo sin Dios es el ser humano quien debe
sobrepujar su capacidad creadora para hacer de si mismo una obra de arte en la que
creador y creatura se unan. Este hombre que estda mas alla del actual debe precaverse
del canto de sirenas proveniente de los trasmundos y vivir al abrigo de la tierra; esto es,
atender a lo que provenga de su naturaleza, especialmente los instintos y la sensibilidad.
Esta es fundamental en el proceso de conocimiento y de ella emana la voluntad de
verdad que se realiza a través del arte, la actividad mas importante para la subsistencia y
acrecentamiento de la condicién humana, como se vera mas adelante. Respecto de la
fuerza de los instintos, quien se manifiesta con mayor evidencia es el de conservacion, el
afan de persistencia en el ser. Probablemente, por esta via Nietzsche desemboca en la
voluntad de poder, idea a la que tanta atencion presté.

La voluntad de poder no es un principio biolégico como podria pensarse al vincularlo
con el instinto de conservaciéon, es mucho mas que eso, es un principio metafisico que
esta en la base de todo ente. Segun Heidegger, que ha otorgado especial atencion al
tema, “la voluntad de poder no es nunca querer algo particular, algo real. Se refiere al ser
y a la esencia del ente, es ésta misma. Por eso podemos decir: voluntad de poder es
siempre voluntad esencial”. “Es decir, el afan de sery ser mas esta en la base de lo vivo
y de lo inerte. Sostiene Heidegger que si se plantean las preguntas conductoras y
fundamentales de la filosofia occidental a la de Nietzsche ¢qué es el ente? y ¢qué es el
ser?, habria que responder: el ente es voluntad de poder y el ser, eterno retorno de lo
mismo. ¥ Si se ha “biologizado” el tema ha sido por algunos ejemplos muy cercanos a
esta ciencia y a la teoria de la evolucién de Darwin que propone Nietzsche, aunque en
rigor lo que hace es ejemplificar como algunos supuestos metafisicos se manifiestan en
los organismos. ** Voluntad de poder es, entonces, el deseo de persistir, de acrecentar,

40
Asi hablé Zaratustra. Ediciones Orbis-Origen. Barcelona, 1982. p.47 (traduccion de J.C. Garcia Borron)
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Nietzsche I. Editorial Destino, Barcelona, 2002. p. 67 (traduccion de Juan Luis Vermal)

ibid., especialmente pp. 72-73, 32-33.
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de dominar de los entes. Mientras éstos lleven inherentes la fuerza expansiva del
crecimiento no pueden percibir su propia destruccién, no pueden imaginarse como no
siendo y no pueden desear otra cosa mas que el mundo y la vida sean perennes y se
repitan una y otra vez, en un eterno retorno de lo mismo.

Este anuncio de Zaratustra también ha sido objeto de interpretaciones muy diversas
como acontece con casi todas sus ideas, por ello se procura comentar en este texto,
principalmente, las referencias emanadas de pufo y letra del propio pensador. La primera
se encuentra en el aforismo 341 de La Gaya Ciencia: “;Qué ocurriria —interroga- si dia 'y
noche te persiguiese un demonio en la mas solitaria de las soledades diciéndote: “Esta
vida, tal como al presente la vives, tal como la has vivido, tendras que vivirla otra vez y
otras innumerables veces, y en ella nada habra de nuevo; al contrario, cada dolor y cada
alegria, cada pensamiento y cada suspiro, lo infinitamente grande y lo infinitamente
pequefio de su vida, se reproduciran para ti, por el mismo orden y en la misma sucesion;
también aquella arafia y aquel rayo de luna, también este instante; también yo. El eterno
reloj de arena de la existencia sera vuelto de nuevo y con él tu, polvo del polvo?” (...) Si
este pensamiento arraigase en ti, tal como eres, tal vez te transformaria, pero acaso te
aniquilara la pregunta: “j quieres que esto se repita una e innumerables veces?” jpesaria
con formidable peso sobre tus actos, en todo y por todo! ¢Cuanto necesitarias amar
entonces la vida y amarte a ti mismo para no desear otra cosa que esta suprema y eterna
afirmacion!”. * Nietzsche recoge aquella antigua creencia proveniente del pensamiento
mitico que sostiene que los acontecimientos del mundo son circulares y se repiten una y
otra vez, tal como se observa en los ciclos de la naturaleza. Por lo tanto, hay que amar la
vida como es, con sus luces y sombras, disfrutando dionisiacamente lo placentero y
soportando estoicamente la parte de mal que a cada cual le corresponde vivir. Es el amor
fati, el amor a los hechos, al destino, la fuente de resistencia a la muerte, a ser eternos,
pero sin apelar jamas a ninguna trascendencia; al contrario, aferrados a la unica realidad
existente. No hay otra posibilidad, asi lo hacen saber los animales a Zaratustra: “Todo va
y todo vuelve —le dicen. La rueda de la existencia gira eternamente. Todo muere, todo
vuelve a florecer: eternamente corre el afno del ser./Todo se rompe, todo se recompone.
Eternamente se reedifica la misma casa del ser. Todo se despide, todo vuelve a
saludarse: eternamente permanece fiel a si el anillo del ser./A cada instante comienza el
ser: en torno a todo “aqui” gira la bola “alla”. El centro esta en todas partes. Curva es la
senda de la eternidad”. *°

En la primavera de 1881 Nietzsche lee las Aportaciones a la Dinamica del Cielo de

K Refiriéndose, por ejemplo, al querer ser mas fuerte dice lo siguiente: “Para comprender qué es vivir, qué especie de esfuerzo y
de tension es la vida, la férmula debe valer para los arboles, las hierbas y los animales(...) Que los ultimos pequefisimos
“individuos” no se puedan comprender como se comprende un “individuo metafisico”, un atomo; que su esfera de poder se
desplace constantemente, es algo explicable. Pero ¢tiende a la felicidad cada uno de éstos cuando se transforma de tal manera?
Todo expandirse, sin embargo, sabido es que resulta un tender a una resistencia: el movimiento es esencialmente una cosa
vinculada con los estados de desplacer; lo que aqui impulsa debe, en todo caso, querer alguna cosa mas, cuando quiere en tal
forma el desplacer y lo busca continuamente. ¢ Por qué combaten entre ellos los arboles de una selva virgen? ¢ Por la “felicidad”...?

iNo; por el poderio!” (Aforismo 697, La Voluntad de Poderio).

44
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Julius Robert Mayer y le comenta a Peter Gast, quien se lo ha recomendado: “En tales
libros grandiosos, sencillos y alegres, como el de Mayer, puede escucharse la armonia de
las esferas, una musica que esta preparada solamente para el hombre cientifico”. “°
Mayer, fallecido en 1878, fue un médico que perfecciond el principio de conservacion de
la sustancia material mediante la hipétesis de la conservacion de la energia. “La fuerza
elemental del universo —decia- s6lo es mutable en lo relativo a la cualidad; la cantidad, en
cambio, permanece siempre igual”. " Estas ideas que sin duda influyen a Nietzsche no
son sin embargo decisivas. Ya las conoce por filosofias mucho mas antiguas,
principalmente el panta rei heracliteo que le fuera especialmente dilecto desde la nifiez.
Las especulaciones cientificas, sin embargo, le hacen evidente su propio derrotero
filosofico y la necesidad de explicar esos pensamientos fundamentales. Si bien es posible
explicar el eterno retorno en términos cientificos por cuanto la cantidad de fuerza del
universo como materia o energia es limitada y el tiempo infinito, por lo tanto, en este
tiempo infinito han sucedido ya algunas veces todas las posibles combinaciones de la
materia y de la energia, las que se repetiran ilimitadamente, por los tiempos de los
tiempos, Nietzsche va mucho mas alla de la interpretacion cientifica, con pensamientos
que vienen gestandose en él por mas de veinte afios. Aunque no se puede desconocer
que las ideas de Mayer calaron hondo en el fildsofo, en uno de los ultimos aforismos de
La Voluntad de Poderio se refiere al eterno retorno casi con las mismas palabras
citadas: “Si el mundo puede ser considerado como una determinada dimension de fuerza
-y toda otra representacion es indeterminada, y, por consiguiente, inutilizable- siguese de
aqui que debera atravesar un niumero determinado de combinaciones en el gran juego de
dados de su existencia. En un tiempo infinito toda posible combinacién debe ser también
realizada una vez, aun mas, debe ser realizada infinito nUmero de veces. Y como entre
todas las combinaciones y su préoximo retorno deberian desarrollarse todas las
combinaciones posibles, en general —y cada una de estas combinaciones condiciona toda
la sucesién de combinaciones de la misma serie-, quedaria demostrado con ello un
circulo de series absolutamente idénticas: se demostraria que el mundo es un circulo que
ya se ha repetido una infinidad de veces y que seguira repitiendo in infinitum su juego”. ®
Esta teoria no es simplemente una explicacion mecanicista, si asi fuera el mundo quiza
habria llegado a su etapa final; las evidencias, en cambio, demuestran lo contrario: hay
una voluptuosidad dionisiaca de crear y destruir eternamente. En palabras de Nietzsche
eso se llama voluntad de poder.

Ademas, al no haber Dios, el mundo se disuelve en un caos eterno, en un devenir sin
principio ni fin; no hay regulacién alguna desde ninguna parte. “El caos es en si mismo
. » 49 . . « »” ..
necesidad”. = Sin embargo, como el ser humano necesita alguna “verdad” para vivir

45
Asi habloé Zaratustra. op. cit. p. 267. Los guiones intercalados indican que hay punto aparte en el original.
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Citado por Ridiger Safranski, en Nietzsche. Biografia de su Pensamiento. Tusquets Editores, Barcelona, 2002. p. 245
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organiza e interpreta lo que hay como moira, fatum, destino, determinacion, proceso
dialéctico, etc. Inventa una ficcidn para no sucumbir. Al respecto, Nietzsche piensa al ente
en su totalidad (en el lenguaje heideggeriano se diria que piensa todo aquello que es
algo, incluyendo a lo que aun no es o todavia no es nada) como algo que no se desarrolla
hasta el infinito sino que repercute sobre si mismo en cuanto puede volver a ser. El hecho
de que en todo presente se encuentren pasado y futuro le brinda al aqui y al ahora la
dignidad de lo eterno. Entonces si todo vuelve es necesario encantarlo, reencantarlo
dionisiacamente, no como en las religiones despreciando la vida, sino a la inversa
queriéndola como es y deseando que se repita una y otra vez. “Todos los éxtasis —afirma
Safranski-, todas las beatitudes, las ascensiones del sentimiento al cielo, el hambre de
intensidad (sic), que antes proyectaban sus fantasias en un mas alla, tienen que atenerse
a lo inmediato, a la vida de aqui. La doctrina del eterno retorno tiene que obrar asi: las
fuerzas de la trascendencia han de conservarse para la inmanencia o, como anunciara

‘ . . y 50
Zaratustra: ‘Hay que permanecer fiel a la tierra™.

El peso mas grave o el pensamiento fundamental del eterno retorno es confesado
silenciosamente (“Pensamientos que caminan con pies de paloma dirigen el mundo”),
como si fuera un pensamiento mas, sin mayor importancia y que resultara intrascendente
al mundo entero. Al respecto, cuenta Lou Salomé: “Nunca podré olvidar los instantes en
que (Nietzsche) me reveld por primera vez, como un secreto cuya verificacion y
confirmacién le procuraban un horror indecible: sélo se referia a ella en voz baja, y con
los signos manifiestos del terror mas profundo”. Al parecer esta doctrina era para él
algo tragico y doloroso, todo lo contrario del saber alegre y sereno que promete la “gaya
ciencia”. Quiza por eso dejo con un recio subrayado, entre sus notas preparatorias, esta
frase: “jAh! jqué harto estoy de gestos tragicos y palabras tragicas!”. 2 El terror y
hartazgo de Nietzsche proviene sin duda del terror al vacio, a la nada, que constituye la
esencia de la voluntad. La reaccion ante ello es, precisamente, la afirmacion del eterno
retorno y la aniquilacién definitiva del platonismo. Lo verdaderamente ente ya no es la
idea ni otra trascendencia, es lo sensible. La inversion ha sido llevada hasta sus ultimas
consecuencias, ante el horror vacui debe buscarse otra fundamentacion para la nueva
posicion de valores.

En busca de nombre para una filosofia como la expuesta se la puede nominar
nihilismo y exactamente, segun la distincion establecida por el propio Nietzsche, nihilismo
clasico.Para él, el nihilismo es la historia de la destruccién de los valores supremos
aceptados hasta el momento, es la interpretacién que considera que los entes llevan en
si el germen de su aniquilacion. Asi lo evidencian las etapas de la “historia de un error”,
que se inician con Sécrates y Platén —o con el Zaratustra iranio-, llegando exanimes a las
manos de Comte para morir en las del Zaratustra nietzscheano. Si sélo ello aconteciera la
forma imperante seria la del nihilismo pasivo que contempla la decadencia de los valores,
mas Zaratustra interviene desalojando esos viejos valores y el lugar en que anidan —el
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“‘mundo verdadero”. Ademas, evidencia su esencia afirmativa al establecer una nueva
determinacion para ellos, reconociendo a la voluntad de poder como fundamento para la
nueva posicion.

Este largo rodeo ha permitido clarificar medianamente por qué el nacimiento de
Zaratustra constituye un “momento culminante de la humanidad”. Si bien el no es el
superhombre, es su alegre mensajero y en su boca nihilismo, eterno retorno y voluntad
de poder son lo mismo: anuncio de un tiempo nuevo para la humanidad que ha de
cobijarse al “abrigo de la tierra”.

G. ¢ Error o Equivocacion?

Las etapas del proceso historico que se comenta estan en directa relacion con las
experiencias vitales de Nietzsche, con los encantos y desencantos que producen en él
las ideas que conoce y que lo conducen en su prematura y efimera madurez a su propia
filosofia. Educado en una tradicidon protestante (no hay que olvidar que es hijo y nieto de
pastores —aunque huérfano de padre a los cinco afnos-), crece en un ambiente de lecturas
y alusiones cotidianas a La Biblia al abrigo de la parroquia de Rdcken primero, hasta sus
estudios de teologia en Bonn después. El “pequefio pastor”’ lo apodan sus compafieros
de juegos infantiles y ello no le desagrada. En la adolescencia recibe en el Gymnasium
de Pforta la decisiva influencia de Steinhart, el traductor de las obras de Platon, influencia
que continua en Leipzig mientras estudia filologia clasica. Es, precisamente, en esta
ciudad donde descubre, en 1865, en la tienda de un anticuario, los dos tomos de la obra
que cambiara el derrotero de su pensamiento: ElI mundo como voluntad y
representacion de Schopenhauer. Este libro quita de sus ojos la “venda del optimismo” y
le produce intima conmocion, una especie de conversién inversa que lo libera de la vision
limitada que tiene hasta el momento del mundo y la filosofia. Comienza a gestarse el
proceso de “decontruccién” de la historia que manejara con maestria mas adelante. Afos
mas tarde calificara a Schopenhauer de verdadero educador, es decir, como liberador.
Lee también por esos afos, 1866, La historia del materialismo de F. A. Lange, a través
de la cual se informa de la teoria del conocimiento de Kant, que acentua su postura critica
en ciernes, especialmente por la aporia que advierte ante la imposibilidad de acceder a la
“cosa en si” y el terco afan de mantenerla como fundamento ontolégico y epistemoldgico
de cuanto hay.

Hacia 1865, contaminado ya por el germen de la duda hacia los ideales de otrora,
comienza a ver en ellos Unica y exclusivamente cosas humanas. Decide abandonar los
estudios de teologia y su preparacion parroquial para dedicarse por entero al la filologia
en la Universidad de Leipzig. En 1868, se advierten con claridad esbozos del proceso de
desenmascaramiento que realizara de las teoria fundamentales de la cultura occidental.
Animado por espiritus afines que descubre en sus multiples y variadas lecturas como los
de Voltaire, Comte, Lord Byron o Spinoza, reafirma sus descubrimientos intelectuales.
Aunque al parecer el desvelamiento de lo humano tras los ideales hace que todo lo que
ahora conoce sea interpretado desde la perspectiva critica. Asi, por ejemplo, la refutacion

Roco Godoy, Francisco 31



De la verdad a la interpretacion

al trasmundo platonico es antigua en la historia; precisamente el mas caro de los
discipulos de Platén, Aristételes, es quien primero sefala la inutilidad de la duplicacion
del mundo en busca de un fundamento para el sensible. Tal dualidad es insostenible
segun el Estagirita puesto que nada resuelve y se multiplican las complicaciones.
Obviamente el sentido de las criticas de Nietzsche al platonismo son muy distintas de las
de Aristételes y no viene al caso referirlas aqui. Interesa si destacar que el pensador
germano arremete contra un sistema cuando é/ mismo descubre las debilidades. Dice al
respecto en las paginas iniciales de su Ecce Homo: “Para captar los signos de elevacion
y de decadencia poseo un olfato mas fino que el que hombre alguno haya tenido jamas,
en este asunto yo soy el maestro par excellance [por excelencia], -conozco ambas cosas,
soy ambas cosas”. * Seguramente ese atributo de sabueso lo hizo valorar el sistema
aristotélico en términos muy distintos al de Platon.

Ahora bien, el juicio de Nietzsche acerca de la historia de la filosofia al considerarla
como “historia de un error” significa que la interpreta a partir de un criterio distinto, que es
asumido como regla de medida. Si las teorias no coinciden con ese patrdn son, entonces,
falsas. Pero la falsedad se establece a partir de una situacion historica diferente; al
momento de su formulacién se cree en su verdad. La promesa cristiana del trasmundo,
por ejemplo, es el anuncio de una incuestionable verdad que con ulterioridad se
desvaloriza al ser mirada desde otra perspectiva. Si el escrutador de la realidad sabe al
momento de proponer su explicacion que es falsa, entonces, la historia ya no es la de un
error, sino de una mentira. Es muy poco probable que el anhelo de verdad que ha
animado desde siempre a los grandes filésofos haya tenido como objetivo engafiar
deliberadamente a la humanidad. Resulta inimaginable que el gran esfuerzo dialéctico
que consumio toda la vida de Platon haya tendido a ese fin ¢ Cual es el descubrimiento de
Nietzsche que le hacen parecer erréneas las filosofias del pasado? Es decir ;desde qué
criterio valora esas teorias? La respuesta mas obvia e inmediata que surge proviene del
“momento culminante de la humanidad”, de los anuncios de Zaratustra: el eterno retorno
de lo mismo, la voluntad de poder y el nacimiento del superhombre.

Estos anuncios no son, en rigor, el sustrato desde el que se fundamenta otro tipo de
verdades que son sélo la inversion del modelo anterior. Zaratustra modifica el criterio de
verdad, también su naturaleza y rompe el vinculo con alguna justificacion trascendente.
Las verdades de Zaratustra no tienen el caracter fijo e inmutable de las del pasado, son
errores necesarios para la vida. “La verdad es el error —dice Nietzsche-, sin el que no
puede vivir ningun ser viviente de determinada especie. El valor para vivir es lo que
decide en ultimo término”. Mas adelante insiste: “Lo importante es que algo sea tenido por
verdadero, aunque no lo sea”. * Si se tiene en cuenta que Nietzsche ha calificado su
filosofia de “platonismo invertido” estas ideas se llenan de sentido y se puede establecer
que su gran descubrimiento es la vida, esta vida y todo lo que de ella deviene: la
sensibilidad, la voluntad de apariencia, de persistir en el ser, de ser mas. Es la verdad
explicada desde el interior de la caverna. Aunque su origen tiene un caracter endégeno:
puede justificarse desde un principio anterior, desde el lenguaje.
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Il. Palabras, so6lo palabras

“Polonio: ... ;Qué estais leyendo? Hamlet: Palabras, palabras, todo palabras. (...)
Polonio: Aunque todo es mentira, no deja de observar método en lo que dice...”
(Shakespeare: Hamlet)

La percepcion que tuvo Nietzsche del lugar que ocupa su pensamiento en la historia
general de la filosofia es de ruptura , concibe su tarea como transvaloracién de todos los
valores, segun la expresion que a menudo utilizé para autodesignarse y a lo que se ha
referido en el capitulo anterior. Quiza pueda compararsele al leén de las metaféricas
transformaciones del ser humano antes de alcanzar el estado de superhombre, segun
expresa Zaratustra: la evolucion del espiritu en camello, del camello en ledn y del ledn en
nifio. El camello es el animal que se arrodilla y soporta la pesada carga que le arroja el
gran dragén, el “tu debes” de la moral, principalmente kantiana. Luego el espiritu quiere
libertad y destruye con la fiereza del ledn las viejas tablas de valores. Este acto marcaria
el fin de un ciclo de la historia de Occidente que se inicia con los filésofos griegos,
Sécrates y Platon, en especial, para concluir con el surgimiento del propio Nietzsche, en
la segunda mitad del siglo XIX. Este acontecimiento inicia la emancipacion humana para
ejercer su voluntad, y conquistar y construir un mundo al “abrigo de la tierra”. La historia
deberia escindirse en dos partes a lo menos, antes y después de Nietzsche o Zaratustra.
Por ello, en sus escritos se advierte facilmente un doble proceso: por una parte, pone en
practica el andlisis genealdgico con el fin de descubrir el arjé de los supuestos
fundamentales de la cultura y poner al descubierto el caracter exclusivamente humano
que el nihilista activo ayuda a destruir; por otra, surge una filosofia propositiva que
prepara a la humanidad para el gran mediodia que replantea la vieja cuestion del por qué
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y del para qué, ahora considerados no desde la moral, sino desde la vida.

Probablemente la vision mas esclarecedora y sintética del proceso de destruccion lo
condensa en la proposicion “Dios ha muerto”, que aparece en la Gaya Ciencia (1882). En
el aforismo 125 del Libro Segundo, dice Nietzsche lo siguiente:

“El loco.- ¢No oisteis hablar de aquel loco que en pleno dia corria por la plaza
publica con una linterna encendida, gritando sin cesar: jBusco a Dios! jBusco a
Dios!? Como estaban presentes muchos que no creian en Dios, sus gritos
provocaron arisa. ¢, Se te ha extraviado? —decia uno. ¢Se ha perdido como un
nino? —preguntaba otro-. ¢ Se ha escondido?, ¢tiene miedo de nosotros?, ¢se ha
embarcado?, ¢ha emigrado? Y a estas preguntas acompafiaban risas en el coro.
El loco se encar6 con ellos, y clavandoles la mirada, exclamé: “¢Doénde esta
Dios? Os lo voy a decir. Le hemos matado; vosotros y yo, todos nosotros somos
sus asesinos. Pero ¢co6mo hemos podido hacerlo? ¢cdémo pudimos vaciar el
mar? ¢Quién nos dio la esponja para borrar el horizonte? ¢Qué hemos hecho
después de desprender a la tierra de la cadena de su sol? ¢Ddénde la conducen
ahora sus movimientos? ¢A donde la llevan ahora los nuestros? ¢Es que caemos
sin cesar? ¢Vamos hacia delante, hacia atras, hacia algun lado, erramos en todas
direcciones? ¢Hay todavia un arribay un abajo? ¢Flotamos en una nada infinita?
¢Nos persigue el vacio con su aliento? ¢No sentimos frio? ¢No veis de continuo
acercarse la noche, cada vez mas cerrada? ¢Necesitamos encender las linternas
antes del mediodia? ¢No ois el rumor de los sepultureros que entierran a Dios?
¢No percibimos aun nada de la descomposicion divina?... Los dioses también se
descomponen. jDios ha muerto! jDios permanece muerto! jY nosotros le dimos
muerte! jCOmo consolarnos, nosotros, asesinos entre los asesinos! Lo mas
sagrado, lo mas poderoso que habia hasta ahora en el mundo ha tefiido con su
sangre nuestro cuchillo. ¢Quién borrara esa mancha de sangre? ¢Qué agua
servira para purificarnos? ¢Qué expiaciones, qué ceremonias sagradas
tendremos que inventar? La grandeza de este acto, ¢no es demasiado grande
para nosotros? ¢ Tendremos que convertirnos en dioses o0 al menos que parecer
digno de los dioses? Jamas hubo accién méas grandiosa, y los que nazcan
después de nosotros pertenecerén, a causa de ella, a una historia mas elevada de
lo que fue nunca historia alguna”. Al llegar a este punto, call6 el loco y volvi6 a
mirar a sus oyentes; también ellos callaron, mirandole con asombro. Luego tiro al
suelo la linterna, de modo que se apagod y se hizo pedazos. “Vine demasiado
pronto —dijo él entonces-; mi tiempo no es aun llegado. Ese acontecimiento
inmenso esta todavia en camino, viene andando; méas aun no hallegado alos
oidos de los hombres. Han menester tiempo el relampago y el trueno, la luz de
los astros ha menester tiempo; lo han menester los actos, hasta después de
realizados, para ser vistos y entendidos. Ese acto esta todavia mas lejos de los
hombres que la estrella mas lejana.jY sin embargo, ellos lo han ejecutado!” Se
afiade que el loco penetro el mismo dia en muchas iglesias y entond su Requiem
aeternam Deo. Expulsado y preguntado por qué lo hacia, contestaba siempre lo
mismo: “¢De qué sirven estas iglesias, si son los sepulcros y los monumentos
de Dios”.

No obstante lo conocido y repetido del aforismo, se ha citado in extenso con el fin de
situar el pensamiento de Nietzsche en el contexto global de su filosofia, tantas veces
interpretada desde posiciones ideoldgicas interesadas de poner en su boca algo que
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nunca dijo ni quiso decir. Tampoco se pretende, por cierto, lo opuesto: otorgar el rango de
perpetuidad al que ningun comentario puede aspirar, honestamente, en la presente
circunstancia historica sin, ademas, ir contra la tesis basica de este escrito.

Respecto del aforismo, se puede sefialar, en primer lugar, que el loco —es decir,
Nietzsche- es el anunciador de un acontecimiento inmenso que viene en camino y no ha
llegado todavia a oido de los seres humanos: la muerte de Dios. Nietzsche no es
propiamente tal su asesino, todos lo hemos matado, pero la mayoria -la masa, el pueblo-
no ha percibido el magnicidio y sus consecuencias. Sélo él —que vino “demasiado
pronto”- capta la grandeza del acto, y no lo alegra , por lo demas; al contrario, lo llena de
pavor porque la ausencia divina desafia la capacidad humana al tener que afrontar las
tareas y responsabilidades antes encomendadas a Dios. Pero ;cémo puede habérselo
matado sin tener conciencia de ello? Por olvido. Dios —el Dios cristiano- comienza a
desaparecer de la vida cotidiana y del horizonte de posibilidades humanas. En el
aforismo 343 del Libro quinto del texto citado, titulado “Los que no tenemos temor”,
agregado solo en 1886, precisa que la referencia alude al Dios cristiano y establece
algunos alcances que complementan la idea que se comenta:

“Nuestra serenidad.- El mas importante de los acontecimientos recientes, “la
muerte de Dios”; el hecho que se haya quebrantado la fe en el Dios cristiano,
empiezaya a proyectar sobre Europa sus primeras sombras. Por lo menos para
el corto numero de aquellos cuya mirada y cuya desconfianza en el mirar son
bastante finos y penetrantes para tal espectaculo, parece que se ha puesto un
sol, que se hatrocado en duda una antigua y profunda confianza; a éstos debe
parecerles nuestro viejo mundo cada dia mas crepuscular, mas dudoso, mas
extrafio, mas viejo. Hasta puede decirse, en términos generales, que el
acontecimiento es demasiado grande, demasiado lejano,, demasiado apartado de
la comprension de todo el mundo para que pueda extrafiarse que no haya
producido ruido la noticia, y que las masas no se den cuenta de ella, ni puedan
saber lo que se hundira, por haber sido minada esa fe: todo lo que se apoya en
ellay con ella se enlazay de su savia vive, por ejemplo, toda la moral europea (...)
Nosotros los filosofos, los espiritus libres, ante la nueva de que el Dios antiguo
ha muerto, nos sentimos iluminados por una nueva aurora; nuestro corazon se
desborda de gratitud, de asombro, de expectacién y curiosidad, el horizonte nos
parece libre otra vez, aun suponiendo que no aparezca claro; nuestra naves de
nuevo pueden darse ala velay bogar hacia el peligro: vuelven a ser licitos todos
los azores del que busca el conocimiento; el mar, nuestra alta mar, se abre de
nuevo a nosotros, y tal vez no tuvimos jamas un mar tan ancho”.

Ya no es indispensable la figura divina, no se cuenta con El, se torna ausente de los
ambitos publicos y privados de la vida. El economista se atiene a las cifras y célculos, el
médico a los examenes de laboratorio y a los farmacos, el juez a las pruebas y a los
codigos, el agricultor a los fertilizantes y pesticidas, los padres a los dictamenes de la
psicologia infantil, etc. Incluso las religiones parecen operar hoy mas cerca de lo
mundano y segun las reglas del mercado de las transacciones comerciales que del
tradicional ambito divino. Sin embargo, Dios muere porque tiene que morir, ni los dioses
pueden escapar al sino de destruccion que lleva en si todo lo existente, al anonadamiento
que se entromete como un gusano en el mundo y de lo que da cuenta el pensamiento
nihilista.
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En segundo lugar, la muerte de Dios involucra la caida y desaparicion de los grandes
principios orientadores de la vida en general. Se confunden el norte y el sur, el arriba y el
abajo, lo bello y lo feo. Una negra noche parece invadirlo todo y el ser humano camina sin
direccion, extraviado en medio del vacio y la nada absolutas. Segun Heidegger, la frase
“Dios ha muerto” “significa que el mundo suprasensible ha perdido su fuerza efectiva. No
procura vida. La metafisica, esto es, (...) la filosofia occidental comprendida como
platonismo, ha llegado al final”. ® Es decir, el mundo ha quedado a la intemperie al
desaparecer su fundamento y el ser humano sin saber a qué atenerse. El conjunto de
convicciones que es propiamente el mundo —con sus relaciones, jerarquias, supuestos,
etc.- se esfuma quedando a merced de un peligroso huésped, la nada. “Nietzsche
concibe el nihilismo como un proceso histérico, comenta Heidegger. Interpreta tal suceso
como la desvalorizacion de los valores hasta ahora supremos. Dios, el mundo
suprasensible como mundo verdaderamente ente que todo lo determina, los ideales e
ideas, las metas y principios que determinan y soportan todo lo ente y, sobre todo, la vida
humana, todas estas cosas son las que se representan aqui como valores supremos (...)
Por valores supremos —agrega- se entiende lo verdadero, lo bueno y lo bello: lo
verdadero, esto es, lo verdaderamente ente; lo bueno, esto es, lo que siempre importa en
todas partes; lo bello, esto es, el orden y la unidad de lo ente en su totalidad”. % El orden
del mundo se des-ordena obligando al ser humano a procurar otro modo de instalacion
para asegurar su sobrevivencia. Sin embargo, el caos originado no tendria como ultima
causa la muerte de Dios, sino el nihilismo, del cual el derrumbe divino es quiza la mas
importante de sus manifestaciones.

Asimismo, el sujeto pierde la posicion hegemonica que le asignd el cristianismo al
considerarlo “réplica” divina, es decir, hecho a imagen y semejanza del creador. El ser,
las ideas, las esencias que incubaban al mundo, en la seguridad del trasmundo
metafisico, desaparecen de plano. La fijeza y estabilidad, logro maximo del pensar
filoséfico y simbolo de perfeccién, son arrolladas por la fuerza del devenir que aparece
como lo Unico permanente. En estas circunstancias, ni siquiera la fortaleza del sujeto
moderno logra resistir los embates de la transformacion. El ego cogito, substratum de lo
real, al cual ni siquiera las mas extravagantes suposiciones de los escépticos serian
capaces de corroer, pensaba Descartes, se convierte en un efecto mas de superficie, en
fabula y ficcion, pues la entidad que lo justifica se disuelve como “dltimo humo de la
realidad que se evapora”. Nada se esconde tras la cortina de los fenémenos. Conceptos
como “causa”, “unidad”, “ser” ya no sirven como fundamento pues se ha descubierto que
han sido puestos por el sujeto, mas al disolverse éste sobreviven como palabras vacias y
sin valor. El nuevo Adan expulsado del paraiso y puesto de patitas en las calles del
mundo debe convertirse en dios 0 a lo menos parecer digno de los dioses, por eso debe
extremar su voluntad creadora, la voluntad de aventura para recorrer un mundo iluminado
nuevamente por el misterio de lo cadtico y fugaz. “Nuestro corazén (ante la muerte del
Dios antiguo) se desborda de gratitud, de asombro, de expectacion y curiosidad, el

5
“La frase de Nietzsche <Dios ha muerto>"; en Caminos de bosque. Alianza Editorial, Madrid 1996. p. 196 (traduccion de Helena

Cortés y Arturo Leyte)

56
ibid. p. 201

38

Roco Godoy, Francisco



Il. Palabras, sélo palabras

horizonte nos parece libre otra vez...”, dice Nietzsche en el aforismo citado poco mas
arriba. La unica forma de sobrevivir ante ese infinito horizonte de posibilidades que lo
ofrece todo, sin la necesidad imperiosa de nada en particular, corriendo el riesgo de morir
de inanicion como el asno de Buridam, es estableciendo ciertas coordenadas al interior
de la caverna —es decir, sin el correlato de un referente externo que pudiera calificarse de
verdadero. No cabe duda que el primer y mas eficaz instrumento de orientacion es el
lenguaje. El paso del Caos al Mundo en casi todas las cosmogonias antiguas es dado
mediante la palabra, ya en su forma de Verbo Divino, ya en la de Logos universal.

La muerte de Dios simboliza, entonces, por una parte, el fin de un modo de
instalacion humana en el mundo que se fundamenta por la creencia en una entidad
metafisica que justifica y da sentido al mundo sensible y, por otra, se refiere a la
necesidad de crear nuevas formas de realizacion e interpretacion de lo humano.

A. ; Mitologia filoséfica?

Entre las variadas desmitificaciones que Nietzsche realiza, quiza la referente al lenguaje
es una de las mas radicales, no sélo en cuanto al analisis del mismo, sino por sus
multiples influencias en lo humano. Desde esta perspectiva, la “historia de un error”
comentada puede tener como Unica, gran y remota causa el caracter linguistico de la
filosofia.

Una obra clave para la comprension de este tema, como para toda la filosofia de
Nietzsche, es un pequenio texto titulado Sobre verdad y mentira en sentido extramoral,
escrito en 1873, publicandose péstumamente treinta afios después. No obstante su
brevedad, resulta de la mayor importancia y sin exagerar se lo puede considerar clave en
medio de la abundante bibliografia escrita por el pensador germano. Escrito nueve afos
antes de la Gaya Ciencia, un ano después de la publicacion de El nacimiento de la
tragedia y cuando todavia su autor es docente de la Universidad de Basilea, es un libro
de juventud anunciador de los grandes temas que desarrollara posteriormente en su
efimera madurez.

En el texto se realiza una critica a la interpretacién acerca de los origenes y
naturaleza del lenguaje que luego se extiende a la idea de verdad, llegando a
establecerse una relacion esencial entre ambas. Si se los separa es solamente por
cuestiones metodologicas. La tesis central considera al lenguaje como producto de una
convencion olvidada y que por habitos seculares adquiere el rango de verdad. El ser
humano primitivo quiso abandonar —“ya por necesidad como por hastio’- el estado natural
para terminar el mas grande bellum omnium contra omnes. El primer paso consiste en
determinar lo que ha de ser verdad, inventando una designacion uniforme para las cosas
mediante el poder legislativo de la palabra. Pero ;como se llega a ella? Mediante la
sucesion de metaforas. La primera se instaura cuando un impulso nervioso se extrapola
en una imagen. La segunda cuando la imagen se transforma en un sonido. *" Entre el
impulso nervioso, imagen, sonido y la “cosa en si” no hay ninguna relacién necesaria; al
contrario, se establece un vinculo puramente arbitrario resultado del genio creador
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humano. Sujeto y objeto son ya metaforas e interpretaciones que luego se unen
ficticiamente. “El origen del lenguaje no sigue un proceso légico, y todo el material sobre
el que, y a partir del cual, trabaja y construye el hombre de la verdad, el investigador, el
filésofo, procede, si no de las nubes, en ningun caso de la esencia de las cosas”. ® Siel
lenguaje es designacion de las cosas desde la perspectiva humana mediante audaces
metaforas, quiere decir entonces que toda construccion que se apoye o derive del
lenguaje jamas podra alcanzar ideas puras, verdades absolutas o la “cosa en si” como
por siglos se creyo.

Ciertamente estas tesis no son originales, ya en la antigua Grecia se postuld la idea
del caracter arbitrario del lenguaje; esto es, la relacién inesencial entre el signo y su
significado. Platon en su dialogo Cratilo aborda el problema y relaciona la teoria del
homo mensura de Protagoras con el convencionalismo linguistico. “A mi juicio —dice
Hermaogenes, portavoz del sofista de Abdera-, si justo es el nombre que se asigna a un
objeto, no es menos justo el que se le da cuando se le cambia por otro (...) Es que la
naturaleza no asigna nombre alguno a los objetos como cosa que les sea absolutamente
propia e insustituible, sino que mas bien se trata de un asunto de uso y costumbre entre
aquellos que suelen estar encargados de dar los nombres”. * Asi como el sujeto
establece el valor de lo que es, del mismo modo nomina a voluntad, ya individual ya
segun consenso social, pero en ningun caso por determinacién natural. El individuo y la
polis son la medida de todas las palabras y, por ende, de las cosas. Gorgias, el sofista de
Leontinos, también dudo de la adecuacion entre lenguaje y realidad. Asi se deduce de
una de las famosas tesis que se le atribuyen: “si algo existiera y fuera cognoscible, seria
incomunicable”. De ella se infiere una doble deficiencia linglistica: por una parte,
asumiendo que la palabra es el principal vehiculo de comunicacién humana, aun asi
estaria imposibilitada para reproducir el real estado de conciencia de quien articula el
discurso; es decir, la vivencia de un sentimiento trascenderia siempre las posibilidades de
la expresion verbal; asimismo, la mente del receptor nunca es idéntica a la del emisor, por
lo tanto, aquel traduce o interpreta el mensaje desde su particular situacién, pudiendo
llegar a significar algo absolutamente diferente a lo deseado. El papel del receptor nunca
es pasivo, interpreta los mensajes de acuerdo a multiples factores que lo influyen:
psicolégicos, culturales, cronolégicos, historicos, etc. El significado que “adquiere” un
término esta en relacion directa con el contexto en el que se emite. Si hubiese una
relacion necesaria entre el signo y el significado no se producirian con tanta frecuencia
los desacuerdos por incomprensiones como suele acontecer. Sin embargo, al no poseer
el ser humano otro instrumento de comunicacion que tenga la versatilidad de la palabra
no queda mas alternativa que procurar perfeccionarla para darle el uso mas o6ptimo
posible; por lo menos, asi lo pensaba Gorgias quien, por ello, le dedico especial atencion.

En la modernidad parece afianzarse esta tesis. Desde Rousseau a Saussure se
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acepta en lineas generales el convencionalismo linglistico, aunque en el detalle haya
grandes diferencias entre esas teorias. Para Rousseau el habla es la primera institucion
social y aunque ella obedece a causas naturales en cuanto a disposicion, se adquiere en
la convivencia con los semejantes. “La lengua convencional —afirma- soélo pertenece al
hombre y por eso éste hace progresos, ya sea para bien o para mal, al contrario de los
animales’. *° Estos poseen su lengua desde el nacimiento, producto de su naturaleza, por
eso no pueden modificarlo ni hacer el mas minimo progreso. Nietzsche parece tomar de
Rousseau la idea que el primer lenguaje humano debié ser figurado por cuanto no fueron
las necesidades —el hambre o el frio- su causa , sino las pasiones —el amor, el odio, la
célera, por ejemplo-. “Como los primeros motivos que hicieron hablar al hombre fueron
las pasiones —dice Rousseau-, sus primeras expresiones fueron los tropos. El lenguaje
figurado fue el primero en nacer y el sentido propio fue hallado posteriormente (...)
Primero se habl6é poéticamente y sélo mucho tiempo después se tratdé de razonar”. ol
Para Nietzsche, claro esta, no hay un “sentido propio” que se encuentre ulteriormente,
acontece algo muy diferente: con el paso de los siglos se olvida el sentido “tropolégico”
original. Las ideas de Saussure también apuntan en esta direccion: “la lengua —afirma- es
una convencién y la naturaleza del signo en que se convierte es indiferente”. ®? Entiende
por lengua al sistema gramatical virtual existente en las mentes de todos los individuos
que forman una comunidad de hablantes. El habla, a su vez, es la realizacién particular y
concreta de alguna de las posibilidades que ofrece el sistema. Ambas se apoyan en un
principio anterior, el signo lingiistico, que no es para Saussure la unién de una cosa y su
nombre, sino la combinacion del concepto y su “imagen acustica” —significado vy
significante, respectivamente-, dos caras de una entidad psiquica. No debe olvidarse que
el linglista suizo piensa segun los parametros del modelo positivista que establece la
distinciéon entre un mundo inmanente a la conciencia y su correlato objetivo. Esto no
disminuye el valor de su indagacion, ni el caracter inesencial e innmotivado del signo.

La originalidad de Nietzsche en este punto no radica en el planteamiento de una
novedosa interpretacién que, como se ha sefalado, era casi topica en su tiempo; su valor
radica en las consecuencias que extrae. Personifica el caracter que debe poseer el
verdadero filésofo: ser capaz de investigar todos los aspectos de la existencia, aun los
mas detestables e infames, sin negarlos sino soportando esa verdad. % Sélo en la
medida que se acepta el caracter linguistico de la filosofia y la arbitrariedad de éste se
comprenden las preferencias evidentes del filésofo por el arte y su rechazo absoluto por
cualquier concepcion universal de la verdad, como mas adelante se vera.
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B. Sobre la rectitud de los nombres

El platonismo invertido como define Nietzsche su propio derrotero filoséfico, encuentra
también expresién en el tema del origen del lenguaje que, obviamente, se instala en las
antipodas de la teoria platénica. En el célebre Cratilo o Sobre la rectitud de los
nombres, Platon por boca de Cratilo y Sdécrates postula la naturaleza del lenguaje
originario; en tanto, Hermogenes, el contradictor necesario para el desarrollo de la serie
dialéctica, defiende la idea del convencionalismo linglistico. Las principales tesis
platénicas se pueden resumir de la siguiente manera.

En primer lugar, Cratilo afirma que “los hombres no son la denominacién que suele
darse a los objetos como consecuencia de un acuerdo o inteligencia previa en virtud de la
cual se les designa mediante una parte del lenguaje, sino que existe con existencia
natural y propia una manera fija y precisa de denominar, manera una y la misma para
todos, tanto griegos como barbaros”. o Segun Sécrates esta concepcion esta en
estrecha relacion con /a verdad. Asi, si el nombre —es decir, el concepto- es la parte mas
pequefa del discurso y hay discursos verdaderos, su verdad debe serla en fodas sus
partes. El discurso verdadero no puede contener elementos falsos, lo que significa
entonces que aquello que las palabras predican es un modo de ser permanente y que
tienen en si mismas las cosas. No seria sostenible, por lo tanto, la tesis de Protagoras
respecto de la mutabilidad del ser y de la nominaciéon a voluntad y capricho de la
imaginacién humana. “Es preciso nombrar las cosas — dice Sécrates- segun la manera y
el medio que ellas tienen naturalmente de nombrar y ser nombradas, y no como se nos
antoje”. * " De esta primera idea se deduce el principio de adecuaciéon que tendra larga
vida en los circulos légico-epistemoldgicos de la filosofia. Para Soécrates el nombre
recoge una cualidad intrinseca de la cosa y de acuerdo a ella se constituye la
nominacion. Por lo tanto, si se intuye con precision el nhombre debe adecuarse a los
atributos de lo percibido. Como el ser y la esencia son permanentes no deberian
transformarse los nombres originarios al antojo humano.. En el acto de nombrar la
primacia siempre la tienen los objetos.

Asimismo, no cualquiera puede instaurarse como artesano de nombres. Dice
Socrates a Hermogenes: “No corresponde al primero que se presenta establecer los
nombres, sino al constructor de nombres; constructor que, a lo que parece, es
legislador, es decir, el artesano que mas raramente se encuentra entre los humanos”. %
Sin embargo, deberia ser el dialéctico quien supervise finalmente la obra, aquel que
utiliza ese instrumento que es el lenguaje, el que conoce los secretos del arte de
interrogar y responder, tal como el tejedor y el piloto deben dirigir la construccion de
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lanzaderas y navios, respectivamente. “Cratilo (...) —concluye Sécrates- tiene razén al
decir que los nombres pertenecen naturalmente a las cosas y que no todo el mundo esta
en condiciones de hacer de artesano del nombre, sino tan sélo aquellos que, sin apartar
los ojos del_ nombre natural de cada objeto, son capaces de dar forma a las letras y las

, , 673
silabas”.

Mas ¢ien qué ha de consistir la exactitud de los nombres? Es decir jcomo se
descubre el nombre natural de cada ser? El nombre correcto debe ser apropiado a la
funcién que cumplen los objetos, los dioses o al caracter de las personas. Debe
considerar su esencia. Asi, a Poseidén ([Mooeidwupudo habérsele dado ese nombre “por
el hecho de haber sido detenido en su marcha por la naturaleza del mar, que,
impidiéndole ir mas lejos, fue como una traba a sus pies”. Poseidénes como “entrabando
los pies” (DCOCDOOOOO0] % “‘“Alma”, a su vez, es la fuerza que condu%e ("xen vy
mantiene (éxe1) la naturaleza (puoig) y embellecida se dice “psiché” (wuxn). % Algunos
de estos nombres originarios han sido puestos en un sentido burlesco porque “hasta los
propios dioses gustan de cuchufletas”. Asi, Dionisos seria “aquel que da el vino” (6 d16oUg
TOV o'i'vovéy el vino oivo¢ por cuanto éste da a los bebedores la ilusion de estar en la
razon. 7 Segun esto, no deberian llamarse Teodoro los ateos, ni Andrea, las mujeres,
ni Adonis, los feos, ni Teofrasto, los de deficiente habla. Muchos nombres equivocados
deben su error a la extension inconveniente a la estirpe de una nominacion que
originalmente correspondid a un antepasado. Ademas, la evolucién historica con sus
multiples transformaciones y evolucién de los modos de decir, dificulta la comprensién del
sentido que se otorgd a los conceptos la primera vez que designaron. También debe
considerarse que la tarea no ha sido habitualmente encomendada a los que saben, sino
que muchas veces la realizan quienes por diversas circunstancias se encuentran en el
poder. El onomaturgo debe adentrarse en la esencia de la cosa todavia innominada y al
nombrarla constituir su ser. (Es dificil imaginar, en todo caso, que algo se pueda
identificar si carece de nombre. Lo que acontece es que el ser no se inventa, se “capta”
en el acto de manifestarse la cosa al ser humano. La percepcion del eidos (el aspecto) es
también mostracion de la idea que lo hace posible. Es decir, el ente revela y esconde su
ser. El dialéctico debe y puede nominar, precisamente, porque tiene la preparacién para
ello. Es parte de su tarea hacer evidente lo que al ojo comun pasa inadvertido). En la
ontologia platénica la prioridad la tiene la esencia. No son los actos los que definen al ser,
sino que son el ser y la esencia los que determinan los actos. Es la hegemonia de las
ideas, de las formas, por sobre las cosas. Si el nomoteta, como también se puede
calificar al descubridor de nombres, nombra segun la naturaleza no podemos imaginar
que alguien llamado Juan Valiente se comporte como un cobarde, ni Sofia Gramatico,
iletrada o Paz Manso, belicosa. Si se nomina de acuerdo a su ser resultan predecibles los
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posibles actos de todo cuanto hay.

Ahora bien, los nombres primeros son como el arjé de los antiguos fildsofos milesios,
aquello que esta desde los comienzos y se compone solo de si mismo. Las voces
originarias son simples y elementales y no remiten a ninguna otra. Al no contar con
modelos para imitar solo pueden copiar su esencia. Asi como los pintores relacionan,
mezclan y combinan pinturas para obtener distintos colores, el mayéutico combina letras
y silabas para componer nombres y verbos. La creacion y utilizacion posterior de los
fonemas habria tenido un caracter onomatopéyico, en cuanto imita sonidos naturales,
pero también lo kinésico y espacial. La letra “p” (rho), por ejemplo, “es un instrumento
muy a proposito para expresar el movimiento que el autor de los nhombres ha creido
encontrar en ella con objeto de hacerlos reproducir la movilidad. En todo caso se ha
servido de ella muchas veces para manifestarle; desde luego, en la propia palabra peiv
(deslizar) y en7la por (corriente) es por medio de esta letra con la que se ha imitado la
movilidad”. " ' La asociacion que establece Platon es entre el cambio de lugar de los
objetos y la movilidad de la lengua al fonar “p”. Del mismo modo, la “I” se usa para
expresa lo sutil y ligero, como “A” para expresar lo que se refiere a liso (A€iov), pues la
lengua se desliza sobre el paladar para pronunciarla, la “0” para designar lo redondo
(yoyyuAov), etc. Asi debe crear signos y nombres el legislador y en ello consiste su
rectitud.

Sdcrates, sin embargo, manifiesta en el didlogo sus aprensiones respecto de estas
explicaciones llegando a considerarlas “enteramente arbitrarias y hasta risibles”, lo cual
resulta absolutamente comprensible. No pasa por alto al genio platonico la dificultad que
significa estudiar al lenguaje con el lenguaje mismo. Respecto del origen, por ejemplo,
surge la interrogante de cémo pudieron los antiguos descubrir las cosas para luego
designarlas mediante los nombres, si es precisamente el nombre el instrumento de
designacion. Asimismo, si los nombres originarios son hechos a semejanza absoluta de
los objetos no podria jamas predicarse lo no-objeto, es decir, el no ser; todo discurso
seria necesariamente verdadero. Del mismo modo, si mediante los nombres se puede
alcanzar un conocimiento perfecto de las cosas ¢de dénde se deberia partir para
alcanzar la verdad? ;de las cosas o de sus nombres? Existen, ademas, los nombres
falsos, aquellos que como un mala pintura no reproducen bien su objeto ;cémo aun asi
es posible entenderse y evidenciar la falsedad? Si las cosas fluyen ¢;se las puede fijar
mediante palabras? Socrates adopta finalmente una posicion media entre la convencion y
el lenguaje natural. Le gustaria que dentro de lo posible los nombres fueran semejantes a
los objetos, aunque admite que no es asi. El significado se entiende por costumbre, mas
no por el “grosero expediente de lo convenido”. No hay que olvidar que respecto del
conocimiento, Platon adhiere a la tesis del innatismo; esto es, que el alma humana trae
con el nacimiento el germen de las ideas, por lo tanto, al oir y articular las palabras se
recuerda el significado que el alma pura e inmortal conocié en el inmarcesible fopos
uranos. El expediente de la verdad remite a la realidad de la idea, de la cual tienen
participaciontanto las cosas como el alma humana y, por ello, es posible establecer cierta
correspondencia entre el orden de los conceptos y el orden real. Verdad es verdad de las
cosas y puede ser replicada por los conceptos, aunque la prioridad es de aquéllas. En el

7
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plano ontolégico, Platon es un filésofo realista: lo verdaderamente real son las cosas,
aunque sean ideas (no las pensadas por la conciencia, sino las subsistentes, las a priori)

C. ¢Filosofia o filologia?

Pareciera que pocos hoy estarian dispuestos a aceptar la tesis platénica del nexo natural
entre la cosa y su nombre. Incluso el mismo filésofo no se manifestd especialmente
convencido de esta posicion como lo revela el alegre estilo del dialogo. Esto, por cierto,
no desmerece en absoluto su valor. Al contrario, a casi dos mil quinientos afios de su
escritura se constata que ni la filosofia del lenguaje, ni la linglistica, ni la fonologia, ni
ninguna de las otras disciplinas afines han andado por otros rumbos que no fueran los ya
establecidos por el filésofo ateniense. Las vacilaciones de Sécrates se deben quiza a que
advierte que ante las dificultades derivadas del estudio no se puede apelar a ningun
recurso externo; sélo con el lenguaje se estudia al lenguaje. En la capacidad que tiene
para volver sobre si radica su grandeza, pero también su dificultad.

Hay, sin embargo, una vieja actividad que no pone en duda los supuestos de Platén,
aunque seguramente a él poco agradaria contar con su adhesion, es el oficio poético. El
acto de creacion —la poiesis- es un evento linglistico que otorga ser a lo que no tenia, no
existiendo objetividad que trasciende al signo. La palabra poética no designa a una
realidad preexistente, sino que ella en el acto de nominar, crea. Cuando Vicente Huidobro
en su “Arte Poética” dice: “Por qué cantais la rosa joh, Poetas!/ Hacedla florecer en el
poema” invita a sus cofrades a abandonar el caracter referencial del lenguaje lirico para
transformarlo en un lenguaje_creador, que cante a la rosa poética, a la rosa creada que
no es externa al poema. "% En viejos versos del eterno Garcilaso: “corrientes aguas,
puras, cristalinas” (“Egloga primera”) se crea mediante las palabras un paisaje bucdlico
inexistente en el mundo real, pero que no puede ser creado por palabras cualquiera, sino
por aquellas capaces de imitar fonicamente lo significado; asi las ‘r remedan el
movimiento del agua, las ‘s’ reproducen su cristalino serpentear, lo fragil, limpio y etéreo
de la corriente lo transmiten las vocales cerradas ‘i’ — ‘u’, principalmente. Del mismo
modo, el ondulante mar de la “Oda” de Neruda manifiesta en palabras su pleamar vy

resaca infinitas.

“Sale de si mismo a cada rato, dice que si, que no, que no, que no, que no, dice
gue si, en azul, en espuma, en galope, dice que no, que no ...”

728

No obstante las multiples diferencias derivadas de la distinta concepcién del oficio
poético, los versos citados tienen un punto en comun: establecen un nexo necesario
entre significante y significado. El signo poético no es arbitrario, se vincula ya esencial ya
mimeéticamente con el mundo. Al parecer todo gran poeta es capaz de desandar la
historia de las palabras en busca del nexo primigenio y que las ata a la realidad.

Desde la perspectiva cientifica también se pueden sefialar algunos estudios sobre el

Véase al respecto nuestro texto La Literatura como Método. Bravo y Allende Editores. Santiago, 1998. pp. 23 y ss.
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origen de las lenguas que no se alejan demasiado de las ideas de Platén. Se ha
postulado, por ejemplo, que la mayoria de las antiguas lenguas europeas y parte de las
asigticas derivan de una lengua madre, la aria o indoeuropea. Las semejanzas
gramaticales, léxicas y fonicas permiten suponer que debid existir en épocas remotas un
idioma comun como lo evidencian muchas palabras, entre otras, “padre”: pitar (sanscrito),
marnp (griego), pater (latin) y vater (germanico). Hay quienes aventuran un antecedente
aun mas antiguo, el protoindoeuropeo. Estos supuestos avalan algunas teorias que la
ciencia positivista habia dejado obsoletas como son las miticas vy filoséficas. De acuerdo
a la légica de este modelo habria existido un (o algunos) onomaturgo(s) originario creador
de una lengua y de ella habrian derivado las demas. Esa primera lengua universal debid
haber sido natural y, por lo tanto, en estrecha relaciéon con la verdad. Al romperse ese
vinculo se genera una fractura, pero no por ineficiencia del signo, sino por el uso
inapropiado que le dieron los que desconocen, los que no son mayéuticos. Lo narrado en
el mito biblico apunta en esta misma direccién. La primera enunciacién linguistica es la
del Verbo Divino que en un mismo acto crea y designa, y cuyo lenguaje es el que
aprende y lleva el Adan pecador expulsado del Paraiso y que, posteriormente, hereda su
estirpe. Este lenguaje aprendido es basicamente referencial acorde con la condicion
humana. Pero hasta ese momento es un uUnico idioma. El proceso de diversificacion
acontece algo mas tarde, segun se deduce del mito de la Torre de Babel. El quiebre que
se produce marca el alejamiento de la palabra con la verdad, en la misma proporcién que
el ser humano se aleja de Dios. En rigor, a mayor distanciamiento del Paraiso mas
humana (y demasiado humana) la palabra. Siglos mas tarde, Rousseau quiere liberarse
del yugo de la tradicion y ubicarse en las antipodas de cualquier forma de escolasticismo;
sin embargo, sus ideas sobre el lenguaje tienen a las biblicas como telén de fondo.
Piensa el ginebrino que mientras predominan las necesidades el ser humano no necesita
mas que un repertorio gestual basico porque en aquellos inmensos y solitarios espacios
de los primeros tiempos le basta el silencio para perseguir y devorar a su presa. Cuando
por algun motivo —quiza la lucha por el predominio del rio, la posesion del fuego o el amor
de una mujer-, surgen las “necesidades morales”, es decir, las pasiones se inventan las
primeras palabras, surgiendo la primera institucién social: el habla. Si bien las
necesidades separan, ellas mantienen un lenguaje comun, de base natural: el
movimiento y la voz. Al institucionalizarse los primeros grupos sociales y comenzar su
dispersion por el planeta se diversifican las lenguas a causa de multiples factores,
principalmente naturales. Del universalismo linglistico se pasa poco a poco a la
fragmentacion convencional y social.

La idea que establece un vinculo mas originario entre cosa y concepto, reaparece (si
es que alguna vez desaparecié del todo) con bastante fuerza en dos de las mas
importantes filosofias del siglo XX, en las de Ortega y Heidegger. “Si perseguimos hacia
atras la historia de cada palabra, de la lengua, de cada estructura sintactica —afirma el
fildsofo espafiol-, con frecuencia llegamos a lo que podemos llamar, al menos
relativamente, su origen, y entonces vemos que en su origen —su etimologia- la palabra o
el giro fueron uBa creacion que tenia sentido para el que la inventé y para sus inmediatos
receptores”. & Ortega ejemplifica esta idea con el concepto “manda-mas” que alguien

9
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inventd en los delirantes dias de la guerra civil y que habria estado llena de sentido para
el creador y su entorno, ayudando a esclarecer un hecho de la vida publica espanola de
1936. A ese concepto le vaticina escasa duracion y rapida transformacion, situaciones no
acontecidas casi setenta afos después, aunque linguistica e histéricamente hablando,
ese tiempo es poco mas que un instante. Interesa destacar en este caso el peculiar nexo
existente entre el vocablo y lo designado, pues pone al descubierto el modo en que vive
la vida humana un individuo concreto en una circunstancia irrepetible. La creacion del
término no es absolutamente original, se crea a partir de vocablos ya existentes, pero se
les otorga un sentido nuevo que resulta perfectamente comprensible a los hablantes de
lengua castellana vinculados por la circunstancia histérica. EI “mandamas” no es el
magistrado ni el caudillo ni el jefe. Su significado no puede ser trasvasijado a ninguna otra
sin sufrir alteracién. Posteriormente, el uso, la repeticion mecanica, la desalma hasta
convertirla en un signo arbitrario, pudiendo ser sustituida por sus sinénimos.

Heidegger, por su parte, presté desde siempre especial atencién a las palabras como
lo evidencian sus juveniles trabajos “Expresion y fendmeno” (1912) y “La doctrina de
Escoto sobre las categorias y la significacién” (1915); aunque hay evidencias que estas
preocupaciones habrian comenzado hacia 1907, con las lecturas de Brentano, Holderlin y
Trakl, sus primeros maestros. Segun Heidegger, en la lengua mora el ser, en ella yace la
memoria de la humanidad y se puede leer su historia oculta y olvidada. Por ello,
entonces, la primera tarea del filésofo sera el “cuidado” de las palabras. ElI camino del
pensar es dirigido por la atencion a lo que las palabras dicen. Ellas, mas que la unién de
significante y significado, son signos en si mismas que descifradas revelan su relacion
con un decir mas primario y auténtico. Manuel Olasagasti, el sagaz exegeta espanol
especialista en Heidegger, explica esta idea con la siguiente imagen: “Las palabras son
pozos de agua en cuya busqueda el decir perfora la tierra, pozos que facilmente se
ciegan y constantemente hay que redescubrir, pero que a veces brotan inesperadamente
y donde menos se piensa”. "% Las palabras arrancadas de su ambito esencial en el
habla cotidiana se vuelven agua estancada, tornandose opacas a la luz del ser. El filésofo
debe remontar la historia en busca de la significacion propia que probablemente nunca se
encuentre en plenitud, pero al abrir un campo semantico ilumina la regidon en que se
vislumbran mudltiples caminos, perspectivas y significaciones que ha tenido a través del
tiempo. Asi como los arboles llevan en el tronco su historia, las palabras portan la propia.
No se trata de homologar la filosofia a la filologia, sino de evitar la comprension del
lenguaje como mero vehiculo de comunicacion. Para Heidegger el filosofar no es
simplemente un juego de lenguaje, hay que prestar especial atencion a lo dicho en el
decir. El pensar filosofico debe ponerse a la escucha del habla, dejar hablar a la lengua
para captar qué designa y cémo lo hace. Heidegger cita a menudo el fragmento 50 de
Heraclito que traduce: “Si vosotros habéis percibido no a mi, sino al sentido, entonces asi
es sabio, en igual sentido, decir: Todo es Uno”. Piensa el filésofo que la esencia del
lenguaje no es la fonacion ni el significado, sino el legein (Aéyeiv); esto es, el “poner”, el
desplegar lo dicho en el Logos ([I[[l[lgque anuncia enigmaticamente un destino
auténtico al que el legein mortal corresponde. ®

La conviccidon de que el lenguaje trae a presencia e ilumina mas de lo que parece
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hace que el pensador germano examine morosa y amorosamente muchos de los
conceptos clasicos del pensar filoséfico. La hermenéutica del ser es para él hermenéutica
del lenguaje, tema sobre el cual se volvera mas adelante. Por ahora se reitera que la idea
de Platon respecto del vinculo entre la palabra y la cosa es menos arbitraria de lo que
parece en una primera aproximacion. Ya sea por convocacion natural, metafisica, mitica,
religiosa o de cualquier otro tipo, el hablante corresponde nominando de acuerdo a su
modo de instalacion en el mundo y de ello quedan indelebles huellas en las palabras.
Como la filosofia es la disciplina que indaga por lo esencial del ser humano y el mundo no
puede desligarse del lenguaje, puesto que linglisticamente establece esa relacién vy
siendo, ademas, el “instrumento” con que cuenta para su propio analisis. No en vano
declaré ese fildlogo de profesion —Nietzsche-, parafraseando a Séneca: “Quae
philosophia fuit, facta est philologia”.

Si la filosofia es saber de primeros principios no debe desligarse del punto de partida:
el lenguaje. Sdocrates dice a Cratilo en el didlogo citado: “He aqui por qué precisamente,
en estos primeros puntos de partida de cada cosa, debe todo el mundo poner la mejor
parte de su reflexion y de su estudio, con objeto de buscar si ha sido corEectamente
establecido; y solamente luego de bien probado debe deducirse lo demas. ° Inspirado
en esta idea, Aristoteles hace de las palabras y sus relaciones — la légica- el saber
propedéutico para todas las ciencias.

D. Mas cerca del arte

Se suele citar con frecuencia un texto atribuido a Platon donde el filésofo ateniense
habria afirmado: “Doy gracias al dios por ser griego y no barbaro, libre y no esclavo,
hombre y no mujer, pero sobre todo por haber nacido en tiempo de Socrates”. Se han
realizado variadas interpretaciones de esta confesion de gratitud, la mayoria destaca el
sentido discriminatorio del discurso platénico y del Jlogos griego en general,
considerandose la fuente de muchas desvaloraciones posteriores que no viene al caso
comentar por ahora, sino simplemente destacar la oposicién griego-barbaro. Ella alude a
una condicion cultural mas que racial. Platén tiene clara conciencia de la relacion
existente entre la posesion y uso de la lengua griega con las posibilidades de desarrollo
del pensamiento filoséfico. El logos pensado no es radicalmente distinto del comunicado.
Si bien la articulacién oral y escrita requieren de ciertas competencias especificas para su
praxis, no pueden ir mas alla de lo que el sistema general de la lengua puede ofrecer. Lo
mismo acontece con la especializacién que realizan los individuos al pensar o investigar
sobre ciertos fragmentos de la realidad. Asi como el fisico esta limitado por el paradigma
histérico predominante en su ciencia, también lo esta el hablante de una lengua, aunque
siempre existe la posibilidad de la ampliaciéon de los sistemas. De hecho, la evolucion

1
Respecto de este tema puede revisarse el fino analisis que Heidegger realiza en el ensayo “Logos y Moira”. Es recomendable

la traduccion castellana de Francisco Soler en Revista Mapocho N°1, Afio Il, Tomo I, 1964.
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humana ha sido el desafio permanente al non plus ultra. Cuando Ortega y Gasset califica
al aleman como el griego de este tiempo — es decir, de su tiempo: la primera mitad del
siglo XX- quiere decir que es la lengua mas apta para filosofar, por lo menos al modo en
que se viene realizando. Hay en esa lengua una estructura que acomoda especialmente
a la logica del pensar filosofico y, por lo mismo, existe un amplio vocabulario “técnico”. Sin
embargo, ello no fue obstaculo para que él mismo se diera a la tarea de constitug una
filosofia en lengua castellana, esto es, no traducida, sino pensada en ese idioma. 7

Sin escandalizar a nadie se puede postular hoy el reemplazo de la definicion
aristotélica del ser humano como “animal racional” por la de ser linglistico. Ser ser
humano es estar en posesion (o ser poseido) por el lenguaje. No es posible desligarse de
esa condicion. No es la unica, claro esta, pero desde ella y con ellase toma posesion del
entorno y de si mismo; mas aun, linglisticamente se constfruyen ambos, como mas
adelante se tratara.

Pues bien, el caracter sustantivo que le atribuye Nietzsche al lenguaje y la tesis de la
arbitrariedad se llenan de sentido al relacionarlas con otras surgidas en la historia de las
ideas. La validez de esa interpretacion no radica solamente en la posicion tedrica
respecto del origen del lenguaje, sino sobre todo, en el lugar que ahora ocupa en la
constitucion de lo humano. Como extrema tangum, la inversion del platonismo de
Nietzsche se toca con su opositor también en lo concerniente al lenguaje. El lenguaje es
el axioma radical y debe prestarsele lo mejor de la reflexion, pues todo lo que sobre él se
construye lleva su huella. Asi la absolutez o flexibilidad de la verdad depende en gran
medida de la comprensién de la naturaleza del signo linglistico y de la relacion
significante-significado. Entonces, si se comprende al lenguaje como sucesiéon de
metaforas fruto de la capacidad creadora humana, jamas podria esperarse que sobre é
se construya algo sodlido y permanente. Sus designaciones son inevitablemente
antropomorficas y variables. Por esto Nietzsche, que tiene entre sus muchos méritos
intelectuales el extraer todas las consecuencias que derivan del convencionalismo
linguistico, establecié mayor sintonia con el arte que con otro tipo de saberes.

El arte, en la comprension de Nietzsche, no es sindénimo de “bellas artes”, en el
sentido que remita a lo estético y sea exclusivamente manifestacién de lo bello. El lo
entiende como produccioén. Lo producido puede ser lo bello, aunque no exclusivamente;
también puede remitir a otras formas: naturales, artesanales, politicas, religiosas,
cientificas, filosoficas, etc. Su significado es muy cercano a la antigua poiesis, a la
capacidad de hacer pasar el no ser a ser, si es que ello es posible. En el “Ensayo de
autocritica” que afiade en 1886 a la tercera edicién de El nacimiento de la tragedia dice
que “ya en el ‘Prologo a Richard Wagner’ el arte -y no la moral- es presentado como la
actividad propiamente metafisica del hombre”. "% o que otrora fuera fundamentacion
desde lo suprasensible para el unico mundo existente, el sensible; ahora se realiza
mediante el arte, que no requiere de ninguna otra esfera de realidad para efectuar su
tarea. La metafisica es al mundo platénico lo que es el arte al nietzscheano. Si el mundo
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sensible es cambiante e ilusorio no necesita apelar a otro que no lo sea para justificarse y
si ello sucede (como efectiva e histéricamente ha ocurrido) se estda en el ambito
metafisico. Solo el arte es capaz de dar sentido a lo aparente y fugaz en su misma ilusioén
y devenir. Dice en el aforismo 849 de la Voluntad de Poderio:

“...no hay méas que un solo mundo, y éste es falso, cruel, contradictorio,
seductor, sin sentido... Un mundo semejante es un mundo verdadero. Por
nuestra parte necesitamos de la mentira para conseguir la victoria sobre esta
realidad, sobre esta “verdad”, o sea para vivir... El hecho de que la mentira se
necesite para vivir forma parte de este terrible y enigmatico caracter de la
existencia. “La metafisica, la moral, lareligién, la ciencia, son consideradas en
este libro (El nacimiento de la tragedia) como diversas formas de la mentira: por
ayuda de la misma, podemos creer en lavida. “La vida debe inspirar confianza”:
el tema, enfocado de esta manera, agobia con su magnitud. Para cumplirlo, el
hombre debe ser ya por naturaleza embustero, debe ser artista ante todo. Y lo es:
metafisica, moral, religidn, ciencia, son partes de su voluntad de arte, de mentira,
de miedo de la “verdad”, de negacion de la “verdad”. La misma facultad en virtud
de la cual fuerza a la realidad con la mentira, esta facultad artistica del hombre
por excelencia, latiene de comun con todo lo que existe. Si el mismo es un
fragmento de realidad, de verdad, de Ngturaleza ¢como podria no ser un
fragmento del genio de la mentira?” "

80 6
ibid. p. 282. aforismo 488, a.

El valor del redescubrimiento de Nietzsche consiste, por una parte, en restituir a la
palabra su caracter fundante y, por otra, como se decia, en llevar hasta las ultimas
consecuencias aquello que deriva de esa concepcion. Respecto de lo primero, no debe
olvidarse que la palabra es, en su constitucion originaria, sucesion de fropos, de figuras
poéticas, que estructuradas adquieren poco a poco el rango de verdad. Pero, en rigor,
jamas lo fueron. Es el uso el que las constituye como tales. Las “verdades” son mentiras
canonizadas por la costumbre, aunque indispensables para vivir. “Verdad —dice en el
mismo texto- es la especie de error sin la cual una determinada especie. de seres
vivientes no podria vivir. El valor para la vida decide en ultima instancia”. % ® Sin esas
convicciones y creencias no es posible la constitucion de lo humano. Cabe interrogarse
¢qué sentido tiene negar la “verdad” por considerarla falaz y sustituirla por otra de
similares caracteristicas? Las nuevas verdades, esto es, las que anuncia Nietzsche a
través de Zaratustra principalmente, no niegan la vida ni se tienen por verdaderas, solo
por necesarias. Son el mal menor: no son contrarias a la vida ni ponen en peligro su
existencia. La eleccion del mal menor no debe entenderse como el acto de mala fe en el
cual se elige lo falso pudiendo escogerse lo verdadero. Antes de lo humano no hay ni
bien ni mal, reina el caos, pero al estar en riesgo la existencia humana se requiere de la
capacidad de invencion para crear un orden. Al respecto dice Nietzsche que “al hombre
no le son dadas sus propiedades por nadie, ni por Dios ni por la sociedad, sus padres y
antepasados, ni tampoco por é/ mismo (...) Nadie es responsable de su existencia, de su
modo de ser, de las circunstancias y el ambiente en que se halla. La fatalidad de su ser
no puede ser desglosada de la fatalidad de todo lo que fue y sera. El hombre no es la

5
op. cit pp. 461-462. (El subrayado es nuestro)
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consecuencia de un proposito expreso, de una voluntad ni de un fin; con él no se hace
una tentativa de alcanzar un “tipo humano ideal” o una “felicidad ideal” o una “moralidad
ideal”; siendo absurdo pretender descargar su modo de ser en algun “fin”. Nosotros
hemos inventado el concepto “fin”; la realidad nada sabe de fines...” R primer acto
creador en medio del caos es, precisamente, el lenguaje. Es el acto poético fundacional,
el primer mapa sobre el pantano.

Ahora bien, respecto de las consecuencias que extrae de esta concepcién del mundo
y de lo humano, lo hacen estrechar aun mas la relacién entre la verdad y el arte, que
esbozamos a continuacion.

En primer lugar, no existen verdades en si, esto es, propiedades esenciales e
inherentes a las cosas y a las que el pensamiento deba adecuarse. Por lo tanto, el ser
humano crea un orden con el fin de procurarse la subsistencia, aquello que resulta dtil
para la vida tiende a repetirse y a considerarse como verdadero. Asi, poco a poco, se van
conformando las mentiras necesarias para la vida. El primer proveedor de esos relatos es
el artista. En la Grecia antigua, por ejemplo, el horror al vacio, a la falta de fundamento y
sentido de la vida, es suplido por los artistas mediante la creacion del mundo olimpico.
Dioses hechos a imagen y semejanza de lo humano irrumpen en el mundo para
explicarlo y justificarlo, derrotando al caos. Las cosmogonias y teogonias antiguas no
son, en rigor, producto de profetas y médium, sino de verdaderos artistas, de eminentes
creadores. Las viejas tragedias son clara manifestacion del conflicto que se origina al
otorgar sentido a aquello que no lo tiene. Esa es precisamente la causa remota del
nacimiento de la tragedia: la produccion de un velo estético capaz de cubrir el vacio y la
nada.

Ademas, al no haber puntos de referencia originarios, el artista debe crear sin
“recetas” previas, debe ser capaz de instaurar la obra y su medida, a la vez. Sélo en este
contexto se comprende lo que Nietzsche califica como “profesion de fe”, como “Evangelio
artistico”. “El arte —dice- es la auténtica misioén de la vida, el arte es la actividad metafisica
de la vida..” ® © La metafisica tradicional —es decir, de estirpe platonica- si bien
fundamenta, niega, puesto que en reemplazo de la vida y el mundo, propone otras formas
a las que califica de verdaderas; las emanadas de la vida, por lo tanto, o son falsas o son
réplicas de algo auténtico, lo verdaderamente real — ontos on- de la filosofia platdnica. La
metafisica no puede dar razén del devenir ni de lo sensible, al operar con conceptos
aprehende (o cree aprehender) el ser y la esencia, otorgando fijeza a lo mutable. “Lo que
es, no deviene; lo que deviene no es...”, parafrasea Nietzsche a los filésofos clasicos. Sin
embargo, como finalmente no se encuentra al ser, se busca un responsable para justificar
su retraimiento y se lo encuentra en los sentidos. Ellos son la causa del engafio, por lo
que no merecen credibilidad ninguna. De este modo, lo mas caracteristico y evidente de
lo vivo es desprovisto de todo valor. El arte, en cambio, tiene a su favor que no opera con
conceptos sino con imagenes. La obra artistica es siempre concreta, capta un instante
particular del devenir y lo universaliza en su mismo acontecer. Don Quijote de la

Como se filosofa a martillazos. op. cit p.152

La Voluntad de Poderio. aforismo 848,IV. p. 463 en la edicién citada.
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Mancha, por ejemplo, narra las andanzas de un desquiciado hidalgo manchego que se
comporta como caballero andante, en un mundo en que ya han desaparecido y si es que
alguna vez existieron como él los imagin6 a partir de las lecturas de novelas de ese tipo,
tan abundantes en su tiempo. Sus disparatadas acciones, facilmente identificables aun
mas alla del texto, representan un modo de ser humano: el esfuerzo de cada cual para
realizar sus proyectos y los inevitables tropiezos que de ello derivan. El goce estético que
produce la lectura —la aiesthesis- es placer intelectual y sensible a la vez, tal como lo es la
novela. Si ella puede catalogarse como gran obra es porque reinventa las reglas literarias
del género, llegando a considerarse como la primera novela moderna, en sentido
cronoldégico y cualitativo. Es notable como logra representar la vida en su fluir a partir de
la construccion de una vida concreta. Al respecto afirma Nietzsche que “el arte es la Unica
fuerza superior opuesta a toda voluntad de ne%ar la vida, es la fuerza anticristiana, la
antibudistica, la antinihilistica por excelencia”. # ¥ Es por esto que el arte ocupa un lugar
fundamental entre las multiples ocupaciones humanas. Sin él la vida es imposible. Al
desaparecer los fines y designios provenientes de un mas alla, el ser humano debe ser
capaz de inventarse y reinventarse constantemente. En lo humano el creador y la
creatura se unen, es el ser humano su propia obra de arte. Tempranamente, Nietzsche
afirmé, refiriéendose a la magia de lo dionisiaco reinante en el mundo antiguo,
especialmente en la representacion de las trag@dias, qgue “el ser humano no es ya un
artista, se ha convertido en una obra de arte”. 8

Asimismo, ante la pérdida de la promesa cristiana de la bienaventuranza, el arte
cubre dionisiacamente ese vacio sin necesidad de apelar a lo trascendente. Piensa el
fildbsofo germano que parte considerable de las aflicciones humanas provienen de la
separacion con el mundo. En la figura de Dioniso, precisamente, se experimentan los
sufrimientos de la individuacién. Refieren los mitos que siendo nifio fue despedazado por
los titanes y de ese modo fue venerado como Zagreo. “El sufrimiento dionisiaco
propiamente dicho —afirma Nietzsche- equivale a una transformacién en aire, agua, tierra
y fuego, y que nosotros hemos de considerar, por tanto el estado de individuacion como
la fuente y razén primordial de todo sufrimiento, como algo rechazable de suyo”. 7 Sin
embargo, bajo la magia del mismo Dioniso y de su presencia en el arte es posible restituir
la unidad perdida. En la representacion de las viejas tragedias, especialmente las que
hacen posible que el coro de danzantes, en el paroxismo de la embriaguez, entre en
éxtasis hasta sentirse dioses o parte del mundo de los dioses, se destruye el limite de lo
individual y el alma de cada uno reverbera en la naturaleza entera. “En el evangelio de la
armonia universal —afirma Nietzsche-, cada uno se siente no sélo reunido, reconciliado,
fundido con su proéjimo, sino uno con él, cual si el velo de Maya estuviese desgarrado y
ahora sélo ondease de un lado para otro, en jirones, ante lo misterioso Uno primordial”. %

9
ibid. aforismo 848,11.

1
ibid. p. 97 (Lo ultimo subrayado es nuestro).

52

Roco Godoy, Francisco



Il. Palabras, sélo palabras

En este contexto, la reconciliacion no es promesa ni necesita de otro mundo y otra vida
para materializarse. No es necesario negar para dar sentido a la existencia, aunque ello
implique vivir en la apariencia, en la ilusion.

Teniendo en cuenta estos antecedentes, se comprende por qué Nietzsche otorga
mas valor al arte que a la verdad. Si la “verdad”, en sentido platdnico, niega al mundo y a
la vida, es preferible la voluntad de apariencia, de engafo, de devenir. El arte trastoca el
sufrimiento en encanto. “El arte -dice Nietzsche- es la Unica fuerza superior opuesta a
toda voluntad que no solamente percibe el caracter terrible y enigmatico de !33 existencia,
sino que lo vive y lo desea vivir; del hombre tragico y guerrero, del héroe”. ¥ °Por esta via
desemboca rapidamente en otra de sus ideas capitales: la voluntad de poder, que no es
el caso referir aqui.

87 3
La Voluntad... op. cit. p.462 aforismo 848, II.

Roco Godoy, Francisco 53



De la verdad a la interpretacion

54 Roco Godoy, Francisco



lll. ¢ Hacia la zona del nihilismo?

lll. ; Hacia la zona del nihilismo?

“sDesaparece la Nada con la consumacion o, al menos, con la superacion del
nihilismo? Presumiblemente sélo se llega a esta superacion si en lugar de la
apariencia de la Nada anonadante llega la esencia de la Nada transformada en el
‘Ser’ y puede alojarse en nosotros mortales”. Martin Heidegger

El lenguaje es el primer producto del genio creador o del oficio poético humano, ya
descubierto e instaurado por los onomaturgos, ya inventado por el hombre comun, lleva
indeleble la huella humana. En las palabras, lo humano se revela a si mismo, aun al
designar lo que no es él. Es decir, el lenguaje nunca es sélo un “instrumento de
comunicacion” en cuanto sirve para informar o notificar respecto de algo; en lo expresado
se expone un mundo, un modo de instalacién en él y un tipo de relacion entre los
comunicantes. No hay por ello un lenguaje “objetivo” ni menos un mundo “en-si”. Nunca
es posible desligarse del todo de la marafia de las palabras.

Desde la optica cientifico positivista este fendmeno se valora negativamente pues
parece destruir las categorias mas apreciadas por las conquistas intelectuales modernas:
verdad, objetividad, universalidad, jerarquias, etc., instaurandose en su lugar, segun
muchos, el caos, la indeterminacion, la confusion, el relativismo. La muerte de Dios a la
que se aludia en el capitulo anterior es precisamente la metafora nietzscheana respecto
del fin y caida de una de las interpretaciones del mundo, caida que complica en extremo
la condicién humana al privarla de lo que por siglos fue su fundamento. Pero aun ante la
visidn mas apocaliptica de la historia; es decir, aquella anunciadora de la hecatombe de
todos los antiguos relatos, deja uno intacto: el lenguaje. La historia misma parece ser la
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historia del lenguaje. Aun cuando se la conciba como res gestae, no puede desconocerse
que es inevitablemente historia de las cosas contadas.

Pues bien, respecto de la “historia de un error” sefialada por Nietzsche y comentada
mas arriba se pone ahora atencion a la historia, en cuanto memoria y conocimiento del
despliegue de infinitos proyectos humanos acontecidos, a fin de establecer algun nexo
entre la idea de la verdad y el ser humano que la postula.

A. El peso de la historia

La comprensién que Nietzsche tiene de la historia puede catalogarse cuando menos de
bifronte. Si se tienen en cuenta sus escritos acerca del superhombre en Asi hablé
Zaratustra e incluso antes, en sus fragmentos anunciadores de La gaya ciencia, se
advierte claramente que el pensador germano pone especial énfasis en la vida futura mas
que en la herencia cultural recibida. “Estoy hastiado de mi sabiduria, como la abeja que
ha labrado mucha miel” dice Zaratustra en el fragmento 342 del segundo libro citado.
Como el sol, Zaratustra necesita ponerse, desaparecer para volver a ser, reinventarse. Su
mas preciado don es la capacidad para formular nuevos proyectos que, en tanto mas
originales, mas valiosos. En ese contexto se comprende la fecunda idea nietzscheana
que en lo humano el creador y la creatura se funden. El ente humano es esencial
indeterminacion, por lo tanto, lo que llegue a ser es lo que cada cual pueda imaginar para
si. El afan de renovaciéon permanente y de autosuperacion constante es manifestacion,
segun Nietzsche, de lo que él acufia como voluntad de poder.

El concepto “voluntad de poder’” es uno de los términos capitales de su filosofia.
Segun Heidegger, es “el caracter fundamental del ente en cuanto tal”. ® La voluntad no
es una apetencia cuya meta es el poder, sino que la “voluntad es el poderio que se da
poder a si mismo como poder”. ® Es decir, la voluntad involucra ya el poder y quiere
dominar mas alla de si. Emana de la vida misma y va mas alld de lo exclusivamente
humano. “Tomemos el caso mas sencillo —dice Nietzsche-, el de la alimentacién primitiva:
el protoplasma extiende sus seudopodos para buscar algo que se le resista, no por
hambre, sino por voluntad de poder. A continuacion hace el intento de superarlo, de
apropiarselo, de incorporarselo: eso que se llama “alimentacion” es meramente un
fendmeno derivado, una aplicacion utilitaria de esa voluntad originaria de ser mas fuerte”.
90 El concepto voluntad de poder puede ser comprendido biolégicamente y el
pensamiento de Nietzsche etiquetado de “biologismo”; es decir que, utilizando las ideas
de la ciencia, excede de su campo vistiéndolas con ropajes filosoficas. Lo acontecido, sin
embargo, es mas bien lo contrario: Nietzsche cala profundo en la ciencia y extrae

88 .
Nietzsche | op. cit. p.37

89
ibid. p. 51

90
La Voluntad de Poderio op. cit. p. 384. (aforismo 695)
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aquellos principios que la sustentan pero que ella no puede demostrar porque no son
cientificos sino metafisicos. La voluntad de poder se manifiesta sobre todo en lo vivo pero
radica en todo ente, en todo cuanto hay. Segun Heidegger: “la voluntad de poder nombra
el caracter fundamental de todo ente; alude a aquello que en el ente constituye lo
propiamente ente”. Si la vida es voluntad de poder y desde ella se determina la nueva
posicion de valores entonces ahora ella es el fundamento. Asi, si se interpretan desde
esta perspectiva los valores tradicionales se desvalorizan necesariamente porque se
descubre que fueron puestos por el afan de dominio humano. “Todos los valores —afirma
Nietszche- con los cuales hemos tratado hasta ahora de hacernos apreciable el mundo,
primeramente, y con los cuales, después, incluso lo hemos desvalorizado al haberse
mostrado éstos inaplicables; todos estos valores, reconsiderados psicolégicamente, son
los resultados de determinadas perspectivas de utilidad, establecidas para conservar e
incrementar la imagen de dominio humano, pero proyectadas falsamente en la esencia
de las cosas. La ingenuidad hiperbdlica del hombre sigue siendo, pues, considerarse a si
mismo como el sentido y el valor de las cosas’. *' La voluntad de poder es esencialmente
creadora, es voluntad de crear, aunque para ello sea necesario también destruir. Todo
nacer proviene de un morir anterior.

Pues bien, la historia concebida como ciencia de las cosas pasadas colisiona con la
voluntad de poder, en la medida que limita la capacidad de producir y crear, y cuyo
exceso puede desembocar en lo que Nietzsche denomina “enfermedad histérica”, en la
segunda de las Consideraciones inactuales: “Sobre la utilidad y el dafio de la historia
para la vida” (1874). Segun este texto, la ciencia en su sentido moderno ha cometido la
injusticia de desvincular historia y vida tal como habria existido entre los griegos antiguos
e igualmente que en la “historia de un error” el primer paso en falso lo habria dado Platon.
En estricto rigor no es posible identificar especial presencia de la historia en la filosofia
platénica, con ella acontece algo similar a lo que sucede con los fendmenos de la
naturaleza, quienes se diluyen en el ambito de lo aparencial imposibilitando la
constitucion de cualquier ciencia. Como lo cambiante no puede ser justificado en si
mismo pierde su condicion de verdaderamente real, necesitando una entidad que desde
fuera lo fundamente y que, como se sabe, segun Platon es la Idea. Por lo tanto, segun la
doctrina platénica jamas podria instaurarse la epistemeen opiniones o saberes aparentes.
Podra objetarse que la universalidad del mundo platonico otorga sentido coherente y
quiza univoco a la multiplicidad de actos humanos y que la dialéctica seria el proceso que
posibilitaria el ascenso desde la imperfeccion sensible a la verdad esencial. En tal caso,
conocer lo eventual seria tarea esencial humana y especial justificacién de la disciplina
historica; aunque para Platon conocer sea recordar lo “visto” por el alma en el lugar
celeste, el conocimiento de los hechos seria gran incentivo para provocar la anamnesis.
Si la historia es el registro del eterno devenir de las vicisitudes humanas poco o nada
deberia complicar el historicismo al nihilismo nietzscheano; en rigor, se requeririan como
theoria y praxis. La complicacion surge mas bien de la “conciencia historiografica”; esto
es, de la reflexion que relaciona - piensa, compara, separa, une, abstrae, interpreta-
aquello que los registros contienen, en busca de leyes y principios reguladores del
proceso. Una vez encontrados —o inventados, aunque no siempre con conciencia de ello-,
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se produciria la supeditacion de la vida a la historia, la acomodacion de los hechos a la
explicaciéon, la adecuacion de lo arbitrario a lo que se supone necesario. Como la
voluntad de poder es también la fuerza transformadora de la historia pasada en presente,
cuando la carga del pasado se extrema transformandose en lastre dificil de modificar, el
ser humano decae “enfermo de historia”.

El caracter bifronte alude, entonces, a la idea que la historia es, por una parte,
testimonio escrito del pasar de la vida y, por otra, reflexiéon sobre los registros en busca
de su arquetipo. Cuando Ila dialéctica saber-hacer, historiografia-accion,
tradicion-innovacion, ciencia-vida, se inclina a los primeros conceptos de las diadas se
inicia la decadencia y el estado valetudinario de la cultura. La ciencia historica tiene
inevitablemente asociada la idea del devenir y de algunos principios que lo explican y
justifican. Cuando predomina esto Ultimo fodas las acciones se ordenan en virtud de
categorias que, como recipientes vacios, retienen y ordenan los eventos. Tal como los
“fildsofos momias” matan la vida para someterla a los conceptos, el historiador moderno
especialmente —ya sea de orientacién racionalista, ya positivista- anquilosa el movimiento
y lo apresa en categorias a priori, tal como lo hiciera Platon en la antigliedad al aquietar el
fluir en el inmarcesible remanso del fopos uranos. Refiriéndose a los primeros
historiadores —Hecateo, Tucidides, Herodoto- ha dicho Kahler que “la indagacién histérica
griega era pragmatica en un sentido absolutamente distinto del nuestro: los griegos
querian saber a fin de obtener una orientacién en su mundo, a fin de vivir como era
debido; el conocimiento estaba estrechamente vinculado a la accion, era de hecho parte
de la accién”. ¥ La disociacion que rompe el vinculo primigenio es lo que Nietzsche
considera inapropiado y de alli derivan sus aprensiones al historicismo. Por lo tanto, lo
peligroso no es la historia como acontecer ni la historiografia como registro escrito y
organizacién de los acontecimientos, sino aquellas orientaciones modernas que
desvinculan el saber de la vida.

En el clasico discurso de Zaratustra, “De las tres transformaciones”, se refiere
Nietzsche a las variaciones histéricas del espiritu. En la primera el espiritu se transforma
en camello y se arrodilla para portar sobre sus espaldas la mas pesada de las cargas,
aquella que humilla la soberbia, el “tu debes” de la moral kantiana; es decir, el primer
paso es la renuncia a la naturaleza, al “yo quiero”, para ponerse a disposicion de la moral
racionalista “conclusa” y “congelada”, en la que subyace el Yahvé judio: “el mas
prepotente de los dragones”. Ese estado no es eterno, llega el momento en que el
camello se agota de caminar “cargado por el desierto” y “quiere conquistar su propia
libertad y ser sefior de su propio desierto”, entonces se transforma en ledn. La imagen del
felino representa la emancipacion de los “milenarios valores” que lo encadenaban,
restituyendo la hegemonia de la propia voluntad por sobre el “tu debes” . Sin embargo, la
etapa de ledn tampoco es el estado supremo, si bien niega y se distancia de los valores y
los rompe con sus potentes garras, no logra la superacién definitiva, queda preso en la
negacion, esclavizado al pasado. El verdadero transito hacia la libertad comienza con la
transformacion del leén en nifio. Este simboliza la inocencia, es la promesa futura
desprovista del lastre de un extenso pasado. Con él se inicia el proceso de creacion, del
juego divino del inventar. “El tiempo es un nifo jugando un juego de proyectos, el reino en

2
Erich Kahler: ;Qué es la historia? Breviarios Fondo de Cultura Econdmica, México, 1966. p 36
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las manos de un nifio”, dice Heraclito en su clasico fragmento 52.

Las transformaciones son por cierto las etapas por las que pasa el ser humano en su
proceso de liberacion, marcan el transito entre la bestia y el superhombre. Pero no es un
proceso lineal cuyo fin corresponda a un orden césmico predeterminado, es “un peligroso
ir mas alla, un peligroso detenerse, un peligroso volver atras, un vacilar peligroso y un
peligroso estar de pie”. Al evaporarse el ser, las esencias, metas, fines, valores, etc., el
ser humano camina en la cuerda floja de la indeterminacion. Detenerse es tender hacia el
abismo: “Lo mas grande del hombre es que es un puente y no una meta. Lo que
debemos amar en el hombre es que consiste en un transito y un ocaso”. % Ser
auténticamente humano es ir permanentemente mas alla de si, negando y superando. El
“espiritu —segun lo entiende Nietzsche- es la vida que se saja de si misma”. * Por ello
atentar contra el devenir es ir contra la vida. No hay historia capaz de detener con leyes,
estructuras o categorias los multiples rumbos posibles para lo humano. Llegar a ser es
una conquista que se extrae Unicamente del propio recurso. Por eso Zaratustra no es fin
ni morada, ni tampoco el predicador que revela /a “verdad”. Para que sus discipulos no se
confundan, les dice:

“Ahora partiré yo solo, queridos discipulos. Y vosotros también partiréis solos.
Asilo quiero. En verdad, éste es mi consejo: jAlejaos de mi, precaveos contra
Zaratustra. Mejor aun: avergonzaos de él! Tal vez os engafia. (...) Mal se paga al
maestro si se p(?rmanece siempre discipulo ¢Por qué no vais a deshojar vosotros
mi corona?” * ",

El estilo poético-literario del texto tan distante de los clasicos libros de filosofia no es
accidental en la obra de Nietzsche, especialmente en las referencias de Zaratustra al
superhombre. Al parecer sélo es posible hablar de él mediante simbolos. El superhombre
es el que va mas alla de si, es el sentido de la tierra. Mas ¢ qué significa exactamente
esto?

No puede responderse a cabalidad esta interrogante puesto que no hay receta para
ser superhombre, él sélo se saja de si. Asi como no es posible predecir el surgimiento de
laobra de arte dado que es fruto original y exclusivo del artista, tampoco se puede
vaticinar quien sera superhombre. No hay modelo histérico paradigmatico. Precisamente
por ello Zaratustra se siente en la obligacion de precaver a sus discipulos de buscar en él
la inspiracion del superhombre. Ser superhombre no es ser como, mas bien es no ser
como... No es un tipo racial, no es ningun hombre conocido, no es un sujeto social, no es
el ser humano actual perfeccionado, no es alguien atado a normas ni determinaciones, ni
es el fin de la historia. El paso del hombre al superhombre es el salto hacia una historia
diferente, no medida por los parametros de lo conceptual, en el sentido eleatico del
término, sino constituida por el cambio. El devenir no sera una deficiencia del ser; al
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contrario, al desaparecer ese ser todo adquiere la fragilidad de lo eventual. El
superhombre ha de tener la fuerza telurica y la alegria dionisiaca, mas la mente para
comprender y construir en lo fugaz, tal como acontecié en los comienzos de la historia
humana cuando el lenguaje metaférico aun no adquiria el rango de convencion y vivir era
sumergirse en la voragine de lo fugaz.

Un ser asi concebido ¢es o0 no es historico? Creemos que lo es. Es resultado de la
confrontacién antes-después, destruccion-creacion, estabilidad-devenir,
verdad-interpretacion. El salto al futuro lo realiza desde el trampolin del pasado, lo cual no
significa continuidad ni linealidad histérica. Su emancipacién abre la puerta a la pluralidad
de las interpretaciones, se produce un descentramiento y una discontinuidad de los
eventos, tras la muerte de Dios no hay arriba ni abajo. En ese mundo de mas alla de la
historia donde lo unico fijo es el pasar no es el superhombre su final feliz ni su meta. Al
contrario, la libre voluntad humana se catapulta por su propia limitacion: la incapacidad
para detenerse. Los destinos se expanden, los senderos se bifurcan, los proyectos se
multiplican. Nace la era de la hipertelia. Por eso, los discipulos de Zaratustra deben
deshojar su corona, poner el ojo mas alla donde oted la mirada del maestro.

B. ¢ El fin de la historia o el final de la filosofia?

97 1
pp. 208-209, en la edicion espafiola. Editorial Planeta, Buenos Aires, 1992.

En los primeros anos de la década de los noventa se publica el libro El Fin de la Historia
y el Ultimo Hombre, escrito por un norteamericano hijo de japoneses, Francis
Fukuyama, que actualiza la antigua interrogante de la filosofia acerca del fin de la historia,
cuyo concepto es entendido basicamente como término o conclusién y no como sentido.

El libro es un tanto extrafio, por decirlo de algun modo, su tesis basica se
fundamenta en las de Hegel, pero declara el propio autor, “sin haberlo leido
directamente”; el conocimiento que tiene del fildsofo germano proviene de uno de sus
comentaristas, Alexandre Kojéve. “Aunque descubrir al Hegel original es una tarea
importante —sefala Fukuyama-, para los fines de la presente discusion no nos interesa
Hegel per se, sino Hegel interpretado por Kojéve (...) En las referencias que se hagan a
Hegel en realidad nos referiremos a Hegel-Kojéve, y nos Lpteresara’n mas las ideas
mismas que los filésofos que originalmente las articularon” o Fukuyama quiere probar
que la Historia esta llegando a su ultima etapa, cuyas manifestaciones mas evidentes
serian acontecimientos como la caida de la mayoria de los regimenes totalitarios de
izquierda y derecha, la propagacién de la democracia, la extension y prosperidad material
sin precedentes conseguida por la economia de libre comercio, el aumento tecnoldgico,
el dominio de la naturaleza, el incremento de la produccién, entre otras. Fukuyama
advierte gran homogeneidad en la direccion del desarrollo de los acontecimientos
histdricos, lo que permitiria que finalmente todos los Estados puedan alcanzar el nivel que
hoy s6lo algunos han logrado, los paises del “primer mundo”. Los pilares de ese progreso
serian el libore mercado como sistema econdémico y la democracia como forma de
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gobierno. Ambos satisfarian dos preciados anhelos de la humanidad: el logro de la
libertad y el reconocimiento y la satisfaccion de todas las necesidades materiales.

Lo “extrafio” del libro consiste que en tanto avanza la entrega de pruebas destinadas
a demostrar la validez e irrefutabilidad de la tesis, ésta se debilita. La seguridad de las
primeras paginas contrasta con el estilo dubitativo y condicional de las ultimas. Dice, por
ejemplo, refiriéndose a la educacion actual que “esa educacion universal tan
absolutamente crucial con el fin de preparar las sociedades para el mundo de la
economia moderna, libera a los hombres de sus lazos con la tradicion y la autoridad. Se
dan cuenta de que su horizonte es meramente un horizonte, no tierra firma, sino ug
espejismo que desaparece al acercarse, para dejar ver otro horizonte detras de él”. %
Es decir, la cercania revela que el fin es mas bien ilusidon, que se esfuma como el
horizonte en el mar, especialmente cuando la educacion privilegia la formacion de seres
humanos libres.

El error que comete Fukuyama consiste en no considerar sus propios prejuicios e
intereses al exponer sus ideas. La particular perspectiva de japonés-norteamericano le
revela un aspecto del mundo y a él otorga rango universal. Aprehende una porcién de
realidad ydesde ella afirma mas de lo que realmente ve. Esta critica podria formularse
probablemente a todo trabajo cientifico y filoséfico puesto que construyen “idealmente” un
mundo a partir de la faz que se revela a la particular situacion histérico-geografica del
observador. “Existe unicamente un ver perspectivista, dnicamente un ‘conocer
perspectivista —dice Nietzsche-; y cuando mayor sea el numero de afectos a los que
permitan decir su palabra sobre una cosa, cuanto mayor sea el nhumero de ojos, de 0jos
distintos que sepamos gmplear para ver una misma cosa, tanto mas completa sera
nuestra ‘objetividad™. % Fukuyama como cualquier ser humano no es “sujeto puro” de
conocimiento (tanto mejor, diria Nietzsche). Lo reprochable de su posicién es la
inconsciencia de la influencia de sus afectos en lo que ve. Tan necesarios son a la hora
de conocer que sin ellos la mirada vagaria por el espacio sin fijarse en nada, sin ver nada.
Es indispensable la intromisién afectiva para conocer. La honestidad de un pensador
consiste en tener conciencia de ello. Fukuyama, en cambio, postula la eternidad de un
estadio histérico desde la fragilidad de lo eventual y desde la 6ptica del establishment
norteamericano. Incurre en la falacia que los légicos denominan de la “composicion”,
colige apresuradamente las propiedades de las partes al todo. No es relevante, por lo
pronto, realizar un analisis critico de este texto, sino destacar la posicion antitética
respecto de las ideas de Nietzsche.

En primer lugar, Fukuyama no imagina un mundo estructuralmente distinto del que
conoce hoy. Intuye que el proceso se mantiene y que aconteceran infinitos sucesos
futuros, pero todos ellos dentro de los margenes econdmicos-politicos sefialados. En este
caso, el peso de la historia aborta los proyectos futuros. Quienes estan en el poder en
cualquiera de las dimensiones de la vida, tenderian a mantener el mundo que les resulta
favorable y los pensadores no acometerian la tarea intelectual libremente para extraer
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Jean Baudrillard: La ilusién del fin. La huelga de los acontecimientos. Edit. Anagrama, Barcelona, 1997 pp. 38-39

todas las consecuencias que derivan de sus percepciones, por dolorosas que resulten.
Esto puede interpretarse como manifestacion de la voluntad de poder, que en cierto
modo lo es, aunque reducida a su minima expresiéon, puesto que procura utilidad
inmediata, estrecha y circunstancial: la persistencia del ser, no su acrecentamiento. El
criterio utilitario, mas temprano que tarde, se vuelve cadena para la evolucién humana. A
diferencia de Nietzsche para quien el artista es el individuo ejemplar siempre dispuesto a
ir mas alld de si, Fukuyama lo disvalora, restando importancia a sus producciones.
Senfala, por ejemplo, que en los “paises capitalistas democraticos como Estados Unidos,
las personas con mas talento y ambicion tienden a ir al mundg de los negocios mas bien
que al de la politica, al militar, al académico o al religioso”. % parece olvidar Fukuyama
que el talento no es uno en el ser humano; seguramente los mas talentosos para los
negocios tienden efectivamente al mundo mercantil, aunque los mas talentosos para la
musica elegiran el mundo de la musica, los mejor dotados fisicamente elegiran el mundo
de los deportes y asi sucesivamente. Lo mas probable es que en este contexto aquellos
de espiritu libérrimo procuraran modificar el mundo desde sus cimientos como los
artistas. Pero iqué nueva estructura propondran cuando los sistemas
econdmico-politicos parecen ya agotados? En el listadode formas de gobierno que
examina Platon en La Republica no se insindan otras ;Se agota la historia, entonces,
porque todos sus caminos se han recorrido? Segun Baudrillard “la historia poco a poco se
ha ido reduciendo al ambito probable de sus causas y sus efectos, y mas recientemente
todavia en el ambito de la actualidad, de sus efectos “en tiempo real’. Los
acontecimientos no van mas lejos que su sentido anticipado, que su programacion y su
difusién. Lo unico que constituye una manifestacion histérica verdadera es esta huelga de
los acontecimientos, este rechazo a significar lo que sea, o esta capacidad de significgr
cualquier cosa. Este es el auténtico final de la historia, el final de la Razén histérica’. 101

Segun el pensador francés, hoy los acontecimientos parecen en huelga y los eventos
que suceden afectan individualmente las vidas, pero no alteran en absoluto la historia. En
un mundo en que nada relevante sucede, los medios de comunicacién los simulan;
camaras, luces, flashes y micréfonos salen del estudio de televisiéon al mundo,
transformandolo en gigantesco escenario para el montaje de espectaculos planetarios.
Los medios crean los hechos, los difunden y los ponen en el mercado de las acciones y
transacciones como producto “real’” que rapidamente es reemplazado por otro de
similares caracteristicas, y asi sucesivamente. La tecnologia ha producido multiples
canales que deben ser provistos con novedades aunque intrascendentes, indispensables
al mundo de los negocios y esenciales al equilibrio de la oferta y demanda del libre
mercado. En un mundo pletdérico de mensajes resulta paradojal un sentimiento de
acabamiento que parece invadir la cultura contemporanea. Cierto estilo “retro” requerido
mas por necesidad que por nostalgia domina la escena como se evidencia en la moda o
en el arte.

La conclusion del milenio reciente exacerbo el temor de “fin de mundo” no sélo por la
difusién de algunos discursos apocalipticos, anunciadores de devastaciones planetarias,

El Fin de la Historia... op. cit. p. 421 (El subrayado es nuestro)
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producto de visiones deterministas de los acontecimientos que se traducirian en todo tipo
de catastrofes naturales: destruccion de la capa de ozono, sequias, tsunamis, terremotos.
Incrementa también ese temor la constatacién del poder destructivo que el ser humano
hoy tiene en sus manos, especialmente por la posibilidad de iniciar guerras nucleares,
quimicas o bacteriolégicas que escaparian finalmente a todo control. Sin embargo, la
causa mas potente del sentimiento de desamparo proviene de la observacién del
derrumbe de los iconos de la cultura occidental, como se ha visto mas arriba. El ser
humano comun percibe que se esfuman los modos tradicionales del vivir y no son
reemplazados por otros, o bien si se proponen algunos nuevos, no responden a sus
expectativas. Las actuales metaforas explicativas de la vida, provenientes de los
emergentes proyectos que saturan los medios, apuntan en una sola direccidn, la
economica. No resulta especialmente auspiciosa la imagen del mundo que se asoma en
lontananza, pues se muestra con las caracteristicas de un shopping center global. El
conjunto de creencias que normalmente sirvieron de base a las distintas culturas —aquel
“saber a qué atenerse”, segun la expresion tan cara a Ortega- comienza a hacer agua sin
que se avizore tabla de salvacién para sobrevivir al desastre.

En estas circunstancias se asoma una nueva tarea para la filosofia. El caracter
bifronte que siempre ha tenido la obliga, por una parte, a volver permanentemente sobre
los comienzos, sobre los arjai, lo que determina un tipo de relacion esencial con su
historia. Las explicaciones de los fendmenos formuladas en el pasado reverberan en el
presente, aunque sea negativamente; esto es, aunque a veces se las considere
insuficientes, erradas o irrelevantes. No es exagerado decir, por lo tanto, que cada teoria
lleva en si toda la historia de la filosofia. Este tipo de relacidon no se manifiesta en otras
disciplinas en los mismos términos, en la mayoria basta con manejar los adelantos en uso
hoy para desenvolverse satisfactoriamente. Sin embargo, de otra parte, la filosofia es
eminentemente innovadora, es dia-logos inacabado y en constante autosuperaciéon. Para
ella no hay posada, s6lo camino. En los viejos nombres de alétheia y philosophia esta
plasmada su naturaleza activa y su proyeccion futura. Probablemente, en la sefiera figura
de Heidegger incuban de modo sobresaliente las dos orientaciones basicas del filosofar.

El pensador germano, pronuncia en Paris el 23 de abril de 1964,—en el Coloquio
conmemorativo a Kierkegaard organizado por la Unesco- una lucida conferencia, “El final
de la filosofia y la tarea del pensar”. En ella realiza una mirada retrospectiva de la tarea a
la que él se aboca con posterioridad a la publicacién de Ser y Tiempo (1927),
conectando su pensamiento con la tradicién filoséfica occidental, a la vez que esboza las
proyecciones futuras derivadas del cauce de su propia vertiente intelectual. El titulo del
trabajo orienta en un sentido, aunque en otro confunde, sobre todo si se lo mira con el
prisma de las ideas precedentes. Para Heidegger “final de la filosofia” no es la conclusion
de la vieja disciplina nacida en las colonias griegas del Asia Menor; no hay la idea de un
limite infranqueable que elimina toda posibilidad futura para el filosofar, prueba de ello es
la proliferacion por todas partes de aquellos saberes surgidos de su tronco y que beben
de su fuente, cuya evidencia mas potente es la técnica moderna, ya en sus dimensiones
artesanal primero, mecanica después y electrénica ultimamente.

En el texto, “final de la filosofia” debe entenderse como acabamiento de la
metafisica. Acabamiento no es perfeccion, como cuando se habla de las acabadas
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terminaciones de la obra de un orfebre. “’Final de la filosofia’ es -dice Heidegger- el Iggar
en el que se reune la totalidad de su historia en su posibilidad limite”. 102 El
acabamiento se produce porque se despliegan las posibilidades del ente concebido como
voluntad de poder, como fundamento de todo cuanto hay. La filosofia se ha consumado
como metafisica, como ciencia del ente. Se pregunta Heidegger ¢qué quiere decir
entonces “final de la metafisica”?. Responde: “el instante histérico en el que estan
agotadas las posibilidades esenciales de la metafisica. La ultima de estas posibilidades
tiene que ser aquella forma de la metafisica en la que se invierte su esencia. Esta
inversion es llevada a cabo no sélo efectivamente sino también a sabiendas, aunque de
manera diferen}e en ambos casos, en la metafisica de Hegel y en la metafisica de
Nietzsche”. ' ' Una interpretacion del ente llega a su fin con la realizacion de todas las
posibilidades. Su evidencia se encuentra hoy en la emancipacién y desarrollo de las
ciencias, las que nacieron en el horizonte abierto por la filosofia. La filosofia se ha
transformado en ciencia empirica, en manipulacién técnica del mundo. “Final’ de la
filosofia quiere decir: cognienzo de la civilizacion mundial fundada en el pensamiento
europeo-occidental”. 1% a filosofia de Nietzsche marca el final de la metafisica por
cuanto vuelve al inicio del pensar griego, lo recoge a su manera y cierra asi el circulo que
forma en su totalidad la marcha del preguntar por el ente en cuanto a tal. Nietzsche
invierte la esencia de aquello trascendente que fue por siglos el fundamento y lo deposita
en lo sensible. Por lo tanto, lo verdaderamente ente es lo sensible y se manifiesta como
voluntad de poder y el ser, a su vez, se concibe como eterno retorno. Con el filésofo del
martillo se lleva a su grado maximo la indistincién entre ente y ser; es decir, la confusiéon
iniciada en la antigedad que privilegia un ente y le otorga el rango de ser -sea idea,
energeia, substancia, ego cogito, voluntad de poder- y es llevado al extremo de su
posibilidad. Por lo tanto, no seria posible continuar la senda de la constitucion de la
realidad sobre la base de un principio cierto y seguro que es ademas su fundamento. Asi
como Arquimides pedia nada mas que un punto fijo para mover el globo terrestre de su
lugar -es decir, para justificar el movimiento desde la estabilidad-, los fildsofos metafisicos
requirieron de un principio sélido para la constitucién del mundo y con ese fin ponen
aquella primera piedra que sirve de base al edificio filoséfico que construyen. “Lo
distintivo del pensar metafisico —que busca el fundamento del ente-, afirma Heidegger, es
que, partiendo de lo presente, lo rgpresenta en su presencialidad y lo muestra, desde su
fundamento, como fundado”. 1% % Esta interpretaciéon es la que se ha agotado y que
podria catalogarse como el final de la filosofia metafisica. Examinado el acontecimiento
desde la perspectiva de Fukuyama podria considerarse definitivo y, mas aun, hacerse
extensivo el juicio a toda la filosofia. Ademas, no es dificil deducir que para el
norteamericano el fin de la historia involucra el acabamiento de todas las formas

“El final de la filosofia y la tarea del pensar”, en ;Qué es filosofia? Narcea S. A. de Ediciones, Madrid, 1978 p. 98 (traduccion

y comentario por José Luis Molinuevo).
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estructuralmente innovadoras y, entre ellas, la filosofia; especialmente en la dimension
propositiva y creadora aludida mas arriba.

En la conferencia que se comenta, Heidegger resume una propuesta ya insinuada en
diversos trabajos anteriores que consiste en orientar el pensar filoséfico hacia nuevos
derroteros. Evita a menudo recurrir al apellido “filoséfico”, puesto que no es posible
liberarlo de la carga histérica que porta. Hablar de filosofia implica un modo particular de
pensar, algunos temas a estudiar, ciertos métodos a utilizar. El lastre historico es
inevitable para cualquier ciencia y lo es mas todavia en la filosofia por la relacién estrecha
con su pasado. En Heidegger, el caracter bifronte del filosofar se presenta en un justo y
extrafio equilibrio. Por una parte, su proyecto filoséfico como cualquier otro tiene una
dimensién futura, es la nueva tarea a realizar. Sin embargo, por otra, da un “paso atras” y
recoge muchos aspectos que en el pasado los filésofos dejaron sin resolver.
Probablemente aquello mas irresoluto ha sido la distincién ente y ser, que deriva en la
comprension de éste como presencia. El “final de la filosofia”, entonces, puede ser la
cesacion de un modo de pensar el que a su vez demanda la necesidad de una nueva
tarea. El final de la filosofia no marca el limite del pensar; al contrario, requiere de otra
alborada que, por lo pronto, se anuncia como un pensar no metafisico.

La abismal diferencia entre las ideas de Fukuyama y Heidegger —si es que resisten
algun tipo de comparacién dado el distinto nivel en que se mueven unas y otras-, radica
en que basicamente para el primero el resultado del proceso histérico tiene como causa
la historia misma; es decir, el estado final es consecuencia de los pasos previos dados
por la humanidad y si en algun momento llega a su término es porque se agota el
proyecto inicialmente forjado. Para el pensador germano, en cambio, el acontecer
histérico tiene su proveniencia esencial en el destino del ser y éste es el ambito de donde
manan todas las posibilidades; cualquier distinta modulaciéon no depende exclusivamente
del ser humano, sino de una especie de vocacion que lo interpela y a la cual responde de
distintos modos como lo evidencia la abundante historiografia existente. Por lo tanto, ese
destino es la reserva ontoldgica inagotable, plena de probabilidades y de insondable
misterio a la vez.

C. La desfundamentacion del mundo

Tal como se ha sefialado reiteradamente en paginas anteriores, la filosofia de Nietzsche
pone fin a una larga época histérico-cultural de la humanidad, que puede nominarse “era
metafisica” y cuya manifestaciéon mas evidente consistiria en la comprension del ser como
fundamento de todo cuanto hay. Probablemente el concepto mas antiguo que da cuenta
de esta relacién es el término griego logos, palabra de dificil —si no imposible- traduccion.

Logos ,[161111[], puede traducirse por “palabra”, “expresién”, “pensamiento”, “concepto”,
“discurso”, “habla”, “verbo”, “razon”, “inteligencia”, “sentido”, “ley”, “principio”, “norma”, etc.
y el verbo legein, [1€[1[1[1[] a su vez, por “recoger”, “reunir”, “contar”, “poner”, etc. Para

no reducir la riqueza semantica del concepto se ha preferido, la mayoria de las veces,
usar la voz griega. Segun Gilbert Murray se han empleado alrededor de 5.500 palabras
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para explicar sus principales acepciones.

Al utilizar la expresion originaria se quiere recoger el modo griego de entender el
mundo que, no obstante su riqueza y variedad, ya en la antigledad, muestra un patrén
mas 0 menos comun. De acuerdo al sentido que le otorga Heraclito, por ejemplo, logos es
lo reunido, lo recogido, la unificacion de lo disperso en una especie de estructura; aunque
también es lo usado para alcanzarlo, la razén (pensamiento o inteligencia — nods) y el
medio para ello, la palabra (proposicion, discurso). Logos es la razéon universal que
gobierna el mundo y hace posible que el cosmos pueda ser revelado —alétheia- por los
seres humanos vigilantes. Ser sabio consiste en saber leer o escuchar los signos que se
anuncian de multiples formas en el devenir. Afirma Heraclito en el primer fragmento de
aquellos que se han podido reconstruir: “La Ley (del Universo) es como ha sido
explicada, pero los hombres son incapaces de entenderla, tanto antes de oir hablar de
ella como después de haberla oido por primera vez... “. En el 54, dice: “La armonia
escondida es mas fuerte ( 0 “mejor” ) que la visible”. Heraclito, como el sefior de Delfos,
“ni habla ni oculta, sélo indica” (Fragmento 93). Obviamente, la primera y mejor indicacion
proviene de las palabras (logos), aunque la verdadera comprension se realiza
intimamente, sélo comprende quien es capaz de descifrar el secreto sentido universal. El
logos declara la unidad ( el “uno-todo”, hen panta) y, en rigor, quien habla propiamente no
es Heraclito sino la lengua. Cuando Heidegger comenta estas ideas, sostiene que legein
debe ser traducido por “dejar-extendido-delante y reunido” y logos por “la postura que
recoge”; es decir, el lenguaje es una forma de reunir lo que esta presente y exponerlo al
pensamiento. El habla filoséfica auténtica se pone en relacién con el llamamiento
significante que le dirigen ciertas voces “poieticas” (originales). Las palabras humanas
son ecos del logos pero es a €l a quien se debe prestar atencion.Estas palabras
pronunciadas en la alborada del pensar filosofico patentizan algunas ideas que se
mantendran largamente en la filosofia griega y aun en la posterior. Una de ellas es la
adecuacién existente entre ser y pensar. El griego antiguo no duda que aquello que
acontece en el mundo se revela al pensamiento. Ademas, que hay una armonia (orden,
estructura) escondida tras lo visible; pero que escaparia a la vista y a los sentidos en
general. Asimismo, el devenir (panta rei) seria aparente, revelando su verdadero sentido
a algunos solamente. El secreto es secreto para el ser humano. Este seria el nexo entre
lo mas verdadero y lo aparente.

Al volver la mirada sobre estas viejas teorias; es decir, al dar “la vuelta” (die Kehre) o
el “paso atras”, Heidegger descubre que histéricamente la metafisica se ha constituido
“onto-teo-légicamente”. El logos ha sido originariamente el fundamento que se funda a si
mismo y se concibe como ser del ente. La metafisica seria, por lo tanto, reflexiéon sobre el
pensamiento que fundamenta lo ente. La particula logia de ontologia mienta la conexion
fundadora en que los objetos son representados con respecto a su fundamento. Del
mismo modo, con el advenimiento del cristianismo, al concebirse a Dios (Teos) como
causa sui y ultima ratio (aunque hay antecedentes griegos), se conforma el cuadro
onto-teo-logico. ¢ Cual sera entonces la auténtica tarea de la filosofia una vez periclitada
la era metafisica?

Vid. Grecia clasica y el mundo moderno. Editorial Norte-Sur, Buenos Aires, 1962.
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En “Tiempo y Ser”, conferencia leida también en 1962, Heidegger senala lo
siguiente:
“Lo Ser, pensarlo a él propiamente, requiere apartarse del ser, en cuanto que ha
sido fundado e interpretado en toda la Metafisica sélo desde lo ente y para éste
como su fundamento. Pensar propiamente lo Ser requiere abandonar al ser como
el fundamento de lo ente a favor del dar, esto es, del Se da, que se juega
escondidamente en el desocultar. Ser pertenece en cuanto don de este Se da, al
dar. Ser, en cuanto don, no esta separado del dar. Ser, presencia, es trasmutado.
En cuanto permitir-presencia pertenece al desocultar, queda, como su don
recogido en el dar. Ser no es. Ser se da como el desocultar presencia.” '
La tarea reservada para la filosofia —a lo que Heidegger prefiere nominar como “la tarea
del pensar’- debe consistir, en primer lugar, en superar la metafisica, en “abandonar al
ser como el fundamento de lo ente”. Desde Platon en adelante, comienza paulatinamente
a olvidarse el ser a favor del ente, de algin ente que privilegiado se constituya en la
piedra base de la cual dependan todos los otros. Asi acontece con la idea platdnica que
es lo verdaderamente real y esta mas alla de lo sensible pero que es capaz de explicarlo
y justificarlo. Segun el filésofo ateniense si deambulan hermosos caballos por los campos
del mundo es porque existen unas cuasi cosas —las ideas- de las que participan los
entes. Estos son pura imperfeccién, pues los inunda el no-ser que se manifiesta
principalmente a través de las alteraciones. Las ideas, en cambio, gozan de eternidad y
perfecciéon dada su permanencia. Ademas, pueden ser pensadas, traidas a presencia,
representadas mediante conceptos.

En un intento por entregar en extrema sintesis la tarea del pensar diseminada en la
extensisima produccién del denominado “ultimo Heidegger”’, se puede resenar de la
siguiente manera.

En primer lugar, debe tenerse en cuenta que desde los primeros pasos el proyecto
filosofico del pensador germano considera el restablecimiento de la reflexion acerca de la
diferencia ontoldgica; esto es, restituir la distincion entre ser y ente. Sin embargo, el
hecho no consistié solamente en sefialar que el ser no es el ente y evidenciar lo
generado por esa indistincion, sino sobre_todo en considerar que la diferencia misma es
el problema filoséfico por excelencia. 1% “ Sj el ser se manifiesta en los entes y éstos lo
son desde aquel, requiriendo ambos, a su vez, al ser humano, se produce una relacion
de interdependencia que le otorga especial movilidad. Ser, entes y ser humano no son
“categorias” fijas, sino mas bien eventos, destellos o resplandores que se muestran y
ocultan. Por eso en el texto citado, Heidegger dice algo que en una primera lectura y

107 1
En Filosofia, Ciencia y Técnica. Editorial Universitaria, Santiago, 1997. p. 279 (traduccién de Francisco Soler).

106 2 La diferencia se manifiesta primeramente como distincién entre un ente y otro (diferencia éntica), pero ella es posible por una
proveniencia esencial anterior, el ser del ente (diferencia ontoldgica). Si se habla de ser del ente es a causa de una diferencia entre
ambos: hay un no, una nada, entre ente y ser. “La nada dice Heidegger- es el no de lo ente y de este modo el ser, experienciado
desde lo ente. La diferencia ontolégica es el no entre ente y ser (...) Aquel no anonadante de la nada y este no anonadante de la
diferencia no son por cierto, sino lo Mismo, en el sentido de lo coperteneciente en lo esenciante del ser de lo ente”. De la esencia
del fundamento p. 7. Véase al respecto nuestro texto Ideas en torno al Ser. Ediciones de la Universidad de La Serena, 2003;

especialmente pp. 107 y ss.
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fuera de contexto resulta paradojal: “Ser no es”. Lo Ser no posee la “dureza” de lo
sustancial, no solo porque no es ente como los arboles o el cielo, sino porque debe
comprenderse como un don, ya en el sentido de dadiva, presente o regalo —en cuanto
puede mostrarse o0 no, es decir, sin la obligatoriedad de...- o de atributo especial —como
poseer un atributo artistico-; o también de donacién, la accién, la transmisién gratuita de
la ofrenda. Ser es lo que se muestra como ser de los entes, pero también lo es aquello
que se oculta. Lo oculto manifiesta su presencia como ausencia y es lo que abre la
posibilidad del desocultar. Este enigma genera la atraccion siempre cautivante del pensar
y es la inagotable cantera ontologica. Cuando Sartre realiza un balance de los aportes del
meétodo fenomenoldgico a la filosofia contemporanea y que él aprende de Husserl y
Heidegger, en 1933, en Alemania, valora la superacién de varios dualismos de larga data
en la historia: interior-exterior, ser-apariencia, esencia-existencia, acto-potencia, pero
advierte que se cae en otro imposible de eliminar, la dualidad finito-infinito. La
eventualidad del ser no permite que los fendmenos puedan reducirse a una serie limitada
de manifestaciones; al contrario, se multiplican al infinito y en similar proporcion a la
cantidad de seres humanos a quienes se revelan. Desde la diferencia mana esta riqueza,
pero también desde ella surge el gran problema de precisar los émbitoi del “fenédmeno de
ser’ y del “ser fendmeno”, a lo que Sartre dedica especial atencion. 19

Pues bien, las aprensiones de Heidegger respecto de la razon concebida como base
y justificacion de los entes, que él nomina “ratio”, derivan de las limitaciones que ofrece
para captar la distincion antes sefalada. En los conceptos se establece un enlace entre /o
representado por el juicio —objeto- y el yo en quien se representa —sujeto. El principio que
garantiza el establecimiento de esta relacion es el de “razén suficiente” que, segun el
fildsofo de la Selva Negra puede expresarse del siguiente modo: “algo es egte si —y solo
si- estd asegurado para el representar como objeto calculable”; e aunque la
formulacion moderna —la de Leibniz, por lo menos- dice: “nada existe de lo que no pueda

darse la razén de su existencia como suficiente”.

La “ratio”, entonces, es capaz de dar cuenta y representar los entes. Mediante ella,
los filésofos metafisicos han buscado un ser para lo que hay y lo han acufiado como
‘pensamiento”, aunque en la historia se haya nominado Physis, Logos, Hén, Idea,
Energeia, Sustancialidad, Objetividad, Voluntad, Voluntad de Poder, hasta desembocar
en la técnica moderna que lo concibe como dis-puesto (das Gestell), aquello listo para el
consumo Yy a disposicion de lo humano para ser usado cuando le plazca. Esto ultimo
significa el olvido total del ser a favor del ente ordenado como sistema de causas y
efectos, lo que, a su vez, marca el fin de la filosofia metafisica. La vision técnica en su
afan de dominio de los entes realiza el principio nietzscheano de la voluntad de poder.

La “ratio”, ademas, se agota en pensar lo presente, resultandole imposible acceder a
lo oculto, a lo ausente. La tarea del pensar, del “otro pensar” ha de consistir,
precisamente, en ser capaz de rememorar lo oculto, lo que atrae retrayéndose. Para
referirse a la presencia-ocultamiento del ser, Heidegger acufa el concepto Ereignis, que

Véase de Sartre especialmente, la “Introduccion” al Ser y la Nada. Editorial Losada, Buenos Aires, 1989.

“El principio de razoén”, en ;Qué es filosofia? op. cit. p. 76
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ha sido traducido como “acontecimiento-apropiador”. Dice al respecto: “El retraimiento, el
retraerse de lo que hay que pensar podria ser por eso, en cuanto acantecimiento
apropiador (Ereignis), mas presente (gegenwartiger) que todo lo actual”. "% La historia
de la metafisica ha sido, sin tener plena conciencia de ello, la historia de la diferencia, es
la evidencia de los modos de donarse el ser, de su eventualizacién. El desafio actual del
pensar, que Heidegger asume con titanica fuerza, es la desfundamentacion de los entes
y del pensamiento y, por ende, la constitucion de una ontologia no sometida al principio
de razon ni al pensamiento fundante.

Obviamente la desfundamentacién de la razén en su sentido moderno (“ratio”) lleva
aparejada la disolucion del sujeto. El ego cogito cartesiano fue en la modernidad el
equivalente al hipokeimenon —substancia- aristotélico, por cuanto se concibié como el
principio que se funda a si mismo y que fundamenta a su vez todo cuanto hay. El yo
pienso es el primer principio y Unica certeza con que cuenta el fildésofo moderno. Todo
cuanto existe en el mundo puede tornarse dudoso, excepto las ideas que yo tenga de
ello. Puede que cielo, montafa y arboles sean producto de sendas fantasias oniricas sin
correlato real alguno, lo cual es absolutamente factible; sin embargo, hay algo indubitable:
mis ideas de cielo, montafia y arbol. La seguridad de /a realidad depende de mi realidad.
La certeza acerca del mundo se apoya en la capacidad productora de la conciencia, no
se puede dudar de aquello que la mente ha creado. Si las matematicas y la geometria
pueden considerarse ciencias rigurosas es porque trabajan con entes producidos por la
conciencia. La constitucion del triangulo, del circulo o del nueve como tales no tiene
relaciéon directa con nada mundano, aunque haya cosas triangulares, redondas vy
numéricamente cuantificables. No es que el pensamiento cartesiano niegue la realidad
del mundo, la pone en epojé hasta lograr su demostracién racional. Esta filosofia, en
cualquiera de sus variantes, resulta bastante dificil de superar porque en tanto se acepta
la capacidad creadora de la razén no se pueden invalidar sus conclusiones desde ella
misma. No en vano por casi trescientos anos la filosofia europea no logra desligarse de
los supuestos idealistas. Sin embargo, el espiritu caustico de Nietzsche y su comprension
del caracter del verdadero fildsofo son motivo suficientes para arremeter contra el
idealismo y lograr bajar del pedestal a la deificada razén. El rechaza de plano la
supremacia que la conciencia ha establecido sobre otras facetas de la personalidad
humana.

Hay que recordar que para Nietzsche la conciencia es una especie de sinfoma del
cuerpo y no es autdbnoma respecto de las pulsiones y excitaciones de la vida organica;
hay, por lo tanto, cierto condicionamiento inevitable de lo organico en lo consciente,
aunque de modo previo lo hay de lo inorganico en lo organico. Sin esta conexion intima
entre las distintas esferas de lo existente la voluntad de poder como presencia en todo
cuanto hay resultaria ininteligible. Entonces, la distincion conciencia-inconsciencia que
poco mas tarde sera pieza clave en el psicoanalisis de Freud no posee especial
relevancia para Nietzsche, puesto que ambas nominaciones son arbitrarias; son
interpretaciones que realiza a posteriori el sujeto para explicar parte de sus actos. Asi
llama “inconsciente” a la actividad subterranea del sujeto, a ese fondo, nada o caos no
develados por el lenguaje. La “conciencia”, por su parte, seria la capacidad de

“¢A qué se llama pensar?”, Filosofia, Ciencia y Técnica op. cit. p.260
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112 5
Nietzsche y el Circulo Vicioso.Editorial Altamira, La Plata, 1995. p. 47 (Las cursivas y los paréntesis son del autor).

113 6
Nietzsche. op. cit. pp. 28, 320-321. (El subrayado es nuestro)

intercambio con el exterior segun las normas del cédigo de signos, es decir, del lenguaje.
Pierre Klossowski, en una interesante interpretaciéon de este punto, propone el siguiente
iluminador ejemplo: “Nietzsche sabe, mientras redacta sus notas sobre los impulsos, que
éstos actuan en él, pero no hay conciencia alguna entre las observaciones que transcribe
y los impulsos que lo conducen a escribir sobre ellos. Pero si es consciente de lo que
escribe, como agente llamado Nietzsche, es porque en el mismo instante sabe no
solamente que ignora lo que acaba de producirse para que escriba, sino que le es
necesario ignorarlo (si quiere escribir y pensar) y que ignore, por absoluta necesidad, lo
que llamara en un instante el combate de los impulsos entre si. Deja de escribir e incluso
trata de no pensar en nada - se puede decigque se abandona a la inconsciencia (bajo el
aspecto de un extravagante ensuefio)?”. "z

Para Nietzsche, como se decia, no tiene especial sentido la distincion interior-exterior
ni consciente-inconsciente puesto que no habria propiamente hablando interioridad ni un
yo, la exterioridad se instala en el sujeto mediante el lenguaje. Las intenciones
(conscientes) del sujeto no provienen sélo de sus pulsiones internas, sino basicamente
de la interpretacion que realiza de ellas y tienen un marcado acento histérico-cultural. Por
ello se comentaba en el capitulo anterior que aprender un lenguaje es mucho mas que
conocer el uso y significado de las palabras, mediante ellas se aprehende un modo de
ser y la historia que portan, llegando a conformar un especial tipo de mente en quien las
usa. Por eso no es exagerado decir que el sujeto consciente es siempre un exterior de si.
Safranski, comentando a Nietzsche, dice al respecto que “el enunciado ‘yo pienso’ es una
seduccion de la gramatica. El predicado ‘pensar’, como todo predicado, exige un sujeto.
En consecuencia se declara que el ‘yo’ es sujeto y asi en un santiamén pasa a ser actor.
Pero, de hecho, aquello por lo que se produce la conciencia del yo es el acto del
pensamiento...” Mas adelante afirma: “El ‘yo’ es una ficcion absoluta. Incluso en el
hombre no hay mas que sucesos, acciones. El ‘yo’ es una invencion de este tipo. El
cogito, ergo sum de Descartes es barrido del escenario con pocas frases. Precisamente
en el pensamiento se muestra que es tan sélo el acto del pensamiento el que produce al
actor. No es el yo el éque piensa, sino que, a la inversa, es el pensamiento el que me

, . e 113
permite decir ‘yo”.

Para Nietzsche, entonces, el sujeto es el resultado de las pulsiones y los afectos que
emanan de la vida corporal y como ésta es perpetua movilidad y devenir, surgen de ella
pensamientos multiples y variados. El actor que se construye para justificar la suma de
esos actos es “ficcidon absoluta”, tal como acontece con los conceptos y su vinculo con la
naturaleza. Si cambia el sujeto y deviene el mundo no es posible establecer ningun
principio estable y si se lo crea no merece en ningun caso el calificativo de “verdadero”,
excepto por alguna utilidad indispensable para la mantencion de la vida. El “yo” y el sujeto
moderno no poseen, por lo tanto, ningun plus ni especial jerarquia que justifique la
hegemonia otorgada ni menos que puedan considerarse fundamento de todo cuanto hay.
El agudo olfato de Nietzsche (“el hombre mas terrible aparecido en la historia”) huele la
supercheria y se da a la tarea de desmitificar la supremacia de la conciencia hasta
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considerar que es mero efecto de superficie.

La desfundamentacion del mundo encuentra probablemente su mas clara evidencia
en las referencias que realiza Heidegger en sus lecciones del semestre 1955/56 y en la
conferencia pronunciada este ultim? afo en Bremen y Viena, recogidas con el titulo La
proposicion del fundamento. " " El hilo conductor de las meditacion es el minucioso
analisis de la proposicion nihil est sine ratione, de acuerdo a la formulacion de Leibniz,
principalmente. Heidegger “escucha” este principio y lo “relee” poniendo el acento en
“nada es sin fundamento”, a diferencia de la lectura tradicional “nada es sin fundamento”
que suele entenderse como que todos y cada uno de los entes tiene fundamento. La
lectura heideggeriana advierte una pertenencia entre “es” y “fundamento”, en cuanto los
conceptos suenan al unisono. “La proposicion del fundamento —dice el pensador
germano- ya no habla como proposicién fundamental suprema de todo representar
referido al ente, ya no dice cada cosa tiene un fundamento. La proposicion del
fundamento habla ahora como una palabra acerca del ser. La palabra es una respuesta a
la pregunta: ¢ qué significa, pues, ser? Respuesta: ser significa fundamento. Con todo, la
proposicion del fundamento, en cuanto palabra acerca del ser, ya no puede querer decir:
ser tiene un fundamento. Si comprendiésemos la palabra acerca del ser en ese sentido,
entonces nos representariamos al ser como un ente. Sélo él tiene un fundamento v,
ademas, necesariamente. El es s6lo en cuanto fundado. El ser, sin embargo, por el hecho
de ser él mismo el fundamento queda sin fundamento. En la medida en que el ser, siendo
él mismo el fundamento, funda, deja en cada caso que el ente sea un ente”. 158

Esta interpretacion produce una renovacion absoluta en el pensar filoséfico y a partir
de ella se comprende mejor el calificativo de “otro pensar” que Heidegger le otorga.
Asimismo, ayuda a comprender la deficiente evaluacién que realizara, en 1926, el
Ministerio de Educacién aleman a la parte de Ser y Tiempo que el filésofo enviara, a
peticion de Husserl, para optar a la catedra que Nicolai Hartmann dejara vacante en la
Universidad de Friburgo a causa de su muerte. Tras milenios de hacer filosofia a partir de
principios fijos y estables —fundantes-, llamense substancia, Dios, Idea, etc., ahora se
propone la existencia de un mundo desfundamentado. El ser es fundamento en cuanto se
muestra en los entes como presencia, pero se oculta constituyéndose en su reserva; tal
como revela la expresion griega que habla de la léthe de la alétheia. Paradojalmente él
no tiene fundamento, su ser consiste en destellar, en manifestarse eventualmente en los
entes, en donarse como se decia mas arriba, sin poseer la dureza que le otorgaba la
eternidad y estabilidad platénica. Ademas, debe tenerse en cuenta que el ser nunca tiene
consistencia per se y que posteriormente establece una relacion “dialéctica” con los entes
y el ser humano. Hay, por el contrario, un acto de copertenencia entre entes-ser-ser
humano. El ser se revela en esa mutua apropiacién y develamiento. “En verdad —dice
Heidegger- no podemos ni siquiera ya decir, que ‘el Ser’ y ‘el hombre’ sean lo mismo en
el sentido de que ellos sge copertenezcan; pues al decir asi, les seguimos dejando a
ambos ser para si”. ¥ Por o tanto, la expresion “ser significa fundamento” debe
comprenderse en sentido distinto a la tradicién.

Ediciones del Serbal, Barcelona, 1991 (Primera edicion espafiola, traducida por Félix Duque y Jorge Pérez de Tudela).

ibid. pp. 194-195
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Concebido el Ser desde esta perspectiva se torna gran enigma, misterio irresoluto. Al
afirmar antes Nietzsche que “nada hay tras la cortina” sefialaba que el fendmeno es todo
y pretender encontrar tras de si algo que lo fundamente y justifique es retornar a la
dualidad platonica “mundo aparentey “mundo verdadero”. En el pensamiento
heideggeriano esto se explica porque al hacer del ser fundamento de cuanto hay es
transformarlo en ente y ello significa volver a los clasicos supuestos de la metafisica
occidental. Ser es precisamente lo inverso: nada, misterio y abismo. Un fondo abisal (Ab
Grund) que ni siquiera puede pensarse como aquello que esta a lo lejos, “como el
insondable y profundo fondo del mar”. Ser es resplandecer en los entes y ocultarse en
ellos; es donacion. “El hombre -dice Heidegger, refiriéendose al nihilismo- en cuanto
aquella esencia usada en el 88r, forma parte de la zona del Ser, y esto quiere decir, al
mismo tiempo de la Nada.” " Alojado en la morada del ser vive el Da Sein suspendido
en la zona de la nada, aunque no sea en medio de la nada nadeante del nihilismo
extremo, sino en una nada-de-ser. El vértigo que invade al pensar “al borde de la cornisa
y a punto de caer” hizo temer hasta el valeroso Aristoteles quien prefirié evitar cualquier
regresion al infinito y proponer un primer principio.

El ser en la reflexion de Heidegger florece como la rosa de los versos de Angelus
Silesius:

“Larosa es sin porqué: Elorece porque florece No cuida de si misma, no

pregunta si se la ve.

116 9

» 118

“Hacia la pregunta del ser”; en Acerca del nihilismo.Ediciones Paidds, Barcelona, 1994. p. 105 (traduccién de José Luis

Molinuevo).

117 0

118

ibid. p. 109 (Heidegger tacha en cruz el término ser para diferenciarlo del ser del ente).

Citado por Heidegger en La proposiciéon del fundamento op. cit. p. 71
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IV. Del decir “verdadero” al decir creador

IV. Del decir “verdadero” al decir
creador

“Hablar es actuar: toda cosa que se nombra ya no es completamente la misma (...)
Las palabras (...) son ‘pistolas cargadas’. Si habla, tira...” Jean Paul Sartre

Si se aceptan las tesis del caracter metaférico del lenguaje humano tal como lo planteara
Hermégenes, el portavoz de Protagoras, en el Cratilo de Platon y que ulteriormente
retoma Nietzsche, extrayendo innumerables consecuencias para la constitucién del
mundo, en la infinita variedad de sentidos que este concepto encierra; y, por otra parte,
se desfundamenta ese mundo, en cuanto desaparece el ente que le servia de soporte, ya
fuera la substancia, la Idea, el ego cogito, la voluntad de poder, entre otros, queda el ser
suspendido en la zona de la nada, manifestandose como destello, evento o donacién.
Invade en este momento cierto horror vacui al ser humano habitante de ese otrora seguro
mundo. Parece reemplazar el caos, el des-orden, al estructurado cosmos. Comienza a
desaparecer el conjunto de convicciones desde las que ha vivido el ser humano de un
determinado tiempo y con ello su saber a qué atenerse, segun la expresion orteguiana.
Empieza a extinguirse lentamente la coincidencia del ser humano consigo mismo que,
segun el mismo pensador espanol, es fundamentalmente la verdad.

Al respecto dice el filosofo que “al vivir he sido lanzado a la circunstancia, al
enjambre caodtico y punzante de las cosas: en ellas me pierdo, pero me pierdo no porque
sean muchas y dificiles e ingratas, sino porque ellas me sacan de mi, me hacen otro
(alter), me alteran y me confunden y me pierdo de vista a mi mismo. Ya no sé que es lo
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que de verdad quiero o no quiero, siento o no siento, creo o no creo. Me pierdo en las
cosas porque me pierdo a mi. La solucién, la salvacion es encontrarse, volver a coincidir
consigo, estar bien en claro sobre cual es mi sincera actitud ante cada cosa”. e Como,
afortunadamente, vivir es estar en una circunstancia fija e intercambiable, sin la condicion
divina de la ubicuidad y mientras no se tenga la suerte —o mas bien la desgracia- de estar
en época de crisis, suele existir cierta coincidencia entre la personal actitud vital y las
cosas de su mundo. En buena hora si esto ultimo siempre aconteciera pues no cabe
duda que habria claro predominio de la felicidad por sobre la angustia. Asi, al menos lo
piensa Ortega inspirado en la vieja eudaimonia aristotélica. “Si piensa bien (el ser
humano) —Sgirma- encaja en si mismo —y eso, encajar en si mismo, es la definicién de la
felicidad”.

Sin embargo, desde fines del siglo XIX comienza a acentuarse cada vez mas cierto
“desajuste” del ser humano consigo mismo. Parte considerable de la morada en que
habitara con profundo optimismo el hombre moderno se derrumba, subsistiendo como
ruinas de algo grandioso, pero hoy inservible. La frase “Dios ha muerto” es la espléndida
sintesis que propone Nietzsche para ilustrar la precariedad de un mundo que no tiene
ningun fundamento mas alla de su existencia fenoménica. Pero como es imposible la vida
humana en el vértigo del vacio, se torna indispensable la constitucion de algunas
convicciones, aunque transitorias, para el aseguramiento de la existencia. Tanto las
reglas de moral provisional de Descartes como la ndusea sartreana son claras
manifestaciones de la necesidad de busqueda de alguna tabla de salvacion, en medio del
oscilante y turbulento mar de lo fugaz. Incluso se puede echar mano del “error” con el fin
de asegurar la vida, como pensaba Nietzsche. Es preferible el “error” a la nada.

En lo que sigue se intenta describir el mundo de la era del vacio; esto es, su
funcionamiento desde la fragilidad de lo eventual, desde la carencia de un ser substancial
y fundante y, a la vez, justificar el paso de la “verdad” a la interpretacioén.

A. Comunicaciones horizontales y verticales

119
En torno a Galileo, Leccion VII; en Obras Completas, vol. V p. 86

El proceso de comunicacion humana ha sido concebido tradicionalmente como una
especie de juego de ping pong, un camino de ida y vuelta en el que los comunicantes
envian y reenvian mensajes que, como una pelota, llegan a destino si se cuenta con el
cédigo comun del lenguaje y cierta pericia del emisor para otorgarles la direccion
deseada. En términos normales debiera funcionar siempre con expedicién, si aparecen
fallas se deberian a deficiencias accidentales y no del sistema propiamente tal. Los
“ruidos” o “interferencias” siempre podrian superarse si se cuenta con el preciado tesoro
que son las palabras. Nadie debiera entender otra cosa que lo que digo, por ejemplo, con
los juicios “el pizarron es blanco”, “hoy es martes” o “jsalvese quien pueda!”. Estas
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afirmaciones poseen significacién univoca, basados en la universalidad de los conceptos
y en la légica de su organizacion sintactica y semantica. Sin embargo, todo hablante sabe
que el proceso no fluye de ese modo. La relacién comunicativa horizontal —la “imagen del
ping pong”- es, en la mayoria de los casos, una abstraccion insuficiente para explicar en
plenitud el sentido de los mensajes. Asi, “hoy es martes” es la descripcion de un
acontecimiento posible de corroborar si testigos o el calendario lo reafirman. Aunque es
posible que la expresidn sea emitida con intencion absolutamente diferente de la que
supone el receptor. El contenido de “hoy es martes” puede ser irrelevante ante la
constatacion que faltan cuatro dias para la recepcion del sueldo mensual, para
emprender el viaje largamente esperado o para que regrese la persona amada. Lo mismo
podria afirmarse de las otras expresiones. “jSalvese quien pueda!” puede tener tantas
connotaciones segun sean los escenarios en que se emite: dicha ludicamente por un nifio
en un imaginario avién en llamas no significa lo mismo que si es emitida por un capitan de
barco a punto de zozobrar. Quiza se objete que en fodos los casos la expresion significa
lo mismo, siendo el contexto quien precisa el alcance, lo cual es efectivo, aunque
parcialmente. Hay casos en que la variacion es tan radical que no permite establecer ni
siquiera un vinculo analégico. “Hay gordas rusas” escrito en el menu de un viejo restoran
chileno resulta ininteligible para muchos hablantes de lengua castellana pues las palabras
tienen un significado distinto del habitual. En este caso, el contenido es diferente al de la
convencion general.

Gregory Bateson, el famoso zodlogo y antropdlogo inglés, hacia el ano 1953,
mientras observa y filma unas nutrias en el zoo de San Francisco descubre casualmente
que son animales muy festivos y capaces de distinguir comportamientos ludicos y bélicos.
Un dia de marzo de ese afio hace descender hacia el redondel que las cobija un trozo de
papel en el extremo de un hilo. “Una nutria se aproxima intrigada —cuenta Bateson-, la
segunda nutria abandona los restos de comida, llega y se establece una competencia
entre ellas por el ‘juguete’. En pocos instantes, éste conduce a una movida refriega que
se aproxima, pero sin llega jamas, a un verdadero combate”. | antropologo repite la
experiencia utilizando otros objetos, llegando a la conclusién que estos animales son
capaces de emitir y recibir senales que dicen “esto es un juego”. Es decir, se comunican
sobre sus comunicaciones, se metacomunican. Segun Bateson, las nutrias ponen “en
comillas”, “encuadran sus mensajes”. Este casual experimento —que, en rigor, teoriza
sobre algo que sabe cualquiera que haya tenido una mascota- evidencia que mordidas,
grufiidos y ataques entre los animales no poseen unica significacion. Grufiir y morder no
son necesariamente manifestaciones bélicas. El significado de esas conductas obedece a
un previo ponerse de acuerdo: “vamos a jugar”.

Lo mismo acontece con los mensajes humanos, ya sean verbales o no verbales:
deben comprenderse desde el “encuadre” previo, establecido consciente o
inconscientemente. No hay universalidad ni autonomia de los conceptos, el significado
que posean es determinado por la posicién de los comunicantes, por el tipo de relacion
existente entre ellos y por el contexto. Los seguidores de Bateson en esta linea -mas o
menos cohesionados en la denominada “Escuela de Palo Alto” o “Universidad Invisible”-
han establecido una clara distincion entre contenido y relacién en los procesos de

En: La Nueva Comunicacién. Bateson et al. Seleccion e introduccién de lves Winkin. Editorial Kairés, Barcelona, 1994. p. 38
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comunicacion. Paul Watzlawick, entre ellos, propone “algunos axiomas exploratorios de la
comunicacion”. Dice uno de ellos que toda comunicacion tiene un aspecto de contenido y
un aspecto relacional, tales que el segundo clasifica al primero. 122 Explica esta idea
Watzlawick con una adivinanza: “Dos guardias vigilan a un prisionero en una habitacion
que tiene dos puertas. El prisionero sabe que una de ellas esta cerrada con llave y la otra
no, pero no cual de ellas es la que esta abierta. También sabe que uno de los guardias
siempre dice la verdad y que el otro siempre miente, pero no cual de ellos hace una cosa
u otra. Por ultimo, se le ha dicho que la Unica manera de recuperar su libertad consiste en
identificar la puerta que no esta cerrada con llave haciéndole una pregunta a uno de los
guardias”. 12

De esta historia se deduce que la solucion al problema del prisionero no radica en el
contenido de la respuesta que formulan los guardias a su pregunta, sino en aclarar
previamente cual es el modo habitual de relacionarse que ellos establecen con los
demas; esto es, mintiendo o diciendo la verdad. La informacién verbal es insuficiente, su
plena comprension requiere del conocimiento del tipo de relacion. Tal vez se refute esta
idea considerando que no es posible generalizar a partir de una historia bastante
absurda, pero si se pone atencion a las comunicaciones cotidianas resulta facil observar
que la relacion siempre se manifiesta, aunque casi siempre de modo muy poco
perceptible. Asi, por ejemplo, en un impersonal y “objetivo” juicio como “jqué interesantes
descubrimientos realizan los filésofos!”, no puede comprenderse su verdadero sentido si
se desconoce la relacion respecto de la filosofia de quien lo emite. Puede significar tanto
como “jqué manera mas estupida de perder el tiempo pensando cosas abstrusas y, mas
aun, inexistentes!” o “jqué maravilla que existan los fildsofos que amplian el mundo y
dinamizan la historia!”, pasando por una infinitud de otras significaciones posibles. En la
comunicacion oral el “encuadre” lo realiza principalmente lo paraverbal: entonacion,
modulacion, inflexiones, ritmo, cadencias, etc., aunque también lo corporal: gestos,
ademanes, postura, etc. Las nutrias del experimento de Bateson le hicieron evidente que
todo lenguaje requiere del metalenguaje, que consiste basicamente en establecer el tipo
de relacion entre los comunicantes, aunque no necesariamente en limitar el significado de
cada conducta en particular. Clarificada la relacién, se iluminan los signos —palabras,
gestos, grunidos. Asi, decir “Gordita” a una mujer podra ser una gran ofensa (no obstante
el diminutivo) o la referencia a una intima y complice afectividad. 124

Los nexos entre contenido y relacion son muy variados. A veces existe plena
concordancia entre ellos; asi, al formular alegremente la invitacion: “;vamos al cine?”
puede responder feliz la invitada “jsi, vamos!” o bien puede haber discordancia absoluta:
“¢,vamos al cine?”, jno, prefiero la playa y ningin caso iria contigo!”. En otros casos existe

loc. cit.

Estas ideas son validas no soélo para la comunicacion oral, informal o familiar; sus postulados son aplicables a todos los niveles

comunicativos. La comprensién mas cabal de la figura de los sofistas presentada en la obra de Platén, se consigue en cuanto se

conoce su relacion con esos antiguos maestros de virtud. Causa importante de su desvalorada imagen histérica proviene del olvido

de que gran parte de la informacién que de ellos se tiene proviene de la pluma de su mas tenaz adversario, el fildsofo ateniense.
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acuerdo relacional y desacuerdo de contenido: “;vamos al cine?” (contenido), jno, porque
no me gusta esa pelicula, pero podriamos ir al parque (relacion)!”. Asimismo, a veces
existe acuerdo de contenido y divergencia relacional: “ivamos al cine?” (contenido), “jiré
al cine, pero no contigo!”. Estos sencillos ejemplos ilustran la diferencia de niveles
comunicativos y la confusién que a menudo se ha producido por su indistincion y por ello
mismo se ha otorgado exclusividad al contenido que, por lo demas, nunca quiso tener.
Tampoco se pretende poner el acento de la reflexion exclusivamente en la relacion. La
palabra (discursos o conceptos) posee un poder insustituible en el desarrollo y
constitucion de lo humano y su mundo, como mas adelante se vera.

La pretendida universalidad y autonomia de los conceptos ya habia sido puesta en
tela de juicio por Nietzsche, no en los mismos términos que se acaban de sefalar, pero
con la clara conviccion de que es un error no tener en cuenta la “psicologia” del emisor de
los discursos. En la terminologia nietzscheana, “psicologia” es la posicion —perspectiva-
desde la que se habla. Todo acto creador; esto es, todo arte, debe comprenderse desde
el artista y el auténtico fildsofo también lo es. “Su ‘conocer’ es crear, su crear es legislar,
su voluntad de verdad es —voluntad de poder-, afirma Nietzsche.” ' La interpretacién
mas adecuada de los discursos obliga a realizar el transito hacia quien los ha creado.
Asimismo, las interpretaciones se tornan inteligibles sélo cuando se tiene en cuenta al
intérprete. En La genealogia de la moral Nietzsche propone un método de
interpretacion, la hermenéutica, que es puesto en funcidon en la obra con el fin de
desenmascarar el discurso que Occidente ha construido acerca de la moral y que
posteriormente se canoniza y se instituye como “verdadero”. El filésofo germano no
analiza la moral, sino examina el discurso desde su origen —genealogia-, especialmente
desde la posicién de sus creadores, desde la voluntad de poder. Si ésta es el ser mas
intimo y verdadero de los entes, también debe manifestarse en las relaciones.Descubrir,
entonces, la genealogia del discurso por “detras del mundo”, como sefiala Nietzsche,
implica el traslado del discurso a sus creadores; es decir, el “contenido” del discurso
moral debe ser inferpretado de acuerdo a la relacién que sus creadores establecen con el
mundo. Si el discurso es manifestacion de la voluntad de poder, entonces, forma, tiene
alguna intencion definida, que en el sentido mas general es mantener y acrecentar el
poder de quien lo emite. Esto mismo puede afirmarse del discurso de Nietzsche o de
cualquier otro. Con estos planteamientos el pensador germano remueve hasta los
cimientos las posiciones critico-metafisicas tradicionales. Por una parte, cierra el ciclo del
discurso metafisico iniciado por los griegos en la antigiiedad al hacer de la voluntad de
poder el ser de todo cuanto hay, eliminando toda posible escapatoria ante ese ente
fundamentador del mundo. Por otra, abre la via al “conflicto de las interpretaciones”: si
toda interpretacién parte del supuesto que alguna intencién persigue el creador de los
discursos, también ha de poseerla el receptor, el intérprete. ;Cual sera el criterio,
entonces, para dirimir por la interpretacién mas certera? Al parecer ya no es posible
saberlo. Se abre la puerta a una infinidad de interpretaciones posibles, donde ninguna
resulta a la postre mas “verdadera” que las otras.

En la terminologia de Bateson y de la “Escuela de Palo Alto” se dice que la
comunicacion requiere del nivel metacomunicativo, pues es el referente con que se
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cuenta para efectuar la interpretaciéon mas cercana a la intencién del emisor, sin ella se
corre el riesgo de formular las explicaciones mas absurdas. Si esto ultimo no ha
acontecido frecuentemente en la historia —aunque las excepciones abundan- es porque
en los textos escritos el “encuadre” se ha producido en los prélogos, notas preliminares,
introducciones, etc. El discurso filosoéfico en particular posee una condicion sine qua non:
la filosofia es siempre metafilosofia, vuelve permanentemente sobre si; mas aun: todo
sistema filosofico asume como primera tarea autodefinirse, establecer la perspectiva
desde la que se habla. Nietzsche, sin pretender construir un sistema filoséfico —al menos,
a la manera aristotélica o kantiana- , nunca dej6 de precisar la posicion desde donde
emiti6 su discurso. En su Ecce Homo se encuentra, probablemente, el mas claro
‘encuadre” de su pensamiento y no porque es el ultimo libro que sale de su pluma ni
porque es autobiografico; sino porque se propone, deliberadamente, precisar quién es él
y cual es el sentido de sus escritos. Dice en el “Prélogo”: “Como preveo que dentro de
poco tendré que dirigirme a la humanidad presentandole la mas grave exigencia que
jamas se le ha hecho, me parece indispensable decir quién soy yo. En el fondo seria licito
saberlo ya: pues no he dejado de ‘dar testimonio’ de mi (...) En estas circunstancias
existe un deber contra el cual se rebelan en el fondo mis habitos y mas adn el orgullo de
mis instintos, a saber, el deber de decir: jEscuchadme!, pues yo soy tal y tal. jSobre todo,
no me confundais con otros"”. '>° No obstante, la pureza estilistica que el filésofo ha
conseguido a esas alturas —1888- y la variedad de temas que aborda, el libro gira en
torno al leimotiv de la explicacion de quien es él y el sentido de su obra. El ultimo
apartado del postrer capitulo concluye con esta unica afirmacion “;Se me ha
comprendido? —Dioniso contra el Crucificado...” %

La critica literaria surgida, aproximadamente, en la década de los setenta en
Alemania, ha aceptado cada vez con menos reparos y mayor entusiasmo el modelo de
interpretacion y el “encuadre” que realiza Nietzsche de su obra. Comienza a esfumarse la
consideracion de las obras escritas y de los discursos en general como “cosas en si”; es
decir, con significacion autonoma y absoluta como habia postulado sobre todo el
estructuralismo francés, siendo reemplazada por la concepcion de la obra como el acto
comunicativo dicho por alguien a otro(s) en una situacion particular y concreta. En este
escenario, los mensajes se sitian ya desde la perspectiva del emisor (la psicologia del
creador), ya desde el receptor y en un momento de la historia. Quiza la nominaciéon mas
genérica para este movimiento es “critica de la recepcion”. Sin embargo, optamos por la
orientacion hermenéutica, que si bien coincide en algunos aspectos con la “critica de la
recepcion”, la excede en alcances filoséficos y es mas cercana al pensamiento del
filbsofo germano. Precisamente, la hermenéutica es el método que rechaza la
“objetividad” propuesta por las ciencias positivas, por cuanto el sujeto que interroga
acerca del mundo ya esta en él, se interroga desde cierta posicion particular y concreta,
resultandole imposible autoanularse en pos de la “verdad”. Asimismo, el instrumento
lingUistico con que se devela y construye el mundo lleva inexorable la huella de la historia
humana.
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Sin pretender aminorar el valor de los conceptos y de las palabras, no puede a estas
alturas de la historia sostenerse sin mas su universalidad. La horizontalidad de las
comunicaciones se llena de “ruidos” e imprecisiones sin el “encuadre” que proviene de la
verticalidad.

B. ¢ Constructivismo o idealismo radical?

Al sostener que la precisiéon del significado de las palabras la establece el metalenguaje;
es decir, el vinculo comunicativo que le sirve de contexto y que delimita su significado, se
deduce que son los signos —palabras u otras formas de comunicacion- quienes explican a
los signos. Acontece, no obstante, que ellos son por referencia a algo que significan, a
algo que esta alli, en el mundo. Si se dice “arbol” es porque se muestra a los 0jos un
objeto aferrado al suelo, erguido hacia lo alto, con sus ramas y verdes hojas ondeando al
viento. No es facil aceptar que tras las palabras haya sélo palabras. Entonces, cabe la
pregunta donde la “realidad”? Alguna “realidad” debe existir en cierto lugar puesto que
de otro modo las palabras conducirian hacia el infinito: si todo lenguaje requiere del
‘encuadre” de un metalenguaje, éste requerira de otro y asi sucesivamente en una
cadena sin comienzo.

Dos viejas teorias Ontico-epistemoldgicas se han disputado en el pasado la
hegemonia explicativa del mundo y se han sucedido en credibilidad y prestigio: realismo
e idealismo. Ambas intentan dar respuesta a la interrogante ¢qué es lo verdaderamente
existente? Para nuestro fin, la pregunta debe entenderse en el sentido de que al hablar
¢quién tiene la primacia, el mundo o la palabra? Si bien ellas no tienen como principal
finalidad responder a esta ultima interrogante, arrojan mucha luz en esa direccion.

La respuesta mas natural se inclina hacia la creencia en la existencia autonoma e
independiente de las cosas. En los inicios de la cultura occidental —y al parecer en el
comienzo de todas- no hubo dudas respecto de la existencia de ellas. Se acepta que hay
un mundo y el ser humano en medio de él es un ente mas. En este escenario y en el
deseo de ordenar la multiplicidad de lo existente, comienza la tarea humana clasificatoria
de cuanto hay, mediante las palabras. La primera interpretacion ordenadora privilegia al
mundo por sobre los signos. Estos nominan lo que ya hay y por eso ha sido calificada la
teoria como realismo, nombre derivado de res, cosa. Lo verdaderamente existente,
entonces, son las cosas. llustres nombres sustentan esta posicion, basta senalar que en
la antigledad Platon y Aristételes adhieren a ella. El Estagirita sefiala que la base, el
fundamento, esto es, aquello que soporta el “peso” de la realidad es la substancia.
Substancias son las cosas: esta mesa, el sol, aquel rio y también yo que las contemplo.
Las palabras para los realistas son derivaciones de ellas, existen secundariamente y por
referencia, son substancias segundas. En Platon, el tema no suele presentar la misma
claridad, puesto que el filésofo ateniense privilegia por sobre todo la idea, siendo
secundarias las palabras respecto de ella.. Por eso, muchos califican su filosofia como
idealista.. Sin embargo, la idea platonica es una cosa, en cuanto tiene existencia a priori.
No es la idea que, segun la expresion coloquial, suele “meterse en la cabeza”, sino que
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es una idea subsistente, esta antes y es indispensable para que existan las cosas. De
hecho, éstas existen porque son como ‘“reflejos” —aunque bastante imperfectos- de la
idea. La idea es un “arquetipo” que sirve de modelo a lo que hay, sin ella nada puede
advenir a la existencia. En el plano ontoldgico, Platén es tan realista como su discipulo
Aristoteles, 38Io que el maestro otorga rango de realidad verdadera a una entidad
abstracta. "*°

La interpretacion realista del mundo se mantiene sin grandes variaciones hasta el
siglo XVII cuando aparece la magna figura de René Descartes. El filésofo francés traslada
el fundamento desde el mundo a la conciencia. Ahora la substancia no son las cosas,
sino la idea respecto de ellas. “Lo que hace ser real al lapiz con que escribo —decimos en
otro lugar- o la mesa en que me apoyo es mi percepcion. El sentido comun dira que el
arbol o la estrella son lo que son, sin importar su vinculacion con lo humano y que nadie
puede dudar de lo que palpa o ve. Comentando la génesis del idealismo (...), Ortega
imagina que ‘si haciendo un experimento mental yo me resto del mundo ¢;queda el
mundo, queda la realidad “mundo”? Por lo menos es dudoso: la realidad del mundo sélo
resulta indubitable cuando ademas de él estoy yo viéndolo, tocandolo y Pensando que
esta ahi. Depende, pues, la seguridad de su realidad, de mi realidad”. ' 1 Nada hay en
el mundo si no es percibido por alguien; no se trata por cierto de crear la materialidad del
mundo, sino de otorgar ser. La realidad del mundo es secundaria respecto de mi mente.
La posicion idealista, que es el nombre con que pasa a la historia la teoria de estirpe
cartesiana, crea los entes mediante conceptos. La conciencia humana los identifica y los
trae a presencia mediante palabras. Sélo hay rios, arboles, tierra o fuego, por ejemplo, en
tanto se los identifica, aisla y separa de otra infinidad de cosas. Desde esta perspectiva
puede decirse que el limite del rio no esta en el rio mismo, sino en el concepto. Sin él, lo
que hay se disuelve en el caos de la indeterminacién. Sin palabras no hay cosas, hay
sélo masa informecomo el apeiron de Anaximandro. La forma la “pone” la idea. La
palabra “forma” da cuenta de ello. Forma deriva de morphé, que es el concepto que suele
usar Aristoteles como sinénimo del eidos platonico. Forma connota lo geométrico, lo
espacial; pero también la esencia y el telos. Pero de donde surgen palabras e ideas?

Conviene decir previamente que la tesis realista resulta mucho mas convincente por
su cercania al sentido comun. Segun ella, a las cosas se les inventa un nombre —si
aceptamos la tesis del origen convencional del lenguaje- o bien se recibe de los
onomaturgos, aquellos expertos constructores que nominan de acuerdo a los atributos
esenciales; es decir, de quienes son capaces de reconocer el vinculo necesario y natural
entre la cosa y su nombre. De cualquier modo, la proveniencia originaria deriva de la
cosa, siendo luego reconocida por el onomaturgo. Usando la terminologia conductista (la
mayoria de las veces inapropiada al discurso filoséfico) se dira que el estimulo proviene
del objeto y posteriormente se obtiene la respuesta. Los idealistas, en cambio, sostienen
que las ideas son innatas en el ser humano, su presencia ha quedado fraguada en el
alma o espiritu en su paso por el lugar trascendente previo a la existencia terrenal o bien
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han sido inoculadas por Dios, manifestdndose en la conciencia como potenciales semillas
que brotan con los estimulos del ambiente, surgiendo al mismo tiempo los conceptos. Por
ello, nada se puede conocer si no se tiene previamente su idea. En este sentido, Platon
es un filésofo idealista, por cuanto sostiene que el conocimientoes posible si antes ya se
tiene la idea. No se puede reconocer al caballo como tal si no se tiene la idea de caballo.
Realistas e idealistas tienen, no obstante, un fundamental aspecto comun: no dudan que
es posible conocer ni que la palabra es el instrumento mas adecuado para ello. Para
ambas teorias la verdad es aedequatio rei intellectus; esto es, hay un estrecho vinculo
entre ser y pensar y la palabra no rompe esa relacion, al contrario, la produce. Sin negar
la indiscutida aceptacion que tuvieron ambas por mas de dos mil afios, hubo ya en la
época de la gran filosofia griega algunas voces disidentes. Al parecer los sofistas fueron
los primeros en poner en duda la armonia entre la palabra, el pensar y el ser. A Gorgias,
el sofista de Leontinos, se le atribuyen tres tesis famosas que sientan las bases del
escepticismo. Dicen ellas: “Nada existe”; “Si algo existiera no lo podriamos conocer”; “Si
lo pudiéramos conocer no lo podriamos comunicar”.

Muchos piensan que tras estas afirmaciones nada sustancioso habria desde el punto
de vista filosofico, se trataria de un juego retérico en que el sofista quiere probar su
habilidad linguistica capaz de presentar como verosimil hasta lo mas absurdo. Sin
embargo, si se tiene en cuenta el contexto en que estas ideas aparecen se llenan de
sentido, revelando la significacion mas probable que su autor les quiso dar y que se
expresa a continuacién en apretada sintesis. En primer lugar, debe tenerse en cuenta
que estas expresiones son fragmentos de un libro titulado Sobre el no ser, titulo que lo
relaciona directamente con el pensamiento eleatico. En este contexto, la tesis “nada
existe” debe entenderse como que el ser no existe, sblo es ficcion, lo Unico
verdaderamente existente es lo fenoménico. Con ello se pone en duda la dimension
ontologica de Parménides y la metafisica de Platon. La segunda tesis, “si algo existiera
no lo podriamos conocer” debe entenderse en el sentido que no habria en el ser humano
la capacidad sensorial ni racional para acceder verdaderamente a lo que hay. Gorgias
rompe la adecuacion ser y pensar. Si todo lo pensado existiera necesariamente por el
hecho de ser pensado, entonces las quimeras deberian ser realidad y, en tal caso,
reinaria la justicia y la igualdad, imperaria la felicidad, en todos predominaria la salud, etc.
En tercer lugar, se pone en duda la validez de la palabra como instrumento de
comunicacion, en cuanto seria incapaz de transmitir efectivamente lo que el emisor quiere
decir y el receptor en ningun caso comprenderia de la misma forma el mensaje recibido.
Es decir, la palabra no podria transmitir un mismo significado desde una mente a otra. A
esto se suma la deficiencia derivada del caracter arbitrario del signo. Al parecer, las
palabras transmiten sélo palabras y lo que ellas comunican poco o nada tiene que ver
con las cosas que estan alli, en el mundo. Si “algo” se comprende en los mensajes es
producto de la convencién. Sin embargo, aun con todas sus limitaciones, piensa Gorgias
que la palabra es el mejor medio de comunicacion con que cuenta el ser humano y por
eso hay que intentar perfeccionaéla, tarea habitual entre los sofistas y a la que Gorgias se
dedicé con gran entusiasmo. 130

130 2
Respecto del pensamiento del sofista, véase la recopilacion y comentario de José Barrio Gutiérrez Protagoras y Gorgias.

Fragmentos y testimonios. Hyspamérica Ediciones, Buenos Aires, 1984.
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Las dudas acerca de lo existente y a la imposibilidad del conocimiento —el nihilismo
escéptico- han tenido cierto caracter “marginal” en la historia de la filosofia. Las voces
“oficiales” suelen sostener ideas opuestas a las del sofista de Leontinos. Ello explica en
parte la credibilidad que alcanza entre los intelectuales el idealismo. En la Europa de los
siglos XVII, XVIIl y XIX, reina un optimismo a toda prueba respecto del poder de la razén
como instrumento capaz de develar todos los misterios y si hasta ahora no lo ha
conseguido, sélo es cuestion de tiempo su materializacion. La principal aliada en este
proceso es la palabra.

Pues bien, si la palabra no tiene referente externo a si misma, puede plantearse sin
gran escandalo la idea que los proyectos humanos —y la historia, en general- no
obedecen a ningun tipo de determinismo, ya proveniente de alguna ley interna que rija el
devenir, ya de una orientacion providencialista o de un causalismo naturalista. En estas
circunstancias, seria el ser humano el agente constructor de su propio destino. Algunas
corrientes de pensamiento muy diversas surgidas en la misma Modernidad comienzan
timida y casi inconscientemente a insinuar esa idea. Incluso Descartes que se esfuerza
en todo momento por preservar la fe de sus mayores y no poner jamas en duda la
existencia de Dios, es llevado por la légica interna de su teoria a la superacion divina. El
hecho de otorgar a la conciencia humana -al ego cogito- el papel de soporte del mundo,
induce a invertir el orden del mundo: el ser humano ocupa el lugar antes reservado a
Dios. Juan Bautista Vico (1688-1744) el “extemporaneo” pensador napolitano quien, en
plena modernidad, promueve el cultivo de la retérica y la elocuencia con el fin de
estimular la fantasia, propone otorgar un lugar hegeménico a la ensefianza del arte
poética y a la sabiduria que de ella proviene. “La sabiduria poética, que fue la primera
sabiduria de la gentilidad —dice Vico-, tuvo que comenzar con una metafisica no razonada
ni abstracta, como es hoy la de los eruditos, sino sentida e imaginada, como corresponde
a aquellos primeros hombres que no ten\g’an ningun raciocinio, pero que poseian
poderosos sentidos y vigorosa fantasia”. 12 | a idea de Vico es que el mito es una de
las mas antiguas formas de ordenacién y explicacion de la realidad lo que no es novedad
ninguna entre los estudiosos de las culturas antiguas-; pero el pensador italiano agrega
algo de gran importancia: el mito construye explicaciones poéticamente, mediante el
ingenium, usando simbolos y metaforas. El poeta “mitdlogo” crea “universales
fantasticos”, que son verdaderos arquetipos y a los cuales los seres humanos luego se
“amoldan”. El creador de mitos oficia como el poeta: recoge elementos de la realidad y los
desmaterializa, los “desrealiza”, transfigurandolos en algo que no es real aunque lo
parece; es decir, es verosimil. Con el paso del tiempo aquella ficcion pierde su condicién
de “semejante” a la verdad y empieza a ser aceptada como verdadera por una cultura. De
este modo, dioses, semidioses y héroes adquieren la condicion de modelos dignos de ser
imitados. Quienes aceptan la explicacion mitolégica y creenen ella “introyectan” —de
acuerdo a la terminologia psicolégica- sus orientaciones humanas: se identifican con ellas
y tienden a homologarseles. Similar funcion cumplen los poetas de todos los tiempos,
aunque especialmente los mas antiguos, los poetas cosmogonicos. Dice Vico, respecto
del protagonista de La Jerusalén Liberada que “el verdadero capitan de Guerra (...) es el

131 3
La Ciencia Nueva. Edicion del Instituto de Investigaciones Histérico-Culturales de la Universidad de Chile. s/f pp. 327-328

(Seleccion de Ernesto Grassi y traduccion de Ricardo Krebs).
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Godofredo como Torcuato Tasso lo representa; y todos los capitanes que no coincidan e2
todo y en todas partes con Godofredo no son verdaderos capitanes de guerra”. 192
Tanto el dios mitico como el ftipo literario trascienden su ambito originario
transformandose en referentes validos para los seres humanos que habitan su cultura.
Las palabras de mitélogos y poetas construyen mundo, modelan la realidad.

Después de este amplio giro se vuelve al punto de partida de la reflexion: si tras las
palabras se encuentran sélo palabras queda el mundo entero flotando en el vacio,
desprovisto de todo fundamento. Los seguidores Bateson, Watzlawick especialmente, al
sostener la necesidad del “encuadre” o “metacomunicacién” para que los mensajes
adquieran sentido, arriban a un punto muy cercano al idealismo. Asi para Watzlawick, no
es posible sostener hoy todavia la idea de una realidad objetivamente existente,
independiente de la percepcién humana. Cita Watzlawick a Heinsenberg cuando afirma
que “la realidad de la que podemos hablar jamas es la realidad en si, sino una realidad
sabida o incluso, en muchos casos, una realidad configurada por nosotros mismos.
Cuando se objeta contra esta ultima formulacion diciendo que, a fin de cuentas, existe un
mundo independiente por completo de nuestro pensamiento, un mundo que sigue su
curso sin necesidad de nosotros y al que nos referimos propiamente con la investigacion,
hay que replicar a esa objecién, esclarecedora en un primer momento, diciendo que ya el
vocablo “existe” proviene del lenguaje humano y, por consiguiente, dificiimente puede
significar algo que no esté referido a nuestra capacidad cognitiva. Precisa@ente, para
nosotros se da solo el mundo en el que el concepto “existe” tiene sentido”. 1%

No obstante la apropiacion del mundo mediante la palabra y el lugar hegemonico que
ocupa la percepcion en su constitucion, no desemboca el “constructivismo radical” —que
es el nombre con que designa Watzlawick su teoria- en un idealismo “radical”. Segun el
psicoterapeuta austriaco existen dos niveles de realidad, de “primer’ y de “segundo”
orden. La de “primer orden” seria la percepcion directa de una realidad que ya estaria alli,
existiendo con cierta independencia humana y que se manifiesta, por ejemplo, al captar
ciertos eventos, como el ser testigos del incidente en que alguien salta al agua. Este acto
es inmediatamente interpretado y el sujeto que lo observa le atribuye sentido: se lanza
para salvar a alguien y darselas de héroe, por un acto de fe cristiana en que se quiere
salvar al préjimo o para salvar a un millonario y recibir luego suculenta recompensa, etc.
La atribucién de sentido y de valor a lo percibido es la realidad de “segundo orden” que
cuantitativamente es mas frecuente y mucho mas relevante, puesto que no hay
percepcion humana neutra. Percibir es interpretar, atribuir significado al mundo.
Obviamente la gran diferencia entre el constructivismo y el idealismo radica en que no
obstante la radicalidad de aquél, supone la existencia de algo alli, a priori, aunque
desprovisto de sentido y ajeno al dominio humano, situacion imposible desde la
perspectiva idealista para quien la conciencia, el ego cogito, es fundamental. Para los
idealistas ser es percibir y sélo después lo que es puede catalogarse en jerarquias.

ibid. p. 283 (Lo subrayado es nuestro)

En: El sinsentido del sentido. Editorial Herder, Barcelona, 1995. p. 58

Roco Godoy, Francisco 83



De la verdad a la interpretacion

C. La inocencia perdida de las palabras

Sartre escribidé una vez que “las palabras son como pistolas cargadas” para expresar el
poder que ellas encierran, no obstante su inofensiva apariencia. Son capaces de generar
profundas transformaciones que van desde la destruccidon de grandes proyectos
humanos hasta la construccién de mundos. Precisamente las atribuciones de sentido a
las que se aludia poco mas arriba no son otra cosa que configuraciones de nuevos
derroteros para lo humano. En el pasado, cada vez que se las ha estudiado, se las ha
considerado como instrumentos de comunicacion; esto es, como medios para la
consecucion de un fin exterior a si mismas. Asi, por ejemplo, al decir “nos vemos el
jueves, en el ‘Café del Cerro’, a eso de las ocho”, el valor de la expresion radica en su
significado, en el poder para comunicar algo. Desde esta perspectiva, las palabras
parecen remitir indefectiblemente a un mundo preexistente y al que ellas aluden, puesto
que el ‘Café del Cerro’esta alli y lo estara aun el jueves, y probablemente también
quienes concertan la cita. Sin embargo, si se analiza la proposicién con mas detencién se
advierte que las palabras no se agotan en su capacidad descriptiva o referencial, ellas
ademas producen un hecho inexistente antes de la formulacion linguistica. La posibilidad
del encuentro abre la puerta a una nueva dimension de la realidad. Si el interpelado
responde “si, alli estaré” o “no podré asistir porque tengo otro compromiso”, no describe
un evento, sino crea un tipo de relacién mediante la formulacién del juicio. La respuesta a
una invitacion de esta naturaleza seguramente no producira grandes transformaciones
historicas o sociales, tendra un efecto que no va mas alla de las personas directamente
involucradas. Distinto es el caso de la declaracién que formula la recién formada Junta de
Gobierno, en Chile, en los aciagos dias de septiembre de 1973: “(Considerando) que con
esta fecha esta Junta asume el mando Supremo de la Nacion con el patridtico
compromiso de restaurar la chilenidad, la justicia y la institucionalidad quebrantada,
conscientes de que esta es la unica forma de ser fieles a nuestras tradiciones, al legado
que los Padres de la Patria nos dejaron y que la Historia de Chile nos impone y de
permitir que la evolucion y el progreso del pais se encaucen vigorosamente por los
caminos que la dinamica de los tiempos actuales exigen a Chile en el concierto de la
Comunidad Internacional de que forma parte”.

Esta declaracion modifica el curso de la historia de un pais y afecta la vida de
millones de personas. Evidentemente, el cambio no es sdélo cuestion de palabras, quienes
la formulan deben estar revestidos de la potestad —obtenida por la fuerza, en este caso-
para llevar a cabo lo dicho. Sin embargo, es innegable que la instauraciéon del nuevo
escenario politico se realiza por la via del decreto; esto es, a través de las palabras.

J. L. Austin, el filésofo del lenguaje inglés, denomind “oraciones realizativas” o
simplemente “realizativos” a aquellas expresiones que al ser emitidas realizan una
accion. Expresiones como “Si, juro desempenfar el cargo con lealtad, honradez, etc.”,
expresada en el curso de la ceremonia de asuncién de un cargo; o “Bautizo este barco
Queen Elizabeth”, expresada al romper la tradicional botella de champafa contra la proa;
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0 “Lego mi reloj a mi hermano”, como clausula de un testamento, etc., no describen ni
anuncian lo que estan haciendo, lo hacen. En el primero de los ejemplos no se informa
acerca de un juramento, se esta jurando. El acto linglistico, en este caso, no refiere a
algo externo e independiente, sino que es la accion misma. La praxis linguistica instaura
mundo. Sostiene, ademas, Austin que expresiongs como éstas no “describen” ni
“registran” nada y no son “verdaderas” o “falsas”. 134 Respecto de lo ultimo, resulta mas
0 menos evidente que si ellas son proposiciones fundantes deberian ser necesariamente
verdaderas, pero acontece que la “verdad”, en el modelo clasico al menos, exige la
corroboracion “externa” con los hechos. Quiza el juicio mas apropiado para ellos es
“validez” e “invalidez”. Un “realizativo” seria valido en tanto se tiene el poder, la facultad y
la disposicidn para llevar a cabo lo enunciado. Si bien en los “realizativos” la hegemonia
la tiene la palabra, no todo es cuestién de palabras, se requieren también de otros
factores que colaboren en su ejecucion. Ya se aludia al poder, pero ademas se necesita
de la configuracion de la circunstancia adecuada y de la determinacion fisica y psiquica
consecuentes con lo enunciado. Si se dice, por ejemplo, “Te agradezco que hayas
venido” (a la cita concertada para el jueves), el agradecimiento si bien crea un tipo de
relacion requiere de otras acciones; a saber, que el o la invitada haya venido al encuentro
al lugar y a la hora sefaladas, pero también que el emisor se sienta efectivamente
agradecido y no exprese palabras de gratitud sélo por “buena crianza”. Como el lenguaje
es convencional y, por ende, arbitrario nunca puede eliminarse del todo la posibilidad de
su uso engafoso. Sin embargo, si se valora este hecho desde otra perspectiva puede
considerarse como gran virtud. La capacidad humana para inventarse y reinventarse
continuamente, ideal llevado a ultranza por el superhombre nietzscheano, sélo es posible
por la relacién inesencial entre signo y significado.

Pues bien, fodo lenguaje es creador de realidad, aunque la creacién mas evidente se
manifieste en las “proposiciones realizativas”. Asi, al escuchar en el noticiero radial que “a
contar de mafana subira el precio de los combustibles”, seguramente la informacion
inducira a los automovilistas a llenar hoy sus estanques de gasolina, aunque tuvieran
programada para otro dia la visita a la Estacién de Servicios. El mensaje de locutor no es,
en rigor, un “realizativo” (seguramente lo fue en boca de algun alto funcionario de una
poderosa empresa petrolera transnacional cuando dispuso el alza de los combustibles),
pero aun asi modifica algo en el mundo. Las inofensivas palabras son “pistolas cargadas”
en boca de quien posee autoridad para llevar a cabo lo dicho.

Gabriel Garcia Marquez ha escrito, con inigualable maestria, un relato que ilustra de
manera anecdadtica lo que se viene sefialando:

Algo muy grave va a suceder en este pueblo Imaginese usted un pueblo muy
pequefio donde hay una sefiora vieja que tiene dos hijos, uno de 17 y una hijade
14. Esta sirviéndoles el desayuno y tiene una expresion de preocupacion. Los
hijos le preguntan qué le pasay ellales responde: "No sé, pero he amanecido
con el presentimiento de que algo muy grave va a sucederle a este pueblo”. El
hijo se va a jugar al billar, y en el momento en que va a tirar una carambola
sencillisima, el otro jugador le dice: “Te apuesto un peso a que no la haces”.
Todos serien. El serie. Tira la carambola y no la hace. Paga su peso y todos le

Véase: Cémo hacer cosas con palabras. Ediciones Paidds, Barcelona, 1990 especialmente pp. 44 y ss.
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preguntan qué paso, si era una carambola sencilla. Y él contesta: "es cierto, pero
me ha quedado la preocupacion de una cosa que me dijo mi madre esta mafiana
sobre algo grave que va a suceder a este pueblo”.Todos se rien de €él, y el que se
ha ganado su peso regresa a su casa, donde estd con su mama, o una nieta o en
fin, cualquier pariente, feliz con su peso dice y comenta: Le gané este peso a
Damaso en la forma mas sencilla porque es un tonto. ¢Y por qué es un tonto?
Porque no pudo hacer una carambola sencillisima estorbado con laidea de que
su mama amanecio hoy con laidea de que algo muy grave va a suceder en este
pueblo. Y su madre le dice: No te burles de los presentimientos de los viejos
porque a veces salen... Una pariente oye esto y va a comprar carne. Ella le dice al
carnicero: “Deme un kilo de carne”, en el momento que la esta cortando, le dice:
“mejor cérteme dos, porque andan diciendo que algo grave va a pasar y lo mejor
es estar preparado”. El carnicero despacha su carne y cuando llega otra sefiora a
comprar un kilo de carne, le dice: “mejor lleve dos porgque hasta aqui llega la
gente diciendo que algo muy grave va a pasar, y se estan preparando y
comprando cosas”. Entonces la vieja responde: “Tengo varios hijos, mejor deme
cuatro kilos...” Se lleva los cuatro kilos, y para no hacer largo el cuento, diré que
el carnicero en media hora agota la carne, mata a otra vaca, se vende today se va
esparciendo el rumor. Llega el momento en que todo el mundo en el pueblo, esta
esperando que pase algo. Se paralizan las actividades y de pronto a las dos de la
tarde. Alguien dice: ¢ Se ha dado cuenta del calor que esta haciendo? jPero si en
este pueblo siempre ha hecho calor! Tanto calor que es el pueblo donde los
musicos tenian instrumentos remendados con breay tocaban siempre a la
sombra porque si tocaban al sol se les caian a pedazos. Sin embargo -dice uno-,
a esta hora nunca ha hecho tanto calor. Pero a las dos de la tarde es cuando hace
mas calor. Si, pero no tanto calor como ahora. Al pueblo desierto, a la plaza
desierta, baja de pronto un pajarito y se corre lavoz: “Hay un pajarito en la
plaza”. Y viene todo el mundo espantado a ver el pajarito. Pero sefiores, siempre
ha habido pajaritos que bajan. Si, pero nunca a esta hora. Llega un momento de
tal tensidn para los habitantes del pueblo, que todos estan desesperados por irse
y no tienen el valor de hacerlo. Yo si soy muy macho -grita uno-. Yo me voy.
Agarra sus muebles, sus hijos, sus animales, l0os mete en una carreta y atraviesa
la calle central donde todo el pueblo lo ve. Hasta que todos dicen: “Si este se
atreve, pues nosotros también nos vamos”. Y empiezan a desmantelar
literalmente el pueblo. Se llevan las cosas, los animales, todo. Y uno de los
altimos que abandona el pueblo, dice: "Que no venga la desgracia a caer sobre lo
gue gueda de nuestra casa”, y entonces la incendia y otros incendian también
sus casas. Huyen en un tremendo y verdadero panico, como en un éxodo de
guerra, y en medio de ellos vala sefiora que tuvo el presagio, le dice a su hijo
gue esta a su lado: “¢Vistes mi hijo, que algo muy grave iba a suceder en este
pueblo?”.
Con alguna dosis de necesaria exageracion para el despliegue de los acontecimientos en
el mundo literario de lo real maravilloso, que el escritor colombiano suele crear, el relato
pone en evidencia el poder de la palabra. Los hechos narrados ocurren porque se
adecuan a una primera enunciacion. La expresion “algo grave va a suceder en este
pueblo” adquiere la dimension de profecia, que debe entenderse no en el sentido de
adivinacion de lo que acontecera, sino mas bien de pre-diccién. El desenlace, por lo
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La Realidad Inventada. Editorial Gedisa, Barcelona, 1993. p. 82

tanto, no es el resultado de un designio fatal e ineludible y que el lenguaje transmite, sino
que la enunciacidn misma es la generadora de los acontecimientos. No hay una
determinacion externa que mediante las palabras se reproduzca; al contrario, las
palabras inducen los hechos. Watzlawick ha denominado “profecias autocumplidas” a
este tipo de expresiones. Afirma al respecto que “una profecia que se autocumple es una
suposicion o prediccion que, por la sola razén de haberse hecho, convierte en realidad el
suceso supuestg, esperado o profetizado y de esta manera confirma su propia
‘exactitud”. "*° Estos discursos crean realidad, hacen mundo, pues determinados

hechos no se producirian sin su enunciacioén.

El fildsofo chileno Humberto Giannini ha prestado especial atencién al tema de las
predicciones y las ha diferenciado de las profecias. Estas son, segun Giagnini, “‘grandes
visiones sobre el futuro de un pueblo o de la humanidad entera”. 196 Aquellas, en
cambio, s%g Sctos de habla “por el que alguien dice, anuncia un hecho a un destinatario
preciso”. Entre las predicciones destacan las inductoras que son aquellas que se
cumplen “con la participacion involuntaria de la victima” y rompen la “normalidad”. Es
decir, no es prediccion inductora la proposicion “algun dia morirds”, aunque efectivamente
ha de morir su destinatario; tampoco lo son los prondsticos meteorologicos del tipo
“‘mafana llovera” o “tendremos un verano caluroso”. La prediccion induce, en tanto,
provoca discontinuidad y quiebre en la vida cotidiana. En el cuento de Garcia Marquez el
desenlace no es el resultado de la concatenacién causal “normal” de los acontecimientos,
se produce, por el contrario, como resultado de la alteracion radical de ellos. Desde la
perspectiva literaria es un plus que consiga por esa via un final abrupto e inesperado por
el lector.

Sin embargo, no solo las “profecias” y “predicciones” son generadoras de realidad,
es cierto que en ellas la produccion se manifiesta con mas fuerza y evidencia, pero todo
lenguaje altera el curso de la realidad, ya sea modificandola parcialmente, ya
transformandola de modo radical. Al respecto conviene recordar la tipificacion que ha
hecho Austin de los actos linglisticos, en actos: locucionarios, ilocucionarios y
perlocucionarios. El acto locucionario es, en palabras de la terminologia tradicional, el
“significado” o “contenido” de la expresion; asi, por ejemplo, de la afirmacién “Juan es un
fumador habitual” se comprende que Juan es adicto al cigarrillo y que fuma de manera
frecuente. Este mismo contenido se puede expresar de otras formas: “Juan es un
vicioso”, “Juan es un potencial candidato a infarto” o “Juan no es capaz de ‘controlarse”,
etc.; estas proposiciones corresponden a los actos ilocucionarios, esto es, el contenido se
comprende de distinta forma y produce, por lo tanto, diferente efecto en el receptor. Esto
ultimo, la consecuencia generada, es el acto perlocucionario que, segun el ejemplo
citado, podria originar el fastidio de Juan, hacerlo reflexionar sobre su aficién y quiza
inducirlo a abandonar el cigarrillo. Estos actos son tipos de acciones, los que rebasan su
mera condicion linguistica y modifican —con diferente intensidad- las conductas de los

8
Cuando los dioses callaron, en coautoria con Maria Isabel Flisfich. Ediciones Lom, Santiago, 2002. p. 6

9
ibid. p.8
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sujetos involucrados. 18 0 Un cruento pero revelador ejemplo de la praxis lingulistica lo
constituye la mortal estampida ocurrida a fines de agosto de 2005, en la asolada Irak.
Informa la prensa que durante una procesién chiita hacia la mezquita del Imam Musa
Al-Khadi, en Bagdad, alguien esparce el rumor de la existencia de un kamikaze entre la
muchedumbre, la que, presa del panico huye del lugar, pero al cruzar el puente sobre el
histérico rio Tigris se produce la fatal batahola: cede una de las vallas del puente lo que
provoca que cientos de personas caigan al rio, otras caen al suelo siendo aplastadas por
la despavorida multitud. El resultado: 1003 peregrinos muertos. La investigacion policial
posterior concluyé que no habia cargas explosivas entre los cadaveres ni entre los
vehiculos estacionados cerca del lugar. El hecho que provoco la indignacion no sélo entre
los irakies, sino también en los receptores de la informacion en cualquier lugar del
planeta, tuvo su origen en las inofensivas palabras que, en este caso, operaron como
“pistolas cargadas”, en manos (o en boca) de un diabdlico ser.

D. De la verdad a la “interpretacién”

138 0
Véase el texto citado de Austin, especialmente la “Conferencia IX”, pp. 153 y ss.

El poder creador de las palabras se manifiesta no s6lo como agente de cambios sociales,
también afecta la esfera de la vida individual. Los proyectos que cada cual forja para si
son inicialmente discursos. Al formular juicios como “quiero ser aviador” o “soy
estudiante” se verbaliza mediante un relato lo que alguien en particular comprende de si
o imagina a futuro. Normalmente estos programas de vida —roles, propdsitos o proyectos-
son considerados desde una dimension puramente individual; sin embargo, ellos en gran
medida son reflejo de lo social. Se es estudiante o aviador porque en el mundo que se
esta instalado existe ese modo de ser y ha sido acufiado conceptualmente. Quien quiere
ser aviador o sacerdote no inaugura el “oficio”, adopta para si una forma social aceptada
y vigente (Esto explica por qué hoy no es posible ser sefior feudal, “sereno” o mensajero
del Inca). Desde esta perspectiva es posible explicar en parte el fendmeno humano
porque la tradicion marca con su sello imborrable las nuevas generaciones. La (tra)dicion
es el dicho canonizado, aceptado y creido. Pero si lo dicho, esto es, el pasado se
constituye en valla insalvable, resultaria imposible cualquier intento de explicacién del
dinamismo de la historia. Desde la comprension eleatica del ser, es decir, desde la
creencia que el movimiento no existe o si existe es aparente, o si es real concluye al
llevar al maximo su potencialidad esencial y todo cuanto deviene seria ilusion o se
encaminaria hacia su fin, en la doble acepcion de sentido y limite.

Ahora bien, si se fija la mirada en el devenir, se disuelven las estructuras
permanentes y la estabilidad proveniente de las esencias adquiere alcance limitado. La
“‘muerte de Dios”, a la que frecuentemente se ha aludido, corta el cable a tierra de lo
estable, iniciandose una movilidad que conduce a ninguna parte. A mas de cien anos del
anuncio nietzscheano no se evidencia la intromision del caos en el mundo. Es cierto que
grandes teorias, modelos o paradigmas que otrora gozaron de credibilidad indiscutida se
han derrumbado, pero sin provocar la debacle que muchos anunciaron y anuncian hoy
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todavia. Al no poder desenmarafiarse de las palabras y considerando que en ellas
reverbera de manera potente el sedimento estabilizador de la historia, el ser humano no
ha quedado a la deriva. Quien aprende un idioma no memoriza palabras como si fueran
extraidas de un diccionario; el aprendizaje de una lengua, por el contrario, es la
asimilacién de la cultura a la cual los nuevos seres se insertan. En las palabras se
recogen y acogen los suefios, las creencias, angustias, penas, temores y alegrias de la
comunidad que las usa. Ese pasado, sin embargo, no es un lastre inmodificable. Si bien
se heredan usos y costumbres, ellas no determinan necesariamente las nuevas
generaciones. Los individuos no son pasivos respecto de las estructuras sociales
existentes; al contrario, siempre las estan modificando. Precisamente, la comprensién del
ser humano como “ser linguistico”, que reemplaza la comprension del “animal racional” o
al “homo faber”, testimonia la articulacion de la vida humana en tres tiempos diferentes:
en el presente gravita el pasado en forma de fradicién y el futuro como proyecto. Lo
consabido y el programa a realizar amalgaman discursivamente en los individuos.

La tensién entre pasado y futuro otorga especial movilidad a la vida y a la historia.
Esta es precisamente la que arroja al ser humano fuera de si. El solipsismo idealista sélo
es posible como teoria desde esa posicion; esto es, desde el arrojo, desde la condiciéon
de ser-en-el-mundo. Asi, el cogito reflexivo cartesiano demuestra la existencia —aunque
idealmente- desde la experiencia vivida. En rigor, no es el cogito el fundamento de cuanto
hay porque mientras el pensar cree legitimarlo, el sujeto que piensa ya esta instalado en
un tiempo y en un espacio concretos. Mas aun, el yo puede perfectamente considerarse
una ficcion derivada del acto de pensar, tal como se comentaba (infra p.86). La razén
procura, mediante abstracciones, asir lo fugaz del vivir y desvincularse del mundo. Si bien
el ser humano siempre es vitalmente consciente no estd permanentemente vuelto hacia
Su propia conciencia; es decir, en actitud consciente de que es consciente. La re-flexion
es la torsién que el darse cuenta realiza sobre si, en el afan de “encontrar” significado al
mundo y a la vida. Para los idealistas este proceso es digno de toda credibilidad e
indubitabilidad, tal como el agua que se destila se descontamina de las impurezas
provenientes de la naturaleza. Sin embargo, se olvida que el agua destilada es producto
del laboratorio, la que serpentea por el cauce del rio, la que fluye de las vertientes y la
que corre por el cuerpo bajo la ducha —es decir, el agua real- arrastra semillas y
minerales que encuentra a su paso. Del mismo modo, la razén al operar con conceptos
no logra nunca adquirir la condicién de “razén pura”, como anhelaba Kant; mas aun, si se
tiene en cuenta el caracter metaférico, convencional y arbitrario de los signos. Ni siquiera
las “intuiciones puras” o las ideas “claras y distintas”, que alumbran en la conciencia
plenas de verdad y que sélo un insensato intentaria demostrar, pueden considerarse
provenientes de una probeta aséptica. Que cinco es mas que tres o que la recta es la
menor distancia entre dos puntos son verdades innegables a partir de un sistema de
referencias dado; pero tres grados bajo cero es mas temperatura que cinco y en una
geometria no euclidiana la recta no es la menor distancia. Las matematicas, en algun
momento, incocéporan la nocién de funcién para expresar con signos — no numéricos- a la
manera de X =4ax para simbolizar que las entidades utilizadas no son “datos”
(cantidades o magnitudes), sino conceptos y adquieren sentido solo puestos en relacion.
No son substancias, aislados nada significan. Su valor es variable, depende de la funcion.
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De este principio suelen sacar provecho muchos calculos interesados. Asi, en los
balances que realizan los politicos después de periodos eleccionarios todos resultan
ganadores, incluyendo aquellos que no obtuvieron el escano al que postulaban, aunque
lo mas insolito es que en la mayoria de los casos suelen estar en lo cierto. Lo que
acontece es que el nimero de votos obtenidos —independiente de su cantidad- es puesto
en relacién con una cifra equis antigua, cuantitativamente inferior y como resultado de
esa contrastacion la ultima votacion es siempre favorable. Esto revela que los “frios”
numeros nunca hablan por si mismos, menos los hechos. El valor que poseen depende
del parametro con que son medidos. C. G. Hempel en su Filosofia de la ciencia natural
se refiere latamente al valor de las hipdtesis como orientadoras de la investigacion
cientifica y sobre todo como puntos de referencia para cualificar la relevancia o
irrelevancia de los hallazgos empiricos. Dice al respecto: “Las hipotesis y teorias
cientificas no se derivan de los hechos observados, sino que se inventan para dar cuenta
de ellos. Son conjeturas relativas a las conexiones que se pueden establecer entre los
fendmenos ,ﬂue se estan estudiando, a las uniformidades y regularidades que subyacen a
éstos”. "*° ' Mas adelante afirma que “en su intento de encontrar una solucidén a su
problema, el cientifico debe dar rienda suelta a su imaginacién, y el curso de su
pensamiento creativo puede estar influido incluso por nociones cientificamente
discutibles. Por ejemplo, las investigaciones de Kepler acerca del movimiento de los
planetas estaba inspiradas por el interés de aquél en una doctrina mistica acerca de los
numeros y por su pasion por demostrar la musica de las esferas. Sin embargo, la
objetividad cientifica queda salvaguardada por el principio de que, en la ciencia, si bien
las hipdtesis y teorias pueden ser libremente inventadas y propuestas, sélo pueden ser
aceptadas e incorporadas al corpus del conocimiento cientifico si resisten la revision
critica, que comprende, en particular, la comprobacion, mediante cuidadgsa observacién
y experimentacion, de las apropiadas implicaciones contrastadoras”. 9 5j el resultado
de la contrastacion entre la hipotesis y los hechos resulta feliz, es decir, corroboran el
supuesto del investigador, aquélla adquiere diferente estatus y la suposicién se
transforma en verdad o en parte de una verdad que puede ser la teoria o la ley cientifica.

Debe tenerse en cuenta que el referente desde el que se observan los hechos —la
hipétesis- es producto de la imaginacion, de la capacidad inventiva del investigador v,
ademas, los eventos contrastados nunca son todos, siempre estd el riesgo del
surgimiento del acontecimiento que disprueba la hipétesis, aunque pueda considerarse
excepcional. Recordando el viejo nombre de la actividad que luego se llamaria filosofia,
alétheia y que Heidegger ha repensado con tan fructiferos resultados, no hay duda que la
ciencia es también un modo de desocultar, de traer a presencia la manifestabilidad del
ser de los entes. Pero como el mismo pensador germano ha sefialado el desocultar solo
es posible desde lo oculto, /éete, rodeando a la escrutacion cientifica una periferia de
no-verdad. Lo anterior no constituye ni una difamacién ni un descrédito de la ciencia, en
ella acontece lo que ocurre con todos los saberes humanos. Ni a la filosofia, ni a la
técnica, ni al arte, ni a la religion se revela en plenitud el ser de los entes. Si bien en ellos

1
Alianza Editorial, Madrid, 1979. p. 33

ibid. p. 34
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el ser se muestra también se oculta, quedando lo escondido como inagotable reserva
ontolégica que traeran a presencia —aunque parcialmente- seres humanos de tiempos
venideros. Tal vez podria considerarse una deficiencia de la ciencia el desconocer que la
universalidad de su saber sea del ger fragmentado o segun un accidente como
tempranamente advirtié Aristételes. 1 Heidegger medité respecto de la ciencia, con la
sutileza caracteristica en él, tratando, de establecer lo que puede esperarse de ella de
acuerdo a su propia naturaleza. 2% En ese afan esclarecedor dijo que “la ciencia no
piensa” —afirmacion causante de gran escandalo entre los cultivadores de ese oficio- para
explicar que ella no se mueve en el ambito de la filosofia, pero que sin saberlo, la
necesita; ademas, que no puede definirse a si misma y que los supuestos desde los que
trabaja no son abordables por sus métodos. La idea del pensador germano no es
reprochar a la ciencia, sino, por el contrario, liberarla de I% carga de aquello que se le pide
y que no puede dar porque escapa a Su esencia. 1 Asi, por ejemplo, al no poder
detectar la /éthe como un no de los entes, no puede concebir la diferencia ontoldgica y
considera que aquello que se hace presente, que se evidencia y corrobora en los
experimentos es la verdad, toda la verdad. Es facil percatarse, sin embargo, que la
hipétesis como referente de la experiencia es en extremo fragil. La corroboracion
empirica jamas puede sostener como son las cosas o afirmar qué es verdad, cuando mas
puede decir que de acuerdo a las condiciones en que se efectud cierto experimento se
obtuvo tal o cual resultado. El cartégrafo que en el pasado levanté una carta de
navegacion que orientara a los antiguos marinos, planted la hipétesis que dado el color
del agua, el volumen de las olas, su direccion, la fuerza del viento, etc., tal senda era la
mas apropiada para la navegacion. Ese camino, posteriormente, es puesto a prueba por
numerosos barcos que los recorren sin encallar, llegandose a la conviccidén que es la ruta
correcta. Investigaciones posteriores demuestran muchas veces que hay otras rutas
navegables hacia ese mismo destino y que la que se tuvo como mas apropiada estaba
llena de riesgos que técnicas mas sofisticadas hicieron visible.

De lo anterior se pueden extraer algunas someras conclusiones orientadas a aclarar
lo que se viene comentando.

En primer lugar, se debe intentar superar la antigua y célebre idea de “objetividad”.
No hay, en rigor, la existencia de objetos en si. “Objeto” es siempre por y para un “sujeto”
y viceversa, entre ambos hay una relacion de interdependencia. La intencionalidad de la
que hablara Husserl es la interpretacion que considera el doble movimiento de la
conciencia: hacia el mundo y del mundo hacia ella. Comentando estas ideas, en un breve
y esclarecedor ensayo, dice Sartre que “si por un imposible entraseis ‘en’ una conciencia,
seriais presa de un torbellino que os arrojaria fuera, junto al arbol, en pleno polvo, pues la
conciencia carece de ‘interior’; no es mas que el exterior de ella misma y son esa fuga
absoluta y esa negativa a ser substancia las que la constituyen como conciencia.

3
Metafisica (1,25-30)

Véase “Ciencia y Meditacion” en Filosofia, Ciencia y Técnica. op. cit.

Véase la entrevista con Richard Wisser: “Martin Heidegger dialoga; en Publicaciones Especialesdel Departamento de

Filosofia de la Universidad de Chile N° 26, 1987, especialmente pp. 83 y ss.
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Imaginaos ahora una serie ligada de estallidos que nos arrancan a nosotros mismos, que
no dejan ni siquiera a un ‘nosotros mismos’ el tiempo necesario para formarse detras de
ellos, sino que nos lanzan, al contrario, mas alla de ellos, al polvo seco del mundo, a la
tierra ruda, entre las cosas; imaginaos que somos rechazados y abandonados asi por
nuestra naturaleza misma en un mundo indiferente, hostil y reacio; habréis comprendido
el sentido profundo del descubrimiento 6()1ue Husserl expresa en esta frase famosa: ‘Toda
conciencia es conciencia de algg™. Py ademas afirma con el mismo bello estilo que
“conocer es ‘estallar hacia”. " ' De acuerdo a esta idea el rayo, por ejemplo, no es lo
que Franklin explica, aunque tampoco es su alucinacion. El, en virtud de su constitucién
biolégica que le permite percibir, sensorial e intelectualmente, explica la causa que hace
posible ver esa luz que irrumpe en el cielo y para ello relaciona las variables
“electricidad”, “nubes”, “tierra”, “aire”, “friccion”, etc., reformulando el fenédmeno. Sin las
capacidades cognitivas del sujeto no hay rayo, ni electricidad, ni nubes, ni tierra, ni nada;
todo se disuelve en el caos, en la indeterminacion. La construccion del mundo es
inevitablemente antropomarfica. Mas aun, si se tiene en cuenta que la experiencia y su
reformulacién son apropiaciones linglisticas; es decir, sélo se tiene noticia de aquello de
que se puede hablar, lo que queda fuera del dominio del lenguaje no existe.

En segundo lugar, hay que considerar que la solidez de las explicaciones no
depende exclusivamente de su fuerza argumentativa o de su constitucion intrinseca. La
explicacién de Franklin en la Edad Media o en la Grecia Antigua no habria generado
credibilidad alguna; no es insélito imaginar que su autor fuera condenado por hereje o por
enajenado, dado que el rayo era la manifestacion mas evidente de la ira de Jupiter o el
anunciador de angeles u otras divinidades. La validacion de la ciencia requiere
previamente de la aceptacién en la capacidad de la razén y sus métodos. Es preciso
tener fe en la razon para aceptar posteriormente sus resultados. La ciencia y la filosofia
tienen una dimension social importante que influye no solo en las teorias que se formulan,
sino también en la aceptacion de sus resultados por la comunidad cientifica y cultural. En
la historia de la ciencia abundan los casos de explicaciones que siendo “correctas” fueron
rechazadas (incomprendidas) en el momento de su aparicion y otras que aceptadas
unanimemente, con el paso del tiempo evidenciaron su “error”. Maturanaha distinguido al
respecto el error o equivocacién de la mentira. Esta es una afirmacion que al momento de
formularla se sabe que no es valida, se tiene conciencia del engano; aquellos, en cambio,
son siempre a posteriori: cuando se formula I% afirmacion se cree honestamente en su
verdad, pero luego el tiempo la desvaloriza. '%°® En este sentido puede decirse que no es
menos cierta la explicacion mitica del rayo que la de Franklin. La “verdad” de la primera
es tan verdad como la segunda, sélo que tienen vigencia en tiempos diferentes. Se
refutara esto con el argumento de que no hay comparacién entre la fuerza y validez de la
explicacion cientifica versus la mitica. Esta ultima corresponderia a una época pretérita

“Una idea fundamental de la fenomenologia de Husserl: la intencionalidad”; en EI Hombre y las Cosas, Situations |. Editorial

Losada, 1965, p. 26

145 7
loc. cit
146 8 . . . . .
Véase Emociones y Lenguaje en Educacion y Politica op. cit pp. 41y ss.
92 Roco Godoy, Francisco



IV. Del decir “verdadero” al decir creador

en que reinaba la ignorancia y no podria sostener su verdad ante la evidencia empirica
actual. Es probable que asi sea. Sin embargo, quien establece la comparacién la realiza
desde fuera del mundo en que la explicacion tuvo validez. Hay que tener claridad
respecto del hecho que el mundo antiguo no se constituyd sobre la base del error, lo que
otrora fue “verdad” hoy no lo es y las certidumbres de hoy probablemente no lo sean en el
futuro. El modo de desplegarse el ser no esta en manos del ser humano exclusivamente,
como afirma Heidegger; el Da-sein (Ser-ahi) no es el “sefior del ser”. La dimension de
no-verdad (/éthe) que se retrae en los entes no es condicidon necesaria para que no
acontezcan futuros develamientos. Mas bien se produce lo contrario: porque hay lo oculto
pueden acontecer insospechados e infinitos alumbramientos. Cada época es lo que es y
el conjunto de sus convicciones es intransferible. Por lo tanto, el mundo antiguo vivié
plenamente, y si se cree que vividé en el “error” o en la oscuridad, ese juicio es emitido
desde otro sistema de convicciones.

En tercer lugar, ha que decir que el alcance y duracién de las explicaciones es
limitado. Hay un principio de superacion permanente en ellos, no en el sentido que las
ulteriores sean necesariamente “mejores” que las precedentes, sino que se renuevan de
manera permanente; o que es propio, por o demas, de la dinamica del devenir histérico.
Este proceso tiene una doble vertiente: por una parte, la transformacién se produce por
las acciones —inicialmente discursivas, como se ha dicho- que realizan los individuos v,
por otra, de aquello que proviene del ser de los entes. El ser alumbra como un horizonte
de posibilidades que se manifiesta en la intentio que va de los entes a la conciencia.
Cuando los viejos maestros griegos, Platon y Aristoteles, entre otros, sefialaron que el
asombro y la maravilla eran la causa mas remota de la filosofia indicaban que la
motivacién a la indagacion proviene de lo enigmatico y misterioso. Es la /éthe —la
no-verdad- incitacion permanente a desocultar y el ser humano responde, co-rresponde,
a ese llamado, a esa vocacion —vocare. Mas como el ser no es fundamento no induce
hacia un destino unico y universal, como el “Bien” platonico, el “Motor Inmavil” aristotélico
o el Dios cristiano. La distincién ontologica causa de tantas reflexiones en Heidegger,
consistié precisamente en aclarar la confusion histérica entre ente y ser. La reflexion
heideggeriana es, entre sus muchas vertientes, el intento por “saltar” de los entes al ser, a
la nada, por cuanto el ser no es ente, es la nada de lo ente. il La distincién ontoldgica
abre la puerta al infinito, al hontanar que hace posible todas las posibilidades aunque sin
llegar a concretarse necesariamente en ninguna. En este escenario la tarea del pensar
filosofico consiste en construir mundo, aun sin saber si ello es posible, y si lo es, sin saber
cual es el “correcto” o el que “conviene”. Hay que hacer mundo en el vacio, desde la
desfundamentacién generada por la “muerte de Dios”. Es por esto que al mirar el pasado
en general, pero sobremanera el pasado filoséfico, lo primero que se observa es un
conjunto de errores. Ortega ha dicho al respecto que “los sistemas (filoséficos) aparecen

147 9
La distinciéon ontoldgica parece hacer trizas el argumento de la arbitrariedad y del caracter convencionaldel signo linguistico

porque si no son lo mismo ente y ser significa que algo hay tras la nominacién de las palabras, algo que va mas alla de la
convencion. Lo que acontece es que el acto de nombrar ya es una interpretaciéon y el ser humano no puede desligarse de su
condicién. La existencia del ser requiere del Ser-ahi que no siendo su inventor es quien lo percibe y distingue, sacandolo de la
penumbra de la indeterminacién. Entonces para que haya ser, entes y diferencia debe haber una conciencia que los perciba y

aprehenda lingiiisticamente. Esta es quiza la interpretacion fundamental pero es similar a todas las otras que se apoyan en ella.
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como intentos de construir el edificio de la verdad que se malograron y vinieron abajo.
Vemos, por lo pronto, el pasado como un error. Hegel —comenta Ortega-, refiriéndose,
mas en general, a la vida humana toda, dice que ‘cuando volvemos la vista al pasado I8
primero que vemos es ruinas’. La ruina, en efecto, es la fisonomia del pasado”. 18
Obviamente el error es visto desde ofra perspectiva; las filosofias posteriores, aun sin
proponérselo, se convierten en la critica y superacion de las anteriores. Esto hace
evidente el alcance limitado de las verdades, no soélo en el ambito cronoldgico, sino
también espacial, lo que explica en parte la coexistencia de diferentes sistemas de
“verdades” en un mismo tiempo. Sin gran escandalo se puede afirmar que no sélo es la
verdad el motor de la historia, también la “no-verdad” y hasta el error. Lo aceptado en otro
momento ahora es negado y viceversa: los no de antafio son los usos de hoy. Por eso

firma Nietzsche que “todas las cosas buenas fueron en otro tiempo cosas malas”. 149

Asi, el matrimonio, en un momento, fue la “corrupciéon” del concubinato; el cuerpo
(especialmente el femenino), la “puerta del diablo”; el arte simbdlico, la negacién de la
estética. Watzlawick ha destacado que hasta las enfermedades surgen y desaparecen
como todo lo demas, no porque terapias y tratamientos hayan alcanzado gran efectividad,
sino porque el sindrome —el conjunto de sintomas andmalos- pierde el caracter de
enfermedad. Al eliminar, en su tercera edicion, el Manual Estadistico Diagndstico
norteamericano la homosexualidad como enfermedad psiquica, inmediatamente se
curaron de golpe millones de personas. “La atribucion de normalidad tiene que ver (...)
con lo especifico de una cultura. Cuando yo vivia en Bombay —cuenta Watzlawick- me
presentaron a ciertos swamis. Estos son hombres sabios, santos, que gozan alli de una
alta veneracién, mientras que en Occiéiente no se dudaria ni por un instante en calificarlos
de esquizofrénicos catatdnicos”. %0 % Al confrontar estas distintas valoraciones de los
hechos deberia concluirse que una de ellas es falsa; no podrian ser falsas y verdaderas a
la vez. El antiguo principio de no contradiccion asi lo establece. Sin embargo, acota que
algo no puede ser y no ser al mismo tiempo y en el mismo sentido. En los ejemplos
citados hay variacion de tiempo y sentido. La diferente connotacion de la homosexualidad
acontece en tiempos diferentes. Se puede objetar que las conductas estan ahi, existiendo
con independencia del calificativo que se les otorguen. Lo que hay alli es interpretado
primero como conductas y posteriormente como sanas o enfermas, dependiendo del
contexto, de la circunstancia en que se ubica el observador y que nunca puede
desvincularse de lo observado.

A la luz de estos antecedentes, la clasica idea de la verdad como adaequatio rei
intelectus resulta mucho mas fragil de lo que histéricamente pareci6. En estas paginas,
no se pretende, por cierto, intentar demostrar su falsedad, lo que resultaria contradictorio
con lo que se viene sosteniendo, sino se quiere senalar que nunca tuvo el alcance
universal y absoluto que en su momento se le atribuyé. La adecuacion de la cosa al
intelecto requiere de la aceptacion de un supuesto anterior: la invariabilidad de atributos

48 0
Origen y Epilogo de la FilosofiaO.C.Vol.IX p. 353

149

150 2 . . . .
El sinsentido del sentido op. cit. p. 63

1

La genealogia de la moral op. cit. p. 132
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de las cosas y del sujeto cognoscente. Esto, a su vez, es resultado de todo un proceso:
las cosas son desmaterializadas mediante abstracciones y se las “encierra” en
conceptos, ideas y esencias; entonces, la deviniente naturaleza es aprehendida y fijada
como los insectos en el insectario del entomdlogo, en la idea que lo muerto permite
develar el misterio de lo vivo. Burla ?urlando, afirma Nietzsche, que “lo que es no
deviene; lo que deviene, no es...” o1 Alguno de los entes asi fijados es privilegiado
respecto de los demas y se le otorga el rango de ser, sirviendo de base y fundamento de
cuanto hay, aunque olvidando la distincion ontolégica. Asi se llega a la creencia que el
fluir es ilusion, apariencia, y que lo verdaderamente real —llamese arjé, idea, energeia,
Dios, subjetividad, etc.- s6lo se muestra al intelecto y, por ende, al sabio, al virtuoso. La
causa de los errores humanos estaria en la confianza depositada en los sentidos. Ironiza
nuevamente Nietzsche: “Moraleja: hay que decir no a todo cuanto da crédito a los
sentidos, a toda la restante humanidad; todo es ‘vulgo’(...) jY repudiar, sobre todo, el
cuerpo, esa deplorable idea fija de los sentidos!” 192

Una nocién de “verdad” menos estable como la que se comenta no es arbitraria ni
relativa ni subjetiva como puede pensarse. Esta claro que no tiene la inmutabilidad del ser
eleatico, pero tampoco la fugacidad del panta rei heracliteo. La “verdad” ha devenido en
interpretaciéon porque se ha tornado evidente en los ultimos decenios, cada vez con
mayor intensidad, su caracter movil y esencialmente histérico. En épocas pretéritas de
lenta transformacion, los individuos nacian y morian en el mismo mundo; esto es, bajo un
similar sistema de convicciones y creencias, ademas, de una longevidad bastante
disminuida, si se la compara con los indices actuales. Lenta transformacién y vida breve
dan como resultado la impresion de un mundo detenido, estable y eterno. Ulteriormente,
la intromision de la técnica mecanica primero y electronica después ha otorgado un
especial dinamismo a los cambios de todo tipo; ha permitido, ademas, un vinculo
intercultural (que a veces tiene el caracter de choque) insospechado para otro tiempo, a
la vez que ha posibilitado extender el promedio de vida. En este escenario los individuos
de fines del siglo XX y principios del siglo XXl tienen la certeza que el mundo en el que
morirdn no es el mismo en que nacieron. Las generaciones actualmente mas antiguas
han visto derrumbarse sistemas de creencias que parecian eternos y emerger otros en su
lugar. Esto, entre otras causas, i%a puesto en sospecha la presunta eternidad e
inamovilidad de las verdades. 153 En estricto rigor, sin la aceleracion del cambio
histérico careceria de todo sentido proponer una feoria que reemplace a la clasica
“verdad” por la interpretacion. La distinta concepcion encuentra justificacion en las
influencias histéricas que operan de modo consciente o inconsciente en los individuos. Si
bien se cree como Nietzsche que la filosofia es fundamentalmente creadora de mundo y
que, en cierto modo, es mas cercana al arte que a la ciencia, se acepta también la
necesidad de la existencia de verdades necesarias para la subsistencia humana. “Verdad
—afirma Nietzsche- es la especie de error sin la cual una determinada especig de seres
vivientes no podria vivir. El valor para la vida decide en ultima instancia”. Y en ese
mismo contexto sefala: “Verdad: dentro de mi modo de pensar no designa

Cémo se filosofa a martillazos op. cit. p. 131

loc. cit.
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necesariamente lo contrapuesto al error sino, en las co;as mas fundamentales, solo la
posicion que mantienen entre si diferentes errores”. % o firme y poderoso es lo que
atesora la vida, en su afan de ser y de ser mas. Y lo mas fundamental son las palabras
por cuanto son la primera “verdad” —o quiza el primer “error’-, en el sentido que son la
primera interpretacion de las cosas. Su arbitrariedad inicial es limitada por el caracter
histérico que posteriormente adquieren: por una parte, hacen historia (inducen a hacerla,
como las profecias autocumplidas) y, por otra, llevan en si las huellas de su propio
devenir.

Entonces, el transito de la “verdad” a la interpretacion es el paso de un mundo a otro
producido por la capacidad creadora de los individuos, mundo que una vez establecido
escapa de las manos de sus creadores y que no pueden modificar a su arbitrio. Lo sido,

en tanto mas antiguo, adquiere la plenitud y absolutez de lo “en-si”; esto es, de aquello
que nada le falta y nada le sobra para ser lo que es.

153 5
Cuando Nietszche se percata de la escasa credibilidad que logran sus ideas por el reducido numero de lectores de sus libros

y, por ende, el desinterés de los editores, también se da cuenta del lugar que ocupa en la historia. Expresiones como “vine
demasiado pronto, mi tiempo no es aun llegado” que formula el “loco” en el clasico aforismo 125 de La Gaya Ciencia evidencia que
su percepcién de los hechos no es comun al resto de los seres humanos de su tiempo, aunque el “futuro habla ya en cien signos”
para quien tiene “aguzadas todas las orejas”. Pero es en la autorreferencia “tampoco para mi mismo ha llegado aun el tiempo,
algunos nacen péstumamente. Algun dia se sentira la necesidad de instituciones en que se viva y se ensefie como yo sé vivir y
enseniar; tal vez, incluso, se creen entonces también catedras especiales dedicadas a la interpretacion del Zaratustra” (Ecce Homo,
55). En estricto rigor las ideas adquieren importancia cuando se establece una sintonia entre lo que el pensador “escucha” y lo que

captan sus contemporaneos. La desavenencia se produce cuando el primero ve mas o antes que los otros.

La Voluntad de Poderioop. cit. aforismo 488
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“iCoémo! ¢No sera que todo es humano, demasiado humano?” F. Nietzsche

La desarticulacién del mundo que comienza a evidenciarse cada vez con mas fuerza
desde la emblematica anunciacion nietzscheana de “la muerte de Dios”, triza casi
totalmente los cimientos del habitaculo sociocultural creado por el ser humano para
cobijarse y que buen resguardo le prestara hasta la disolucion de la modernidad. Desde
aquel suceso, acontecido en la segunda mitad del siglo XIX hasta hoy, mucha agua ha
corrido bajo el puente del devenir humano y ha arrastrado a su paso algunos solidos
supuestos que parecian dotados del don de la eternidad. EI desenmascaramiento del
lenguaje, de la verdad, del ser humano y del ser propiamente tal, principios fundantes de
mundos pretéritos, pierden su condicion hegeménica y se disipan como “dltimo humo de
una realidad evaporada”, al tornarse cosas humanas, “demasiado humanas”. El lenguaje,
‘causa eficiente” de las creaciones humanas, mirado bajo el prisma del analisis
genealdgico, queda reducido a ficcion poética, contaminando de arbitrariedad todo lo que
se crea a su través. También el ser pierde su condicion estructural solida y potente hasta
devenir en evento, en relato. Asimismo, el sujeto no es mas el depositario de un ego en
que anidan ideas “puras”, incontaminadas de las vicisitudes del mundo, sino que es
efecto de periferia. EI egoismo humano es, en rigor, un “egoismo aparente”. En uno de
los aforismos de Aurora, dice Nietzsche: “De igual forma (que los animales), el individuo
se oculta tras la generalidad del concepto “hombre” o tras la sociedad, o se adapta a
principes, estamentos, partidos, opiniones de la época o del entorno; y en todas las
formas de fingirnos felices, agradecidos, poderosos...” % Con mayor o menor fuerza, con
mas 0 menos conciencia, el ser humano se adapta a los moldes o modelos que le brinda
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el mundo en el que se instala, siendo el lenguaje el principal condicionamiento o vehiculo
de transmision de ese mundo. Ya se decia mas arriba que aprender un idioma es lo
mismo que internarse en los mas intimos recovecos del alma de un pueblo y de una
cultura. Entonces, cuando el individuo dice fastuosamente yo, a fin de evidenciar su
autonomia y libre albedrio, en ese yo resuenan multiples ecos de innumerables voces. En
cierto modo, el ser humano nace viejo, pues es el compendio de la historia humana
entera. El ego es un “fantasma social” que cobija opiniones impersonales,
semipersonales, sociales. Por esta razén, el superhombre nietzscheano en su intento de
liberacion de la carga historica debe puerilizarse, recuperar la inocencia y pureza
perdidas e imaginar derroteros virgenes para los proyectos humanos; aunque solo se
pueda adquirir conciencia de lo nuevo, en tanto se conoce lo viejo. El prurito de ruptura,
sin embargo, no ha sido inédito en la historia; en ciertas épocas han aparecido individuos
y generaciones iconoclastas.

Asi, Descartes, en el siglo XVII, embargado por un entusiasmo de novedad y en
busca de certeza y seguridad, suspende toda creencia proveniente de los sentidos y la
historia. Prontamente, no obstante, se da cuenta que necesita creer en algo, que no es
posible quedar suspendido en la nada y crea sus “Reglas de moral provisional”’. Vale la
pena preguntarse por qué reglas de moral. Descartes nunca aventurd alguna explicacion
externa a las mismas “Reglas”, que son suficientemente explicativas por si mismas. La
idea cartesiana al respecto es que es necesario obedecer las leyes, costumbres y religion
en la que ha sido instruido, a la vez que ser firme y consecuente con las determinaciones
aceptadas. "7 Intelectualmente puede ponerse todo en duda, pero vitalmente se necesita
de un subsuelo en qué apoyarse y de una habitacion en qué cobijarse para no quedar
existencialmente en la intemperie. La duda metddica cartesiana, por lo tanto, podra
corroer fundamentos, axiomas, ideas, mas no las creencias. Cuando esto Ultimo acontece
la vida se encuentra en riesgo pues pierde su orientacion y no sabe a qué atenerse.

Respecto de este punto y a las alturas de este escrito puede resituarse la critica que
Nietzsche formula a gran parte de los filésofos “clasicos”, juicios que parecen apuntar
mas que a su posible falsedad, a la desvinculacion con la vida. El “optimismo tedrico”
iniciado por Sdcrates postula la creencia en la posibilidad de que mediante la razén se
puede escrutar la naturaleza de las cosas hasta trocar todo mal en bien; es decir, el
conocimiento adquiere el rango de medicina universal, puesto que donde él surge
aparece el bien y la verdad. Esto no seria criticable por “erréneo”, puesto que si la verdad
es conocimiento, bien pueden acordarse diferentes criterios para alcanzarla y todos
desembocarian finalmente en la convencion. El problema aparece al pretender suplantar
la vida y, mas aun, ser contrario a ella. El “optimismo teérico” es causa de la fractura
razon-vida; esto es, genera la dificultad y se propone a si mismo como solucién. La
posicion nietzscheana es que solo el “conocimiento tragico” es capaz restituir la
dimension originaria del vivir.

Pues bien, la dualidad razén y vida que también complica a Descartes lo determina a
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poner entre paréntesis el mundo, mediante la aplicacién de una duda metddica radical
que no debe hacerse extensiva a la moral, el soporte de la vida. Esta suerte de
desenmascaramiento destructivo-constructivo cartesiano revela que lo mas sdlido del
vivir lo constituye la moral. Desde ella se puede ser “feliz” y vivir “cdmodamente”, aun
careciendo de método racional.

A. Valorar es crear

158
Ecce Homo op. cit. p. 110. Aparece también el la Genealogia de la moralpp. 114, 186.
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“Sélo quien se transforma permanece emparentado conmigo” F. Nietzsche

La moral cartesiana obedece a un orden externo, proveniente de un poder trascendente
divino-religioso, o social derivado de las costumbres y las leyes. En este plano, Descartes
acepta sin cuestionamientos las creencias de la tradicion, que prefiere no poner en tela
de juicio por temor a quedar irresoluto respecto de las acciones de la vida. La moral es la
provision, el sustento, el subsuelo que soporta el peso existencial mientras se lleva a
cabo el proceso de verificacion racional mediante la duda metddica. En este contexto, lo
moral es lo menos provisorio y quiza por eso el filésofo francés no se dio a la tarea de
construir ulteriormente otra moral. El significado de “provisional” debe comprenderse en el
sentido de provisién, prevencién, como el sustento que requiere el viajero para el camino.
No en vano expresa que no es suficiente con destruir la casa en que se habita, es
ademas indispensable “hacer provision de materiales” para su reconstruccion. La
concepcion de la moral como sistema de creencias tradicional y recibido ha sido,
histéricamente, el mas recurrente como lo revelan las etimologias griega y latina, ethos y
mores de donde derivan ética y moral. En este ambito, el pasado influye y determina
negativamente al presente y al futuro, por cuanto limita lo que se puede y debe hacer.

Nietzsche, que desde su adolescencia manifesté cierta obsesion por el tema moral y
que lo acompand durante toda su existencia, acepta la necesidad de las “creencias”.
Pens6 que se puede prescindir de “verdades”, mas no en la creencia de su existencia,
aunque sean productos de la convencion y hasta del error. En distintos lugares formula la
idea que “el hombre prefiere querer incluso la nada a no querer”. " Esa “nada’” pueden
ser hasta los valores cristianos o algunos otros que atentan contra la vida misma o al
menos contra la vida plena. Respecto del error senala que “la verdad es el error, sin el
que no puede vivir ningun ser viviente de determinada especie. El valor para vivir es lo
que decide en udltimo término”. " Lo “verdadero’ es lo dtil para la vida, es ésta quien
decide finalmente y en ningun caso ciertas propiedades en-si de los entes. De este modo,
lo valioso es lo que es interpretadocomo tal por el individuo. Asociando estos conceptos a
la terminologia tradicional se podria decir que los valores son “subjetivos”, lo que induce a
error, puesto que significa restituir un poder sustancial que el sujeto ya ha perdido. Como
se ha sefialado mas arriba, el yo es efecto de periferia, es ficcion social. En este
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escenario no hay hegemonia ni del sujeto ni de los objetos. Precisamente, el terror que
invade al “loco” anunciador de la muerte de Dios es porque después de anunciar el
magnicidio cometido, se comienza a “flotar en una nada infinita”, donde todo pierde su
valor en-si. Al desaparecer los referentes tradicionales, no tiene sentido la distincion
subjetivo-objetivo. “Siempre he afirmado en mis escritos —dice Nietzsche- que el valor del
mundo debe buscarse en nuestra interpretacion (...); que las interpretaciones reconocidas
son evaluaciones perspectivas, en virtud de las cuales nos conservamos en la vida, o sea
en la voluntad de poderio, en el aumento del poderio (...). El mundo que nos interesa es
falso, vale decir no es un hecho, sino una imaginacion y una sintesis de una escasa suma
de observaciones; es fluido como una cosa que deviene, como una falsedad que
continuamente se desvia, que no se aproxima nunca a la verdad, porque no hay verdad
alguna’. 100

“Valor”, entonces, es lo que es interpretado como valioso, asi como “verdad” es lo
imaginado verdadero. Es el ser humano el que “pone” los valores, en vista de lo que
conviene a la vida, a su mantencién y acrecentamiento; es decir, el valor es afirmacion de
la voluntad de poderio. Si se trata de acrecentar el ser, entonces los valores mas
“verdaderos” nunca son los tradicionales, sino que son, por el contrario, aquellos que los
superan, que van mas alla en la proposicion de nuevos horizontes. “Valorar es crear
-joidlo, creadores! —afirma Zaratustra. El mismo valorar es el tesoro y la joya de todas las
cosas valoradas./ Solo por el valorar existen los valores; y sin el valorar estaria vacia la
nuez de la existencia. jOidlo creadores! Cambio de los valores —cambio de los creadores.
Siempre aniquila el que ha de ser creador”. "®" Con este antecedente se comprende
mejor el sentido de la afirmacién “el mundo que nos interesa es falso”; esto es, se
privilegia aquella valoracion inédita que escapa a la convencion. Si mores es costumbre
ha de procurarse no reproducir el uso, sino mas bien el ab-uso, la conducta inmoral. Por
eso Nietzsche se autocalifico frecuentemente de inmoralista, el iconoclasta que rompe la
imagen de los viejos idolos y de las antiguas tablas de la moral. Las cartas estan echadas
para ello, puesto que al no haber verdad sino interpretaciones, es posible superar la Unica
meta de la existencia humana con “mil metas”. A diferencia del fin ultimo aristotélico que
consiste en la plena actualizacion de la esencia, Nietzsche propone una sobreabundancia
de fines, la hipertelia. Esta es el gran tesoro de la vida: hay tantos fines como proyectos
vitales existan.

En este mismo contexto debe comprenderse la critica al “hombre bueno”. No es que
Nietzsche pretenda exacerbar la maldad humana (que no es poca) en desmedro de la
practica del bien. Lo que él quiere es la promociéon de actos libres capaces de conquistar
nuevos ambitos para el acrecentamiento de la vida. Quien, por el contrario, duerme en la
placida calma del rebafo y, por ello, es considerado “bueno” y “justo” debe ser
despreciado. “jVed a los buenos y justos —afirma Nietzsche- ;A quién odian por encima
de todo? Al que rompe sus tablas de valores, al quebrantador, al infractor. jPero ése es el
creador!. '* Zaratustra insiste con vehemencia: “iEl hombre tiene que hacerse mejor y
mas malo! Eso es lo que yo ensefio. Un mal mayor es necesario para el mayor bien del

ibid. Aforismo 608. (Las cursivas son nuestras)
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superhombre”. "% Son los “buenos’ los que crucificaron a Cristo al no poder perdonar que
creara su propia virtud y nuevos valores, también envenenaron a Sécrates, silenciaron a
Galileo... Los “buenos” son siempre el comienzo del final. Aunque Nietzsche arremete
contra muchos filésofos de la historia, especialmente contra Sécrates y Platén no debe
desconocerse cierta injusticia de su parte puesto que ambos fueron grandes creadores.
De hecho, Sécrates pagd con su vida el intento de poner en practica un modo de vivir
diferente al de los atenienses de su tiempo; fue un transgresor. El “socratismo” posterior
ha sido sinénimo de practica de vida buena y virtuosa, mas para sus contemporaneos, el
fildsofo era peligroso puesto que mediante su interminable dialogo corroia las creencias
tradicionales. Observada desde la perspectiva de la ciudad, la acusacion presentada en
su contra por “corromper a los jovenes”, no es ni insélita ni injusta como se deduce de la
Apologia platénica. Al contrario, representa la habitual defensa de lo tradicional respecto
de lo nuevo. Sécrates, por lo tanto, no fue en su momento el “hombre bueno” como
posteriormente se calificaria. Este juicio puede extenderse a muchos prohombres de la
historia, incluso a algunos simbolos posteriores del bien y la beatitud como San Agustin y
Benedicto Spinoza, por ejemplo.

Sin embargo, el auténtico transgresor, segun Nietzsche, aiun no ha nacido y es el
superhombre, y asi lo hace saber Zaratustra, su anunciador. Basta revisar los titulos de
muchos capitulos de la obra homonima para darse cuenta de ello. Por ejemplo, “De las
mil metas y de la unica meta”, “Del amor al préjimo”, “Del camino del creador”, “De los
sabios célebres”, “De la superacién de si mismo”, “De la virtud empequenecedora”, “De
las viejas y nuevas tablas”, y en otros, se insiste en la capacidad creadora imprescindible
para la mantencion de la vida. Al respecto, quiza lo mas acertado es poner estas ideas en
boca del propio Nietzsche, aun a riesgo de recargar de citas el escrito. Dice el fildsofo en

el ultimo capitulo citado del Zaratustra:

“Cuando apareci entre los hombres, les hallé sentados sobre una vieja
presuncién: todos creian saber desde hacia mucho tiempo, qué es lo bueno y
gué es lo malo para el hombre. Todo hablar en torno a la virtud les parecia cosa
anticuada y enojosa. Y quien queria dormir bien, hablaba todavia de “bien” y de
“mal” antes de irse ala cama. Yo sacudi la torpeza de esos suefios cuando
ensefé: “iNadie sabe todavia qué es bueno y qué es malo! jNadie, excepto el
creador!”. Mas éste es el que crea la meta del hombre, el que fija a la tierra su
sentido y su futuro. Sélo éste crea el hecho de que una cosa sea buenay sea
mala. Y les mandé derribar sus viejos pulpitos, todos los asientos de aquella
presuncién. Les mandé reirse de sus maestros de virtud, de sus santos, de sus
poetas, de sus redentores. Les mandé que se rieran de sus austeros sabios, y de
guienquiera que alguna vez se posase, COmo uUn negro espantapajaros, como un
bando admonitor, sobre el arbol de la vida. Me senté a la vera de su avenida de
sepulcros, y junto alos buitres y la carrofia —y me rei de todo su pasado, y del
estéril esplendor de ese pasado en ruinas. En verdad, como un predicador de
penitencias o un loco, fulminé anatemas contra sus pequefieces y grandezas. jEs
tan mezquino incluso lo peor de ellos! De todo me reia. Mi sabio anhelo reiay
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gritaba asi en mi, mi anhelo nacido endas montafas, que es mi sabiduria salvaje,

mi gran anhelo de alas ruidosas...

»n 164

Si la vida es manifestacion de la voluntad de podery ésta es acrecentamiento del ser, no
debe por ningln motivo detenerse el devenir, pues es el atributo esencial de lo existente.
En el transcurso de la historia, muchas veces se ha intentado fijar ese fluir, se ha
interpretado el torrente de las aguas del rio desde la estabilidad del puente. Desde la
perspectiva del devenir, las convicciones anquilosadas son impedimentos para el
desarrollo vital, no obstante su “estéril esplendor’. Por eso, Zaratustra manda reirse de
los “austeros sabios”. Cada nueva valoracion deja obsoleta a las anteriores al constituirse
en un parametro diferente. Asi, el matrimonio valorado hoy como la “base de la sociedad”,
otrora fue la corrupcién del concubinato; la mujer auténoma vy libre del presente, fue la
“desequilibrada” del pasado; las distintas opciones sexuales actuales, fueron patologias
en siglos anteriores. Aquellos que se sientan (y duermen) sobre viejas tablas son
decadentes y deben ser superados. Por lo tanto, ni Nietzsche ni Zaratustra han de ser
eternos, seran sus propios discipulos los encargados de deshojar sus coronas. Seran
verdaderos discipulos en tanto vayan mas alla del maestro, pues mal le pagan quienes se
dedican a repetirlo. Lo decadente, entonces, consiste en la eternizacion de lo que es
fundamentalmente dinamico.

Es en la Genealogia de la moral donde, probablemente, Nietzsche realiza el
ejercicio hermenéutico mas profundo y detallado acerca del tema moral, no sélo por lo
descarnado del analisis respecto de uno de los hitos de la historia de Occidente, el
cristianismo, sino también por su extension, puesto que abandona por un momento su
tradicional estilo aforistico para reemplazarlo por el “tratado”. El libro intenta dar respuesta
a la pregunta que asalta tempranamente al filésofo: ;qué origen tienen propiamente el
bien y el mal? Explica en el ‘Prélogo’ que “siendo yo un muchacho de trece anos me
acosaba ya el problema del origen del mal: a él le dediqué, en una edad en que se tiene
‘el corazén dividido a partes iguales entre los juegos infantiles y DiQ]s’, mi primer juego
literario de nifio, mi primer ejercicio de caligrafia filosofica...” %1 A esta incipiente
vocacion infantil se suma con el tiempo —el que va desde 1857 a 1887, afio en que
escribe la obra- una nueva exigencia. Afirma en el mismo lugar que “necesitamos una
critica de los valores morales, hay que poner alguna vez en entredicho el valor mismo de
esos valores —y para esto se necesita tener conocimiento de las contradicciones de que
aquéllos surgieron, en los que se desarrollaron y modificaron (la moral como
consecuencia, como sintoma, como mascara, como tartuferia, como enfermedad, como
malentendido; pero también la moral como causa, como medicina, como estimulo, como
freno, como veneno), 5n conocimiento que hasta ahora ni ha existido ni tampoco se lo ha
siquiera deseado”. 199

En la critica a los valores morales, Nietzsche pone en funcion todo su talento de
hermeneuta, psicélogo y genealogista. Es genealogista en tanto indaga por el origen, la
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“Prélogo” a Nietzsche, Freud, Marx de Michel Foucault op. cit. pp. 20-21.

génesis de esos valores; para ello rastrea etimologias, condiciones histérico-culturales,
ideologias, en que emergen las valoraciones. Es psicélogo, segun su particular
comprension de este concepto y oficio, al considerar que el punto de vista del
investigador no puede estar ausente en lo investigado; por ello, tiene plena conciencia
que su discurso es capaz de producir la transvaloracion de todos los valores, sin perder
de vista la perspectiva desde la que se construye lo extramoral. Asimismo, es
hermeneuta por cuanto introduce al intérprete en la interpretacién, abriendo la puerta al
infinito de las exégesis posibles; asi como es “decadente” detener el flujo de la vida,
también lo seria la detencion arbitraria de las interpretaciones.

El desenmascaramiento que lleva a cabo en la Genealogia parte del origen del
concepto “bueno”. De acuerdo a la interpretacion de los “psicologos ingleses” que
Nietzsche comenta con sultil ironia, “buenas” fueron calificadas las acciones no egoistas
por los receptores beneficiarios de ellas, especialmente por su utilidad. Con el paso del
tiempo se olvidaron las circunstancias particulares y concretas de aquellas valoraciones
iniciales y se las siguio alabando hasta otorgarseles un valor en si. En la historia de las
apreciaciones valorativas se advierte la secuencia que va desde la “utilidad” inicial,
pasando por el “olvido” y el “habito”, hasta desembocar finalmente en el “error”. Si bien
Nietzsche no comparte esta explicacion, pues él atribuye el origen a la voluntad de poder,
al “derecho del sefior” a crear valores, coinciden ambas interpretaciones en que éstos no
tienen en ningun caso un valor en si.Instalados en una posicién originaria favorable,
algunos —ya “nobles”, ya plebeyos y vulgares- se arrogan el derecho de crear valores y
de instaurar un discurso moral sobre el que se ha construido la cultura de Occidente. La
aspiracién de Nietzsche al respecto, no es solo poner en evidencia —desenmascarar,
como se decia- el origen del discurso moral y la peligrosa oposicion a la vida, sino
sobremanera proponer ofros criterios de valoracién, destinados a sobrepujar la
creatividad humana. Eduardo Griiner ha dicho que lo que “hacen los tres (esto es, Freud,
Marx y Nietzsche) (...) es intervenir sobre una construccion simbdlica no para mostrar su
transparencia originaria, sino al revés, para producirla como opacidad; no para
descifrarla, sino al revés, para otorgarle su caracter de cifra, su “artificialidad”, es decir,
para desnaturalizarla en su funcién de “sentido comun”, y para desnaturalizar, también, la
relacion de ese discurso con los sujetos que ha producido como soportes de su propia
reproduccion. Se trata, en fin, de quebrar esa armonia y ese bienestar, de transformar al
sujeto, mediante la interpretacion, en ?soportab/e para su propio discurso y quiza dejarlo,
momentaneamente, sin palabras”. 17

El quiebre no consiste en desenmascarar ilusiones y autoengafos derivados de los
valores, sino en el proceso de transvaloracion; esto es, en romper la armonia que los
valores generan para obligar al sujeto a proponer otro discurso, que vaya mas alla de las
valoraciones convencionales. Al tornarse insoportable el discurso moral para los propios
sujetos que lo mantienen se encuentran obligados a crear otras formas de valoracién o, a
lo menos, generar una actitud de apertura hacia los nuevos discursos como los de
Zaratustra (es decir, Nietzsche), sin olvidar a Freud y Marx, los otros integrantes de lo que
Paul Ricoeur ha denominado “escuela de la sospecha”.
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B. ¢ Retorno al “homo mensura”?

La critica de Nietzsche a la moral tradicional, deriva de que ésta se inspira en el “debes” o
“no debes” principios tan opuestos a lo natural y vital, constituyendo una especie de
castracién de los instintos. En esta moral, es la figura divina la gran enemiga de la vida.
“Termina la vida donde empieza el reino de Dios”, dice Nietzsche. En el mundo “moral” se
valoran las acciones por su intencién, llegando a sacrificar lo mas vital: los instintos mas
fuertes, tal como en las épocas prehistéricas —etapa “premoral’- se sacrificaba a los
dioses lo mas amado, los hijos primogénitos. Siguiendo esa inercia de flagelacion termina
aniquilandose a Dios mismo, muerte que se hace evidente a la generacion que Nietzsche
pertenece y que a él corresponde anunciar. En un mundo sin Dios comienza la etapa
“extramoral”, la de los inmoralistas. Lo “extramoral” es, por lo pronto, la interpretacion de
los actos humanos allende las categorias de bien y mal. Con la desaparicion de la figura
divina se pierde el referente que permite distinguir entre verdad y mentira, sujeto y objeto,
interior y exterior, y también se diluye el dualismo bien y mal, como categorias a priori.
Ahora, lo que sea bueno y malo va a depender de las necesidades de la vida, de su
mantencion y acrecentamiento. “Bueno” y “malo” son resultado de las valoraciones
humanas y tienen el sentido “extramoral” porque derivan de operaciones mentales que no
se corresponden necesariamente con la realidad; es decir, se ubican en una dimension
diferente a la moral de intenciones. Puede refutarse esta idea sefalando que lo
“extramoral” es resultado de la sustitucion del referente divino por el vital, en cuanto que
la vida llena el espacio dejado vacante por Dios. El juvenil texto Verdad y mentira en
sentido extramoral, comentado en un capitulo anterior, apunta precisamente en el
esclarecimiento de ese aspecto. Si el lenguaje es una gran metafora, el conocimiento que
se realiza a su través tiene el caracter de mito, de ficcion. Todo lo que se construye sobre
€l no es mas que un “andamio” apoyado en una materia cenagosa e inconsistente. “Hoy
—dice Nietzsche- (...), cuando al menos entre nosotros los inmoralistas alienta la
sospecha de que el valor decisivo de una accidén reside justo en aquello que en ella es no
— intencionado, y de que toda su intencionalidad, todo lo que puede ser visto, sabido,
congcido “conscientemente” por la accion, pertenece todavia a su superficie y a su piel”.
168~ Dado que la conciencia es resultado de determinantes sociales y que todo acto
consciente lleva implicito un prejuicio moral introyectado de modo inconsciente, entonces
lo “extramoral” sera lo “no — intencionado”, lo que obedece a la gran razén del cuerpo, es
el acto inconsciente del nifio que juega a los dados. Lo “extramoral” se opone, en gran
medida, al lastre del pasado, a la historia. Sus valoraciones son las que realiza el
individuo que actua como el superhombre; esto es, aquel ser esencialmente creativo
cuyas acciones son inéditas, siendo interpretadas con posterioridad a su ejecucion. Ellas
derivan de la espontaneidad de la vida.

Cuenta Nietzsche, en el capitulo “El canto de la danza”, que Zaratustra, mientras
caminaba con sus discipulos al atardecer, encuentra unas muchachas que bailaban y se
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les acerca con actitud amistosa, diciéndoles: “jSeguid bailando, egcantadoras
muchachas! Zaratustra no es un ogro, ni un enemigo de la gente joven”. 1990 Zaratustra
también quiere bailar pero se lo impide el “espiritu de la pesadez”, su “mas excelso y
poderoso diablo”. Ajeno al circulo de danzantes prefiere reflexionar sobre la “sabiduria”.
Esta le recuerda la vida: “posee sus mismos 0jos, su misma risa, y ha;ta SU mismo
anzuelo de oro: jacaso es mia la culpa si se parecen tanto las dos?”. """ La sabiduria
es cercana y se parece a la vida, pero no es ella. Zaratustra no puede danzar porque en
lugar de dejarse arrebatar por el baile piensa en él y realiza exactamente lo inverso de las
bailarinas. Estas viven la vida, mas Zaratustra no. Por eso al desaparecer las muchachas
se siente invadidogoor la tristeza: “El atardecer ha llegado jPerdonadme que haya llegado
el atardecer”. """ © Ha perdido la frescura de la aurora, la espontaneidad del comienzo y
se acerca a su propio ocaso, siendo asaltado por desgarradoras interrogantes
provenientes del mundo metafisico: “¢Por qué? ¢para qug? ¢con qué? ;hacia donde?
¢ de dénde? ;como? ; No es tonteria sequir viviendo?”. "2 ¥ E| sinsentido que adquiere la
vida, esa especie de desgarro y fractura vital, es consecuencia del saber racional que
separa la conciencia del mundo mediante las interrogaciones. Estas, al hacer evidente
que no se sabe, introducen la nada “como un gusano”, segun la expresion de Sartre.
Mediante la conciencia el “individuo” se capta a si como algo distinto y distante del
mundo; por lo tanto, se supone que al desacralizar tanto a la conciencia como a la razén
se puede restablecer un vinculo mas primario y original con aquel. La imagen de Dioniso,
despedazado en su nifiez por los Titanes —imagen tan cercana y querida por Nietzsche-
simboliza el anhelo de unidad con todo lo existente. En este escenario se explica la
necesidad del arte que vincula y conecta, a diferencia del conocimiento racional que
separa y aisla. Dice Nietzsche en su mas temprana obra que “el conocinB'ento mata al
obrar, para obrar es preciso hallarse envuelto por el velo de la ilusién”. 'Y Larazon en
su sentido moderno —esto es, entendida como razén calculante y cuantificadora- es
contraria a la vida. Esta modalidad de la razon es antivital y desde ella la vida es
antirracional. Es por esto que las jovenes danzantes que tienen la frescura de la
naturaleza’, estan mas cercanas a la vida que Zaratustra y, por ende, a la dimensi6n
extramoral. La tristeza que lo invade proviene, precisamente, de esa evidencia. En el
capitulo que viene inmediatamente a continuacién del ya citado, “El canto de los
sepultureros”, deja huella de su estado de animo. Realiza un emocionado recuerdo de
sus “muertos amados”, evocacion que actualiza y renueva el antiguo topico literario del
ubi sunt, al condolerse, en la isla de los sepulcros, por el “sepulcro de mi juventud”. Este
mensaje puede entenderse en varios sentidos. Por una parte, en la direccion sefialada;
esto es, como catarsis por la pérdida de la otrora fresca y espontanea juventud, que se

6
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aferra fuertemente a la vida y que el Zaratustra, reflexivo y consciente de su historia, ha
perdido. Por otra parte, esos sepulcros recuerdan aquellos viejos idolos en los que
Zaratustra creyd y que hoy ha superado y que ha “matado”, pero que no logra borrar de
su propia historia. Por eso les enrostra:

“Mayor que cualquier homicidio es el dafio que me causasteis: me habéis
arrebatado algo irrecuperable. jAsi os hablo, enemigos mios! Pues habéis
asesinado las visiones de mi juventud, y mis prodigios méas queridos. iMe habéis
guitado mis comparfieros de juego, mis espiritus bienhadados! Para venerar su
memoria deposito esta coronay esta maldicién. jEsta maldicion para vosotros,
enemigos mios! Pues abreviasteis mi eternidad, como un sonido se quiebra en la
noche fria. Casi tan sélo como un relampagueo de ojos divinos lleg6é hasta mi
-jun instante brevisimo! En la hora oportuna, mi pureza dijo asi una vez: “Para mi,
todos los seres son divinos”. Entonces caisteis sobre mi con fzintasmas

inmundos. jAy!, ¢hacia dénde huyo aquella hora propicia

on 174

Con estas palabras expresa Nietzsche todo el dramatismo que deviene de la
ambivalencia de la historia de la cultura. Por una parte, ha cortado el cordén que unia al
ser humano prehistérico con el mundo y con ello ha “arrebatado algo irrecuperable” al
distanciarlo de la naturaleza, como acontecié a Adan expulsado del Paraiso; pero, por
otra, hace posible el proceso de evolucién y transformacién humana hasta desembocar
en el superhombre. Si ser superhombre essituarse mas alla o superar un estado actual,
ello requiere de etapas anteriores. La promesa futura lleva implicita la posicidon actual,
como ésta lleva la pretérita. El superhombre lleva en su seno al camello y al ledén. No
obstante, debe tenerse en cuenta que, aun siendo resultado de un proceso, no es una
“entelequia” que deviene en virtud de una predeterminacién; al contrario, es producto del
azaroso juego de dados lanzado por un nifio. La “inocencia” es la creencia que nada hay
fuera del mundo en que a cada cual le toca vivir y que en él todo deviene. No debiera
haber, por consiguiente, infenciones, puesto que éstas son interpretaciones que realiza el
ser humano para explicar sus actos. Las acciones no son “naturalmente” ni culpables ni
responsables, simplemente “son”. Posteriormente se las puede interpretar a partir de un
valor asentado por el mismo ser humano. Al respecto, no debe olvidarse la frecuente
insistencia de Nietzsche al decir que “no_existen fendmenos morales, sino sélo una
interpretacion moral de los fendmenos”. ' < Esto es, la dimensién “extramoral” interpreta
acciones y crea valores; en cambio, la “moral” descubre valores en si.

La consideracion que las valoraciones tienen al ser humano como principal referente
puede ser facilmente asociada con la antigua teoria del “homo mensura’. Como se
recordara, Protagoras (486-396 a. de C.), el sofista de Abdera, negaba la existencia de
valores universales y absolutos como lo planteaban sus contemporaneos Sécrates y
Platon. A partir de los escasos fragmentos conservados se le atribuye la tesis que afirma
que “el hombre es la medida de todas las cosas, de las que son en cuanto que son, y de
las que no son en cuanto que no son”. ' ° De esta idea se han realizado distintas
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interpretaciones que van desde la deteccién de un subjetivismo a ultranza hasta un
relativismo absoluto. Sin embargo, no es facil averiguar qué quiso decir verdaderamente
el sofista. Es clara su posicion de que es el ser humano el soporte y medida de todo
cuanto hay. Bueno y malo, justo e injusto, grande y pequefo, caliente y frio, etc. no son
cualidades de las cosas, la atribucidon de valor va a depender de la situacion particular en
que se realiza, pero siempre remite inevitablemente a la condicion humana. Asi, por
ejemplo, las cualidades de las piedras —dureza, peso, tamafio, color, temperatura-
remiten al ser humano; también la devota accién de los griegos de alabar a Atenea
-accion impia para los persas. En el primer caso, el referente es natural y, en el segundo,
social-religioso, pero ambos relativos. La variabilidad del juicio se acrecienta mas aun al
considerar al individuo que valora como sujeto de sensacion y opinién (doxa), puesto que
en tal caso ni siquiera la convencion puede sostenerse, originando un individualismo
subjetivista. A nuestro entender, la mayor dificultad comprensiva de la teoria de
Protagoras deriva de la imprecisién en el uso del concepto “hombre” —al menos en los
fragmentos que se conocen. Si usa el concepto en sentido genérico, queriendo significar
“todos los seres humanos”; si lo entiende como ser individual —“cada uno de los seres
humanos”-; o bien como ser social —“los griegos o los tebanos”-, resulta variable el juicio
del “homo mensura”, aunque quiza lo Unico cierto es el caracter antropocéntrico de la
proposicion. Platén examina en distintos momentos y obras este problema, dejando
huella de la dificultad que encierra. En el Teetetos, por ejemplo, aparece el siguiente
dialogo:

“Socrates: Es posible (Teetetos) que hayas enunciado un concepto de ciencia
nada trivial, semejante al que sostenia Protagoras. En efecto, éste ha formulado
la misma concepcidn con distinta formula, al decir en algun lugar que el hombre
es la medida de todas las cosas, de las que son en cuanto que son, y de las que
no son, en cuanto que no son. ¢Lo has leido? Teetetos: Si, y muchas veces.
Socrates: ¢No es verdad que dice algo asi: Tal como me parecen las cosas, tales
son para mi; tal como te parecen, tales son parati. Pues tu eres hombrey yo
también? Teetetos: Ciertamente, asi se expresa. Socrates: Es verosimil que
hombre tan sabio no hable en vano; sigamos su pensamiento: ¢No hay
momentos que el mismo soplo de viento produce a uno de nosotros escalofrios y
al otro nada? ¢Y a uno débiles y al otro intensos? Teetetos: Es muy cierto.
Socrates: En ese momento, ¢diremos que el viento es en si mismo frio o no frio,
0 estaremos de acuerdo con Protagoras en que para el que tiene escalofrios es
frio y para el otro no? Teetetos: Lo ultimo es lo 16gico. Socrates: ¢No parece tal a
uno y tal a otro? Teetetos: Si. SOcrates: Ahora bien, ¢este “parecer” es “ser
sentido”? Teetetos: Asi es. Socrates: Por tanto, aparienciay sensacion se
identifican respecto del calor y de otros estados semfjantes. Tales cuales los

siente cada uno, asi es posible que sean para él”.

1

177

Las criticas contemporaneas a la teoria de Protagoras ya pusieron alerta que no deben
confundirse las valoraciones con los valores. Es posible saber, por lo tanto, qué son la
virtud, la justicia y la belleza, y todos pueden entender o intuir (a lo menos) en qué
consisten porque el ser humano tiene la esencia, ya de manera innata o adquirida, y en
ello hay acuerdo. Asi, es posible discutir acerca de la naturaleza de los valores y estar en
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desacuerdo absoluto, pero no es posible divergir sobre sus existencia. Es decir, sélo se
puede hablar de valores porque existen. Lo subjetivo y relativo no es condicion de ellos
sino del reconocimiento humano respecto de donde estaria o no estarian. EI mismo
Platén se encargd, no obstante, de poner en boca de Protagoras la siguiente precision:
“Yo afirmo que la verdad es como he escrito: que cada uno de nosotros es
medida de lo que es y de lo que no es. Y que la diferencia de uno a otro es
infinita, ya que a uno se manifiestan y son unas cosas, y a otro, otras diferentes.
Yo no digo que no existan la sabiduriay el sabio, pero si mantengo que es sabio
el que de nosotros, pareciéndole y siendo para él una cosa mala, consiga,
produciendo una conversion, que parezcay sea buena. Recordad lo que decia
anteriormente, que al enfermo le parece amargo y, por tanto, lo es, todo lo que
come, mientras que para el hombre sano le parece lo contrario. Y no se sabe ni
seria posible, considerar a ninguno de los dos més sabio, ni acusar al enfermo de
ser ignorante por mantener tal opinién, o afirmar que el que goza de salud es
sabio por sostener la suya, sino que se ha desproducir una conversion haciala
disposicion contraria, pues es la mejor...” *"®
Escapa al objetivo del trabajo detallar, por ahora, la teoria de Protagoras. Sin embargo,
es necesario dejar en claro que el relativismo y subjetivismo atribuidos al sofista no deben
ser asociados sin mayor precision a la filosofia de Nietzsche. El pensamiento del filésofo
germano en ningun caso es un retorno al “homo mensura’, en los términos que lo plantea
el sofista de Abdera. Ciertamente la preponderancia de la percepcién individual aparece
en uno y otro, pero tienen un origen y alcances absolutamente diferentes. En primer
término, hay que tener en cuenta que la relatividad de los valores en Protagoras solo es
comprensible desde el referente de lo absoluto, como la subjetividad lo es desde lo
objetivo. El punto de partida nietzscheano —esto es, su gnoseologia- arranca desde
mucho antes, se instala en el momento en que no habia valores y, en ese instante, el
acto de valorar es una verdadera creacion del individuo. En aquella hora prima, el ser
mas fuerte realiza una conquista esencial para la vida —para su propia vida-, en el afan de
mantenerla y acrecentarla. El realizador de valoraciones examinara su accion y calificara
su acto creador comg “bueno” y, por oposicién, sera “malo” aquello que realiza el hombre
simple y vulgar. "0 Esta concepcién del bien y el mal aparece tempranamente en el
pensamiento de Nietzsche, pero dara un paso decisivo en aquel libro para “espiritus
libres”, dedicado a Voltaire, ese “grand signeur del espiritu’, Humano, demasiado
humano (1878). Dice en el aforismo 45: “La doble prehistoria del bien y del mal”:
“El concepto del bien y del mal tiene la doble prehistoria siguiente: primera, en el
alma de las tribus y de las castas sefioriales, se llama bueno a quien puede pagar
con la misma moneda, bien por bien, mal por mal. Y asi lo hace en efecto, a quien
muestra gratitud y venganza; se considera malo al impotente que no puede pagar
con la misma moneda. En calidad de bueno, se pertenece a la categoria de los
“buenos”, auna comunidad con espiritu de cuerpo, en la que todos los
individuos se sienten vinculados entre si por un espiritu de represalia. En calidad
de malo, se pertenece a la categoria de los “malos”, a un gentio de hombres
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esclavizados e impotentes, que no tiene espiritu de cuerpo. Los buenos son una
casta; los malos una masa semejante al polvo. Durante cierto tiempo, bueno y
malo equivalen a noble y villano, a amo y esclavo. Al enemigo, por el contrario,
no se le considera malo, porque puede pagar con la misma moneda. En las obras
de Homero, buenos son tanto los troyanos como los griegos. Se considera malo,
no a quien nos causa dafio, sino al que es despreciable. En la comunidad de los
buenos, el bien es hereditario; es imposible que un terreno tan bueno produzca
un individuo malo. Si, pese atodo, uno de los buenos hace algo indigno, se
recurre a una excusa: por ejemplo, se culpa a un dios de cegar o de inducir a
error al bueno. Segunda, en el alma de los oprimidos e impotentes. En ella se
considera que todo hombre es hostil, falto de escrupulos, explotador, cruel,
pérfido, ya sea noble o villano. Malo es el calificativo caracteristico del hombrey
hasta de todo ser vivo cuya existencia se presupone, incluyendo a un dios.
Humano y divino equivalen a diabdlico y malo. Se reciben con angustia las
manifestaciones de bondad, la caridad y la compasion, por ser consideradas
maldades, preludios de un terrible desenlace, formas de confundir y engafiar, en
pocas palabras, maldades refinadas. De individuos con esta disposicion de
animo apenas si puede surgir una comunidad y en todo caso lo hara en su forma
mas rudimentaria. De esta forma, donde impera esta concepcién del bien y del
mal, los individuos, sus tribus y sus razas caminan hacia su perdicion. Nuestra
moral actual se?a desarrollado en el terreno de las tribus y de las castas
sefioriales”. **

El sentido originario de las categorias “bueno” y “malo” comienza a trastocarse con el
olvido del acto creador y nominador primitivo, olviddndose ademas que fueron
preferencias humanas y en ningun caso dictamenes provenientes de una realidad
trascendente. Comentando el concepto nietzscheano genealogia, Gilles Deleuze ha dicho
que “quiere decir a la vez valor del origen y origen de los valores. Genealogia se opone
tanto al caracter absoluto de los valores como a su caracter relativo o utilitario.
Genealogia significa el elemento diferencial de los valores de los que se desprende su
propio valor. Genealogia quéere decir pues origen o nacimiento, pero también diferencia o
distancia en el origen”. "1 © Con estos antecedentes resulta inoficioso preguntar por la
subjetividad u objetividad de los valores, asi como por su relativismo o universalidad.
Segun se infiere del parrafo citado, Nietzsche no se empena en dirimir la vieja cuestion de
la primacia del valor versus la valoracién. Tampoco adopta la posicion que asumira afios
mas tarde la fenomenologia, al considerar que no tiene mayor relevancia resolver aquel
conflicto porque mientras se indaga por el tema ya se estd en un mundo de valores. La
genealogia es un preguntar originario, por eso es semiologia y hermenéutica a la vez.
Nietzsche vislumbra en el origen no un fundamento, sino un modo de ser, un modo de
instalacion del individuo en la existencia. No es que se adopte un modo de vida como
consecuencia de las valoraciones sino, a la inversa: porque vivir implica tener ciertas
creencias se valora y crean valores a partir de ellas. Nietzsche, el inmoralista, no realiza
una simple inversion de los valores que consistiria en catalogar “bueno” lo que antes fue
“malo” —aunque a veces lo declara en esos términos-, sino que propone mas bien una
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transvaloracion; esto es, ir mas alla de los valores actuales, disefiar otras valoraciones,
acordes a la evolucion de la vida. Si todo deviene, no puede ni debe detenerse el flujo
moral. Cualquier moral cerrada vy fija se vuelve contra si misma, tornandose a la postre
inmoral. El sentido de lo “extramoral” apunta precisamente en esa direccion, es la accién
moral creadora y nunca una re-accion, que es lo que define a la moral del resentimiento.
La genealogia al desenmascarar la falsedad no pretende encontrar una verdad
subyacente a la mascara; al contrario, evidencia que tras ella nada hay, yace una ficcion
olvidada y creida después verdadera. Poner fin a ese largo engafo no es terminar con el
sentido de la vida para llorar su desencanto como hace el nihilismo pasivo; en rigor, es
abrirse a una constelacion de posibilidades que ensanchan la vida y que so6lo los espiritus
fuertes y libres quieren vivir una y otra vez...

C. ¢Una moral provisional?

La vida humana en un mundo des-fundamentado es imposible; he ahi el temor
nietzscheano ante la muerte de Dios. Su desaparicion arrastra todos los referentes,
hundiendo al ser humano en la nada abisal. Para no despefarse por ese abismo son
indispensables las convicciones, incluso mas que las ideas. Estas satisfacen al intelecto,
pero no siempre poseen suficiente fuerza vital. Asi, por ejemplo, al demostrarse falsas
pierden rapidamente su valor; en cambio, aquéllas no requieren demostraciéon: se
aceptan, se cree en ellas, aunque miradas desde otra perspectiva resulten finalmente
falsas. En este contexto se llenan de sentido las proposiciones nietzscheanas que
afirman que es preferible creer en la nada a no creer, o bien que “es necesario que algo
tenga que ser tenido por verdadero, no que algo sea verdadero”.

En un mundo como éste, cada especie debe ser capaz de configurarlo, dar el salto
cualitativo del caos al cosmos, aun sin la certeza de que esto sea posible. Tal como el
barén Minchausen —el fantastico protagonista de las aventuras de Rudolf Erich Raspe-,
quien, empantanado su caballo en una ciénaga, pretendia, tirando hacia arriba de sus
propios cabellos, salir de su aflictiva situacion con su animal, el ser humano debe
mantenerse en vilo a si mismo. Al haber desaparecido toda substancia —llamese Idea,
ego cogito, Dios, etc.- se esfuma la vida muelle cobijada en algun cimiento ¢En tan
extremo punto desemboca el nihilismo nietzscheano obligando a cada cual a reinventarse
continuamente desde la nada como un eterno Adan en el Paraiso? Aunque en su
pensamiento no se explicitan determinaciones substanciales, hay frecuentemente la
consideracion que todo ser tiende a ser mas, lo que en su lenguaje se denomina voluntad
de poder y que esta en la base de cuanto hay. La presencia de esta entidad hace que
Heidegger considere a Nietzsche un pensador metafisico (quiza el ultimo), aunque quiso
sustraerse a este circulo iniciado principalmente por Platén y que él hubiese querido
aniquilar, cual digno representante del nihilismo activo. Claro estd que en el querer ser
mas no va implicita la idea de un despliegue hacia un fin esencial como en la teoria
aristotélica.

Cuando Ortega y Gasset, el filosofo espanol, reflexiona sobre la construccion del
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mundo, roza en algunos aspectos el pensamiento de Nietzsche, especialmente al
considerar que el ser humano es un fabricante nato de universo y que al aventurarse en
esta tarea desconoce si ella es 0 no es posible y, mas aun, si sera o no sera cognoscible.
Ortega, no obstante, no llega a quedar suspendido en la nada, puesto que encuentra un
sélido soporte en la historia. Ella es testimonio del devenir humano, de su contingencia y
libertad, también de sus afanes y transformaciones. Alli se encuentra depositado lo mas
sélido del vivir, lo que ya no puede variar, lo que ha alcanzado plenitud en el pretérito. La
fuerza de las creencias radica precisamegte en que se cobijan en ese pasado. Nada les
falta ni les sobra para ser lo que son. %2 Ante un futuro incierto yace un pasado seguro
y en él se puede encontrar el sustento que permita asegurar medianamente la vida,
especialmente para “saber a qué atenerse”.

La hermenéutica nietzscheana entra en sospecha de la consistencia de la historia
como soporte conveniente para la constitucién humana, por eso no apela sin mas a ella
como hizo Ortega. Si bien el pensador germano no desconoce la necesidad del proceso
histérico para el desarrollo humano, restringe su valor a la capacidad de catapultar
eternamente lo humano mas alla de si mismo. El tiempo fundamental de la vida no es
para Nietzsche (como tampoco para Ortega) el pasado, sino el futuro. Cuando se extrema
la valoracion del pretérito se torna pesada carga que obstaculiza las aspiraciones de la
voluntad de poder. La historia y la historiografia tienen en Nietzsche una curiosa
ambivalencia que parece aproximarse al proceso dialéctico, sin llegar a ser una dialéctica
propiamente tal. Por una parte, su filosofia necesita del pasado, por cuanto es proceso y
registro de los trances por los que ha pasado la humanidad. Al no haber principios sélidos
sblo en esos registros ha quedado testimonio del devenir humano. Esa secuencia no es
el despliegue potencial hacia un fin, sino solamente la huella de las “arbitrariedades”
acontecidas. Mirados retrospectivamente, son un conjunto de equivocaciones; tal como
acontece al pasado filoséfico que es, segun Nietzsche, la “historia de un error’. Si,
inversamente, se asume el valor de la tra-dicion y se acepta el patrimonio cultural y
valdrico de la humanidad, entonces lo que debiera acontecer en el futuro se encontraria
semiestablecido (o cuando menos insinuado) con anterioridad. En tal caso, la historia
actia negativamente respecto del futuro por cuanto limita y determina los
acontecimientos venideros. En este particular sentido seria inconveniente Ia
incrementacion de su estudio. Por otra parte, es indispensable para la constitucion del
superhombre, concepto que Vattimo prefiere traducir por ultrahombre para destacar,
precisamente, que el Uebermensch no seria como el hombre h%sta hoy conocido, aunque
mejorado, sino seria un ser cualitativamente diferente. % Y Estar “mas alla” y ser
“diferente”, supone un “mas acd” y la existencia de un modelo al cual superar. Es cierto
que la evolucién no se produce a la manera darwiniana, no es biologica ni de la especie,
es un salto individual y creador. Es el gran paso hacia un proyecto humano inédito hasta
hoy, hacia lo que todavia no es, hacia la nada, y que sélo los “espiritus libres” se atreven
a dar. Dice Nietzsche al respecto que:

“El poder y la necesidad secretos de esta misiéon (lo ocurrido en la vida) actuaran

182 9
Véase de Ortega, principalmente ;Qué es filosofia? e Historia como Sistema O.C. vol Vl y IX.

183 0
Véase de Vattimo: Mas alla del Sujeto y El Sujeto y la Mascara.
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en sus destinos individuales y bajo ellos como un embarazo inconsciente:
mucho antes de que éste se percate de esa mision y sepa su nombre. Nos
domina nuestra vocacion, auque no la sepamos aun; el futuro regula la conducta
de nuestro presente. Ya que la cuestion de la que tenemos derecho a hablar los
espiritus libres es el problema de la jerarquia, y que éste constituye nuestro
problema, hoy, en el mediodia de nuestra vida, empezamos a comprender qué
preparativos, rodeos, pruebas, ensayos y disfraces necesitaba el problema que
“se atrevia” a plantearsenos y cémo debiamos, ante todo, experimentar en
nuestra almay en nuestro cuerpo los goces y los dolores mas distintos y
opuestos, como aventureros, como navegantes alrededor de este mundo interior
llamado “hombre”, como agrimensores de todo “mas alld” y de todo
“relativamente superior”, que se llama asimismo hombre; avanzando en todas
direcciones, casi sin miedo, sin avergonzarse de nada ni despreciar nada, sin
perder nada, saboreandolo todo y purificandolo todo y pasandolo todo por la
criba, por asi decirlo, para separar todo lo accidental, hasta que al final tengamos
los espiritus libres, derecho a decir “he aqui un problema nuevo. He aqui una
larga escala, por cuyos peldafios hemos subido: escala que en algunos
momentos hemos sido nosotros mismos. He aqui un mas arribay un mas abajo,
un por debajo de nosotros, una gradacion,inmensamente larga, una jerarquia que
vemos; jhe aqui... nuestro problema!”. ** 1

He ahi el problema del ser humano nietzscheano: subir por la escala, ir mas arriba; pero
¢mas arriba de qué? ;apoyado en qué? Aunque ¢por qué debe sostenerse en un
sustrato soélido y fijo? ¢sacaso no es posible la vida en el eterno fluir? 4 sera el eterno
retorno la superacion de la comprension crono-légica de la vida? He ahi el gran
problema. Al talentoso Nietzsche nunca paso inadvertida esta gran complicacion y sefiald
expresamente la necesidad de creer, aunque fuese en la nada.

Histéricamente, fueron los valores —religiosos o laicos- los paralelos y meridianos del
mundo metafisico. Norte y sur equivalian a “bien” y “mal” y desde alli se organizaba la
vida con sus multiples posiciones y jerarquias. ,Como flexibilizar el mundo sin arribar al
caos? Es decir ,como conciliar el cosmos “real” sin negarse a la dimensién “extramoral”?
Descartes que prodigd el cambio se cobijé bajo el alero de una “moral provisional”. En
qué podria albergarse el hombre histérico, instalado en su mundo, siempre dispuesto a
renovarlo y a renovarse permanentemente? ; Sobre qué certezas hoy se puede asegurar
la existencia sin obstaculizar la realizacién de proyectos y cambios futuros?

Aunque resulte extrafio y contradictorio es posible constituir una moral basada en lo
mas versatil y moldeable —a la vez que insustituible-, que posee el ser humano: el
lenguaje. Probablemente, sera una moral “provisional”, no el sentido cartesiano, sino en
cuanto que lo unico permanente en ella es el cambio. Se trata de una moral provisoria,
abierta a las transformaciones. Asi como el lenguaje es moldeable a los vaivenes y
tribulaciones de la vida, también sirve de materia para construir algun conjunto de
supuestos —no necesariamente un “sistema”- que aporten acuerdos para la existencia
humana individual y social.

Desde hace algunos decenios se lleva a cabo una reflexion ética basada en el

184 1
Humano, demasiado humano. op. cit. pp. 15-16. Paragrafo 7 del “Prefacio”.
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lenguaje y la comunicacién, que ha sido vinculada en sus origenes a la filosofia de
Heidegger. Sin desconocer la verdad de ese hecho, sobre todo si se tienen en cuenta las
fundamentales reflexiones que realiza el pensador de la Selva Negra en torno al lenguaje
como morada del ser, especialmente desde su Carta sobre el humanismo (1947)
—aunque en sus iniciales escritos como “Nuevas investigaciones sobre la Logica” (1912),
ya manifiesta preocupacion por el tema- no debe desconocerse la “influencia” que recibe
del pensamiento de Nietzsche a quien, como se ha comentado, prestd especial atencion.
La coincidencia de ambos, en este punto en particular, consiste en el intento por liberar al
lenguaje de las interpretaciones légicas y psicologicas frecuentes hasta los primeros
decenios del siglo XX. Poco antes de mediados de esa centuria empiezan a emerger
distintas interpretaciones que ponen en el centro de lo humano -y, mas aun, como
esencia de lo humano- al lenguaje. Desde el “segundo” Wittgestein a J. Austin y J. Searle,
desde G. Bateson a Humberto Maturana, desde Saussure a Rorty, desde Habermas y
Apel a Humberto Giannini, se cruzan distintas visiones en torno a ese tema comun. A
veces coinciden y se influyen; otras divergen y se rechazan, como en un entrechocar de
olas diversas que solo tienen en comun el navegar en un mismo mar.

Cuando Nietzsche reflexiona sobre la naturaleza del lenguaje establece dos
“principios” que reaparecen constantemente en su filosofia: el caracter metaférico y, por
ende, la convencion como soporte de la “verdad”. Estos supuestos que podrian
nominarse axiomas en la ciencia tradicional, en el pensamiento nihilista son sélo
demarcaciones, tan antojadizas como lo que se construye sobre ellas. Un mundo
construido sobre base tan deleznable semeja una cadtica orquesta en que los musicos
ejecutan sus instrumentos sin partitura previa. Musica como esa, oida por primera vez,
parecera un des-concierto. Una segunda audicion revelara ciertas secuencias y lineas
melddicas que ordenan el caos. Algunos auditores pensaran que siempre hubo partitura;
otros, que la elaboraron los musicos sobre la marcha, como en el lenguaje del jazz; hay
quienes supondran que es el auditor que configura un orden inexistente en la realidad.
Para todos sin distincion lo importante es que la musica no se detenga; al contrario, se
desea que se repita una y otra vez. La posicion mas cercana a la filosofia de Nietzsche es
aquella que supone la interpretacion creativa (la de la partitura quiza se acerca mas a la
vision aristotélico-cristiana y la ultima a la cartesiana, por citar s6lo algunos nombres) por
eso, él siempre juega sus cartas a lo que podria calificarse como la “metafisica del
artista”, donde Zaratustra es el anunciador y el superhombre, la promesa.

Pues bien, el animal humano, parlante y mentiroso, ha sido y es un permanente
creador mediante el lenguaje. Primero crea imagenes, luego sonidos, nombres, cosas,
dioses y asi, sucesivamente, va surgiendo un mundo hecho a su imagen y semejanza 199
2. Desde la perspectiva nietzscheana el gran error de la historia no ha sido por cierto la
creacion, sino el intento por detener el permanente fluir y privilegiar ciertas
interpretaciones, otorgandoles el rango de “verdades”. Como no es posible detener la
praxis del vivir cada cual esta obligado a habérselas eternamente con el mundo, con su
mundo, en medio de la gran sinfonia linguistica. El vinculo mas estrecho y primario con
los otros y las cosas no es fundamentalmente fisico, sino linguistico. En este escenario,
las facilidades y dificultades de la vida encuentran parangdn entre las coincidencias y

infra, cap. Il, especialmente pp. 46 y ss.
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Del bien que se espera. Del bien que se debe op. cit. p. 28 (El subrayado es nuestro)

divergencias del proyecto de vida imaginado para si con las valoraciones vigentes en el
mundo que se habita. Si el proyecto se encamina dentro del cauce de lo establecido es
posible su realizacion; si, por el contrario, marcha a contrapelo de lo comunmente
aceptado, encuentra serias y, a veces insalvables, dificultades para su realizacién. Al
analizar, por ejemplo, la causa de profundas rupturas humanas individuales y sociales es
posible descubrir en su génesis el choque de interpretaciones que se evidencian
linglisticamente, pero presentan alcances de tipo moral.

Humberto Giannini, el fildsofo chileno, quien ha dedicado importantes esfuerzos,
entre ofros proyectos intelectuales, a rastrear el conflicto moral, sus alcances y
manifestaciones en la vida cotidiana ha sefalado que “se vive juzgando y enjuiciando
(...), el préjimo mide lo que somos por lo que debiéramos ser, segu% normas y
significados que en el espacio civil son mas implicitos que manifiestos”. % para él, el
conflicto moral es siempre un conflicto de interpretaciones: se miden las acciones de los
demas de acuerdo a lo que “civilmente” es licito esperar. Por esta razén, en tanto mas
intima y cercana la relacién de los sujetos involucrados —esto es, en tanto mas se cuenta
con...-, mas severo el juicio, pues mas deficitaria se percibe la accion (o inaccién) a los
ojos del que se siente mal pagado. La transgresion causante del enjuiciamiento puede
ser de naturaleza muy variada, desde el olvido de una fecha significativa para la pareja
de enamorados hasta el incumplimiento de la palabra empefiada. El conflicto moral es
producido por una deficiencia comunicativa. Ciertamente hay acciones —el olvido o el
incumplimiento-, pero en cuanto conflicto surge como “acontecimiento de palabra”. No
debe olvidarse, por otra parte, quien constituye el reverso de la moneda moral, el
enjuiciado. Este, en el afan de restituir la relacion (si acaso le interesa) justifica su accién
(o inaccidn), pudiendo transformarse a su vez en enjuiciador. Este ir y venir de la
experiencia moral se descubre prontamente como dialogo moral.

En la teoria de Giannini, los agentes del conflicto son los sujetos, en su condicion de
comunicadores-dialogantes. Las acciones, en este caso, son fundamentalmente formas
de comunicacién —o de incomunicacion, si se quiere-, pues es en su relacion deficitaria
donde se hacen evidentes. Sin embargo, para Giannini no son las “acciones”
propiamente tales las causantes del quiebre, sino el “agente espiritual’, el ser que esta
detras y que se anuncia en ellas, actualizando el principio biblico que “por tus actos te
reconoceréis”. En este proceso, ocupa un lugar hegemonico el “espacio civil’; esto es, el
contexto en medio del cual se realizan las transacciones. Son la historia, la tradicion, los
“acuerdos”; lo social, en suma quien estipula lo que se espera, se debe y puede hacer.
Las realizaciones futuras estan determinadas por el pasado, en él incuba el repertorio de
posibilidades de ser.

Si se confrontan estas ideas con la posicion nietzscheana que se viene comentando
surgen interesantes aportes al discurso filoséfico-moral.

En primer lugar, conviene insistir que es la ruptura, la transgresion quien evidencia el
conflicto, y en ella confluyen las distintas temporalidades: el pasado se muestra como lo
que debié haberse hecho (segun la norma y costumbre); el futuro, bajo la forma de lo
esperable y, en el presentese produce el choque, la confrontacion. Se comprende,
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entonces, que es el ab-uso el desencadenante del conflicto y el que obliga a los sujetos a
re-visar la situacion moral a la luz del quiebre. Enjuiciamiento y justificacién son actos que
renuevan la moral. El valor del pasado (lo “esperable”) no es exactamente el mismo
después de la crisis, obliga a repensar la norma. Por eso sostiene frecuentemente
Nietzsche que lo malo y lo proscrito son un potente motor de la historia y, por cierto,
también en la dimensiéon moral. Por consiguiente, el mal nunca debiera quedar al margen
de la reflexién ética. La renovacion del discurso moral proviene, precisamente, de las
acciones que, en tanto mas inéditas, mas transformadoras. La nominacion de
‘inmoralista” con que Nietzsche se califica una y otra vez apunta en esa direccion: el
caracter del “verdadero” fildsofo no debe negar lo negativo; al contrario, debe ser capaz
de soportar hasta lo mas deplorable, pues con el paso del tiempo se puede constituir en
insospechado valor.

En segundo lugar, debe recordarse que para Nietzsche nada hay tras la cortina de
los fendmenos. El pretendido ser de los filésofos es una ilusion que se esfuma como
ultimo humo de una realidad que se evapora. Por lo tanto, no habria principios
sustanciales tras lo humano (el “agente espiritual”) responsables de las acciones que éste
realiza. Lo humano es la suma de sus actos. Liberados del ancla de las esencias, todos
los fendmenos quedan a merced de los vaivenes de la historia, de las palabras. Quien se
justifica, entonces, en el conflictomoral, a causa de la falta cometida, no lo hace sélo en
vista del patrdn histérico que debiera regir la accion, sino apelando principalmente a una
distinta comprension de dicha accién; es decir, otorga una significacién diferente al acto
que se le reprocha defectuoso. Para estar a la altura del “didlogo moral” que se establece,
el juez debe replantear su posicién ante la respuesta del enjuiciado, que ahora se torna
en juez. Asi, sucesivamente, se construye y renueva la moral compafiera de la vida. Aun
cuando el conflicto concluya en feliz acuerdo, su punto de arribo nunca es el mismo que
el de partida. Sobre la marcha se altera inevitablemente la interpretacion de los hechos y
la relacion entre los agentes de la transaccion.

En tercer lugar, si se recuerda que para Nietzsche “el actor es una ficcion, el hecho lo
es todo”, se infiere que no debieran juzgarse intenciones, sino actos y, mas exactamente,
el discurso sobre los actos. Estos, en rigor, son interpretaciones igual que el actor. En tal
caso, lo inmoral no es la acciéon en si misma, sino la interpretacion que se formula, el
valor que se le da. El transgresor valora los eventos de manera diferente a la convencion,
crea valor con el fin de ensanchar el mundo y la vida en la direccion que sirve a la
concrecién de sus proyectos (lo cual no significa que sera aceptado sin mas tramite por
los otros, ahi precisamente la génesis del conflicto). En este punto, voluntad de poder y
dimension “extramoral” se unen coherentemente, desmintiendo la falsa critica acerca de
la dispersion de la filosofia nietzscheana. Se olvidé con demasiada frecuencia que no es
posible detener el flujo de todo cuanto hay y por ello hasta los pensamientos deben
tender también a ir mas alla de si mismos. No es posible, entonces, la restitucion del
“conflicto moral” al punto inicial, la superacion constante es inevitable, arrastra en su
cauce a los querellantes, aunque el cambio les resulte imperceptible. En los periodos de
crisis se somete a critica los valores fundamentales y nunca se ha vuelto atras. Suele
ocurrir que en tanto se defiende mas un modo de ser, mas rapidamente se pierde. El
futuro pone constantemente en vilo al pasado como el oxigeno al humo de la chimenea.
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No obstante las profundas diferencias entre ambas filosofias coinciden en dos puntos
no menores: la posicion central que ocupa lo “moral” (0 “extramoral”) en la vida y su
dimensién dialdégico-comunicativa. Ambas relevan al ser humano, mas no son
antropologias. El ser humano es una hebra mas dentro del gran tejido del mundo y la
vida, si se lo destaca especialmente es porque en su afan de ser se relaciona de
multiples maneras con otras formas de existencia. Esto lo hace ser responsable de gran
parte de lo que deviene, especialmente de lo relacionado con la vida. Asi puede
concluirse que lo inmoral no es el quiebre con los usos, sino es aquello que degrada y es
contrario al crecimiento y ensanchamiento vital de la especie, en sus multiples
dimensiones, incluida la religiosa. Si Nietzsche formula duras criticas contra la vision
judeo-cristiana no es porque se oponga a foda forma de re-ligacién del ser humano con el
mundo, sino por la apropiacion exclusiva que ella establece con lo divino, obstaculizando
la voluntad de ser mas y la ejecucion del libre arbitrio. Si las dos teorias que se comentan
valoran el quiebre moral es porque desde la oquedad que se produce, se asoma una
suerte de nada, de vacio misterioso y seductor que los “espiritus libres” aventuran a
recorrer.

El superhombre nietzscheano -el “espiritu libre”, por excelencia-, mirado desde el
presente parece una quimera inalcanzable, siempre en fuga de si mismo y de cualquier
concrecion histérica y real. Parece ser el espectro del nihilismo que como el horizonte se
ubica en un eterno mas alla. Algo similar ocurre con lo “extramoral”. Sin embargo, los
avatares de la vida, en el unico mundo existente, segun ha ensefiado Nietzsche, el de
aqui y ahora, obligan al ser humano concreto a creer en algo para asegurarla. necesita.
La calificacion de utdpicas de las ideas nietzscheanas no las hace inocuas, pues en tanto
discursos abren sendas por las que luego transitan los seres humanos historicos
concretos. El destino de Nietzsche, como el del “Loco” es venir “demasiado pronto”,
cuando su “tiempo no es aun llegado”. En sus manos todo se vuelve provisorio, hasta los
mas solidos discursos de la cultura de Occidente: la “verdad” y la “moral”.

D. En la encrucijada

La “esencia” del nihilismo no se agota con la transvaloracion de los valores aceptados
hasta el momento, ni con el derrumbe de la metafisica, entendida como el “sistema de
estimaciones”; esto es, el conjunto de valores imperantes. La nada del nihilismo es el no
de los entes que los induce a cambiar inexorablemente hasta desembocar en su propia
destruccién. Por ello, toda “moral” y toda “verdad” llevan también en si mismas su propia
caducidad. Al respecto, se pregunta Nietzsche:

¢Qué es lo que ha sucedido en suma? Se habia alcanzado el sentimiento de la
falta de valor cuando se comprendi6 que ni con el concepto “fin”, ni con el
concepto “unidad”, ni con el concepto “verdad” se podia interpretar el caracter
general de la existencia. Con ello, no se alcanza ni se obtiene nada; falta la
unidad que engrana en la multiplicidad del acontecer; el caracter de la existencia
no es “verdadero”, es falso..., ya no se tiene absolutamente ningin fundamento
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para hacerse creer a si mismo en la existencia de un mundo verdadero... En
resumen: las categorias “fin”, “unidad”, “ser”, con las cuales hemos atribuido un
valor al mundo, son deseﬁhadas de nuevo por nosotros, ahora el mundo aparece

como falto de valor...

1

» 187

Que no se alcance ni se obtenga nada, no significa que todo carece de valor, sino que no
se llega a nada “definitivo”. El devenir es una rueda que gira eternamente sobre si misma.
La movilidad de lo existente es lo que abre la puerta a la posibilidad de que todo se repita
una y otra vez, lo que Nietzsche en su lenguaje denomina “eterno retorno de lo igual”
(infra, pp. 34 y ss.). Cualquier obstaculo al devenir, por consiguiente, debe ser rechazado
y se debe procurar activamente su aniquilaciéon. Todo “fin”, principio de “unidad” o criterio
de “verdad” que pretendan eternizarse e instaurarse como /a verdad deben ser
aniquilados. En la multiplicidad del acontecer no hay “fin”, “unidad”, ni “verdad”. Sin
embargo, la necesidad de sobrevivencia, el afan de persistir, obligan al ser humano a
creer que algo es v%rdadero. “Cualquier creencia -dice Nietzsche- es un
tener-por-verdadero”. 188 Comentando estas ideas, senala Heidegger que “creer
significa tomar algo representado por verdadero, y con ello quiere decir al mismo tiempo
atenerse a lo verdadero y mantenerse en él. En el creer se encuentra no soélo la
referencia a lo creido sino, ante todo, la referencia a aquel que cree. Tener-por-verdadero
es tenerse en lo verdadero, y por lo tanto un tenerse (Sichhalten) en el doble sentido de
tener un sostén (Halt) y de mantener una actitud (Ha/tungé Ese tenerse recibe su
determinacion de aquello que es puesto como verdadero”. 9O Bl creer remite, por una
parte, a un sistema de estimaciones o conjunto de valores imperantes y, por otra, a una
actitud, a un modo de vivir de quienes aceptan esas estimaciones como “verdaderas”.
Para comprender, entonces, lo que suele entenderse por vida humana debe considerarse
en un lugar especial al conjunto de creencias en las que se instala el individuo y la
comunidad a la que pertenece —de ahi la pertinencia de considerar siempre la psicologia
del creador y del hermeneuta. “Tener-por-verdadero” -es decir, creer-, es pretender
inmovilizar el devenir en beneficio de asegurar la propia existencia. Pero como la vida es
dinamismo, todo intento de fijeza es, paraddjicamente, contrario a ella misma.

En este punto en particular del pensamiento de Nietzsche se produce una
contradiccion entre el afan de ser y el deseo de ser mas. Si se quiere ser “conviene”
atenerse al conjunto de convicciones imperantes y comportarse ante ellas como si fueran
verdaderas; esto es, como si tuvieran un valor en si, con sus atributos de eternidad y
absolutez. Si, en cambio, se quiere ser mas hay que “no creer en nada”. “No creer” es el
anhelo de no inmovilizar la vida y, por el contrario, de destruir toda suposicion que con el
habito y la costumbre (mores) se ha tornado rigida. La gran encrucijada de la vida radica,
precisamente, en que su consistir mas seguro se produce cuando se protege bajo el
habitaculo de lo dominado, de la quietud. Pero si la vida es devenir, la inmovilidad se
vuelve inevitablemente en su contra. De ahi, entonces, la necesidad del transgresor, del
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acto “inmoral”, del “pecado”, del “mal”. El “mal” no es sindnimo de diabdlico y contrario a
la vida, sino es el no de los entes: el enigma, el misterio, el rechazo incondicional a todo
consenso y reconciliacion. La presencia de lo negativo es lo que mantiene el equilibrio del
mundo y es el agente del cambio natural e histérico. Jean Baudrillard, casi parafraseando
a Nietzsche, ha escrito que “todo lo que expurga su parte maldita firma su propia muerte”,
190  por cuanto al desaparecer lo contrario, comienza el mundo a diluirse en la nada. El
acabamiento del mal es el anuncio del fin. Escribe Baudrillard en otro lugar, con un estilo
filosofico-poético y casi aforistico, muy cercano a su inspirador:
“Se acabo el otro: la comunicaciéon. Se acab6 el enemigo: la negociacion. Se
acabo el predador: la buena convivencia. Se acaboé la negatividad: la positividad
absoluta. Se acab6 la muerte: la inmortalidad del clon. Se acab¢ la alteridad:
identidad y diferencia. Se acabo la seduccion: la indiferencia sexual. Se acabo la
ilusién: la hiperrealidad, la Virtual Reality. Sg; acabo el secreto: la transparencia
Se acab6 el destino. El crimen perfecto” ™*

Cuando Nietzsche escribe en su Ecce Homo (1898) que “algun dia se sentira la
necesidad de instituciones en que se viva y se ensefie como yo sé vivir y ensefar; tal vez,
incluso, se cree& entonces también catedras especiales dedicadas a la interpretacion del
Zaratustra”, 2% ho lo hace embargado por un sindrome de megalomania, sino con nitida
conciencia de su lugar en la historia. No so6lo ha renovado el método de indagacion,
también ha modificado la posicion del filésofo respecto de su reflexién, los temas y la
forma de exposicion. Asi, por ejemplo, el tema del mal que ha sido casi impronunciable
en la republica filoséfica y permanentemente relegado a la clandestinidad, es mostrado
con radiante claridad en el mediodia histérico en que emerge la imagen de Zaratustra.
Escribe Nietzsche en la autobiografia citada:

“La filosofia tal como yo la he entendido y vivido hasta ahora, es vida voluntaria
en el hielo y en las altas montafias —blusqueda de todo lo problemético y extrafio
en el existir, de todo lo proscrito hasta ahora por la moral. Una prolongada
experiencia, proporcionada por ese caminar en lo prohibido, me ha ensefiado a
contemplar las causas a partir de las cuales se ha moralizado e idealizado hasta
ahora, de un modo muy distinto a como tal vez se desea: se me ha puesto al
descubierto la historia oculta de los fil6sofos, la psicologia de sus grandes
nombres. -¢ Cuanta verdad soporta, cuanta verdad osa un espiritu?, esto se fue
convirtiendo cada vez mas para mi, en la auténtica unidad de medida. El error (-el
creer en el ideal-) no es ceguera, el error es cobardia... Toda conquista, todo paso
adelante en el conocimiento es consecuencia del valor, de la dureza consigo
mismo, de la limpieza consigo mismo... Yo no refuto los ideales, ante ellos,
simplemente, me pongo los guantes... Nitimur in vetitum (nos lanzamos hacia lo
prohibido): bajo este signo venceré un dia mi filosofia, pues hasta ahora lo Unico
que se ha prohibido siempre, por principio, ha sido la verdad” .-***0

En esta concepcion de la filosofia se inserta el pensamiento de Baudrillard y de tantos
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otros, y aunque no directamente también se pueden incluir muchas de las ideas de
Giannini, aun con todas las diferencias que se han esbozado poco mas arriba. El
pensador chileno no evita el reconocimiento del acto inmoral, del quiebre, como causa de
la visibilizacion de la “experiencia moral”. Si bien no atribuye preeminencia ontoldgica a la
negatividad, se percata de lo esencial que es ésta para la vida moral y la reflexion ética.
Ninguna de ellas es posible en la dimensién exclusiva de lo positivo. Mas aun, la muerte
de ambas se empieza a consumar bajo el reinado de la “positividad absoluta”. Esto, por
cierto, se puede extender a todo cuanto hay, puesto que el “crimen perfecto” se produce
por el afan de expurgar a los entes de su parte maldita. Mirado desde esta perspectiva, el
devenir histérico no es otra cosa que la ampliacién del Bien para incorporar cierta dosis
de Mal, tal como los valores se amplian y fortalecen a causa de la presencia de los
antivalores, el derecho por los delitos, la politica por el terrorismo, el poder por la
corrupcion, etc.; del mismo modo que se afianza la salud mediante la inoculacion de la
enfermedad en las vacunas. Respecto de esto, dice Baudrillard que “no es la moralidad ni
el sistema positivo de v;illores de una sociedad lo que la hace progresar, es su
inmoralidad y su vicio”. 194

La encrucijada en la que se encuentra el pensamiento contemporaneo posterior a la
“muerte de Dios”, ante la posibilidad de asegurar la existencia optando por lo fijo y estable
o preferir el cambio en el afan de ser mas, adquiere ribetes dramaticos en los ultimos
decenios. Parte considerable de la desorientacion actual deviene precisamente de la
incomoda posicion de estar con un pie en el mundo de lo permanente y con el otro en el
de la transformacion. Entre otras, filosofias como las de Jurgen Habermas y Diego Gracia
intentan conciliar algunos principios universales provenientes de lo mejor de la tradicion
ético-filoséfica con su aplicacion concreta en el mundo del interior de la caverna, donde
todo es eventual.

Habermas, por ejemplo, sostiene que es posible distinguir dos niveles en la vida
moral. El primero -"nivel de autonomia"- es deontolégico. Parte del supuesto que ser
humano es estar ya en una comunidad de habla; el entendimiento entre sujetos, por
€escaso que sea, supone un consenso previo inmanente al discurso (independiente si en
su origen es natural o arbitrario). Este, asi concebido, trasciende las subjetividades y
permite construir maximas de validez universal que sirven de procedimiento para
distinguir lo moral de lo no moral. El principio universal (U) es expresado por Habermas
de la siguiente manera: "Toda norma valida ha de satisfacer la condicién de que las
consecuencias y efectos laterales que del seguimiento general de la norma
previsiblemente se sigan para la satisfaccion de los jntereses de cada uno, puedan ser
aceptados sin coaccion por todos los afectados". 1% 2 El principio es meramente formal,
por lo tanto, no expresa ningun contenido concreto. Sefiala que para validar una norma
moral ella debe contar con el asentimiento de todos y cada uno de los involucrados a
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través de un discurso real; esto es, debe ser consensual. A diferencia de Kant, su
universalidad no proviene de la subjetividad de la razén practica, sino de una racionalidad
histérica inmanente al discurso. Historicismo que debe entenderse no como especificidad
de formas culturales, sino como racionalidad heredada mediante el lenguaje. Por
ejemplo, al decir "haz el bien" todos comprenden lo que ello significa, aunque al momento
de su aplicaciéon no haya acuerdo acerca de qué accion sea buena; pero de acuerdo al
principio, la comunidad afectada cooperativamente lo define y si no se logra coincidir, a lo
menos se busca la posicion media que satisfaga a todos y cada uno. Habermas evito
caer en el exceso de formalismo porque éste suele olvidar las vidas y culturas concretas.
De alli que distingue un segundo nivel. El nivel de "autorrealizacion" se refiere a los
principios morales particulares, propios de una cultura o de un individuo. Es la
comprension de la "vida buena" para si y de los esfuerzos que se realizan para alcanzar
el propio ideal de perfeccion. Estos principios son consuetudinarios, prudenciales y, por
ende, facticos aunque no necesariamente contradictorios a los primeros. En este nivel,
"haz el bien" se concretiza como "ayuda a los ancianos" o "sé honrado". Al materializar la
norma en acciones tendientes a un fin, se esta en el nivel teleoldgico.

El espafiol Diego Gracia recoge, en parte, la tradicion habermasiana y distingue
también dos niveles en la vida moral.

En primer lugar, sefiala la existencia de un nivel de "minimos morales" en los que
todos deberian coincidir. Estos minima moralia son universales, deontolégicos y
obligatorios. Se expresan en dos principios clasicos de la bioética: el principio de
no-maleficiencia y el de justicia. El primero es "la aplicacion de la ley de que todos los
hombres somos iguales y merecemos igual consideracion y_respeto al orden de la vida
biolégica, y el segundo ( ... ) al de la vida social. %2 Este nivel es obligatorio,
corresponde al deber ser y se relaciona estrechamente con el derecho. El segundo nivel,
se refiere al momento de particularidad de la moralidad, puesto que no todo es universal
en ella. Como resultado de la autonomia, cada ser humano es capaz de construir su
proyecto de vida, su ideal de perfeccion y felicidad. Es, por lo tanto, teleoldgico, pues
genera acciones tendientes al logro de algun fin. Se apoya en los principios de autonomia
y beneficencia. Autonomia es "el derecho de toda persona a realizar su propio ideal de
perfeccion y felicidad"; "% |a beneficencia deriva de lo anterior, en cuanto que, de
acuerdo al ideal concebido, cada cual sabe lo que es bueno y beneficioso para si. Ambos
niveles estan siempre presentes en los actos morales, pero el universal tiene prioridad
por sobre el particular. El primero puede ser impuesto desde fuera y responde a un acto
disciplinario que debe ser respetado; el segundo, en cambio, no puede ni debe
imponérsele a nadie, como, por ejemplo, ayudar al préjimo. Es de obligacién imperfecta.
En situaciones conflictivas aquél tiene prioridad sobre éste. Para justificar los niveles y la
jerarquia, recurre Diego Gracia al principio que "todos los seres humanos somos iguales
y merecemos igual consideracion y respeto". "% “pareciera ser que este es un ideal
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compartido por todos o la mayoria de los seres humanos. Al menos, los esbozos morales
parten de ese supuesto que puede catalogarse como un derecho humano fundamental.

Pues bien, la posicién nietzscheana al respecto seria que no obstante la “logica” y
coherencia argumentativa que sostienen estas ideas, ellas olvidan el caracter metaférico
del lenguaje y, por lo tanto, que cualquier racionalidad que se le atribuya se apoya en un
“ideal”: creer que el lenguaje establece un vinculo intimo con la “verdad”. Si bien ambas
consideran la racionalidad que subyace en la comunidad de habla y la comprension que
supone todo acto comunicativo, no tienen en cuenta que ello se produce en la historia y
cuando el intérprete habla ya desde cierta posicion o perspectiva intransferible e
inevitable; es decir, extiende el valor de su juicio mas alla de la circunstancia particular y
concreta que le es propia. Esto no significa que las explicaciones precedentes carezcan
de valor. Al contrario, colaboran fuerte y positivamente en la instauracién de una creencia
o de un sistema de creencias necesarias para la mantencién de la vida y asi ayudan a
superar la debacle producida por la caida de los metarrelatos otrora aceptados
incondicionalmente y rotulados bajo el nombre de cultura occidental. Pero en tanto
suponen que son la verdad y que por ello han de ser eternos, se niegan a si mismos
como aseguradores de la vida. “La falta de unidad que engrana en la multiplicidad del
acontecer” no permite jamas reposar en el remanso de alguna verdad. Es posible apelar
a la “légica” subyacente al lenguaje, pero sin desconocer la ductilidad y versatilidad que él
mismo posee y que le permite amoldarse a las flexibilidades que requiere la vida.

Entonces ¢ cual es /a solucion que permite salir de la encrucijada? En rigor, no la hay.
A pesar de ello, no se arriba finalmente a un mundo cerrado y sin sentido como si fuera
un puerto de desesperanza que, por cierto, es la antipoda del pensamiento de Nietzsche
y que negaria el alegre mensaje de Zaratustra. Todas y ninguna son la solucién para salir
de la encrucijada. Todas, porque hay tantas soluciones como capacidad humana haya
para crear interpretaciones que permitan mantener y acrecentar la existencia, pero
ninguna en particular que pueda anunciarse como /a definitiva. Alcanzar la solucion
significa el inicio del fin: la muerte de la moral, de la filosofia, de la Historia, de la vida... El
“‘quinto evangelio” que es el Zaratustra, es la anunciacion de que el camino no tiene
posada.Ha cerrado la puerta a la interpretacion del ser fijo y estable, que se disipa en
lontananza como ultimo humo de una realidad evaporada, y ha abierto la senda para su
interpretacion como “evento”.
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