UNRB

Universitat Autonoma de Barcelona

Cerebro, psyché y poder

Artem Badassian Davtian

ADVERTIMENT. L’accés als continguts d’aquesta tesi queda condicionat a I'acceptacié de les condicions d’Us
establertes per la seglent lliceéncia Creative Commons: @ M) http://cat.creativecommons.org/?page_id=184

ADVERTENCIA. El acceso a los contenidos de esta tesis queda condicionado a la aceptacion de las condiciones de uso
establecidas por la siguiente licencia Creative Commons: @@@@ http://es.creativecommons.org/blog/licencias/

WARNING. The access to the contents of this doctoral thesis it is limited to the acceptance of the use conditions set

by the following Creative Commons license: @@@@ https://creativecommons.org/licenses/?lang=en




Tesis doctoral en filosofia

Cerebro, psyché y poder

Artem Badassian Davtian

UNB

Universitat Autonoma
de Barcelona

2019

Directora: Doctora Begonya Saez Tajafuerce
Doctorado en filosofia
Departamento de Filosofia



Agradecimientos

A mi madre, Anzhelika Davtian Pustovgar, y a mi padre, Artak Badassian Papian, que son la

matriz y el eje que permaneceran en mi toda la vida.

A mi querida hermana Michelle Badassian Davtian, fuente de sabiduria, talento literario y un

ejemplo a seguir de ética, amor y respeto para su hermano mayor.

A la Dra. Begonya Séez Tajafuerce, maestra, referencia e inspiraciéon para mi y ejemplo de
humana calidez, autonomia, respeto y dedicacion en tiempos de frialdad académica y de régimen
geopolitico neoliberal. En la carrera dio lugar al acontecimiento de la revelacion nietzscheana y
kierkegaardiana. En el master sembrd la semilla de la metodologia y del marco teérico de la
ontologia relacional en mi trabajo investigativo. Durante los afios de investigacion y reflexion en el

programa doctoral fuente y espejo dialdgico en los seminarios y en todos los eventos académicos.

A Juan José Priego Borrego y a la hermana jesuita Eli, mis profesores en el Instituto Jesus
Maria Sant Andreu y los responsables del agradable contagio de ese virus crénico del alma llamado

filosofia.

Al Dr. Jesus Herndndez Reynés por despertar en mi la vocacion por los antiguos, por la

biologia y por lo politico.
Al Dr. Jaume Mensa por mostrarme a ese otro Platon y Aristoteles.

Al Dr. David Casacuberta por descubrirme durante la carrera y el master a Francisco Varela,

el enactivismo y el derecho a existir y a ejercerse de la filosofia oriental.

A mi Alma mater, conformada por todos mis profesores y compafieros de carrera, master y
programa doctoral del Departamento de filosofia de la UAB. Nuestras vivencias forman parte de mis

mas dulces memorias de la facultad.

A mi maestro, historiador de la religion y lingliista Stéphane Benedetti Shihan, por todas las
conversaciones sobre filosofia y religion comparada, budismo, taoismo e hinduismo, asi como sobre
la vision politica y filosofica del Aikido como encuentro no violento con el Otro y sus ensefianzas
marciales. Sus conocimientos y consejos sobre sanscrito e historia del pensamiento filosofico

oriental han sido de un gran valor.



A mi querido tio Gukas Khachatrian y a mis primos Aram Papian y Sarhis Khachatrian. A mis
queridos amigos Ariadna Moreno Lorente, Andrea Coca Goémez, Andrea Céspedes Sicart, Isabel
Gonzalez, Sara Arenas, Kilian Bono, Eric Ventura Sanchez, Joaquin Cortés Fuentes, Nicolas
Amelburu Morales, Adridn Bermudez, Alger Sans Pinillos, Ferran Serpelloni, Juan Ignacio Iturraspe
Staps y Pablo Rodulfo Ferrer por su fraternal compafiia y presencia en mi vida. A Lorena y a Jennifer

por el recuerdo de un amor feroz ya marchito.

Dedicatorias

A la memoria, ya siempre fracturada y atravesada por el mal y el horror, de todas las victimas

del imperio otomano, del tercer Reich, asi como de la revolucion bolchevique y del estalinismo.

A mis tatarabuelos paternos, los Badassian, victimas del genocidio armenio (1914), de las
deportaciones y marchas forzadas perpetradas por el gobierno de los jovenes turcos y el imperio
otomano, en el que les fue arrebatada la vida, los nombres, sus propiedades y el derecho de

permanecer en sus tierras ancestrales.

A mis tatarabuelos maternos: Los Pustovgar, familia casi exterminada en los procesos de
expropiacion, deportacion y fusilamientos durante la revolucion bolchevique del 1917 y los Ayunz y
Davtian, muertos practicamente todos en la 2* guerra mundial combatiendo en el frente oriental por

la liberacion de la URSS y de Europa de la ocupacién nazi.

A Piotr Pustovgar Emilianovich, sargento mayor y ayudante del comandante en las divisiones
de tanques 504 strelkove vzvod (marcha de flechas). Sobrevivid en el frente logrando salir de su
tanque en llamas y fue condecorado con varias medallas por veterania y victoria sobre la Alemania

nazi en la Gran guerra patridtica (denominativo soviético de la 2* guerra mundial) en el 1945.

A Samvel Ayunz Marcosovich, héroe de la URSS condecorado de forma postuma tras luchar
en el frente de la Republica socialista chechena con el titulo de “muerte por valentia”, con el bautizo
de una escuela publica en la misma ciudad con su nombre y una estatua. Fallecio en 1941
manteniendo y resistiendo su posicion hasta el final en Grozne contra el ejército nazi mientras era
ametrallado por un cafiéon automatico al cual, abrazado y cediendo su cuerpo a modo de escudo,
permitid un margen operativo para que sus compaifieros pudieran penetrar las lineas del puesto

aleman.



Resumen

En esta investigacion me he comprometido con el problema de lo politico y su potencial de
realizacion en el contexto contemporaneo ante el complejo horizonte de la biopolitica/necropolitica,
del pensamiento psicoanalitico, de la biologia y de las practicas neurocientificas, sin los cuales no me
es posible un abordamiento directo. El andlisis, tras una genealogia arqueolédgica de las nociones del
sujeto libre y del mal en el hilo histérico del pensamiento filosofico y la deteccion de su génesis, de
la relacioén entre la psyché, el cerebro corpéreo, el campo de accioén del poder, asi como el de la
praxis psicoanalitica en discusion con el paradigma hegemonico y dominante del biologicismo,
cientifismo y determinismo, revela lo politico en el campo de un sujeto psicofisico y bioquimico que
actiia en la estructura fluctuante de la experiencia y vivencia extdtico-catartica. Palabras clave:

LY ¢c vh 13 b 1Y 2 ¢

“cerebro”, “bios”, “psyché”, “poder”, “politico”, “éxtasis”, “catarsis”.



Abstract

In this research I have committed myself to the issue of the political and its potential of realization in
the contemporary context facing the complex limits of biopolitics/necropolitics, psychoanalytic
thought, biology and neuroscientific practices, without which a direct approach would not have been
possible. The analysis, after an archaelogical genealogy of the free subject and evil in the historical
thread of philosophical thought and their origin, the relationship between the brain and the psyque,
the practice fields of power action and the psychoanalytic praxis in opposition to the hegemonic and
dominant paradigm of biologicism, scientificism and determinism, reveals the political issue in the
field of a psychophysical and biochemical subject who performs in the flowing structure of life and

catharsis-extasis experience. Key Words: “brain”, “bios”, “psique”, “power”, “politics”, “ecstasy”,

“catharsis”.



Tu, un Otro, alma gemela,
que dejas tras de si el camino de la dicha.
jEscucha!
Sé que tus inocentes pies todavia estan mojados
con la sangre de los tuyos.
Manos extranjeras han venido y te han lanzado
la sublime rosa de la libertad,
que finalmente broto de los horrores de tu pueblo.
Deja que su divino perfume los intoxique a todos,
deja que aquellos lejanos, tus vecinos, los desagrade-
[cidos,
vengany quemen incienso
ante la Diosa de la Justicia
que tu tallaste en la piedra con tu martillo.
Orgullosos sembradores, dejad que otros recojan con sus
[guadarias
el trigo que madura en la tierra dorada que labrasteis.
Porque si sois perseguidos por el crudo Mal,
no olvidéis que habéis nacido
para traer al mundo el fructifero Bien.

(Atom Yardjanian “Siamanto”, 1914: Llanto)

i¢Donde estabas Dios?!
Cuando destriparon a trozos a mi pueblo.
i¢DOnde estabas Dios?!
Cuando del horror enloquecieron todos.
i¢Donde estabas Dios?!
Cuando nuestras almas gritaban “Amén”.

i¢DOnde estabas Dios?!
Cuando el mundo se vendo los ojos.
i¢DOnde estabas Dios?!
Cuando, clavados en cruces, rezabamos “Amén”.

j¢Donde estabas Dios?!
Cuando, impotentes, te invocabamos “Amén”.
¢Donde estabas Dios?

;Danos fuerzas Serior!
Para poder mantenernos de pie en el mar de la vida.
;Danos un corazon Serior!
Para poder borrar las huellas del horror.
jLuz danos Serior!
jPara que en la oscuridad podamos hallar suelo que pisar!

jiDanos Fe Serior!!
Para que de nuestras ultimas fuerzas podamos rezarte “Amén”...

jSantos divinos! jLos santos son fuertes!
jSantos inmortales!
;Y santo tu nombre!
jSanto Dios! jBendito sea tu nombre!

(Arthur Meschian 1991: “Dénde estabas Sefior”, Katharsis album)
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1.- Introduccion

1.1 Cuestiones

La cuestion central que reflexionaré e investigaré es la siguiente: ;Cudl es el sentido de /o
politico, su estatuto, posibilidad y condicion ontologica? Hay cuestiones colaterales que se imbrican
con la principal y que la condicionan directamente en la medida en que requieren ser igualmente
consideradas. Son las siguientes: ;Coémo enfocar el acontecimiento de lo politico bajo el horizonte del
poder biopolitico y necropolitico, las neurociencias y la psyché? ;Donde ubicar la libertad y, por ende,
también al sujeto libre, en un contexto tecnocientifico biologicista, determinista y de tendencia en
algunos casos dualista y en otros monista? ;Como seguir hablando de este sujeto libre y politico
teniendo en cuenta el poder, el cerebro y lo inconsciente como factores predeterminantes y no
univocos que lo atraviesan y determinan? ;Seria posible una reformulacion del sujeto, su libertad y su
estatuto politico en clave de cuidado de si, Poesia y acontecimiento vivido de la catarsis y del éxtasis?

Y hay cuestiones de tercer orden, no condicionantes, tales que: ;Puede ser el psicoanalisis y su
praxis un ejemplo del acontecimiento de lo politico en contraste con el contexto de la biopolitica y
necropolitica? ;Puede el psicoanalisis erigirse u operar como resistencia activa o como acontecimiento
de lo politico desde el interior de las estructuras y redes del poder o hemos de apelar a otras

instancias? Si no, ¢a qué instancias es posible acudir para re-ubicar y repensar lo politico?

1.2 Hipotesis

(Cudl es el sentido de la cuestion que me propongo? O mds bien, ;jcudndo adquirid
precisamente sentido preguntarse sobre lo politico? Si con Heidegger se dio por primera vez la
explicitacion de la cuestion por el sentido del Ser y su olvido histérico y metafisico (onto-teoldgico),
fue precisamente porque acontecid, durante la tradicion e historia occidental, una pérdida cualitativa:
la muerte de Dios, el ens realissimum por el cual todo adquiria su sentido, sustancialidad, esencia y
existencia. O, como se diria, de nuevo con Nietzsche, la caida de los valores historicos tradicionales.
La necesidad de la pregunta por el sentido del Ser, por tanto, fue singular, imponente y genuinamente
historica.

En este caso, reservando distancias, quisiera establecer una analogia con lo que estoy tratando.
La posibilidad y necesidad de lo que me cuestiono emana directamente de una falta o pérdida
cualitativa que tiene relacion con una condicion ontoldgica y una modalidad existenciaria (u Ontica)
nueva y con los modos de vida neoliberales y capitalistas: la del fracaso de la Ilustracion y sus ideales
a raiz de los acontecimientos inflexivos del siglo XX, la del desarraigo, la del atomismo

individualista, la de la desintegracion de la comunidad como siempre se habia vivido y pensado, la de
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la hiper-tecnologizacion y, por supuesto, de la substitucion de la comunidad por la idea e ideologia
del Estado moderno y contemporaneo en el contexto de lo técnico-tecnologico. Por lo tanto, el
problema propuesto, y que los autores de referencia han planteado, reflexionado y tratado durante los
siglos XIX y XX, es consecuencia de una despolitizacion historica del individuo para su inclusion en
el mecanismo del Estado moderno, entendido éste como radicalmente diferente de la, supuesta y
tedrica, comunidad a la que representa y que, ademads, se halla inmerso en una stper-estructura
financiera y geopolitica muy compleja. Esto pone en entredicho al clasico y moderno sujeto libre. Por
ende, el asunto conduce a concluir que no podemos seguir hablando de comunidad a la manera
moderna y que, en consecuencia, debemos, si no renunciar al fundamento tanto tedrico como practico
del Estado y sus instituciones, como minimo repensar al sujeto, en tanto que sujeto libre, como tal
fundamento.

La hipotesis planteada serd desarrollada, en los antecedentes de esta tesis, mediante un analisis
genealdgico-arqueoldgico de la imagen, alegoria y metafora del fuego para hallar en ella un
paradigma de comprension de lo técnico-tecnoldgico como constitutivo del poder, de lo inconsciente
como limite para las ciencias contemporaneas y de la relacion entre lo bioldgico y necrologico (la
creacion y la destruccion en el fendmeno y estructura del poder), por un lado, y, por el otro, de las
nociones del sujeto libre y del mal, que éste es capaz de elegir y cometer, con el fin de observar como
es posible seguir evocando tal sujeto, ante el determinismo biologicista y el dualismo o monismo
epistemologico del cual parten las ciencias empiricas experimentales contemporaneas, teniendo en
cuenta, ademas, el poder, la nocion de lo inconsciente y del cerebro como factores determinantes. Si,
tras el analisis, se descubre la contradiccion interna del concepto y su persistencia tan s6lo como una
imagen mas dentro del entramado imaginario del capitalismo, serd necesario o bien descartar
totalmente las ideas clédsicas del sujeto libre, del mal y del Estado o, por ende, repensarlas, re-
ubicarlas, subvertirlas y dotarlas de nuevo de alguna forma de consistencia en el contexto
contemporaneo. Me dispongo a procurar otra formulacion de la cuestion del sujeto como sujeto libre
en la contemporaneidad y de su posibilidad de accidon politica, sea libre o no, en clave extatico-
catartica (como experiencias vivenciales que acontecen en el campo de lo dionisiaco). Trataré¢ de
corroborar si es posible articular tal experiencia vivida de un sujeto libre en clave de autonomia en el
cuidado de si, en contraste al automatismo propio de lo tecnoldgico en el capitalismo, acudiendo a los
mitos paradigmaticos y arquetipicos de Prometeo, vinculado con el fuego (lo técnico) previamente
analizado, Dioniso-Ariadna, Antigona y la figura de Zaratustra en la version nietzscheana.

Defenderé cuatro frentes de la reflexion contemporanea relativa a lo politico que van a

demarcar dicha formulacion. Como primer frente, los fendmenos de la biopolitica y necropolitica,
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acufiados por Michel Foucault y Achille Mbembe, como formas del poder a ser analizadas junto con la
masificacion y concentracion de la especie y la poblacion en la modalidad de la masa y del enjambre.
A esto sumesele el campo tecnologico (redes sociales, smartphones, la banca digital, etc.) que da
forma a los vinculos humanos, llevandolos a su maxima expresion de posibilidades, como también a
lo contrario, a su asocialidad. En el analisis genealogico-arqueoldgico se rastreara la metamorfosis de
la nocion del mal hacia su producto contemporaneo, la nocién del error vinculada con la libertad
ficticia y en clave de automatismo, asi como, ademas, el origen de lo técnico-tecnoldgico y del saber
cientifico en la esencia y modalidad de la verdad en un modo de ser concreto del sujeto humano, que
es esencial y estructuralmente neoténico y plastico.

El segundo frente consistira en contextualizar los avances en neurociencias y tecnociencias® en
general, que son cada vez mas rapidos, sofisticados y detallados. ;Qué nuevo campo de accion y
posibilidades antropotécnicas®, de maleabilidad del individuo y de la poblacion, de domesticacion o
produccion de lo humano advienen? No es suficiente establecer o conocer el limite epistemologico,
aquello que excede el alcance de las neurociencias. Es menester plantear una re-formulacion de la
subjetividad en términos contemporaneos observando un limite ético-politico. Ese limite, voy a
sostener desde el tercer frente de reflexion, lo conforman el psicoanalisis y la filosofia desde los
ambitos epistemologico, critico y ontoldgico.

El cuarto frente lo conforma un andlisis e investigacion del estatuto que posee la nocion de
experiencia vivida y si puede operar como un espacio, estructura, punto de apoyo y confluencia para
contemplar el poder biopolitico y necropolitico, el psicoandlisis y las neurociencias bajo un mismo
horizonte de comprension.

Toda la investigacion se llevard a cabo, tal y como expondré mas en detalle en el presente
capitulo, bajo la metodologia enactivista y la perspectiva de la ontologia relacional y diferencial, que
me permitiran un acercamiento a la vida (bios) y a las ciencias en general, desde un enfoque critico y
constructivo a la vez, asi como a una elaboracion no determinista de la experiencia extatico-catartica

como lugar y acontecimiento dionisiaco de lo politico.

! Término utilizado por Bachelard en Le matérialisme rationelle (1953) y por Echeverria en una conferencia titulada “La
revolucidn tecnocientifica”, organizada por el Instituto de Filosofia del Consejo Superior de Investigaciones Cientificas
(CSIC), Espana y publicada por CONfines. Recuperado de https://confines.mty.itesm.mx/articulos2/Echeverrial.pdf y
consultado por ultima vez el 17/03/2018.

2 Sloterdijk, Peter. (2012). Has de cambiar tu vida. Sobre antropotécnica. Madrid: Pre-Textos.
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1.3 Antecedentes genealdgico-arqueologicos

Este apartado tiene una estructura circular que da comienzo con la ubicacién del origen del
concepto del fuego, del mal y del sujeto libre en Asia menor, concretamente en el culto zorodstrico
persa, de donde esta nocidn se filtro en el pensamiento de Heréclito, en las filosofias y las religiones
griegas y judeocristianas, ademas de practicas diversas como la de la catarsis o el éxtasis. Durante el
transcurso del analisis procuraré repensar la nocion de experiencia de Aristoteles en clave de pathos
para que el resto de apartados de este capitulo y de los deméas cobre sentido, unidad, coherencia y un
horizonte de comprension comun. La nocion del fuego y las figuras arquetipicas3 de Prometeo y
Ariadna apoyaran a la ubicacién y contextualizacion de la relacion entre el poder necroldgico y
biologico con el psicoandlisis, asi como la de lo técnico con lo inconsciente, en la medida en que
conforman imagen, metafora, alegoria y ofrecen una analogia explicativa y un paradigma arquetipico
de comprension. Del mismo modo operan como paradigmas, incluyendo la figura de Antigona, de las
modalidades del sujeto libre y politico que aparecen en el capitulo cinco de la tesis: la libertad
auténoma, caracterizada por la Aybris en el contexto de los griegos, la desobediencia, la accion
singular y la creativa en el contexto contemporaneo. El andlisis de la imagen o alegoria del fuego,
como también de los mitos, podria llevarme a la conclusion de una metamorfosis de la nocion del mal
hacia la del error (propio de la libertad en clave automatica), que es contemporanea y tendra que ver
con el capitulo cinco y el binomio relacional bios-nekros, que apoyaran el andlisis del contexto del
poder biopolitico y necropolitico en el capitulo cuatro.

Expondré a Aristoteles, a Brentano y a Nietzsche, desde la nocion central de experiencia
vivencial, como antecedentes de la metodologia enactiva, el psicoanalisis freudiano (y la psicologia
analitica de Jung), del andlisis del poder (Foucault, Mbembe, Agamben, Espdsito, Sloterdijk, Negri,
Malabou) sintetizado en la relacion entre biopolitica-necropolitica, de base neoténica y plastica. Esta
nocion serd el singular y comun denominador de estas diversas perspectivas para exponer, al final de
la investigacion y de la tesis: el acontecimiento vivido del éxtasis y de la catarsis en clave de cuidado
de si y de Poesia. El circulo se cierra, en este apartado, con Gaston Bachelard, su Psicoandlisis del
fuego (1966) y con el paradigma de la experiencia extatico-catartica dionisiaca, encarnada en la figura
nietzscheana del Zaratustra y que volverd a aparecer mas desarrollada en el capitulo cinco. El
presente apartado es el mas importante de la investigacion en la medida en que facilitara la base y el

apoyo para un tratamiento, en el resto de los apartados y capitulos, sintético y sin equivocos.

¥ La nocion de psyché y de lo inconsciente en esta tesis doctoral estan basadas y se apoyan en el trabajo de Freud, Jung y
Lacan, en conjunto. De ahi la importancia del método analitico e interpretativo del mito y algunos arquetipos en la
genealogia arqueologica de este apartado.
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1.3.1 El fuego zoroastrico: La libertad y el mal

Basandose en los estudios de Nora Elisabeth Mary Boyce, la mas importante autoridad en
zoroastrismo y lenguas iranias del siglo XX, Ifiigo Eguaras Barado, escribio un articulo titulado
“Influencia irania en el pensamiento griego” (2014), en el cual pone en tela de juicio el etnocentrismo
y eurocentrismo en la tarea de dilucidacion historiografica y lingiiistica que remiten entre los
especialistas, filologos, lingiiistas, académicos y estudiosos clasicos de la tradicion occidental en los
siglos XIX y XX con respecto a la génesis del pensamiento filoséfico. En el articulo, Barado,
apoyandose en los trabajos de Mary Boyce y otros investigadores, elabora una sintética arqueologia
genética de algunas ideas del pensamiento filoséfico clasico. El articulo es muy denso y exhaustivo,
citaré lo mas representativo:

A principios del XX ya hay unos estudios iranisticos bien establecidos y muchos clasicistas e
historiadores de las religiones pueden acceder a mucho de ese material. Varios estudiosos se dejan
maravillar por las asombrosas similitudes de ciertos textos y concepciones iranias con el pensamiento
griego arcaico y Platon por un lado, y el judaismo del segundo Templo y el cristianismo por otro. (...)
En el caso de clasicistas y filosofos de la tradicion decimonodnica influye la excesiva veneracion e
idealizacion del mundo grecolatino y en el fondo subyacen ideas nacionalistas de pureza de la “raza”
europea y superioridad de Occidente respecto a Oriente. Estas ideas ya estan en Hegel, por ejemplo,
aunque continuan hasta nuestros dias en muchos circulos, incluso académicos. En el caso de los
historiadores de las religiones, el repudio viene por su caracter confesional y el rechazo radical de que
una verdad revelada haya sido influenciada por culturas paganas y ajenas. También se pretende
salvaguardar la pureza y originalidad de la tradicion. (Barado 2014: 13)

Segiin Barado, muchas ideas de los presocraticos, de los pitagoricos y de Platon contienen
reminiscencias demostrables mediante historia de la religion, de la lengua y de la filosofia comparada,
que, de hecho, emprende en el articulo. Segiin éste, no habrian sido el judaismo y el cristianismo los
que se adaptaron al platonismo, sino que, por genealogia, tanto el platonismo como el judaismo
provienen de la misma fuente: el zoroastrismo. Hay varias ideas centrales, presentes en el Avesta,
texto sagrado del zoroastrismo, que son muy anteriores a los presocraticos y a otros filésofos griegos
clasicos. La idea del bien y del mal como polaridades en tension y su eterna pugna, que configura el
mundo y sus determinaciones, es una de ellas. Por lo tanto, hay que buscar la idea del mal y su
génesis, en tanto que cualidad moral, en las tradiciones y practicas de los magos persas, armenios,
asirios y de otras culturas del Asia menor. La idea de una sustancia independiente de la otra, es decir,
un dualismo en extremo marcado del bien y del mal correspondiente al espiritu y a la materia, segin
Barado, ya seria una invencion e interpretacion platonica y judeocristiana. Otra idea que esta presente
es la de un espiritu o Dios supremo sin forma ni contenido antropomorfico, llamado Ahura Mazda o
Aramazd que, lejos de crear ex nihilo (otro concepto de origen judeocristiano), operaria como una
mente o sustancia que ordenaria, colocaria y organizaria el cosmos. Ademas, en los cultos liturgicos y

ritualisticos de los magos estaria presente el fuego primordial, creador y destructor, dador de vida y
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motor del universo. Ya estaba presente la idea de los cuatro elementos, aunque se daba primacia al
fuego. Barado establece un vinculo entre Zaratustra, Heraclito y Nietzsche desde el primer momento
en el articulo. Asi describe al primero:

Muchos estudiosos proponen la figura histérica de un fundador y reformador religioso, Zarathustra “el
que tiene viejos camellos”, aunque algunas voces actuales piensan que ya en los textos antiguos se trata
de una figura mitificada. Lo cierto es que a Zarathustra se le atribuye la parte mas antigua de la
coleccion de textos llamados Avesta, un grupo de himnos conocidos como los Gathas o cantos. Su
antigliedad y estadio lingiiistico los hace contemporaneos aproximados del Rig-Veda indio (1500-1000
a.C.). (...) El sistema que se desprende de las Gathas de Zarathustra es casi un monoteismo en el que se
encumbra a un solo dios increado y de naturaleza bastante abstracta, Ahura Mazda “el sefior sabiduria”
o “sefior omnisciente”. Los otros dioses, los daewas (los devas indios) se demonizan. De este dios de la
inteligencia emanan dos “espiritus” (manyu) palabra que recoge el concepto de “estados mentales,
inspiraciones”, llamados suefios gemelos. Uno es el Espiritu Benéfico, Spenta Manyu, y el otro el
Espiritu Malo o mal pensamiento, Aka Manyu. Todo ser divino y humano debe elegir entre ambos
libremente, con ello se posiciona en el mundo y determina su destino futuro a la llegada del fin del
mundo. (...). Sin embargo, ningun ser esta determinado al mal, ni siquiera los daewas, simplemente
eligen el mal. En una tradicion armenia posterior, el rey de los daewas dice: “no es que no pueda crear
cosas buenas, es que no quiero”. (Barado 2014: 16)

La génesis conceptual de nuestra comprension y vivencia de la idea de libertad y de sujeto
libre se ubica en el zoroastrismo y mazdeismo de Asia menor. Por lo tanto, ahi también se constituye
el sujeto que tiene la capacidad, divina o demoniaca, de elegir el mal. Las primeras ideas de
participacion de las almas humanas con una substancia divina que explica la voluntad y la razon ya
aparecieron entonces.

Como para muchos era inaceptable la existencia de dos dioses contrarios de igual poder, hacia el s. V o
antes surgi6 la llamada herejia zurvanita. Ahura Mazda y Angra Manyu son en realidad hijos gemelos
de Zurvan, el padre Tiempo, que esta mas alla del bien y del mal. Hay dos tipos de Zurvan, el tiempo
ilimitado, eterno e inmutable, parecido al apeiron anaximandreo, y el tiempo propiamente dicho que
comienza con la creacion del mundo y el inicio del conflicto, tiempo que tiene un principio y un fin.
(Barado 2014: 18)

En este punto se puede ubicar la génesis del dualismo en la concepcion de la temporalidad y el
nacimiento de la idea del tiempo lineal-progresivo, tan presente en las cosmovisiones de las religiones
monoteistas posteriores y, de igual modo, en la filosofia contemporanea de raiz moderna y clasica, asi

como incluso en la teoria del Big Bang de nuestros fisicos actuales.

Resulta revelador que hasta el siglo VII a.C. autores como Homero y Hesiodo acusan importantes
influencias mesopotamicas, bien estudiadas en los tiempos recientes por Martin West, pero es a partir
del s. VI, que coincide con la expansion irania y creacion del imperio, cuando empiezan a aparecer en
los presocraticos ideas no vistas antes y con interesantes paralelos iranios. Por ejemplo: el dualismo
espiritu/materia, la idea de un “cielo” arriba tras la muerte, muy diferentes al Hades, una especie de
mundo de las ideas inmaterial, un dios o principio increado e inmutable, un primer motor muy diferente
al Caos de Hesiodo; la personificacion y abstraccion del Tiempo, la idea moral del bien y del mal
(ausente en Homero), el concepto de Orden césmico (comparable con la dike, Justicia y necesidad de
Parménides, Justicia e idea del Bien platonica), transmigracion de las almas (idea que seguramente
viaj6 desde la India), concepto de alma del mundo, (Timeo de Platon); del macrocosmos estrechamente
unido al microcosmos del hombre... Tampoco hay que desechar que la propia tradicion griega en varias
ocasiones afirma el origen oriental de la filosofia o la astronomia y presenta a sabios semilegendarios
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como Pitdgoras como discipulos de Zoroastro. Aunque son anécdotas anacronicas y legendarias, en el

mundo griego habia cierta nocidon de que muchos de sus logros provenian del exterior. El propio
.y . . .y 4

Diogenes Laercio comienza s tratado con esta afirmacion. (Barado 2014: 19)

La exposicion de Barado me posibilita vincular el contexto griego e hindu al respecto de los
dispositivos, ejercicios y antropotécnicas que utilizaban los socraticos, cinicos, estoicos, epicureos, asi
como los brahmanes, sadhus, filésofos y guris hindues. Llama la atencion que Didgenes tilda,
despectivamente, a los practicantes del yoga hindii como “gimnosofistas”, cuya traduccién seria
“sabios desnudos”. Hoy es posible estudiar a un Gorgias y a un Protdgoras como a filosofos, pese a
que se los siga llamando “sofistas” en algunas esferas académicas. Del mismo modo es posible leer a
los antiguos sadhus hinddes, igual que se hace con los idedlogos y santos de la patristica cristiana (por
ejemplo san Agustin® y santo Tomas), como filésofos y no sélo como tedlogos o misticos. Entre ellos
destaco, a modo de ejemplo, al brahman Aksapada Gétama (V1 a.C.), quien escribio el primer sistema

de logica y epistemologia de la historia de la humanidad titulado Nyaya Sitras. En las practicas y

*1. Esta ocupacion de la filosofia afirman algunos que tuvo origen entre los barbaros; pues hubo magos entre los persas,
caldeos entre los babilonios y los asirios, y gimnosofistas entre los indios, y los llamados druidas y santones entre los
celtas y los gélatas, segun dice Aristételes en su Tratado de la magia y Socion en el libro veintitrés de su Tradicion. Y
(recuerdan) que Oco fue fenicio, Zamolxis tracio, y Atlante libio. (Laercio 2008: 37)

® Una comparaciéon minuciosa puede revelar muchas similitudes en la concepcion del mundo y de la naturaleza entre los
yogis y las sectas socraticas (epicureos, estoicos, cinicos, etc.). Ideas como la ataraxia, una dietologia determinada, un
acondicionamiento fisico del cuerpo para su adecuacion y harmonizacién con el orden natural fisico, una correcta postura
y respiracion, un cierto nhilismo epistemologico, etc. Leo estas practicas, tanto griegas como hindles, en clave
foucaultiana, como practicas y disciplinas del cuerpo en clave de dispositivos que operarian como técnicas que el sujeto
puede ejercer a modo de inmunizacion contra la anatomopolitica neoliberal. Los armenios tenian el koch y los persas el
zurkhaneh (casa de la fuerza o de las armas). En dichos espacios, se practicaba la gimnasia, las artes marciales, la danza, la
musica y el canto. Los griegos tenian la calistenia (de kdAlog y oBevog, belleza y fuerza) y el pancracio (la lucha libre
ausente de normas que viene de mavtdmact y kpdtog, “todos los poderes”). Ademas practicaban los famosos deportes
olimpicos: atletismo, jabalina, salto, el mismo pancracio, carrera de expedicion y lanzamiento de disco. Los deportes
occidentales tienen su origen en la institucién olimpica y el gimnasio griego, de contexto y funcidon militar, provisto
también de bafios comunales y salones para reuniones. Es dificil no vincular el nacimiento de la filosofia griega con las
practicas que se llevaban a cabo en los gimnasios, fisicas y espirituales. Esta comprension y nocion de la practica fisica
como a la vez espiritual y corporal ha sido conservada en los zurkhaneh y en los salones y templos asidticos para las artes
marciales y practicas religiosas. En aquella época tanto griegos como asiaticos contemplaban el ejercitamiento fisico,
mental y espiritual en la misma clave. Lo ritualistico, la danza, la musica, la marcialidad, la espiritualidad y otros aspectos
conviven en un mismo espacio o institucion. Estas instituciones se concebian como pedagogicas, es decir, tenian una
funcion formativa. Véase Babayan, S. y Kazemaini, K. (1964). Zoorkhaneh, Iranian Ancient Athletic Exercises. Teheran:
Kayhan Printing House; Eliade, M. (2000) Historia comparada de las técnicas del Yoga. Barcelona: Kairos; Eliade, M.
(1936). Yoga. Essai sur les origines de la mystique indienne. Bucarest: Bibliothéque de philosophie roumaine; Eliade, M.
(1996). El Yoga. Inmortalidad y libertad. San Diego: Fondo de Cultura Econdémica; “When the Games Began: Sport,
Religion and Politics Converged in Ancient Olympia,” Archaeology Odyssey, July/August 2004; “Judges and Judging at
the Ancient Olympic Games, in Onward to the Olympics”: Historical Perspectives on the Olympic Games, G.P. Schaus
and S.W. Wenn, eds., Canadian Institute in Athens, Wilfred Laurier Press, Waterloo, Ontario, Canada, 2007: 95-114;
Stephen G. Miller, “Arete, Greek Sports From Ancient Sources”, Second edition, Bryn Mawr Classical Review, 4.2.7
(1993): 106-110; Stephen, Miller. “Ancient Greek Athletics”. Yale University Press, (2004) in American Journal of
Archaeology, 110, 4, October 2006: G73-74; Wendy J. Raschke, ed. “The Archaeology of the Olympics, The Olympic and
Other Festivals of Antiquity”, University of Wisconsin Press (1988) in The Classical World, 83, 1990: 363-364; Review of
“Olympia, 2800 Years of Athletic Games: From ancient Greece to the Modern Revival”. Finatec Multimedia, Athens, in
Archaeology 53, 2, March/April 2000: 89.

® Véase, al respecto de la edicion de la tesis doctoral de Hannah Arendt El concepto del amor en san Agustin del 1928,
dirigido por Jaspers: Arendt, Hannah. (1996). Love and Saint Augustine. Chicago & London: The University of Chicago
Press.
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discursos hindues se contempla el cuerpo en clave de dispositivo técnico y como sujeto que emite y
experimenta discursos y verdades, desde una perspectiva no monista ni dual. Sin esta
contextualizacion no serd posible entender a Francisco Varela y a otros referentes del enactivismo,
que trataré en proximos apartados. En el capitulo cinco expondré brevemente la perspectiva de que
estas préacticas y filosofias operan como técnicas subjetivas de auto-inmunizacion desde el interior del
régimen neoliberal y biopolitico, y también como espacios donde la experiencia extatico-catartica
puede acontecer. Barado, al respecto de todo esto, menciona un texto hindd, muy anterior al poema
del Ser de Parménides, sorprendentemente titulado: poema del No-Ser. Puede verse como un
antecedente de las filosofias de la diferencia de Heidegger y del pensamiento francés del siglo XX.
También observo la presencia del concepto de lo Uno, muy anterior a la filosofia platonica,
neoplatonica y la arabe o europea medieval:

En el llamado poema del no ser del Rig-Veda indio, considerado el primer texto que expresa la duda y
la especulacion filosofica (alrededor del 1000 a.C. o anterior) se duda de la capacidad del lenguaje
humano para aprehender la realidad mediante paradojas, metaforas y contradicciones: “Ni ser ni no ser
habia entonces, no habia espacio ni cielo sobre €l (...) Ni muerte ni inmortalidad habia entonces,
alentaba sin ciento, segin su propia ley, aquello que era lo Uno. Otra més, distinto de él, no habia” (RV
10.129). Es un estado anterior a toda diferencia donde el lenguaje convencional y las categorias de ser o
no ser no valen y el poeta-filosofo solo se puede expresar mediante paradojas y juegos de palabras. Es
un grado de abstraccion mayor al de Parménides que se aferra al significado del verbo ser en griego y a
la identidad entre palabra y objeto. La reflexion acerca del lenguaje y el juego lingiiistico, asi como el
escepticismo de que pueda aprehender la realidad, son una constante de la filosofia india, por ejemplo,
en el sistema upanishadico (VIII-V a. C.). No en vano, la tradicion gramatical y lingiiistica mas antigua
es también la India. (Barado 2014: 20)

Como es posible ver, en la filosofia del Rig-Veda y de los Upanishads ya se reflexionaba
acerca de lo que contemporaneamente llamamos post-metafisica, ontologia relacional o diferencial.
Barado demuestra que en las interacciones comerciales, militares y similares los griegos entraron en
contacto con multiples pueblos del Asia menor. Atribuye la facilidad del contagio de algunas ideas a
diversas lenguas vehiculares que eran utilizadas a modo de 2* lengua (como ha sido utilizado el
sanscrito, el griego, el latin, el francés y el inglés, entre otros). Entre éstas era muy usual el arameo,
lengua empleada entre las culturas civilizadas de entonces y vinculada con el judaismo y otras
religiones, entre ellas también el cristianismo y el islam. En este contexto, destacan algunas ideas que,
como las lenguas, también se comparten:

La conexion entre Heraclito y Zoroastro es también antigua. Nietzsche la daba por supuesta y como es
bien sabido, Heraclito fue una de las inspiraciones mas importantes del fildsofo aleman. Heraclito
establece el fuego inextinguible como principio de todo. Desde temprano muchos estudiosos los
pusieron en relacion con la central importancia del fuego como elemento principal en el culto
zoroastrico, aunque no parece un culto tan antiguo como el propio Zarathustra. De hecho, se les
llamaba a los magos despectivamente “adoradores del fuego” y los altares del fuego y los fuegos
inextinguibles (como el de las vestales) se hicieron muy populares en el mundo iranio. El que algunos
magos en época de Heraclito considerasen al fuego como elemento principal pudo llamar la atencion
del filosofo. (...).La lucha de contrarios y el conflicto como motor del mundo son aspectos muy
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conocidos del pensamiento heracliteo y, como ya se ha visto, tienen claros paralelos con el
zoroastrismo. (Barado 2014: 25)

Aparecen las primeras semillas de una concepcion del fuego alegdrico y metaforico, de una
metafisica de la justicia y de un logos intrinseco a la naturaleza. Barado senala la influencia irania
sobre el pitagorismo y el orfismo griegos:

Baste decir que el importante papiro de Derveni, del siglo IV a.C., contiene un comentario a la teogonia
orfica del s.V donde aparecen los magoi y se hace mencion a su funcion de alejar a los “demonios”
(comparese con el titulo de un libro del Avesta, Videvdad, ley contra los demonios, para alejar a los
demonios) y puede que se mencione un tipo de sacrificio zoroastrico que consiste en una torta con
incisiones o protuberancias simbolicas. (Barado 2014: 25)

Volver¢ al papiro de Derveni, brevemente, al final de este apartado. Segun Barado, el dualismo
inaugurado por el zoroastrismo influenci6 al platénico y judaico pero fue aguzado por los
neoplatonicos y luego por los tedlogos y filésofos cristianos. En el culto zorodastrico este dualismo
consistid en una caracterizacion de las substancias, a modo de interrelaciones y diferencias de
modalidad. Habia nacido la clésica idea de la separacion radical e incomunicada entre la substancia
pensante y la materia. Podria decirse, con Nietzsche, que ahi se gener6 la génesis de un mal entendido
que todavia es sostenido en la actualidad, incluso de forma latente en los discursos cientificos. Lo que
dice a continuacion explicaria la fuerte presencia mistica y espiritual en la filosofia de la etapa de
vejez platdnica, asi como conceptos como el Uno, el Bien o algunos mitos como el del Auriga o el de
Er el armenio, que aparecen ambas en la Republica:

En Platon el carro es el alma o vehiculo de las diferentes almas, el auriga el intelecto, el caballo blanco
y hermoso el alma racional que tiende a la verdad y el bien y el caballo negro y feo el alma
concupiscible que tiende a los apetitos y al mal. Curiosamente, el mismo motivo se encuentra en una
Upanishad antigua, aunque elabora la metafora de manera mas compleja, mientras que el mito de
Platon tiene un trasfondo mas iranio. En una lectura zoroastrica, el auriga equivaldria al intelecto y la
capacidad de decision del individuo, el caballo blanco al Impulso Mental benéfico o Spenta Manyu y el
negro al Impulso Mental maléfico o Aka Manyu. (...) un himno del Avesta (Yasht 8) el héroe Tishtrya
se enfrenta, en forma de un caballo blanco lustroso, al demonio Apaosha en forma de un caballo negro
pelado. La forma que tiene Platon de presentar graficamente al caballo negro lleno de deformidades y
taras es muy similar a la manera de presentar a las criaturas daévicas en la literatura zoroastrica.
(Barado 2014: 27)

Me interesa el planteamiento de Barado en el articulo que vengo citando de forma extensa
porque ofrece un vinculo explicito e innegable entre la tradicion occidental y oriental de y para la
filosofia que, de esa forma, se desarrolla como filosofia comparada. Ese ejercicio va a ser la base de
mi analisis genealdgico-arqueoldgico de la idea occidental de sujeto politico libre, capaz de elegir el
mal (base de la idea judeocristiana del pecado) para comprender cudl ha sido su desarrollo en el
contexto histdrico, discursivo y cultural. Ademads, un autor que trataré mas adelante, Francisco Varela,
tiene influencias budistas que no se pueden comprender sin esta exposicion. El avéstico es el puente

lingtiistico, discursivo y cultural mas accesible entre la filosofia occidental y la oriental mas extrema
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(la hindq, la china, la japonesa, etc.) por su parentesco y posicion intermedia, tanto con el sanscrito
como con el griego. Muchas ideas y conceptos contemporaneos ya han sido pensados varios siglos
antes de que los griegos iniciaran su filosofar, e incluso anticipandose varios milenios antes de que
Nietzsche, Wittgenstein y Heidegger iniciaran el giro lingiliistico. No tenerlos en cuenta ni

visibilizarlos comporta no tomar en consideracion una responsabilidad académica.

1.3.2 El humanismo universal como paideia en Haiming y Heidegger

Seguidamente introduciré a otro referente de filosofia comparada, Wen Haiming, gracias al
cual es posible observar otra génesis del pensamiento filoséfico, paralela a la hinda y la griega, en la
historia de la humanidad, que vincularé con una de las primeras manifestaciones de los procesos de
hominizacién, en el sentido que le da Sloterdijk al término. Haiming tiene una obra titulada E/
pensamiento filosofico chino (2013), una de las primeras exposiciones de la historia de la filosofia
china comparada. Ahi, hay un capitulo titulado “La filosofia politica china: los filésofos pre-Qin
discutieron la vida y la sociedad”, encabezado por un autor poco trabajado por la filosofia occidental,
Confucio (fLF Kungzi, 551-479 a.C.). Haiming, citando algunos fragmentos del didlogo Analectas,
dice:

Confucio exhibié una aguda observacion de los asuntos humanos y también tenia una comprension
profunda del movimiento de la naturaleza. Confucio, en pie junto a la orilla de un rio, dijo que “el
tiempo, igual que ¢él, pasa dia y noche sin cesar”. Manifesté que los sucesos y las cosas eran como el
agua corriente. Lo mismo que el pensamiento de Heraclito de que “todo estd cambiando y moviéndose
constantemente”. Confucio se dio cuenta de que “el cielo no habla, pero las cuatro estaciones funcionan
y todas las cosas y seres crecen”. Es su comprension sobre la vitalidad natural. (Haiming 2013: 20)

Basandose en el Zhou Yi (5#%: libro de las mutaciones)’ o I Ching, una obra de autor o
autores desconocidos que se remonta al 1200 a.C., los confucianos desarrollaron una filosofia politica
que consistia en el ejercicio practico de las virtudes éticas, ciudadadanas y familiares. Confucio es
responsable, segin Haiming, de la conciencia grupal y colectiva del pueblo chino, como también del
canon filoséfico, cultural, artistico y cientifico vigente desde entonces. El ideal y punto de partida
confuciano es la humanidad entendida como relacion que garantiza la unidad orgénica del Estado:

El tema central del pensamiento de Confucio es la humanidad (ren/{Z), que se compone de los
caricteres dos (er/—) y humano (ren/A). La humanidad (ren/{Z) es el ideograma (fu/#), que significa
estar embarazada. El origen de las relaciones entre el hombre y el mundo son los sentimientos humanos

" Es el libro donde se elabora y expone un sistema integral de filosofia, ética, astrologia y fisica basandose en la teoria de
los 5 elementos y el taiji (la dualidad interactiva y relacional del ying y del yang). Los chinos, a diferencia de los fisicos
presocraticos que reducian el arkhé a un unico elemento o principio, trabajaban lo primigenio en base a la multiplicidad
simultanea e interactiva entre los principios de lo Uno, lo dual o polaridad y lo diferencial en base a los 5 elementos. El
libro de las mutaciones es una de las primeras ontologias diferenciales de la historia de la filosofia. Para los chinos este
libro tiene el estatuto y el cardcter que tenia el ordculo de Delfos para los griegos. Véase Eliade, M. (1992). Alquimia
asidtica. Barcelona: Paidés y Anonimo (2006) I Ching. El libro de las mutaciones. Buenos Aires: Sudamericana. El
prélogo del I Ching traducido a las lenguas occidentales fue realizado por Jung.
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entre madre e hijo. En el momento que se corta el cordon umbilical entre madre e hijo, la relacion

primordial se transforma en una relacion intima adquirida, y la relacion corporal entre la sangre y la

carne se convierte en una relacion de sentimientos intimos. El sentido figurado de la benevolencia es el

amor, lo que significa que los sentimientos familiares se extienden a las diferentes relaciones sociales.

(Haiming 2013: 24)

Haiming utiliza el término humanidad en el sentido del latin Aumanitas, muy vinculada a como
los romanos tradujeron y entendieron el concepto griego de la paideia. A proposito de esto Heidegger
comentd, en sus Cartas al humanismo (1947), que:

La humanitas es pensada por vez primera bajo este nombre expreso y se convierte en una aspiracion en
la época de la republica romana. El homo humanus se opone al homo barbarus. El homo humanus es
ahora el romano, que eleva y ennoblece la virfus romana al «incorporarle» la mondeio tomada en
préstamo de los griegos. Estos griegos son los de la Grecia tardia, cuya cultura era ensefada en las
escuelas filosoficas y consistia en la eruditio e institutio in bonas artes. La moideio asi entendida se
traduce mediante el término humanitas. La auténtica romanitas del homo romanus consiste
precisamente en semejante humanitas. En Roma nos encontramos con el primer humanismo.
(Heidegger 2000: 15)

En el libro de Haiming queda refutada la idea de que el humanismo, como movimiento y
filosofia, sea de origen grecolatino. El ren es la misma virtu maquiavélica y nietzscheana, a la que
alude Heidegger con humanitas. Basandome en Sloterdijk y su Normas para el parque humano. Una
respuesta a la Carta sobre el humanismo de Heidegger (1999), interpreto esto Ultimo en clave de
hominizacién a través del lenguaje discursivo y otras practicas. Es decir, lo humano es en virtud de
ejercicios de poder aplicados sobre los cuerpos a modo de paideia y que, con Sloterdijk, llamo
proceso de hominizacidon o crianza. Segin lo que afirma Haiming y por datos biograficos que nos
suministra sobre Confucio en relacion a su intima vinculacion con la vida politica, funcionarial,
burocratica y estatal de la dinastia Zhou y los multiples clanes y estados existentes por aquella época,
¢éste seria, antes que Socrates o Platon, uno de los primeros filosofos en llevar a cabo y tematizar la
virtud® como imposicion anatomopolitica sobre los cuerpos y la psyché del pueblo chino, a modo de
conciencia colectiva, politica, religiosa, nacional, matriarcal y estatal. La relacion o vinculo del hijo
con la madre se ha de extender y aplicar, mediante educacion y formacion, a la que se da con el otro.
Benevolencia es la voluntad del bien para el otro como bien de uno mismo, de modo que la idea del
Bien comun ya era pensada, antes que Platon u otros, por la filosofia confuciana. Haiming, analizando
las Analectas, dice:

Para obtener humanidad, Confucio dio una solucion que consiste en que “observando el ritual se
disciplina uno mismo: una persona debe darse cuenta de que un deseo egoista puede afectar a otros
negativamente. Debe superar sus propios descos y restaurar el estado ideal del ritual y mantener los
principios fundamentales de la comunicacion de etiqueta entre los hombres. Si todo el mundo lo hace,
entonces el mundo llegard al estado de humanidad”. (Haiming 2013: 25)

8 Ren puede traducirse también como virtud o benevolencia.
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Con la virtud, benevolencia y la condicion humana no se nace, sino que se hace. Observo aqui
la idea del ritual como la repeticion de una praxis y ejercicios disciplinarios y hominizadores, asi
como el respeto hacia lo convenido politica y teologicamente como el espacié de inter-vinculacion
con lo comun y con los otros. La idea de la disciplina y del ritual es importante, ya que también fue
muy presente y practicada entre pitagoricos, socraticos, académicos (discipulos de platén),
peripatéticos, epicureos, cinicos y otros. Este fendémeno fue estudiado y analizado por Foucault en la
Hermenéutica del sujeto (2001) y su interpretacion del cuidado de si, la autognosis, la catarsis, la
parresia y la ascesis. Por lo tanto, no puedo desvincular, ni siquiera actualmente, la idea del rito o
ritual de lo politico. Incluso el proceso de votacion peridodica de las democracias contemporaneas
tienen un componente automatico, una estructura ritualistica y contractualista muy presente. Para las
culturas asiaticas (incluyendo las indoeuropeas del Asia menor), lo filoséfico, espiritual, politico,
teoldgico o religioso, cientifico y artistico participan de un espacio de praxis comun e inseparable de
la ejercitacion corporalg. De ahi que podamos observar la presencia del ritual, como practica y

disciplina del cuerpo y de la psyché, tanto en la cultura avéstica como en la védica o la china. Es muy

% Existe una préctica china, ejercida sobre los arboles, llamada penjing, del cual proviene el arte japonés del cultivo del
bonsai, que consiste en alterar violentamente el ritmo de crecimiento de algunas especies o variedades de arbol de aspecto
especialmente retorcido o curvilineo colocandolos en vasijas adaptadas, expresamente fabricadas a tamafio muy reducido,
para producir y formar los pan-tsai (bonsdi en japonés). La magia china creia que crear réplicas y copias de los fenomenos
fisicos o naturales en miniatura facilitaba un acceso a poderes y a portales para el manejo de fuerzas y energias a voluntad.
La fascinacion ritual por ese arte, muy valorado econdmicamente y utilizado a modo de obsequios durante milenios en las
esferas aristocraticas chinas, revela una actitud sacra hacia ciertos ejemplares vegetales. La similitud con las posturas de
yoga (practicado en china bajo el nombre de chi kung o tai chi chuan, generalmente) en los ejemplares elegidos, por su
curvilineidad y filigranas, también era una razon al sacralizar estos vegetales y la técnica ejercida sobre ellos, ya que se
creia que eran, al igual que las posturas, dinamizadores del flujo energético en las casas. De hecho el Feng Shui es un
ejemplo de economia politica y espacial doméstica de la historia antigua. Una cosa a destacar son las técnicas que se
utilizan para que los arboles alcancen a la exageracion de dichas formas. Se usan pinzas, raspones, bridas metalicas,
cuerdas y tensores de metal que se atan o enganchan a las ramas y al tronco, buscando alterar su crecimiento y formacion
en procesos técnicos que pueden llegar a durar afios. Se sabe que el canon de belleza chino contemplaba los pies pequefios
en mujeres como un rasgo aristocratico. La misma técnica se utilizaba con estas mujeres: zapatos o calzado pequeiio que
alteraba, ralentizaba y reducia el crecimiento de los pies a lo largo de los afios, provocando multiples distrofias y atrofias
que repercutian negativamente en la salud biomecanica, del sistema vestibular y propioceptivo, asi como 6sea y muscular.
Esto son ejemplos historicos reales de practicas ejercidas sobre lo corpéreo o, como lo llamaba Foucault, la ejercitacion e
imposicion de la anatomopolitica. China también es famosa por su muy sofisticada técnica de tortura, que posiblemente
podria ser la mas brutal, violenta y amoral del mundo. A pesar de la prohibicién internacional en el 1948, el gobierno
chino, al igual que muchos otros, todavia lo practica. Para ilustrar el principio operativo, que descubrié Foucault, de la
administracion y regulacion de la vida y de la muerte (hacer vivir y dejar morir) hay una forma de tortura china llamada la
365, que requiere muy precisos conocimientos médicos, anatomicos, biomecanicos y fisiologicos. La técnica consiste en la
progresiva mutilacion de pequefias partes y fragmentos del cuerpo vivo de la victima, uno por dia, durante 365 dias del
afio. Es una pena mas grave que la pena de muerte y el objetivo es mantener el cuerpo vivo durante toda la duracion del
procedimiento. Aqui se combina anatomopolitica y biopolitica. Todo rasgo de crianza, botanica y tortura, en este caso,
comparten técnicas comunes. La cumbre de la historia del biopoder en China, sin embargo, lo sitio en la revolucion
cultural de Mao Zedong, donde el patron del Estado nazi del 1933 se repitio, 33 afios mas tarde, en el genocidio
multiétnico, multi-lingiiistico y cultural de todos los pueblos, etnias, representantes de facciones e ideologias que se
resistian al materialismo dialéctico de Mao, entre ellos el mas famoso caso seria el del Tibet. Se caracterizo por la llamada
de Mao a una lucha de clases violenta que desembocd en la formacion de la guardia roja, responsable de multiples
atrocidades contra la humanidad, la historia de china y sus otros pueblos constitutivos. Este caso histdrico ejemplifica que
la inercia discursiva de una ideologia, aunque se presente bajo los estandartes del humanismo, del progreso, de la virtud o
de la revolucion social, desemboca necesariamente, en cuanto se invoca a la masa, en crimenes y atrocidades intolerables.
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conocido que Platoén realizaba viajes al Asia menor y a Egipto (entre otros lugares), es dificil,
especulo, que en esos viajes y experiencias no haya dialogado con sacerdotes, magos, médicos, sabios
y demads profesiones arcaicas de las cuales la filosofia es, en parte, deudora y con las que, incluso, no
terminard de perder el lazo ni siquiera por lo que hoy consideramos como ciencias experimentales o
empiricas. Que historicamente los enemigos politicos de Platon y de los griegos, los “sofistas” y los
“barbaros”, hayan sido excluidos del derecho a la categoria de “hombres libres” y de filosofos,
entendiendo por ésta una serie de discursos y practicas antropotécnicas, es sorprendente, ya que se ha
mantenido esta separacion y frontera durante dos milenios, tan lejos ya de ese contexto. Se sigue
excluyendo del discurso filosofico a las tradiciones orientales en general. Por otro lado, no considero
que el mito y el logos hayan terminado nunca de divorciarse del todo, cosa que puedo apreciar en la
estructura revelacional mitopoiética de la verdad en los didlogos platonicos'®. Volviendo a Haiming,
quiero mencionar a otro filésofo chino, Mencio (7% Meng Zi, 372-289 a.C.), quien, segin Haiming,
fue huérfano de padre:

(...) lleg6 a ser un famoso erudito gracias a la ensefianza de su madre. Las historias sobre la forma en
que su madre lo educé fueron de amplia difusion en los tiempos antiguos, siendo la mas conocida la
historia de que la madre de Mencio se mudoé de casa tres veces para mejorar su educacion. Primero,
vivieron cerca de un cementerio donde un joven Mencio aprendia los rituales de entierro al jugar con
otros nifios. Su madre intuia que que eso no era bueno para su salud mental y se mudd junto a un
mercado, pero se encontrd que el joven erudito imitaba el comportamiento del mercado, por lo que se
mudo a un lugar cerca de una escuela. Cuando vio a Mencio aprender los ceremoniales jugando con
otros nifios, sintidé que era un lugar hospitalario para su hijo. Esta historia refleja que el ambiente ejerce
influencia sobre el crecimiento del hombre y este también tiene derecho a elegir su ambiente. (Haiming
2013:27)

Hay diversos aspectos a recalcar en esta cita. La figura biografica de la madre como educadora
y criadora en la seleccion, mediante el criterio de la virtud, del ambiente donde criar a su hijo. No creo
que sea un dato biografico casual. La sucesion de los espacios es relevante: primero un cementerio
(figura de lo necrologico), después un mercado (metafora del capitalismo) y, para acabar, una escuela
(para Haiming es, analizdndolo entre lineas, el modelo maoista de lo politico). La corrupciéon o lo
enfermizo es relacionado con el cementerio, lo necrolégico y con el mercado y, como medida, la

madre de Mencio lo lleva lejos, a modo de inmunizacién, a una escuela, que conforma una medida

0 parménides present6 su teoria del Ser en clave de revelacion mitopoiética por la aparicion y dictado de una diosa. Y
Platon recurre a la exposicion mitopoiética originada por la revelacion de una sabia anciana, Diotima, que habiendo
ofrecido una explicacion acerca del amor a Socrates, éste la revive en el Banquete. El mito era un recurso muy comun y
seria erroneo considerar que fuera meramente una técnica estratégica de difusion teniendo en cuenta la Carta VII, en la que
Platon, sin mascara literaria ninguna, afirma literalmente que la filosofia se adquiere mediante la practica y el ejercicio de
la dialéctica pero que la verdad suprema adviene por revelacion o experiencia mistica con lo Uno o con Dios. En esa carta
Platon también argumenta la necesidad del secretismo y la separacion entre lo exotérico y la doctrina esotérica iniciatoria
que se ensefiaba a puerta cerrada. Esto no difiere tanto de las costumbres egipcias o iranies y es un rasgo que
probablemente heredé de los pitagdricos y su caracteristico hermetismo. “Después de una larga convivencia con el
problema y después de haber intimado con ¢€l, de repente, como la luz que salta de la chispa, surge la verdad en el alma y
crece ya espontaneamente.” (Platon: 341 d).
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biologica y antropotécnica de crianza e inmunizacion. Haiming se refiere literalmente al crecimiento y
al ambiente, nociones de la biologia a las que Esposito suele recurrir en sus analisis. La relacion entre
la salud mental adecuada y la escuela es importante aqui. No todos los ritos son validos. Pese a que la
guardia roja incinerd, tras un juicio y condena simbolica, los restos del emperador Wing y se profano,
ademas, la tumba de Confucio, no deja de ser paradojico que en su filosofia se situa la base histérica e
ideoldgica del marxismo-maoismo. Para acabar, cito sendos textos relativos a la organizacién ética y
politica de la sociedad china, que es paradigmatica en la estructura necroldgica y bioldgica del poder:

En los sistemas tradicionales de la monarquia china, el lider es el centro del Estado. Pero Mencio
iluminé a los ignorantes, planted el pensamiento digno de elogio de que “las personas son mas
importantes, el Estado es secundario, y el rey es lo ultimo”. Este principio politico ideal de Mencio se
llama pensamiento humanistico. Mencio aboga por el sistema de los “nueve cuadrados”, realizando la
privatizacion de tierras en cierto grado y reduciendo impuestos, que propicia que la gente tenga una
propiedad fija y luego una concepciodn ética y un codigo de conducta relativamente estables. (Haiming
2013:29)

Para Mencio, los seres humanos tienen naturalmente simpatia hacia lo débil e indefenso, es decir,
sentimientos de conmiseracion hacia el sufrimiento de los demés. En el momento que uno ve a un nifio
caer en un pozo profundo, siente ansiedad y conmiseracion en su corazon, y correra para salvarlo de
manera natural. Todas las personas estan dispuestas a salvar al nifio, porque cada persona comparte un
cierto sentido de compasién. Mencio Creia que estos sentimientos de conmiseracion eran el motivo de
las buenas acciones. Estos sentimientos pueden convertirse en simpatia, comprension y atencién para
los demas. (Haiming 2013: 31)

Algunas ideas éticas son idénticas a las de Hume y Schopenhauer. La idea de la simpatia hacia
lo débil como base del cuidado del Otro o de la conducta moral aparece muy posteriormente en la
filosofia nietzscheana y foucaultiana. Mencio ya hablaba en estos términos casi dos milenios atras. La
base del gobierno en la benevolencia, la compasion y el amor no difiere en contexto a lo que es el
concepto socialista chino contemporaneo, de base marxista-maoista. No es casual que Badiou haya
escrito la obra San Pablo: la fundacion del universalismo (1997) y Elogio del amor (2009), en los que
se basd Sloterdijk para proponer su lectura de los acontecimientos horribles del siglo XX 1
paradigmas del mal. El ideal judeocristiano, el confuciano-menciano, el marxista-maoista, el platonico
y el zoroastrista no son tan diferentes. Considero valida la idea de que la filosofia y la ciencia son un
universal antropoldgico, como la musica o la matematica, perfeccionada por mesopotamicos, chinos,
egipcios y arabes, y que opera, asimismo, como un dispositivo y una antropotécnica trans-historica y
trans-étnica de hominizacion. En este punto me posiciono y distancio de la idea, aceptada

generalmente, de que la filosofia y las ciencias hayan nacido en Grecia. Los griegos, como muchos

! Sloterdijk, Peter. (2018). What Happened in the Twentieth Century?: Towards a Critique of Extremist Reason. Medford:
Polity Press. Los acontecimientos del siglo XX, en su horror, solamente pueden ser entendidos desde la vivencia de lo
Real lacaniano, segun Sloterdijk. Un acercamiento discursivo o representacional no dota de entendimiento ni comprension.
Para Sloterdijk seria mas adecuaod un acercamiento desde lo que Badiou expresdé como “una pasion desde lo Real”. Me
adhiero a esta perspectiva como horizonte de mi interpretacion necropolitica de los sucesos del siglo XX, que seran
expuestos en el capitulo cuarto.
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otros pueblos, tuvieron la suya. Se ha hablado de la ilustracion griega clasica. Yo creo que es posible
hablar también de la ilustracidon china y, en ella, aparece la idea de humanidad, del bien, de la virtud y
del progreso colectivo, culminadndose en el fendmeno maoista y lo que conllevé con ello. Asi como de
la filosofia y religion zoroastrista aparece la idea o nocion del dualismo moral entre el bien y el mal,
disyuntiva a elegir para un sujeto que se funda libre y responsable ante Dios (Ahura Mazda), en la
china persiste la disyuntiva entre la virtud benevolente (el bien) y el egoismo. Esta exposicion es un
antecedente del transhumanismo en la génesis de la filosofia, la ilustracién y el humanismo chino y

persa antiguo. Hasta aqui mi exposicion de la tradicion oriental.

1.3.3 El fuego de Heraclito

Ubico la génesis de la tradicion occidental, al respecto de los temas que investigo, en
Heraclito, como antecedente de lo politico contemplado como /ogos relacional y como guerra, destaca
historicamente la presencia del logos comun y del fuego en tanto que arkhé y metafora de la esencia
cambiante del cosmos y de la naturaleza. El fuego de Heraclito es principio de vida y de muerte, del
Eros y de Thanatos en Freud, de lo apolineo y dionisiaco en Nietzsche, de la biopolitica y
necropolitica'® en Foucault y Mbembe. Por esta razon el zoroastrismo y Heréclito son un antecedente
muy importante para comprender el “doble filo” de lo técnico-tecnoldgico, su asepecto o cara
constructiva o vital (el fuego como condicién de vida y supervivencia) y su aspecto destructivo o
técnico-militar, que tuvo su maximo apogeo en el siglo XX. Aqui cito la traduccion de Kirk, Raven y
Schofield en Los filosofos presocraticos (2008) de uno de los fragmentos de Heraclito: “Por tanto es
necesario seguir lo comun; pero, aunque el Logos es comun, la mayoria vive como si tuviera una
inteligencia particular.” (Kirk, Raven, Schofield 2008: 252).

El logos comln conforma la base o substrato de lo politico, mas adelante también en Platon y
Aristoteles. Heraclito alude a la ignorancia de la mayoria como la ignorancia de no saberse como
pertenecientes y participes de esa inteligencia general o, como podria interpretarse, del nous en la
clave de Anaxagoras, como pensamiento o mente omnipresente. Anaxagoras era jonio y nativo de
Clazoménas, ciudad que sufrid una invasion persa, a raiz de la cual se produjo la revuelta jonia del

499 a.C., con la que Efeso se declaraba simpatizante pero no participe. Los contactos con la cultura

12 Pérmino acufiado por el filosofo camerunés de habla francesa, Achille Mbembe, que se centra en la necropolitica y en el
necropoder para explicar el fendomeno de la guerra, las ejecuciones, los genocidios, holocaustos y otras formas de gestion
y politicas de la muerte. El genocidio de congolefios (1885), que se ha repetido estos ultimos 21 afios bajo la imagen de
una guerra, perpetrado por el rey belga Leopoldo II, el genocidio armenio (1914), perpetrado por el gobierno de los
jovenes turcos y el genocidio de los tibetanos, perpetrado por el gobierno maoista chino y que todavia persiste, son
diversos ejemplos de necropolitica, destacandose entre ellos el més paradigmatico, el holocausto nazi. Basandome en la
obra de Mbembe incluyo, a la par de la biopolitica, el término necropolitica en el resto de la investigacion y que concretaré
en el capitulo cuatro, titulado “Biopolitica y necropolitica”. El contraste radica en el hecho de que los avances en ciencias,
especialmente la neuropsicologia y neurociencias en general, no implica un progreso ético ni moral.
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persa se daban sobretodo en la esfera militar®®, lo que explicaria una posible y plausible fuente de
algunas ideas tanto de Anaxagoras como de Heraclito, entre ellas la concepcion del fuego, muy
poética en el fragmento 67:

Dios es dia-noche, invierno-verano, guerra-paz, hartura-hambre (todos los opuestos, éste es su
significado); cambia como el fuego, al que, cuando se mezcla con perfumes, se denomina de acuerdo
con la fragancia de cada uno de ellos. (Kirk, Raven, Schofield 2008: 256)

No sé a qué dios se referira Heraclito teniendo en cuenta el politeismo griego pero,
apoyandome en el articulo de Barado, la cultura de los perfumes y las fragancias era un rasgo muy
tipico de otros pueblos y culturas del Asia menor no aqueos ni helenos y con las que Jonia ha tenido
contacto comercial y bélico. Es importante remarcar varios rasgos fundamentales: la idea de la tension
y ciclicidad entre opuestos, muy similar a la teoria de las polaridades que podemos encontrar en el
zoroastrismo, el confucianismo o el taoismo chino; asi como la idea de la metafora del elemento
fuego. Segln describe aqui Heraclito recuerda mucho a la alquimia ritual zorodstrica mediante aceites
que se vierten sobre el fuego para crear fragancias, aromas, inciensos y también contemplar colores en
el fuego para la adivinacidon, meditacion catartico-extatica, exorcismo y alejamiento de “demonios” y
espiritus indeseables. Noétese que, incluso, hay diversos nombres para el fuego segin la mezcla
especifica que se haga con el correspondiente aceite. La importancia de la idea del fuego en esta
investigacion se verd mas adelante, en este mismo apartado. Especulo que Her4clito pudo haber sido,
si no un practicante de esa religion y filosofia, muy influenciado por ella. Esto podria explicar la

., . , 1. . 14 L, . . .., . . .
relacién complicada de Heraclito con los efesios™ y su tipica disposicion oscurantista y misteriosa en

3 No hay que dejar de lado un dato importante de las practicas militares de la época arcaica y antigua, que todavia hoy se
practican en algunas culturas y etnias caucasicas y africanas, y es la practica del secuestro de mujeres o “rapto de novia”,
como se conoce coloquialmente. No creo prudente descartar esta practica entre griegos y persas antiguos, por ambas partes
e inclusive en otras culturas y zonas geograficas de la época. Son conocidos los mitos del rapto de Europa por Zeus, la de
Perséfone por Hades y la de Helena de Troya de la mitologia griega y el de las Sabinas de la mitologia romana, vinculadas
a fundaciones de ciudades, explicaciones mitoldgicas o alegoricas de fendmenos naturals y de guerras legendarias. Que
haya mitos clasicos al respecto y poca bibliografia sobre este fendmeno a nivel historiografico, en clave genealdgico-
arqueoldgica, en relacion a la antigiiedad es sorprendente. Era usual que, tras el rapto, las mujeres fueran violadas. Es
probable que mujeres ya formadas en sus culturas, en musica, artes, filosofia, religion, etc., al ser raptadas por alguna parte
o faccion, llevasen consigo una carga discursiva y cultural propia que terminaba por mezclarse con la del raptador, pues se
sabe que también eran forzadas a formar familias y a criar y educar hijos. No seria necesario mencionar la trata de mujeres,
el trafico humano y la esclavitud en Grecia, fendmenos de aquella época (y de la nuestra todavia) y que, probablemente,
han contribuido al nacimiento mismo de la filosofia, como un factor mas. Para mas informacion véase Alamillo, A. “El
rapto en la mitologia clasica”, X Seminario de Arqueologia Clasica (Facultad de Geografia e Historia U.C.M.), 2002;
Benitez Barba, L. “El rapto: un repaso historico-legal del robo femenino”. Estudios sociales 01 2007: 103-131; VV.AA.
“La violencia de género en la antigiiedad”. Madrid, Instituto de la Mujer, Coleccion estudios, nim. 97, 2006 y Pastor de
Arozena, B., “Retorica imperial: el rapto en la legislacion de Constantino”, Faventia: Revista de filologia classica,
Numero 20, Fasc. 1, 1998: 75-81.

! Hermodoro, tirano de origen aristocratico de Efeso, era amigo de la familia de Heréclito, también de noble cuna. Se sabe
que la nobleza efesia apoyaba la dominacion persa bajo Dario I el grande (con quien Heraclito intercambiaba
correspondencia) hecho por el cual el tirano fue expulsado por los efesios. Los bidgrafos coinciden en que eso encoleriz6 a
Heréclito, quien, ademas de aristdcrata, también era descendiente de la casta sacerdotal, vinculada a los misterios orficos y
eleusinos a Déméter. Estos datos hacen pensar en ciertas afinidades del pensamiento heracliteo con la cultura, religion,
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la forma de expresarse con su vinculacion, apoyandome en el papiro de Derveni, a los cultos

mistéricos griegos (el orfismo, entre otros).

1.3.4 El fuego de Prometeo

La idea del fuego aparece también en el mito de Prometeo encadenado, tragedia atribuida
generalmente a Esquilo en el siglo IV a.C., y que aparece en el Protdgoras de Platon®. Segun la
lectura de Sloterdijk, es la metafora perfecta para entender la esencia técnica y neoténica™ de lo
humano, a resultas del reparto de las virtudes y cualidades que se le encarg6 hacer al titan Prometeo,
al terminar, dejé desnudo al ser humano. Triste y culpable por ese error decidi6 desobedecer las
ordenes de los dioses y les robo el fuego para entregérselo a los humanos, dotandolos de armas y
capacidades para la vida. Es la metafora de que, a pesar de la desnudez y neotenia humana, éstos
tienen el fuego, es decir, la técnica. Por su capacidad profética y adivinatoria sabia del futuro de Zeus,
que seria destronado por un hijo mas poderoso que él. Este le envia a Hermes para averiguar con qué
consorte tendria a su hijo mediante tretas, chantaje y otros recursos ante los cuales Prometeo resiste y
persiste en su rebeldia y negativa a responder. Por su Aybris Zeus lo castiga encadenandolo en el
Caucaso y condenandolo a sostener la montana sobre €l y que un aguila devore su higado cada ocaso,
eternamente. Se discute todavia la autenticidad de las otras dos obras de la trilogia, Prometeo liberado
y Prometeo portador del fuego''. Asistimos a las primeras manifestaciones del sujeto libre auténomo

en el contexto griego.

ideologia y pensamiento persa. Para mas informacion véase el articulo de Victor Alonso Troncoso, “Para una
historificacion de Heraclito” (1994).

> protégoras (Platon 2015: 320d — 322a).

16 La neotenia es una nocion y concepto acufiado por el bidlogo Arthur Kollmann (1885), muy recurrente en las obras de
los bidlogos y antropdlogos evolutivos Desmond Morris, Stephen Jay Gould y por el filésofo Peter Sloterdijk, que consiste
en el rasgo heterocronico en los procesos embrioldgicos de los animales , especialmente en el ser humano, consistente en
la conservacion, fuera del vientre materno y hasta periodos ulteriores de desarrollo y madurez, de rasgos fetales o infantiles
(pedomorficos), tanto en lo corporal como en lo psicoldgico, siendo la condicion de posibilidad de la ontogenia y la
filogenia, fenomenos que explican cambios anatémicos y adquisicion de lo técnico por el ser humano, como el
engrandecimiento del encéfalo, la manipulacion del fuego (y el uso de las manos en general), el uso de las primeras
herramientas, el desarrollo del lenguaje, la pérdida del bello en el cuerpo, etc. Es una nocidén importante en relacion a los
procesos de hominizacion, idea acufiada por vez primera por Edouard Le Roy en Les Origines Humaines Et L'Evolution
De L'Intelligence (1928) y, anteriormente, por Pierre Teilhard de Chardin, durante los afios 20 del siglo pasado. Sera
tratada mas en detalle en el capitulo dos y en clave no darwinista. Teilhard, Pierre. (2011) Cartas a Edouard Le Roy (1921-
1946). La maduracion de un pensamiento. Madrid: Editorial Trotta; Gould, Stephen Jay. (1977). Ontogeny and Phylogeny.
Cambridge MA: Harvard University Press; Gould, Stephen Jay. (2002). The Structure of Evolutionary Theory. Cambridge
MA: Harvard University Press; Gould, Stephen Jay. (2002). The Richness of Life: the Essential Stephen Jay Gould.
London: Jonathan Cape; Morris, Desmond. (1977). El hombre al desnudo. Barcelona: Circulo de Lectores; Morris,
Desmond. (1985). El libro de las edades. Barcelona: Grijalbo; Morris, Desmond. (1991). El contrato animal. Buenos
Aires: Emecé; Morris, Desmond. (1991). El arte de observar el comportamiento animal. Barcelona: Plaza & Janés;
Morris, Desmond. (1996). Como es su bebé. Buenos Aires: Emecé; Morris, Desmond. (1994). The Human Animal: A
Personal View of the Human Species. London: BBC Publishings; http://www.neoteny.org/ (consultado por ultima vez el
10/01/2018).

17 Véase esta edicion digital bilingiie de la traduccion de A. Pierron, recuperado de :
http://remacle.org/bloodwolf/tragediens/eschyle/promethee.htm (consultado por ultima vez el 16/02/2018).
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1.3.5 El poder y lo politico como experiencia en Platon y Aristoteles

Seguidamente expondré la cuestion de lo politico en los términos de Platon y Aristoteles, que
son antecedentes de toda la tradicion filosofica y cientifica occidental, incluidos Nietzsche, Freud,
Foucault, Sloterdijk, entre otros muchos. El contexto historico en el que vivieron estos autores no es
univoco, pero si que esta caracterizado por un modelo de lo politico basado en la polis, lugar y vida
constituida en comun por los ciudadanos. El sujeto politico en la Grecia antigua surge en relacién con
el Estado, entendido como comunidad organica e histéricamente constituida, y con los demas
conciudadanos, de modo que la esencia, existencia, valor, libertad o cualidad politica y ética de cada
sujeto dependia de su relacion identitaria con el Otro y con su comunidad. La cuestion de lo politico
se erigia no en referencia a su condicion ontologica, pues venia dada orgéanica e histéricamente como
presupuesta, sino a su mejor forma de expresion y actualizacion, es decir, la pregunta no era sobre la
esencia de lo politico sino sobre la mejor forma de llevar a cabo dicha esencia en la organizacion
concreta de la comunidad, sus leyes y la racionalidad que prevalece detras de éstas. El denominador
comun de estos autores son los conceptos de Zogos18 y polislg. Lo politico, por lo tanto, se da en
relacion de identidad con un /ogos, un orden, un verbo, una palabra, un cosmos y una razén universal,

omnipresente y motora de la verdad® y efectividad de las cosas. El logos, por ende, no regiria

18 Seglin el diccionario etimologico de  http://etimologias.dechile.net/ y el Diccionari Grec-Catala de la editorial
Diccionaris de 1’enciclopédia (que utilizaré para todas las referencias en griego antiguo) Aoyog (logos) corresponderia al
siguiente abanico polisémico de interpretaciones y traducciones: palabra, discurso, verbo, mencionar, decir, declaracion,
afirmacion, dicho, proverbio, méxima, resolucion, acuerdo, orden, mandamiento, proclamacion, doctrina, ensefianza,
nocion, concepto, definicion, forma, rumor, palabra sagrada, argumento, cuestion, tema, alocucion, frase, prosa, uso de
palabra, derecho a la palabra, coloquio, conversacion, didlogo, discusion, disputa, llegar a discutir, llegar a la razon,
conversar entre nosotros, fabula, cuento, leyenda, mito o narracion historica, historia, tratado, obra, libro, letras, literatura,
cuenta, calculo, suma, total, entendimiento, dar cuenta de, explicacion, atencion, relacion, proporcion, analogia, emblema,
regla, norma, razonamiento, reflexionar, pensamiento, sentido comun, la razén que gobierna el mundo, fatalidad, destino,
raz6n divina, motivo, causa, fundamento, justificacion, pretexto, plano, proyecto, dibujo.

¥ De méic (polis): Comunidad, estado, ciudad. [Holitikég (politikos): De los ciudadanos libres, asuntos civiles, arte
politica, ciencias politicas. Se origind de molitixn téyvy (politiké Techne): arte politico, arte de vivir en comunidad, el arte
de la ciudadania, arte de vivir en sociedad. ITodizeia (politeia): Comunidad, condicion ciutadana, derecho de ciudadania,
medida de gobierno, vida en condicion de ciudadano, vida publica, administracion de la ciudad, gobierno del estado,
actividad politica, accion politica. Se especula que la raiz mol esta vinculada con wiéwv (pleén: muchos), la raiz
indoeuropea *plh-u- (mucho, magnitud) y con el sanscrito prayah (por la mayor parte). Por tanto, polis puede referirse a
una primera expresion semantica que querria decir algo como “los muchos”. Es posible especular que hay una vinculacion
con la raiz indoeuropea *leb (lo que cuelga de algo) o *leg (recoger, juntar con criterio), de la cual provienen palabras
como lengua o similares. En sanscrito ]%7 (lingam: caracteristica, falo, simbolo, signo, marca, inferencia, simbolo,
emblema, idolo, mascara falsa, prueba, evidencia, imagen de un Dios, cuerpo simboélico, sintoma, indicacion o “espacio
simultaneo de formacion y disolucion”). En el armenio esta raiz derivo a jhigni (lezu: lengua) y july (Isel: escuchar). A la
referencia de “los muchos” se puede adherir, especulativamente, “muchas lenguas”, “muchos que hablan la misma
lengua”, “muchos juntos”, siendo el lenguaje o logos el espacio comun donde lo politico se constituye y, a su vez, se
diluye. La relacion con la anterior referencia, Adyog, también es notable. Los diccionarios académicos y digitales utilizados
son el https://www.sanskritdictionary.com/, http://etimologias.dechile.net/, http://www.nayiri.com/,
http://www.dicciogriego.es/index.php#lemas y https://www.lexilogos.com/english/russian_dictionary.htm (Consultados
por ultima vez el 09/11/2018).

20 dinbeio. (aletheia): Verdad, veracidad, revelacion, costumbre de decir la verdad, sinceridad, honestidad, realidad, en
realidad, realmente, de verdad. Anfeia (letheia): ocultacion, velo, olvido, pérdida de memoria. Por lo tanto vendria a
poderse traducir como sin o ausencia de velo, olvido u ocultamiento. Los apuntes e interpretaciones heideggerianas al
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solamente el orden de la ph)}si521, sino también el de la polis, de modo que el orden politico seria un
segundo orden perfecto en la medida que imitaria (relacion por mimesis) la perfeccion del orden
exterior o cosmico (el de la naturaleza o physis).

Es dificil hallar un tratamiento explicito o tematizado de lo politico en los autores principales
de la tradicion antigua puesto que, lo que problematizo, para €stos es un presupuesto dado e implicito,
es decir, que el ser humano es un animal esencialmente politico seria, para Aristoteles, una primera
verdad axiologica no discutible y fundamental para una construccion conceptual de la politica a
posteriori (1o que debe ser, en virtud de la esencia y naturaleza del ser humano, una organizacion
politica). Por lo tanto, ya en este punto, es importante poner y explicitar la distincion conceptual y
metodoldgica de lo politico y la politica. Lo primero se refiere al sentido o esencia de la politica en
relacion a su ontologia y lo segundo a cuestiones practicas y de sistematizacion conceptual de lo que
puede y debe ser un Estado en relacion a eso politico (que es su fundamento y base), en sus leyes,

constitucion, modalidad de ejecucidon (poder ejecutivo), modalidades de organizacion, sistemas

respecto se referian al concepto del desocultamiento del Ser. En latin veritas y videre estan vinculadas con las raices
indoeuropeas *weid- (ver, conocer) y *wer-7- (amistad, verdad), de donde vienen también sidoc (eidos: aspecto, tipo,
especie, imagen, forma), wisdom (sabiduria) y knowledge (conocimiento). Del mismo modo encontramos estas raices en el
sanscrito en algunos ejemplares de los muchos que tiene esta lengua en relacion al saber y al conocimiento, como /‘33' (vid:
saber, entendimiento, conocimiento), 33' (veda: conocimientos, saberes, verdadero o sagrado saber, conocimiento del
ritual), Jﬂﬁa (avid: conocimiento, el ser o proceso del conocer o ser conocido), ICE/ (vidya: sabiduria, conocimiento,
ciencia, aprendizaje, escolarizacion, filosofia), /@37 (vijiia: distinguir, discernir, observar, investigar, reconocer, acertar,

saber, entender), 37777 (jiiana: sabiendo, volviéndose uno con, conocimiento, sabiduria, el conocimiento mds elevado
derivado de la meditacion en el supremo espiritu universal). En ruso owcums (zhit: vivir) y sumanume (znafiie: sabiduria,
conocimientos) entrarian en estas correlaciones. Otras raices indoeuropeas presentes son: *da- (dividir, compartir), de
donde procede daiuoviov (daimonion: genio, demonio, dios, divinidad), d7juoc (demos: pueblo); *dyeu /*dei/*deiw-
(brillo, resplandor, rayo, luz, dia) y *dhes-/*fes- (sagrado), de donde proceden las palabras grecolatinas Aié¢ (dios:
divinidad), 8¢o¢ (theos: divinidades menores, deidad) y la ebdawuovia (eudaimonia: felicidad, prosperidad). Existe relacion
con las palabras sanscritas qq (deva: seres divinos, demonios), agar (devata: dios, divinidad), (dauvarika: tipo de
demonio o genio), gaorT (devajana: designativo en plural o coleccion de dioses, demonios y serpientes). En ruso verdad
es npasoa (pravda), gobernar es npasut (pravit) y certeza y fidelidad es seprocms (vernost), confianza es dosepue
(doverie) y creencia o fe es sepa (vera).

2L ®ioic (physis): Accién de crecer, naturaleza, nacer, ser por naturaleza, aspecto, cualidad natural, complexion, segin lo
natural, condicion, disposicion, caracter natural, criatura, nacimiento, sustancia primigenia. Proviene de pdw (phys: nacer,
crecer, brotar, producir, desarrollar, generar) y probablemente también de gaog (faos: luz, luz de los astros, luz del dia, luz
de fuego, vida, brillo, gloria), gaivw (faino: dar a luz, alumbrar, hacer visible), pwvij (phone: sonido, voz, habla, @lé&
(floe: llama, fuego) y gwg¢ (fos: hombre). Es interesante descubrir en estas relaciones etimoldgicas lo que en la cabala
hebrea es el vy 0»n (Etz hayyim: arbol de la vida) y I (kav: el rayo de la luz y sabiduria infinita que emana de la nada y
termina en la nada), que se corresponden metaforicamente hablando. Otro apunte imprescindible es la relacion entre la luz,
el fuego o lo que alumbra con la naturaleza misma del ser humano como espectador y actor en la naturaleza, teniendo en
cuenta que Prometeo se lo otorgd como una cualidad de lo divino teniendo en cuenta la imperfeccion y esencia
embrionaria cronica del ser humano (neotenia). Es una explicacion mitologica y etimologica del parentesco entre las raices
de las cuales proviene la palabra physis, donde coinciden los conceptos de la voz o habla, de la luz, del fuego, del
nacimiento, crecimiento y de la naturaleza con la palabra designativa al género hombre. En sanscrito hay muchas palabras
que se refieren a naturaleza, destaco 377 (anta: naturaleza, condicion), 3GV (anusara: naturaleza, condicion o estado

natural de algo), J/#H (atman: esencia, naturaleza, caracteristica, peculiaridad). Anta estd emparentado con la palabra
armenia winnwn (antar: bosque, naturaleza, tierra), etimologicamente quiere decir “sin letra” y “tierra desnuda”. El ser
humano en su esencia seria una criatura desamparada, imperfecta, desnuda y desprovista de las herramientas de los otros
animales, de ahi la necesidad del fuego, que es a la vez la metafora del saber, de la naturaleza y de lo técnico.
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politicos y econdmicos, etc. Tanto Platon, como tampoco Aristételes, no se cuestionan explicita ni
directamente la cuestion de lo politico, pero si el de la politica. Sin embargo, hay un cuestionamiento
implicito e indirecto de lo politico, aun tomandolo como presupuesto, de forma transversal y colateral
en sus escritos. En el didlogo platonico el Politico o de la soberania, la traductora y autora de la
Introduccion, M? Isabel Santa Cruz, hace unos interesantes apuntes acerca de la relacion indisociable
entre el método dialéctico y lo politico como actividad®®. Ademas, en su analisis de la estructura del
didlogo, apunta a conceptos bastante contemporaneos como la idea del politico como pastor del
rebano humano, la analogia de la actividad politica con el arte de tejer, la apelacion a la justa medida y
al arte de medir. Algunos de estos conceptos los podemos encontrar en autores contemporaneos como
Nietzsche, Foucault o Sloterdijk. En el siguiente fragmento Platon pasa del concepto de crianza al de
cuidado: “El politico es aquel individuo cuya funcién es la de brindar cuidado a un rebafio humano
que lo acepta de buen grado.” (Platon 247a-277a). El concepto del cuidado® seria rescatado muchos
siglos después de Platon por Heidegger en Ser y tiempo (1927) y por Foucault en la Hermenéutica del
Sujeto (2001). Esta idea griega de la crianza, rescatada muy posteriormente por los autores ya
mencionados, estd vinculada de forma intima con lo pedagogico: la paideia24. Es un concepto
fundamental para trascender los aspectos exotéricos o externos de la cuestion politica en la lectura de
los autores cldsicos y ver en sus obras un claro antecedente del trabajo contemporaneo en el analisis
de las formas concretas de materializacion y expresion del poder. En este sentido, considero tanto a
Platon como a Aristoteles como antecedentes de la reflexion sobre el poder.

Aristoteles, a diferencia de su maestro, se centré mucho mds en el aspecto ético y biologico
que hay implicado en lo politico. El sujeto vinculado, como su propia auto-referencia de la justa
medida en relacién a su conducta® y hacer, con la polis, es la idea fundamental. Es el autogobierno de
Foucault en la sociedad neoliberal, pero también el cuidado de si. Hay, ademés, dos nociones
aristotélicas que quiero destacar por su fuerte presencia y supervivencia subyacente a lo largo de la
historia de la filosofia y de las ciencia occidental y que aparecera en autores contemporaneos que

trabajo, entre ellos Nietzsche, Freud, Varela, Foucault, la tradicion biopolitica y la aproximaxion

22 Segun Aristoteles, la actividad y accion humana (¢pyov) se divide en 3 ramas: Oswpia (theoreia), referida al desarrollo
especulativo, cognoscitivo, epistémico, reflexivo y filosofico; woiéw (poiein), referido al hacer o al crear y mpacic (praxis),
relativo a la accion y a la resolucion de problemas. Vinculada con la raiz indoeuropea *ar- (hacer, mover, ajustar, actuar),
de la cual provienen también palabras armenias como wi/uyuniywd (avartvats: lo terminado), wpuwu (ara: hacer, hecho,
actuar), wpp (ari: venir, ven.) o latinas como ars artis (arte, artesania). Me decanto por la interpretacion y traduccion de
&pyov como hacer y no como trabajo.

2 Ocparneio (therapeia): Servicio, atencion, cuidado, consideracion, solicitud, crianza (de personas), culto, veneracion de
dioses y héroes, halago, adulacion, mantenimiento, ejercicio (cuerpo y alma). Sloterdijk sigue haciendo operar esta nocion
en clave de crianza, antropotécnica y hominizacion desde lo neoténico.

2 Moudeia (paideia): Formacién de nifios o infantes, educacion de los infantes, instruccion, cultura, conocimiento de un
arte, cultivo (de arboles), punicion y castigo. Para mas informacion véase Paideia (1933-1945) de Jaeger.

% }0oc (ethos): Costumbre, manera de conseguir o hacer algo, comportamiento, conducta.
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necropolitica. La primera aparece en varios fragmentos de la obra aristotélica y es la nocion de vida®®.
Esta nociéon es la que explicaria la psyché27 y su relacion no dual con lo corporeo y material,
fundamental en el enactivismo. También esta detrds de la comprension brentaniana de la experiencia
en Aristoteles, que trataré en detalle mas adelante, en este mismo apartado. Entiendo la vida en la obra
aristotélica como movimiento o energeiazs. En esta nocion baso el resto de conceptos aristotélicos.
Para Aristoteles la vida es un irreductible, es decir, un axioma que es indemostrable y que tampoco
necesita demostracion porque es un punto de partida y una inmanencia. De aqui pasamos a la segunda
nocion que quiero destacar, la de la vida en comun observable en el mundo animal, substrato biolégico
de lo politico y del poder. La siguiente cita es de la Investigacion sobre los animales:

He aqui también ahora algunas diferencias relativas al tipo de vida y a las actividades de los animales.
Unos son gregarios, otros solitarios, ya se trate de los animales que andan en tierra, que vuelan o que
nadan; otros participan a la vez de estos dos modos de existencia. Entre los animales que viven en
grupos y entre los solitarios, unos viven en sociedad, otros andan dispersos. Ejemplo de animales
gregarios son: entre las aves, el grupo de las palomas, la grulla, el cisne (en cambio ninguna ave rapaz
es gregaria); entre los nadadores, muchas especies de peces, como, por ejemplo, los llamados
migradores, atunes, peldmides y bonitos. En cuanto al hombre, participa de ambas formas de vida.
Tienen instinto social, los animales que actlan con vistas a un fin comdn, lo que no ocurre siempre con
los animales gregarios. Pertenecen a esta categoria el hombre, la abeja, la avispa, la hormiga, la grulla.
Entre éstos, unos como las grullas y el género de las abejas estan sometidos a un jefe; otros, como las
hormigas y otros muchos, no tienen jefe. Por otra parte, tanto los animales que viven en grupo como los
solitarios, ya son sedentarios, ya cambian de lugar. (Aristoteles 1992: 45)

En la Politica, Aristételes recurre de nuevo a la analogia y comparacion con las abejas:
La razon por la cual el hombre es un ser social, mas que cualquier abeja y que cualquier animal
gregario, es evidente: la naturaleza, como decimos, no hace nada en vano, y el hombre es el Unico

animal que tiene palabra. (Arist6teles 1988: 50)

Por ende, la esencia de lo politico, en Aristoteles, es la vida en comun. Politikdn zoon® se

puede traducir como seres vivientes pertenecientes a una comunidad (polis) o animales poseedores

% Biéc (bios): Vida, existencia; Bia (bia): fuerza, vigor.

2T Woyhi (psyché): Aliento o soplo de vida, principio vital, fuego vital, anima, vida. wiyw (psycho): soplo frio,
mvedua (pneuma: soplo, espiritu). En ruso dsuuams (dyshat: respirar), oyx (duj: espiritu) y oywa (dusha: alma) comparten
la misma raiz. En sanscrito 707 (prana: aspiracion completa, respiracion, aire, vida), 3/ (asu: respiracion, vida), 37
(anu: alma, vida). Las palabras armenias wuyply (aprel: vivir) y plgly (shanchel: aspirar, respirar) tienen vinculos
etimoldgicos y conceptuales. Antiguamente lo espiritual, mental y psicol6gico no estaba separado de lo que es material y
orgéanicamente la vida y lo que se entendia por ésta.

28 ¢vépyera (energeia): Accion, buena accion, accion honesta, servicio, gentileza, beneficio, hacer. Compuesto por £v
(prefijo de origen indoeuropeo que significa en o dentro de) y épywv (actividad, accion, obra). Cualidad de lo que esta en la
accién o acontecimiento. Para Aristoteles, en la Metafisica, la Etica nicomaquea y eudemia se refiere a la causa eficiente,
vinculada con la eficiencia, el movimiento, el cambio y actividad actuante u operativa. Actualidad, operacion o actuacion
efectiva de algo en relacion a su télog (telos: fin, objetivo, propdsito). Esta caracteristica la distinguiria de dovouug
(dynamis: potencia, posibilidad, movimiento potencial, energia potencial, fuerza) y de xivyoig (kinesis: movimiento, accion
de movimiento).

2 rolirikév C@ov: De (@ov (zoon: Ser viviente, animal) y zoAirikdv (politikon: concerniente al arte politico o ciencias
politicas, lo comunitario o civil, concerniente a la vida ciudadana en la ciudad estado). En ruso la palabra orcusus (zhizn:
vida) y orcenanue (zhelanie: deseo, voluntad) comparten la misma raiz, ademas, con el griego koiné GéAnua (zelema:
voluntad) y Oéiw (zelo: querer, desear, propdsito). Del mismo modo el armenio tiene la palabra nigln (uzel: querer,
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del arte o técnica de lo politico. No hay una diferencia especifica en el ser humano al respecto de los
animales en el hecho de ser animales sociales, porque hay otras especies también politicas. La
diferencia especifica se constituirad, mas bien, en el aspecto linguistico, es decir, en el logos. La
intuicién intelectual de los antiguos ya presenta una caracterizacion de lo politico en su relacion con el
bios y con el lenguaje, de modo que ésta seria evidente para ellos. Aristoteles presenta lo politico
como un instinto, por lo que la organizacion comunitaria seria una extension de la physis y sus leyes
intrinsecas.

Para Aristdteles, la voz en el mundo animal se refiere a la expresion primigenia de lo que es
placer o displacer (dolor) y el lenguaje, que se hace patente mediante la voz articulada, es el vehiculo
de expresion de lo verdadero y de lo falso, de lo justo y lo injusto, como de lo bueno y lo malo. No me
inclino a interpretar ambas nociones, la de la voz y el lenguaje, mediante una dicotomia o dualismo
sino que considero adecuado contemplarlas como una diferencia de grados o de modulacién. En el afio
1871, Nietzsche articulé inéditamente un texto titulado Sobre la mdsica y la palabra en el que se
pueden apreciar, entre otras, reflexiones sobre la vinculacion cuerpo-voz-lenguaje, y ello constituye
un antecedente de su concepcion dionisiaca del mundo y de su vision no dualista del sujeto. Es posible
establecer un nexo entre Aristoteles y Nietzsche si se analiza e interpreta la obra aristotélica en una
clave no dual ni monista. Con Aristoteles la vinculacion entre las nociones de vida (bios), animalidad
(zoon), lenguaje/habla (logos) y politica son ya patentes dos milenios antes de Heidegger, Foucault o
Sloterdijk, aproximadamente. Esta vinculacién no se ha trabajado explicitamente en detalle porque el
propio Aristoteles y otros autores clasicos no la enfatizan, pues para ellos era una vinculacién tan
usual como cualquier otra. No existiria la necesidad de unir, para el pensamiento griego antiguo, las
palabras bios y politiks porque nunca habfan sido separadas. Esto mismo lo puedo articular, de otra
manera, afirmando que lo politico, en la filosofia griega antigua, ya era biopolitica sin necesidad de
explicitacion ninguna. Partiendo de esto afirmo que Nietzsche y Foucault desenterraron

desear). En sanscrito existe la palabra 3/7] (anu: respiracion, alma, vida) y 3//& (atman: lo que respira y se mueve, alma,
principio de vida, cuerpo, yo, sujeto, esencia, naturaleza, el sol, el fuego, el espiritu absoluto o brahman/akhilatman,
mente), de las cuales proviene las latinas anima (alma) y animalis (animal, ser viviente). Tanto la palabra animal como la
palabra {®ov conceptual y etimoldgicamente estan vinculadas con la respiracion y con el Bidg (bios). Las lenguas
indoeuropeas antiguas conservan reminiscencias conceptuales no dualistas, binarias ni dicotdomicas. Ademas, estan
también las palabras {@omoinoig (zoopoiois: accion de hacer vivir, produccion o creacion de vida), {womoiéw (zoopoion:
renacer, revivir, hacer vivir, vivificar, animar, engendrar) y el neologismo {wotgyvia (zootecnia: técnicas, artes o practicas
relacionadas con lo animado o vivo).

%0 Esto fue elaborado también, a modo de critica, por Derrida y Malabou aludiendo a la falta de novedad de la tesis
foucaultiana. No considero que la intencion de Foucault fuera aportar algo nuevo a la tradicion occidental mas alla de un
analisis que explicitase de forma discursiva aspectos que habian sido olvidados en lo que respecta a la filosofia y teoria
politica. En este sentido fue un “desenterrar” de algo que es, precisamente, viejo. Del mismo modo que Heidegger detectod
un olvido al respecto del sentido del Ser de lo ente en la historia de la filosofia occidental, Foucault detecté un olvido del
aspecto bioldgico del sentido de lo politico.
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arqueoldgicamente esta otra forma de contemplar lo politico o, méas precisamente, la forma originaria
y esencial®! de lo politico y de las redes de poder.

Otros ejemplos de nocién que resultan importantes, desde Aristoteles, son los siguientes,
articulados en la Metafisica:

Por naturaleza, los animales nacen dotados de sensacidn; pero esta no engendra en algunos la memoria,
mientras que en otros si. Y por eso estos son méas prudentes y mas aptos para aprender que los que no
pueden recordar; son prudentes sin aprender los incapaces de oir los sonidos (como la abeja y otros
animales semejantes, si los hay); aprenden, en cambio, los que, ademéas de memoria, tienen este sentido.
(Aristételes 1998: 980b)

Y esto se debe a que la experiencia es el conocimiento de las cosas singulares, y el arte, de las
universales; y todas las acciones y generaciones se refieren a lo singular. (Aristételes 1980: 981a)

De nuevo, subyace el concepto de paideia y se hace explicito el de experiencia. El aprendizaje
es un proceso empirico radicalmente singular, porque la experiencia solo lo puede ser de lo concreto e
inmanente, que funciona por la facultad, de algunos animales, de recordar y de oir. Aristoteles ya
conocia entonces la relacion que cabe establecer mediante el lenguaje y el habla con las facultades de
la memoria, el recuerdo y el sentido del oido, observables en las investigaciones psicoanaliticas (que
trataré mas adelante en este apartado) y neurocientificas en la actualidad. Lo politico, en la obra
aristotélica, segun todo lo dicho, puede verse como lo que fisiol6gicamente puede ser aprendido y
ensefiado, de modo que lo cultural no constituye una antinomia ni correlato de la naturaleza porque no
hay diferencia entre ellas y mucho menos relacién dicotomica.

Las relaciones de pares de la filosofia clasica pueden ser leidas en clave bindmica o en clave
relacional. En esta otra clave, los términos de los pares o triadas conceptuales no se anulan ni
constituyen necesariamente una contradiccién. Mas adelante y por cuestiones histéricas y discursivas
la physis sufrié una escision y el dualismo gan6 cada vez mas terreno, alejando a su paso el aspecto
bioldgico de la politica e introduciendo en su comprension y tratamiento un aspecto o connotacion
nociva 0 impura. Se comenzd a identificar, muy paulatinamente en la historia del pensamiento
occidental, lo natural y lo corpéreo con la negatividad material y con el mal que hay que abstraer en
beneficio de la razon. Actualmente se busca evitar a toda costa el error o la falibilidad. La herencia
judeocristiana, como un desarrollo y recepcion de algunas ideas zoroastricas, marco decisivamente la
via en el tratamiento de la politica y de lo politico en la historia de la filosofia occidental
introduciendo dicotomias y binomios que todavia hoy son practicados y defendidos por muchos
academicos e intelectuales, aun declardndose materialistas.

Volviendo a Platon, para reforzar la interpretacion de la filosofia aristotélica que propongo y

como antecedente de la ontologia relacional, quisiera detallar algunas cuestiones importantes a tener

1 . . . . . . L, .
31 Utilizo la palabra esencia en clave heideggeriana, como estructura primigenia y ontologica.
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en cuenta: El Politico se enmarca en una tetralogia de dialogos, posicionandose como el cuarto, tras el
Parménides, el Teeteto y el Sofista, segun los criterios de datacion estilométrica establecidos y
sistematizados por el mismo Guthrie (1968) y Cornford (1939) y que todavia hoy son aceptados en la
academia. Existen desacuerdos al respecto del posicionamiento del Parménides y otros diélogos
debido a sus complejidades estilisticas y de contenido. Dado que la tradicién ha considerado que
Platon no estuvo a tiempo de escribir el didlogo que habria sido llamado Del Fildsofo, que
corresponde al hilo teméatico desarrollado en el Sofista y en el Politico, me arriesgo a especular que es
posible que el Parménides sea ese didlogo. En cualquier caso, interpreto el Parménides en esa clave y
relacion.

Dado que no es tarea aqui esta investigacion, sefialo estas dificultades por dos razones: una de
ellas en relacién a la mayor dificultad y complejidad en la interpretacion y lectura cuando no es
posible establecer ni la doctrina esotérica de la academia ni tampoco el orden definitivo y correcto de
los dialogos (obra exotérica y divulgativa). La otra es enfatizar que histéricamente se ha dado esta
circunstancia y considero que es posible aprovecharla para hacer una lectura no cronoldgica ni
coherente de la obra platonica. Tal aparente coherencia de la doctrina exotérica de Platon se quiebra
con el didlogo Parménides®, donde el filésofo expone al joven e inexperto Sécrates una estructura
formal logica vacia de contenidos y de caracter relacional, a modo de ejercicio o préactica
antropotécnica. Este otro Platon conforma un antecedente de la ontologia relacional y de la
perspectiva de la filosofia como un ejercicio, gimnasia y como ars vita®®, desde Foucault y Sloterdijk.
Subrayo esta nocién del hacer filoséfico como una praxis®*, no tan diferente de lo que los griegos
entendian por ir al gimnasio o a los bafios, actividad que para ellos era tan politica como lo pudiera ser
la participacion en el agora o la boulé. En esos espacios se practicaba la otra politica, no solo como la

explicita determinacion y afiliacion a facciones, sino por el hecho de que ahi se conformaba, propia y

%2 Véase Reale, Giovanni. (2003). Por una nueva interpretacion de Platon: Relectura de la metafisica de los grandes
didlogos a la luz de las “Doctrinas no escritas”. Barcelona: Herder y Reale, Giovanni. (2013). Platon: en busca de la
sabiduria secreta. Barcelona: Herder.

% véase Hadot, Pierre. (1995) Philosophy As a Way of Life: Spiritual Exercises From Socrates to Foucault. Massachusets:
Blackwell Publishers y Margolis, Karen & Sloterdijk, Peter. (2012). The Art of Philosophy. Wisdom as Practice. New
York: Columbia University Press. En estas obras se enfoca la filosofia como un discurso y ejercicio producido por el
cuerpo-psyché como sujeto y dispositivo técnico de si mismo y para si mismo, en clave antropotécnica.

84 Ilpali¢: Asunto, negocio, interés, ventaja, provecho, utilidad, resultado, desenlace, éxito, cobro, extraccion, accion,
operacion , operacion, accion de guerra, maquinacion, traicion, accion dramatida, realizacion, acto sexual, fortuna, suerte.
Asociado con la raiz indoeuropea *per (llevar, traer). En armenio esta raiz derivé a phiply (berel: llevar, traer). En sénscrito
tenemos 175’97% (prakti: el productor original del mundo material, naturaleza) Uﬁ???ﬂ%/(paridrstakarman: poseer mucha
experiencia practica), HHI~T (karmanta: trabajo, negocio, accioén, gestion, administracion), \3/3377? (anushtani:
performance, accion) y @7V (kara: un acto, una accion. La expresion armenia fupng Fwidy (Karogh e anel: poder hacer,
capacidad de accion, potencial de accién, posibilidad de llevar a cabo) es otra pariente. En hebreo es 7715 (pe’ula: accién).
A lo largo de lo ya expuesto hasta aqui hemos podido comprobar la polisemia y complejidad de lo referente al sentido de
la accion y la actividad en las lenguas y culturas antiguas, por lo que en relacién a la palabra praxis y practico me remito a
la connotacion de sentido contemporanea, que se refiere a la accién efectiva en general.
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organicamente, lo comun como tal. En el Parménides, al igual que en los subsiguientes dialogos
segun la ordenacidn estilométrica, se respira a ese otro Platon, uno critico y rompedor incluso con la
imagen de su maestro.

Sin embargo, tanto para Aristoteles como para Platon lo politico, en sentido metafisico, se
materializa como teoria®®, pero su concrecion es esencialmente practica, de ahi la vinculacién con la
costumbre o repeticion del habito a modo de ejercicio antropotécnico en la ética aristotélica. Se
consolida aquello conveniente mediante la regularizacion y reiteracion de précticas, y a eso se le
llamaba en Grecia paideia®. De acuerdo con el Politico y el movimiento dialégico que presenta se
pasa de un paradigma del método politico basado en la metafora de la ganaderia (la del pastor y su
rebafio) al del tejedor. Del modelo del tejedor como metafora Platon acaba presentando al politico
como un tejedor real. ;Qué se vislumbra aqui? La idea de la red o la tela como metéfora del poder y
de lo técnico en clave de relacion.

Platén ha sido, bajo mi punto de vista, el primer filésofo en exponer la politica y lo politico
como relaciones inscritas, disefiadas y aplicadas materialmente por aquel que haga la funcion de
politico (en principio todo ciudadano, no solo el gobernante). La identidad clésica entre las figuras del
filésofo, del rey y del politico en la obra temprana de Platon (segun la ordenacion aceptada

generalmente) cobraria otra connotacion. A lo largo del didlogo aparece la nocién de la justa medida,

% De @swpeo (theoreo): Observar, mirar, contemplar, inspeccionar, revistar (tropas), ser espectador, asistir a un
espectaculo, asistir a una fiesta religiosa, consultar el oraculo, enviar emisarios, considerar, juzgar, observar, especular,
reflexionar. Gswpia: Vision, contemplacion, espectaculo, festividad, embajada temporal, mision sagrada, emisario,
especulacion, mente, meditacion, estudio, especulacion teorica. El origen de ambas palabras proviene de fswpog (theoros:
espectador), que a su vez viene de fswpeo (theoreo: yo veo, yo contemplo, pongo atencion a), ésta Giltima compuesta por
Oea (thea: vista) y wpao (horao: yo veo). La raiz indoeuropea es *dheie- (ver, mostrar) y *uer-8, respectivamente. Hay
desavenencias porque existe también la raiz *gher-3- (brillar). Diversas génesis no se contradicen necesariamente. En
armenio estan los parientes Luyfy (naiel: mirar), wnku 'y ki (thes, tennal: contemplar, observar, vision, espectaculo).
La explicacion histérica del origen de @cwpra (theoria) es la de que, a raiz de la repeticion abundante en la obra
aristotélica de feopera (theoreia: repeticion, ciclicidad) y mopera (poreia: procesion, anticipar o pregonar algo), éste las
uni6 creando una nueva palabra: Ocwpeia (theoreia). Desde que Andronico de Rodas (70a.c.) editd por 1* vez las obras
esotéricas del aristotelismo o de la escuela peripatética se fue ocasionando la pérdida o sincopa de la letra “e” en los
procesos de copia a mano. Se podria decir que, de alguna manera, el origen de “teoria” participa de lo accidental.

% La agogé de los lacedemonios (Laconia) es un antecedente de las politicas necroldgicas de los estados totalitarios del
siglo XX, conocida como la paideia espartana (dywyn: conducta, movimiento), caracterizada por la colectivizacion de la
crianza (los hijos pertenecen al Estado-comunidad), la militarizacion de la ciudadania como tUnico fin de ésta y la
anulacion de la individualidad mediante la exacerbacion de los ejercicios, el atletismo, la gimnasia, los deportes olimpicos
y las artes marciales griegas (el pancracio, el boxeo y la lucha). Politicas necrologicas y antropotécnicas destinadas a la
exposicion de la ciudadania a la amenaza constante de la guerra, sin importar que sea real o ficticia. Estas politicas son
también un antecedente del ideal eugenista, puesto que Esparta lo llegd a efectuar historicamente durante su existencia
como polis. Las técnicas usuales eran la tortura, el castigo, la desnudez, la intemperie, el endurecimiento y radicalizacion
de las condiciones en el ecosistema y en el bios de los infantes. Es destacable la practica de un examen del infante al nacer
por un anciano de la polis que debia decidir, segliin criterios de constitucion fisica y antropomorfica, si el infante seria
criado, lanzado desde el barranco del monte Taigeto o abandonado a la intemperie. La agogé es un antecedente de la
propuesta pedagogica de Rousseau, que mas adelante trataré. Cartledge, Paul. (2002). Sparta and Lakonia. A Regional
History 1300-362 B.C. Londres/Nueva York: Routledge.
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también vinculado al arte de tejer®’. Y més adelante se va observando en el dialogo la conclusién de
que la politica es, a la vez, un arte y una ciencia (una techné® y una episteme™). Ya entonces para
Platon no era posible desvincular lo politico de lo técnico, préctico y discursivo. La politica es una
ciencia en el sentido de saber tanto tedrico como practico y es un arte porque es adaptativo a las
circunstancias dadas. Aqui observo reminiscencias de las ideas maquiavélicas sobre lo politico, mas
adelante expondré las diferencias. Quiero destacar, para terminar con los antiguos, los conceptos de

mimesis*® y poiesis*'.

%7 Proviene de la raiz indoeuropea *teks (tejer, fabricar, trenzar, carpinteria, carpintero), al igual que éyvy (techné).

%8 Teyvn (techné): Habilidad técnica o manual, destreza, arte, oficio, profesion, ciencia, actividad, método, sistema de
trabajo, medio, habilidad, capacidad. Designa la fabricacion o produccion material y artificial (incluyendo aqui lo
artistico). Es una palabra que ofrece mucha resistencia a todo proceso de traduccion o interpretacion y es, todavia hoy, muy
polémica. Considero que no es necesario ofrecer de ella una traduccion permanente. Depende siempre de su contexto. Una
de las causas de la situacion hermenéutica de la fechné es que para los griegos antiguos arte, ciencia, produccion, artesania
o actividad en general no estaban tan rigurosamente separados como lo hacemos los contemporaneos. Los propios griegos
la utilizaban polisémicamente, unas veces como habilidad técnica, otras veces como ciencia o arte. Para lo artificial el
sanscrito tiene las siguientes palabras: 9’7/;’/-/, Pap, d’/?’-/oﬁ PGB (krtrima, krtaka, kalpita, kalpanika: hecho
artificialmente, ficticio, artificial, fabricado, no natural ni espontaneamente producido, de origen no espontaneo). Por
parentesco con el teyvikog (referente al que hace) griego afiado el concepto de lo artificial a las interpretaciones
tradicionales.

¥ Ermiotiun (episteme): Saber, ser capaz de, ser habil, tener la facultad de, estar ejercitado en, informado de, conocer (el
futuro, arte naval), saber bien que, saber como comportarse con ellos, conocer (una persona), tener por cierto, sabio, habil,
experto. Proviene de Emi (epi: por encima, sobre) y o¢roua: (histamai: ponerse de pie, estar de pie), raices ambas
emparentadas con el indoeuropeo *epi- y *opi- (cerca de, en, por encima, contra) y *sta- (estar de pie). Las palabras
griegas 1otauour (histamai: establecer, poner en pie, detener, estar en pie), otatdg (statos: estacionario), ro1d¢ (istos: tejido),
otiilog (stylos: columnas) estan compuestas de la raiz *sta-, al igual que palabras rusas como cmon (stol: mesa), gcmamo
(vstat: ponerse de pie), scmasams (vstavat: levantarse, despertarse), omcmans (otstani: detente, déjame en paz, parate) o las
armenias lLu by, wnkn (es teghe, stegh: este lugar, aqui) o, como coincidencia casual, uwby (setel: mentir, engafiar,
embaucar, contar una historia o un cuento). La vinculacion de la episteme con palabras de origen romanico como estable,
estabilidad o estar (del latin stare y status) es importante. En el inglés existe el step (paso) y en ruso cmpoums (stroit:
construir). Ademas, mediante la raiz ovv (syn: juntar, agrupar), en el griego se desarrollo la palabra odotyua (systema:
conjunto, organizacién o unién de cosas mediante un criterio o principios comunes). [lepimatntixoi (peripatetikoi:
peripatéticos o escuela peripatética) viene de I1epr (peri: en torno a, alrededor de. Vinculada con la raiz indoeuropea, de la
cual también proviene la palabra griega praxis, *ber- o *per-) y mazewv (patein: andar, pasear, deambular). La relacion
etimoldgica de episteme con las columnas, bases, principios y pilares, asi como la de la escuela peripatética con el
caminar, pasear o deambular me hace pensar en la palabra china i& (tao: camino, via), usada en muchas disciplinas y
escuelas filosoficas orientales. Aristoteles se movia, paseando, alrededor del patio del liceo durante sus lecciones.
Rousseau y Nietzsche heredaron del aristotelismo el método del pensamiento y reflexion en movimiento. Finalmente,
podria traducirse episteme por lo que se eleva o levanta asentandose sobre principios y bases firmes. Las palabras griegas
I'vwoig (gnosis: conocimiento, conocimiento sintético de los misterios divinos, iluminacion, saber, sabiduria de todo
cuanto existe en el cosmos infinito), vodg, vodg (nous, noos: mente, pensamiento, entendimiento, inteligencia,
comprension, juicio, prudencia, animo, corazon, intencion, voluntad) y cogio copdc (sofia, sofos: destreza, inteligencia y
sabio, habil, prudente, sutil, ingenioso, sofisticado), emparentados con jlwbliuy (imanal: conocer, saber, descubrir),
qlunnyefuli (guitutiun: sabiduria, conocimiento), gnjulpuli (goyakan: ciencia) y qjunly (guidel: saber algo, conocer algo,
entender algo, comprender algo), son importantes para tenerlas en cuenta, sobretodo porque por alguna razon, que no es
menester investigar aqui, no han devenido nombres ni etiquetas hegemonicas de lo que conocemos por filosofia,
epistemologia, metafisica o ciencia en la actualidad. Especulo que posiblemente por la relacion terminologica de la grosis
con lo mistico, la revelacion o la iluminacion durante el cristianismo primitivo y la persecucion de los gnosticos y cataros,
entre otros.

* Miunoic (mimesis): De puusioBor (mimesthai: imitar) y puiuog (mimos: imitador, actor). En los sistemas de Platon y
Aristoteles es el modo de relacion entre la sustancialidad eidética o las formas y los entes materiales que tienden a la
realizacion o determinacion perfecta en referencia a éstos. Lo eidético conformaria el sistema formal, abstracto o
substancial de referencia de lo que es aparente, material o sensible. Es una de los medios o vias de participacion de los
entes con lo mas elevado o teorético.
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1.3.6 Maquiavelo y Bacon: Ciencia politica y tecnoutopia transhumanisa

Los siglos XV y XVI fueron terreno de profundos cambios tecnologicos, culturales,
lingtiisticos y geopoliticos que implicaron la ciencia, la religion, las formas de estructuracion social y
todos los demas ambitos de la vida humana. Entre los autores antecedentes en la genealogia
arqueologica lo conforman Nicolds Maquiavelo y Francis Bacon por las siguientes razones: ambos
tuvieron un papel preponderante como catalizadores del paso inflexivo al respecto de la forma de
entender la techné griega, concretamente en la expansion de sus limites a regimenes que hasta
entonces le eran vetados. Estos son, por un lado, la epistemologia y, por el otro, la politica. ;En qué
sentido? En el sentido contemporaneo de lo cientifico. Las palabras técnica y ciencia conservan sus
raices pero no su contexto, que ha ido variando y alterdndose historicamente. Lo técnico y la techné
griega mantienen una relacién genética, pero no sustancial. Lo epistémico en cambio, se ha
conservado basicamente como el estudio filosofico de las condiciones del saber cientifico.

Con Bacon se dio, de forma explicita, en la historia de la ciencia®? y la filosofia la tecnificacion
del saber o, mas bien, la exposicion y descubrimiento del saber en tanto que esencialmente técnico a
través de la anunciacion del concepto de experimentacion como nueva base y fundamento de la
ciencia, dicho desde Heidegger. Por lo tanto, es antecedente de toda practica cientifica
contemporanea, incluidas las neurociencias y la biologia en general. ;Cual es aqui la diferencia con
los griegos? La nocion griega techné era mas amplia y no estaba desvinculada del saber, de las artes ni
de la artesania. No estaba limitada a su proceder anticipativo y calculador. A partir de Bacon y su
contexto histdrico se empezaron a consolidar dicotomias que hoy percibimos de forma muy cotidiana,
a modo de resultados historicos, como por ejemplo la separacion entre “letras” y “ciencias”,
“naturaleza” y “cultura”, “arte” y “artesania”, “cientifico” y “humanista”, etc. Otra consecuencia ha
sido lo que cominmente se conoce como naturalizacion de las ciencias y disciplinas humanas.

Si los griegos ya estudiaban el todo en clave fisica, cosmica y holistica, /en qué sentido se han
naturalizado estos ambitos? La nocion de naturaleza® no es la misma que la usada por los griegos en
tanto que la de éstos no participa de dicotomias. La abstraccion histdrica (sobre todo en la edad media)

de los ambitos materiales o sensibles (de lo que clasicamente era la physis) es la explicacion de una

 Mowerv (poiein): hacer, crear, construir, edificar, fabricar, obrar, hacer bastidas, dar vida, producir, resultar, resolver en,
escribir, inventar, ocasionar, provocar, causar. Vinculada con la raiz *k(w)ei- (construir, hacer). Aristoteles destind esta
palabra a las actividades artisticas en general (incluyendo las manuales o artesanales).

*Esa traduccion fue un acontecimiento arqueoldgico y genético en el sentido foucaultiano porque marcé un hilo conductor
que bien podria haber sido otro. Ciencia proviene del latin scientia, que contiene scire (saber y cortar segun su otro origen
etimologico griego skei), el sufijo -nte relacionado con la agencia y tiempo presente de una accion y, para acabar, el sufijo
—ia que se refiere a una cualidad.

8 La traduccion de physis por los romanos fue con la palabra natura, vinculado con el nacimiento y el crecimiento de
animales y plantas. Como en toda traduccidn, en esta en concreto, acontecid una pérdida cualitativa cuyo resto ha
provocado problemas terminoldgicos y tendencias en el pensamiento occidental que resultan polémicas. Mi uso de la
palabra “naturaleza” remite al mismo que el de lo fisico y fisioldgico en el sentido griego y en clave no dualista ni monista.
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posible naturalizacion posterior. Solamente es posible naturalizar lo que ha sido antes desnaturalizado,
separado de la vida, demonizado y vinculado con el mal. Aparentemente acontecid una reconciliacién
con lo natural pero, a juzgar por el desarrollo ulterior, mas bien lo que ocurri6 es la radicalizacion de
esta separacion dual posicionando lo natural, material o sensible en una esfera o ambito relacional
objetivo y supeditado al sujeto pensante cartesiano.

En cambio, Bacon, en su Novum organum (1620), planteo la idea de la naturaleza como objeto
de conquista e interpretacion por el ser humano, el sujeto, pese a estar dentro y ser parte de ella. Una
de las finalidades de la obra era, ademas de constituir una fundacidon o una inauguracion historica de
un método o forma de cosmovision cientifica, técnica y logica, la de polemizar en contra del canon
aristotélico, con énfasis especial en la l6gica. Para Bacon su método es interpretativo-empiricio y el de
Aristoteles, anticipativo y meramente discursivo, ineficiente e ineficaz en términos logicos. El limite
de la l6gica anticipativa que Bacon atribuye a Aristoteles reside en el freno para el progreso cientifico-
técnico, que seria mas rapido si aplica el método interpretativo, progresivo y experimental con el fin
de dominar la naturaleza para el provecho del ser humano. Esto constituye un antecedente de muchos
autores, especialmente de los empiristas 16gicos anglosajones (Locke, Hobbes, Mill, etc.), de Kant y
Hegel vy, posteriormente, de Frege y sus sucesores intelectuales y tedricos a los que hoy en dia se les
llama filosofos analiticos. Bacon conforma también la base de la Ilustracion en su faceta propedéutica
de la 1* revolucion industrial. Analizando su obra se asiste al nacimiento del concepto de la induccion
logica. De Bacon Hume y Kant heredarian la tarea critica y limitativa hacia la metafisica y la ciencia,
asi como Hegel la nocion de progreso histérico. Su obra literaria y postuma, La nueva Atlantida
(1627), es considerada la primera utopia tecnoldgica de la historia. En ésta aparece una sociedad
cientifica y tecnoldgicamente avanzada que domina la naturaleza y que valora el conocimiento por
encima de todo. Por vez primera se plantea la naturaleza como algo a ser domesticado, conquistado y
dominado mediante tecnologia. Bacon defiende la idea del control total de la naturaleza en beneficio
de la mejora de la sociedad a través del método cientifico de la induccion 16gica. Veo en esta obra las
primeras semillas de la [lustracion anglosajona, del empirismo y del ideal transhumanista.

Por su parte, Nicolds Maquiavelo, en contraste a Bacon y con cierta prematurez para su €poca,
inaugurd en la historia de la filosofia occidental la tematizacion de la esencia técnica de lo politico. En
la obra de Maquiavelo lo politico o arte politico se desvincula de la episteme clasica griega,
convirtiéndose asi en un arte politico desde una perspectiva técnica y praxioldgica total. Nuestro
contexto historico llama a esta disciplina y reflexion “teoria politica” o, en algunos casos, “ciencias
politicas”, lo politico se expone segin un modelo artificial (de arte y de artificio en el sentido

renacentista de la palabra, no griego) y dependiente de una razon de Estado. Maquiavelo lo desarrolla
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en El principe (1531), que destaca por su organicidad y sistematicidad. La instrumentalizacion de la
razon para el beneficio del Estado como institucion desvinculada del pueblo (operando la relacion
entre Estado y pueblo/comunidad andlogamente a la del sujeto y una propiedad més, como lo pueden
ser las tierras o inmuebles), e identificindose y encarndndose en la figura del principe o jefe de
Estado, que es un rasgo fundamental y que, por primera vez, aparece de forma discursiva y no
solamente como una practica histérica. A esta forma de relacion entre Estado, comunidad y
gobernante, los griegos la llamaban tirania a razéon de que los criterios de gobierno son, a parte de
arbitrarios, basados Unicamente en la manutencion del Estado como propiedad del principe. Con
Maquiavelo comienza a esbozarse y hacerse explicita la artificializacion y separacion del Estado en
relacion a la physis y la comunidad: es el nacimiento conceptual y discursivo del Estado moderno en
clave de cosa, propiedad e, incluso, como capital financiero (el Estado como un niimero traducible en
términos de calculo y cuantificacion econdémica). Hoy es posible analizar el funcionamiento de los
Estados modernos y dar cuenta de que su forma de coexistencia no es muy diferente a la de las
grandes empresas o corporaciones. Maquiavelo no solo seria el pionero y primer filésofo politico en el
sentido moderno, fundador de la teoria politica y de las ciencias politicas, sino también el primer
pensador en reflexionar sobre lo politico y el poder en clave de razoén de Estado, como herramienta y
como coleccion de técnicas y principios. Algunos de estos conceptos serdn heredados y elaborados
mas adelante por Thomas Hobbes y Carl Schmitt. Por ejemplo, lo humano como en esencia maligno,
la poblacion/masa como propiedad del sujeto gobernante o la caracterizacion de lo politico en clave de
relacion bélica entre principes y Estados.

Estos dos pensadores renacentistas propiciaron profundos cambios de enfoque del sentido de
lo cientifico y de lo politico. La reformulacion de la episteme en clave de actividad técnica posibilitd
referirse posteriormente a la politica como a una ciencia politica. Maquiavelo no se refirio a tal
actividad en estos términos, pero su obra presupone las condiciones para la cientifizacion tecnificada
de la actividad politica, su conceptualizacion en términos de ciencia técnica.

Ahora bien, como bien indicara Heidegger, la explicitacion discursiva viene dada mas bien por
la presencia, en el saber cientifico, de eso técnico. Es decir, lo técnico constituye originariamente una
modalidad mas del Ser de lo ente y sus formas de operatividad y efectivizacion. Otra forma de
exponer esto es que el saber cientifico es ya siempre técnico, incluso desde los griegos. Lo técnico,
para Heidegger, no supondria ser un producto del saber teorético, mas bien viceversa. A primera vista
el Renacimiento y mds adelante la Ilustracion parecen coincidir con las tendencias e ideas de los

antiguos (principalmente con Platon y Aristoteles), pero un andlisis mas detallado y concienzudo
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revela que hay matices importantes que suponen una gran diferencia a varios niveles, entre ellos el

politico.

1.3.7 Hobbes y Rousseau: Pedagogia y razon de Estado

A raiz del terreno que se prepard con los autores ya mencionados (Maquiavelo y Bacon44)
surgio la idea de que la ciencia politica y el ser humano podian ser refinados y perfeccionados
mediante tratados y corpus tedricos, de modo que los problemas inherentes de la naturaleza humana
podian ser compensados y solucionados con una adecuada sistematizacion de un gobierno y una
educacion (paideia, cuidado y crianza) perfecta, en concordancia con ella, cosa que termind
materializandose en el surgimiento del Estado nazi el afio 1933. Ser humano es un problema y un error
que hay que subsanar de algin modo. La naturalizaciéon de la especie por la epistemologia y
antropologia durante el Renacimiento fueron la base de estos discursos. Lo politico, segin autores
como Hobbes, Rousseau y posteriormente Kant o Hegel, seria una extension de su naturaleza y los
errores o imperfecciones podrian ser corregidos mediante una buena aplicacion de la ciencia politica.
Ciertas ideas contienen reminiscencias de la paideia o agogé griega, pero radicalizada y
artificializada.

La dimension reflexiva de estos autores sigue teniendo una pretension téorica o solo
discursiva, pero, de una forma similar a lo que se puede ver en la obra de la antigliedad clasica, estas
intenciones de neutralidad, objetividad y distancia tedrica se enmarcan de una forma organicamente

perfecta con esa otra politica o con esa otra forma de manifestacion y operatividad del poder. Tanto

* En este contexto se ubica la génesis de la ideologia y proyecto transhumanista, consistente en la idea de llevar a cabo lo
que la naturaleza por si misma ha dispuesto como condicion: el mejoramiento, alteracion, produccion y perfeccionamiento
de la especie humana hasta el nivel de lo divino. De este modo, lo que la evolucion biolégica ya no puede consumar,
habiendo alcanzado su limite historico, lo remataria la propia humanidad mediante la tecnociencia y su potencial
hominizador y antropo-genético. En el marco de esta tesis doctoral he recurrido a las siguientes obras para determinar qué
se entiende por transhumanismo: VV. AA. (2004). The Scientific Conquest of Death. Essays on Infinite Lifespans. Web:
LibrosEnRed. Editado por el Inmortality Institute (Véase https://www.longecity.org/forum/page/index.html consultado por
ultima vez el 13/10/2018); Sirius, R. U. & Cornell, Jay. (2015). Transcendence: The Disinformation Encyclopedia of
Transhumanism and the Singularity. San Francisco: Red Wheel/Weiser; Laurent, Alexander & Besnier, Jean-Michel.
(2018). Do Robots Make Love?: From Al to Immortality — UnderstandingTranshumanism in 12 Questions. London:
Cassell; Pilsch, Andrew. (2017). Transhumanism: Evolutionary Futurism and the Human Technologies of Utopia. London:
University of Minnesota Press; Blake, C., Molloy, C. & Shakespeare, S. (eds.). Beyond Human: From Animality to
Transhumanism. Chennai: Continuum; Mercer, C. & Trothen T.J. (eds.). (2014). Religion and Transhumanism: The
Unknown Future of Human Enhancement. California: Praeger; Manzocco, R. (2019). Transhumanism-Engineering the
Human Condition: History, Philosophy and Current Status. Chichester: Praxis & Springer; Cole-Turner, R. (ed.). (2011).
Transhumanism and Transcendence: Christian Hope in an Age of Technological Enhancement. Washington: Georgetown
University Press; Lipinska, V., Fuller, S. (2014). The Proactionary Imperative: A Foundation for Transhumanism.
Chennai: Pelgrave Macmillan; Shatzer, J. (2019). Transhumanism and the Image of God - Today's Technology and the
Future of Christian Discipleship. 1llinois: IVP Academics; Hauskeller, M. (2016). Mythologies of Transhumanism. Cham:
Pelgrave macmillan; Tuncel, Yunus (ed.). (2017). Nietzsche and transhumanism: Precursor or enemy? Newcastle:
Cambridge Scholars Publishing; “FM 2030” Esfandiary, Fereidoun. (1989). Are You a Transhuman?: Monitoring and
Stimulating Your Personal Rate of Growth in a Rapidly Changing World. New York: Warner Books & “FM 2030”
Esfandiary, Fereidoun. (2011). Countdown to Immortality. New York: The Amagansett Press Drawer.
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Hobbes, como mas tarde Rousseau, por ejemplo, pretende exponer una solucion definitiva y
contractual a la diferencia entre la dimension humana racional y la otra natural, sin importar que para
uno u el otro autor lo humano tenga una esencia bondadosa o malvada.

El problema del mal se solucionaria extirpandose y purgandose, como si de una gangrena o
enfermedad se tratase. Lo que para los griegos era una relacion indisociable, organica y fisioldgica
entre la polis (el nomos) y lo externo (la physis), porque eso externo es regido por lo interno y que rige
también la polis misma en tanto que /ogos, para los contractualistas pasa a ser un conflicto o una
guerra que se ha de zanjar con una frontera juridica y un pacto social, el /ogos politico se escinde y
genera dos logicas: la natural y la social. Digo guerra porque la relacion polémica entre lo natural y lo
humano o racional es la que podria haber entre un objeto o cosa y su sujeto colonizador o
conquistador. Esta relacion polémica, colonizadora o incluso militar con lo natural la podemos ver
también en la filosofia de Fichte, heredera de la kantiana y puente entre el idealismo aleman (Hegel y
Schelling) y los movimientos nacionalistas. Fichte consideraba la conciencia libre como axioma,
principio y motor de la apropiacion de la naturaleza y la impresion del orden en ella. La naturaleza es
el objeto del dominio de la conciencia y ha de serle servidora y proveedora para su debida explotacion
y utilizacion.

Volviendo a los contractualistas, esta cuestion sigue teniendo ciertos ecos biopoliticos cuando
se mira desde la Optica de autores como Agamben, Esposito o Sloterdijk. Estos autores manejan
nociones como estado de excepcion o immunitas que ligan, por un lado, la biologia entendida en clave
moderna y a modo de ciencia neutra y, por el otro, la ciencia juridica romana, producto discursivo y
estructura legal, asi como sintoma que ya era posible hallar en las filosofias de Hobbes y Rousseau. Se
ha ido transformando la idea y praxis de la paideia desde una forma griega y arcaica, de influencia
asiatica, hacia una forma moderna pasada por la herencia juridica romana y la cultura medieval
judeocristiana donde el mal zoroastrico paulatinamente se torna e interpreta en clave de error.
Podemos tomar como ejemplo el Emilio o de la educacion (1762) de Rousseau. En ¢l el autor
pretende elaborar de forma sistematica un tratado que muestra el método tedrico-practico perfecto de
educar a un hipotético ser humano desde su nacimiento hasta su madurez. El eje de este trabajo se
bosqueja alrededor de la idea de mantener la hipotética pureza y la bondad natural del individuo y a la
vez garantizar su inmersion y harmonia con respecto a la sociedad. En cierto modo, en la obra de
Rousseau, hay un dualismo implicito en el intento de conciliar lo natural y lo social de lo humano. No
habria necesidad de conciliar nada si Rousseau partiera de un contexto o cosmovision griega del
asunto. Para los griegos, la realizacion de lo natural en la paideia era lo politico, precisamente. Para

Rousseau, en cambio, lo natural peligra siempre ante las vicisitudes e impurezas de las relaciones e
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interacciones politicas. De todos modos, una lectura atenta del Emilio revela, bajo mi punto de vista,
muchos matices que puedo vincular con la forma de poder de la disciplina o del cuerpo docil que
Foucault describi6 en sus analisis, que hoy es posible aplicar y traducir al fenémeno del cerebro de
igual modo: en tanto que cerebro docil.

Prosigo con los contractualistas ilustrados, con la otra figura importante, Thomas Hobbes. De
Aristoteles Hobbes hered6é la mirada analdgica con respecto al mundo natural y animal para,
teniéndolo como horizonte de comprension, reflexionar la cuestion de lo politico en lo humano.
Hobbes esta influenciado por Maquiavelo, Bacon y Descartes, en el sentido de elaborar una teoria
politica que esconde detras un dualismo cosificador de lo natural, aunque €l se declaraba abiertamente
materialista y ateo. De nuevo la naturaleza es el peligro exterior del cual hay que protegerse y delegar
la soberania individual: otra vez la inmunizacién. Lo mas peligroso de la naturaleza seria la misma
naturaleza humana, esencialmente malvada, de la cual hay que protegerse. Es importante ver la
influencia judeocristiana en el acercamiento hobbesiano a la nocién de naturaleza en el sentido de
reconocer ahi un aspecto moral a priori: el del mal. El argumento hobbesiano consistiria en lo
siguiente: el ser humano es malvado por naturaleza (Hobbes lo articula en términos de imperfeccion),
ergo es menester un politico totalitario y absolutista que detente y aplique el poder, la razoén de Estado
y la soberania delegados. Podria aducirse que Hobbes todavia permanece en el paradigma soberanista
del poder, pero considero que, aunque no se explicite por el mismo autor, algunos rasgos de éste (lo
necrologico y lo bioldgico), tal y como lo entendemos hoy, ya eran patentes e incipientemente
tematizados.

El proyecto inaugurado por Bacon del dominio de la naturaleza, en tanto que objeto o cosa, fue
continuado por la [lustracion anglosajona, especialmente Hobbes. Destaco la idea del Estado como
mecanismo o totalidad de partes perfectamente ensambladas e imbricadas, operando a la vez como un
unico objeto y sujeto. El Estado es una maquina, pero viva. El biopoder manifestado en el paradigma
del Estado entendido como cyborg (el Leviatan es el estado en clave de sujeto mecanicista y corporeo,
es decir, con elementos organicos y elementos propios de una maquina) y el necropoder expresado
como el derecho de distribuir y dar muerte. No es posible comprender el totalitarismo
nacionalsocialista, el fascista o de cualquier indole sin tener en cuenta las obras de Hobbes y Fichte, y
por ello tampoco se puede entender la necropolitica tematizada por Mbembe.

La operatividad simultdnea del paradigma soberano y bioldgico/necroldgico del poder no
habrian podido darse en las formas de praxis totalitaristas si no hubieran estado, ya presentes
implicitamente, en los antecedentes genealdgicos, discursivos, ideologicos y filosoficos de estas

ideologias. Entre estos antecedentes incluyo también la Ilustracion, particularmente la anglosajona y la
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alemana. Si bien el contractualismo defiende la idea de un fundacionalismo del poder y del gobierno
en base a lo juridico, convencional y contractual, no puedo negar la presencia de una inercia o
elementos discursivos que anteceden y anticipan la idea y la ejecucion del poder (como bios y como
nekros). Recordemos la base juridica que aduce Agamben a lo politico: el estado permanente de
excepcion y la nuda vida.

Paradojicamente, tal y como ya apunt6 la Escuela de Frankfurt (teoria critica), con Adorno y
Horkheimer, lo que se declaraba, argumentaba y defendia desde los estandartes y valores de la razon®,
el progreso, la justicia, igualdad y la paz social en los siglos XVIII y XIX termin6 en el XX, de alguna
manera imprevista, en varios genocidios, la 1* guerra mundial, la formacion del Estado
nacionalsocialista, la 2* guerra mundial, la bomba atomica, diversos desastres nucleares y otras
muchas atrocidades. Lo antecedente es mas evidente en autores como Hobbes o Fichte, pero considero
que una disposicion mas critica también detectaria este hilo conductor inesperado en un autor como
Rousseau o Kant.

La tradicion moderna, desde Francisco Sudrez y Descartes a Hegel, pasando por Locke,
Berkeley, Hume, Kant, Fichte y Schelling incluidos, es deudora del paradigma politico inaugurado por
el contractualismo de Hobbes y Rousseau. Bajo mi punto de vista no se le confirié suficiente atencion
académica ni filosofica a Nicolas Maquiavelo, como contraste a esta linea recién expuesta, ni por la
tradicion de entonces ni por sus coetaneos, situacion similar, e incluso mas notable, a la que vivieron
Schopenhauer, Nietzsche y Kierkegaard en su momento y contexto histérico. Esta influencia postuma,
por un lado, e indiferencia epocal por el otro, ha marcado una determinada forma de discurso que no
ha tematizado ni trabajado aquello accidental o problematico que hay en lo politico y su forma de
expresion material. La tentativa pedagdgica y moderna en lo tedrico se ve reflejada y proseguida en la
[lustracion y sus maximos referentes no muestran ninguna mirada critica ni desviacion del hilo
conductor que inauguraron sus antecedentes.

Tanto la obra kantiana como hegeliana contraen una fuerte deuda con la rousseauniana que no
fue criticada hasta mediados del siglo XIX por la izquierda hegeliana, Nietzsche o Kierkegaard,
rescatados ya en pleno siglo XX. Se puede decir que estas tradiciones criticas marcan un punto de
inflexién en la tradicidon occidental por varias razones, entre ellas, el haber proseguido el método o via
maquiavélica de hacer filosofia politica, alterando sobretodo el foco y perspectivas de la mirada. La
actitud critica y praxioldgica en su filosofar, por lo que se les conoci6 posteriormente, junto con otros
grandes referentes, como “maestros de la sospecha”, marca y caracteriza un contraste a la forma

clasica, moderna y tradicional que todavia se podia ver en las pautas kantianas y hegelianas del siglo

4 ’ . . . ’ . . . . . ,
® Del latin ratio, rationis (razon, razonar), que a su vez proviene de reor, reris, reri (creer, pensar). El sufijo —tio en latin
indica accion y efecto.
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XIX. La razén metafisica*® y el logos escindido por la modernidad se muestran en su situacion critica
en la obra de estos autores. Me enmarco en esta otra linea transversal de la tradicion, mas critica y
polémica que la clasica, tradicional o lineal. Con esto concluyo con los antecedentes del

Renacimiento, la modernidad y la Ilustracion.

1.3.8 De Brentano y Nietzsche a Husserl, Freud y Foucault: La experiencia

A finales del siglo XIX y principios del XX aparecieron dos autores que marcaron direcciones
paralelas y una bifurcacion del hilo filoséfico histéricamente heredado y, hasta cierto punto,
enfrentados: Frege y Brentano. Frege renové y elabord una critica de la logica aristotélica y del
empirismo logico que existia por aquel entonces, sofisticando y desarrollando métodos de analisis
logico mas elaborado del lenguaje. En esta tradicion se encuentra toda la filosofia angloamericana del
siglo XX y XXI hasta nuestros dias y se la denomina filosofia analitica. No forman parte de los
antecedentes pero si que aparecen en el apartado siguiente a éste, en este mismo capitulo. Por el lado
de Brentano y su discipulo Husserl, se encuentra toda la linea y bifurcacion de autores que han
heredado cierta disposicion o método mas critico-discursivo que logico-analitico y se la ha llamado

filosofia continental®’.

*® Del griego To. petdr w0 guowd (Ta meta ta fisica: “tras los libros de la fisica”, “después de los libros referentes a lo
fisico”, “mas alla de los libros de la fisica”, “mas alla de las cosas fisicas™). Este designativo nacié con Androénico de
Rodas, filoésofo peripatético del siglo I a.c. y director del Liceo del 78 a.c. al 47 a.c., que al ordenar y organizar las copias
escritas de unos originales en Roma que sobrevivieron tras haber padecido su particular “odisea” y se lograron recuperar,
decidié ponerle ese nombre al conjunto de 14 libros que trataban de temas diversos de filosofia general, en los que
abundaba la mencion o tematizacion de la wpdty giiocopio (prote filosofia: filosofia primera) entre otros temas. El
intérvalo entre el cual la coleccidon o canon aristotélico estuvo en constante movimiento, en dificiles condiciones de
conservacion, habiendo pasado por varias manos y lugares se perdieron gran parte de los tratados del estagirita. Andronico
también edit6 obras del discipulo y sucesor de Aristoteles en el Liceo, Teofrasto. Todavia hay mucha polémica y
controversia en relacion a la loégica que se aplico en la ordenacion y edicion de la metafisica y la razén del designativo.
Andrénico bien podria haberlos titulado bajo el titulo de mpwty pilocogpia, sin mas. Otra cosa que me genera duda es la
autoria o la exactitud, ;hasta qué punto no han sido escritos todos estos tratados por los propios discipulos principales de
Aristoteles a modo de apuntes? Y si no ha sido asi, nada habria impedido la intervencion en los textos originales de los
sucesores del estagirita en la direccion del Liceo. En cualquier caso, del mismo modo que con el caso del canon platonico,
me limitaré a aceptar la increible contingencialidad historica que explica la supervivencia de estos tratados y de aprovechar
la imposibilidad de una coherencia y cohesion total para recalcar que eso imposible de saber y corroborar afiade potencial
filosofico al aristotelismo. Una doctrina que esta a priori falta de sistematizacion original y de completitud a raiz de la
pérdida de fragmentos y otros tratados incita a la reflexion creativa y a la interpretacion siempre sujeta a la critica. Resulta
paradojica, sin embargo, la condicion accidental del origen terminologico y etimologico de la metafisica como palabra y
como disciplina. De los 200 tratados aristotélicos lograron sobrevivir y llegar a Andrénico 31 a raiz de las circunstancias
historicas, ademas, la edicion paso por el mundo arabe, de traduccion en traduccion y comentario a comentario, hasta
nuestros dias.

*" Considero que son denominaciones arbitrarias y mas vinculadas a posicionamientos ideoldgicos y geopoliticos que a
razones filosoficas, por lo que me decanto mas por la idea de que la filosofia 16gico-analitica del lenguaje seria una rama,
método y disciplina més de la filosofia occidental, como lo puede ser la fenomenologia, la hermenéutica, la deconstrucciéon
u otros ejemplos. La filosofia logico-analitica se enmarca mejor ideoldgica y contextualmente a la cultura y al
pragmatismo neoliberal norteamericano e inglés. Dado que es un método plenamente heredero de la tradicion ilustrada y
moderna, descuidado en relacion a los peligros implicitos de su discurso y de los hilos invisibles que puedan haber detras.
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Tanto Frege como Brentano emprendieron una critica al aristotelismo. La critica fregeana es
mas similar, incluso deudora, a la baconiana en el sentido de atacar y extirpar el aristotelismo de la
practica filosoéfica tradicional aduciendo a su falta de rigor cientifico y experimental. La critica
brentaniana fue mads bien en vistas a resituarla y reapropiarse de ella en el contexto epocal y ofrecer
una lectura e interpretacion diferente. Brentano, con quien estudiaron tanto Husserl como Freud, es el
antecedente de autores que trabajo y conforman mi base de reflexion en muchos dambitos como
Maturana, Varela, Heidegger, Foucault, entre otros. Brentano es importante por ser una influencia
incluso mayor de Heidegger, que se sabe que habia leido la tesis de aquel, que su maestro Husserl. La
tesis doctoral Sobre los multiples significados del ente segun Aristoteles (1862), dedicada a su maestro
Trendelenburg, y la obra pdstuma, basada en unas lecturas impartidas por el autor, Descriptive
Psychology (1887) destacan por la elaboracion de conceptos importantes para diversas bifurcaciones y
derivaciones disciplinares e interdisciplinares de la época. Entre ellos el enfoque relacional de la
conciencia en clave de intencionalidad de la mente o psyché, ya presente y tratada en E/ mundo como
voluntad y representacion (1819) de Schopenhauer, y el método del andlisis descriptivo de los eventos
o contenidos intencionales de la conciencia o mente. Otro concepto importante es la renovada mirada
de Brentano sobre la pregunta milenaria y aristotélica acerca del ente en cuanto ente de la Metafisica.

La cuestion heideggeriana acerca del sentido del Ser del ente en cuanto ente ya aparece en la
tesis doctoral de Brentano, salvo que éste no tematiza de forma explicita lo que Heidegger denominé
diferencia ontologica. Pero si trata la diferencia de grados entre la substancia primera (odoia), sobre la
que versa la ciencia suprema, universal y general o filosofia primera segun el propio Aristoteles, y las
demas substancias, asi como las modalidades o sentidos de decir o referirse a esa substancia primera.
La particularidad descubierta por Brentano en la Metafisica es que existe una cuadruple distincion,
forma o modalidad de decir, referenciar lo ente en cuanto tal (la substancia primera) y de su aparicion,
manifestacion o revelacion.

La diferencia ontoldgica estd basada en la tesis de Brentano porque la referenciacion de lo ente
en cuanto ente que se expuso a modo de cuddruple distincion Heidegger lo explicité como una sola 'y
unica diferencia ontologica en relacion al Ser de lo ente y a diversos existenciarios del Dasein. Para
apoyar mi especulacion quiero destacar la “Tesis V: Las categorias se distinguen segun las diferencias
de su remision a la substancia primera” (Brentano 2007: 148) en la que el autor recalca la idea de que
las categorias participan de la substancia primera y a la vez difieren de ella de forma sustancial y en la
modalidad de relacion que mantienen con ésta. Esta relacion multi-diferencial de las categorias entre

si y con la substancia primordial es la intuicion filos6fica méas importante para el desarrollo del
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pensamiento contemporaneo del siglo XX, entre ellos el pensamiento de Freud y de Foucault, no solo
de Heidegger.

Ahora bien, el ente en sentido mas propio y anterior a todos los demas es, como ya vimos, la ovcia; y la
ovaoio primera y propiamente dicha es la zpwty odaoia, la substancia individual. Cualquier otra cosa que
es, es porque se halla en ella de algin modo. Aqui tenemos, por tanto, el término para todo ente,
independientemente de la categoria a la que pueda pertenecer. Y es en atencion a los diferentes modos
de remitir a este término, i.e. a las diferencias en la remision a la substancia primera, como debemos
determinar las diferencias de los conceptos supremos de ser, de las categorias. (Brentano 2007: 150)

Brentano es considerado también uno de los pioneros de la posterior emancipacion de la
psicologia, una de las ultimas y més recientes disciplinas en abandonar el nido de la filosofia. En las
lecciones editadas en la Descriptive Psychology (1887) Brentano todavia mantiene el “cordon
umbilical” con la filosofia ya que su nocion de psyché, pese a su intencion epistemologica de llevarla
a la cientificidad, estd muy vinculada todavia a la tradicion filosofica, especialmente al vitalismo y
empirismo aristotélico. Este eje, en el cual me adhiero, se nota nada mas al comienzo de las lecciones.
Traduzco:

La psicologia es la ciencia de la vida interior de las personas, que es, en parte, la dimension vital que es
captada por la percepcién interna. Su meta es la determinacién exhaustiva (si es posible) de los
elementos de la conciencia humana y los modos mediante los cuales estan conectados, y la descripcion
de las condiciones causales en los que el fenémeno particular esta sujeto. (Brentano 1995: 3)*

Es importante para mi investigacion sefialar detenidamente la atencion en la nocion de vida
que Brentano todavia defiende y no ha suprimido de su definicioén de la ciencia psicoldgica, que mas
adelante ésta si haria para lograr su independencia aparentemente total y radical de la filosofia. Este
hilo, a través del cual gira la filosofia de varios autores y a la que se suele llamar vitalista, es
mantenido por Maturana, Varela y Thompson y su paradigma de lo biol6gico, muy alejado del rigido
dogmatismo cientifista, sin ceder en rigor, cientificidad ni precision. Varela hereda esta disposicion
vitalista, que también se halla en Nietzsche, en Freud y en Canguilhem49. Otra idea defendida por
Brentano en estas lecciones es que la mente o psyché no es una unidad simple, sino un flujo de vida y
devenir de actos intencionales de conciencia. Esto ultimo y los conceptos de la psicognosis y la

psicologia descriptiva como métodos para una epistemologia cientifica son las bases y puntos de

*8 psychology is the science of people’s inner life [Seelenleben], that is, the part of life which is captured in inner
perception [innere Wahrnehmung], It aims at exhaustively determining (if possible) the elements of human consciousness
and the ways in which they are connected, and at describing the causal conditions which the particular phenomena are
subjected to. (Brentano 1995: 3)

* Canguilhem es un antecedente muy importante de mi investigacion porque Deleuze, Derrida, Lacan, Simondon y,
sobretodo, Foucault, entre otros muchos de la tradicion francesa contemporanea, han recibido una influencia directa de
este médico, bidlogo, antropdlogo y filésofo francés. Véase Canguilhem, Georges. (1966). Le Normal et le pathologique.
Paris: PUF; Canguilhem, G. (1955). La formation du concept de réflexe aux XVIle et XVIlle siecles. Paris: PUF;
Canguilhem, G. (1942). La connaissance de la vie. Paris: Hachette; Canguilhem, G. (1968). Etudes d'histoire et de
philosophie des sciences concernant les vivants et la vie. Paris: Vrin; Canguilhem, G. (1988). Idéologie et rationalité dans
I'histoire les sciences de la vie. Paris: Vrin; Canguilhem, G. (2002). Ecrits sur la médecine. Paris: Seuil.
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inflexion desde los cuales partiran grandes referentes como Edmund Husserl o Martin Heidegger. La
psyché como bios es una nocion que he podido exponer concebida en las filosofias antiguas: orientales
y occidentales. Sin embargo, tras un periodo muy prolongado de historia cristiana, la sucesion de
autores Schopenhauer, Nietzsche, Brentano, Heidegger y Foucault elaboran una fenomenologia critica
de la des-corporizacion de la psyche y de la vida en la historia de la filosofia occidental y su practica.
De modo que, afirmo, que el cuerpo y la bios, como referentes ontologicos, retornan al discurso
filosofico gracias a estos autores. Considero a Brentano un autor inflexivo que conecta y mantiene una
tension y conexion entre filosofias a primera vista desvinculadas. La reivindicacion de la vida (bios) la
trataré, desde una posicion teorica no darwinista, mas radicalizada y re-corporeizada en la obra de
Maturana, Varela y Thompson, referentes de lo que se conoce como enactivismo, neurofenomenologia
0 cognitivismo enactivo en este capitulo, en el siguiente apartado.

Si Brentano y Husserl elaboraron un método radical de descripcion de los eventos psiquicos
intencionales o de la conciencia viva o, dicho de otra forma, una descripcion vivida de las vivencias o
de la vida psiquica, Foucault, en cambio, llevd a cabo el movimiento inverso, de inspiracion
nietzscheana y heideggeriana: en lugar de llevar a la suspension el juicio, la experiencia o los sentidos,
es menester aplicar una epokhé™ o suspension provisional del discurso metafisico, epistemoldgico,
gnoseoldgico y ontoldgico para que el andlisis o la descripcion rigurosa de lo concreto y singular
puedan realizarse del modo mas directo y explicito posible. Dicho de otro modo, en lugar de buscar
una evidencia fundacional para la ciencia filoséfica, con Foucault, se busca suspender eso para
permitir a lo accidental y concreto emerger, exponerse y ser analizado de forma particular y sin
parcialidades ni ideologia ninguna. Mi lectura y apropiacion del andlisis foucaultiano del poder
consiste en tomarlo y aplicarlo como una fenomenologia, en clave enactivista, de lo concreto, de las
expresiones y manifestaciones de las redes del poder51 necropolitico y biopolitico, asi como de las
instancias cientifico-técnicas que las posibilitan a modo de dispositivos y mecanismos. A este punto
volveré mas adelante en el capitulo tres y cuatro. Prosigo con Brentano:

Ante todo, el psicogndstico debe experienciar, es decir su percepcion interna debe registrar [erfassen],
si no simultdneamente, entonces como minimo sucesivamente, el rico abanico de hechos de la
conciencia humana si no quiere desperdiciar el material necesario para sus investigaciones. (Brentano
1995: 32. La traduccién es mia.)>

0 De émoyij (epokhé): suspender, suspension, serenidad, no-juicio.

51 Véase la entrevista que se le hizo a Michel Foucault en la Universidad de Lovaina en el 1981, televisada y grabada,
donde él mismo y a viva voz expone sus antecedentes. Recuperado de:
https://www.youtube.com/watch?v=6wywfNNSjWM&t=1519s consultado por tltima vez el 10/05/2019.

%2 Above all, the psychognost must experience, i.e. his inner perception must register [erfassen], if not simultaneously,
then at least successively, a wealth of facts of human consciousness if he is not to lack the material necessary for his
investigations. (Brentano1995: 32)
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Observo diversos aspectos centrales en este parrafo: por un lado, el concepto fundamental de la
psicologia y filosofia brentaniana es la experiencia en clave vivencial, por otro, se puede decir que la
psicognosis, si se analiza en sus raices genéticas y etimologicas, es el saber o conocimiento de la
psycheé, es decir, de lo que es energia o aliento vital. En el contexto del autor y en el de esta
investigacion, es el saber o conocimiento inmediato de la vida interior de la conciencia, que, al ser
intencional, no esta desvinculada ni separada de su objeto intencional. En este punto de la exposicion
puedo afirmar que Brentano ha roto con el dualismo moderno. Si retornamos al término griego de
experiencia nos topamos con el vocablo wafog (pathos), que se puede traducir como “experiencia”,
“suceso”, “sufrimiento”, “enfermedad” (en medicina), “sentimiento” y “emocion”, respectivamente.
El sentido que aduce Brentano a la palabra experiencia es aristotélico, no moderno, pero tampoco
propiamente griego. Si se entiende que la experiencia es acontecimiento vivido por parte del sujeto
intencional en relacion a su objeto, también intencional, se aprecia mejor la vinculacion de Brentano y
toda la tradicion posterior. El sentido de experiencia en clave de pathos difiere del sentido defendido
por el empirismo légico de la tradicién post-ilustrada y angloamericana. Entiendo que la experiencia,
por tanto, es originariamente una vivencia. Esta nocion es el nexo que aplicaré entre la fenomenologia
enactivista de Maturana, Varela y Thompson, el psicoanalisis de Freud, Jung y Lacan y la reflexion
biopolitica-necropolitica de Foucault, Mbembe, Agamben, Espdsito, Negri, Rose y Sloterdijk.

Continuaré detallando la relacion entre Brentano y la tradicion psicoanalitica, como uno de sus
antecedentes. En el titulo de esta tesis doctoral se puede leer la palabra psyché. Mi enfoque hacia esta
nocion, tratada por el psicoanélisis53 y otras ramas de la psicologia dindmica y profunda, es especifico
y desde la posicion de la reflexion y anélisis filosofico. El psicoandlisis ha sido una de las disciplinas
mas atacadas y criticadas durante sus primeros esbozos y su desarrollo, como también tras la muerte
de Freud, antecedente central del analisis y praxis psicoanalitica. Pese a toda esta actitud polémica,
arida e incluso irrespetuosa contra el psicoanalisis, claramente ha sobrevivido extra-académicamente y
ha tenido una incidencia en la cultura, filosofia y practica terapéutica occidental de proporciones
ingentes, solamente comparables a las del marxismo y darwinismo. ;Por qué? La idea de lo
inconsciente es un auténtico “lastre” y desafio irresoluble, mientras que, en contraste, para el
psicoanalisis no hay nada que resolver. Afirmo, entonces, que lo inconsciente es un imposible y, como
tal, es un ataque directo a la idea moderna e ilustrada de la inteligibilidad total y de que la conciencia
y la naturaleza puedan ser abarcadas en su plenitud. Ahora bien, el psicoandlisis ha sido una

bifurcacion alternativa a la psicologia dominante y hegemonica, la que ha llegado a la dominacion

%3 Utilizo este término no en referencia unicamente a lo que ha inaugurado Freud y continuado Lacan, sino al analisis de la
psyché que es realizada por toda disciplina afin al psicoanalisis y otras vertientes de la psicologia profunda y dindmica,
como la de Jung y Adler, por ejemplo.
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discursiva y cientifica en la contemporaneidad académica, médica y social. Ambas disciplinas, tanto el
psicoanalisis como la psicologia cognitivo-conductual, tienen una fuente comun en la praxis
filosofica: Brentano. Seguidamente expondré la génesis arqueolodgica del psicoanalisis, como préactica,
y de lo inconsciente como idea, surgida de tal praxis.

Entre 1874 y 1876 Freud estudid con Brentano. ;Cual es el nexo entre Aristoteles,
Schopenhauer, Nietzsche, Brentano y Freud? ;Cuales son los antecedentes historicos del
psicoanalisis? Si tal relacion existe facilitara el andlisis en los capitulos siguientes porque el campo
conceptual originario de la filosofia nietzscheana y brentaniana ofrece mas posibilidades al dialogo
que el campo consolidado del psicoanalisis, mas estatico y alejado de la biologia. Una vez se
encuentre la conexion se podran establecer vinculos entre la biopolitica, el psicoandlisis y el
enactivismo, conveniente a mi marco tedrico. Estanislao Zuleta se posiciona contrario a este didlogo.
En El pensamiento psicoanalitico (1985) afirma:

En esa direccion siempre se mantuvo la descripcion fenomenoldgica del mundo, sosteniendo siempre
una libertad; alguien se eligi6 pintor o escalador o aviador. Una cosa que de pronto les molestd es que
Freud reconoce todo eso; solamente que pretende explicar también por qué un individuo llega a ser
aviador o pintor o escalador de montafias, y no piensa que se debe simplemente a una eleccion.
Pretende que ademas de existir una intencion hay una explicacion de la intencion y no solo eso. Hay un
sistema de intenciones que, incluso, suelen ser contradictorias, unas conscientes y otras inconscientes,
y no hay un sujeto unificado que esté alli dado desde el comienzo, salvo para "la conciencia. Ocurre lo
mismo que con la libertad, que siempre fue —ya lo declard Spinoza en el siglo XVII- y s6lo eso fue:
"una ilusion de la conciencia". Lo mismo es la unidad del sujeto: una ilusion de la conciencia. Este es el
punto en el cual la oposicion es ya insuperable entre fenomenologia y psicoandlisis. "Una ilusion de la
conciencia -decia Spinoza-, porque nosotros somos conscientes de nuestros apetitos, de lo que
deseamos, pero no pensamos ni ain en suefios en las causas que nos mueven a desear y, por lo tanto,
nos imaginamos que los deseamos libremente". ("Etica", Epilogo a la primera parte). (Zuleta 1985:
121)
Y afiade que:

El psicoanalisis se mantiene mas bien en la misma formula de Spinoza, ampliada por Freud en el
capitulo final de la Psicopatologia de la vida cotidiana: La libertad es el nombre que damos a la
ignorancia que tenemos de las causas de nuestros actos'. (Zuleta 1985: 122) y que “la realidad, aparte
de que puede ser perdida, nunca esta del todo conquistada, siempre esta en cierto modo en cuestion.”
(Zuleta 1985: 123)

No solo puede ser perdido, sino que nunca ha sido poseida del todo. De acuerdo con Zuleta, a
mi juicio cabe la posibilidad de que la brecha de la ciencia y la conciencia se abran mas y el potencial
argumentativo que esgrime el psicoanalisis, no solo resiste sino que desarma de forma infalible dos
ideas fundamentales, no solo de la practica fenomenologica inaugurada por Husserl, sino también de
la filosofia moderna, la Ilustracion y la ciencia contemporanea, asi como de la psicologia cognitivo-
conductual actual, y estas son: la idea del sujeto simple, libre y divisible en partes cognoscibles (idea
también criticada por Spinoza, Schopenhauer, Nietzsche y Brentano) y la idea de una realidad, aunque

intencional en la fenomenologia, susceptible de ser descubierta, dominada, controlada, descrita y
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conocida por un método cientifico deudor y heredero del testimonio de la ilustracion y la modernidad.
Zuleta pone de relieve que mediante la praxis psicoanalitica y su pensamiento se hace patente la
condicién ontologica de lo Real en tanto que un irreductible, nunca del todo colonizado, conquistado
ni conocido. Esto es un jaque dialéctico a la linea inaugurada por Bacon y proseguida luego por
Hobbes, Rousseau, Kant, Fichte, Hegel y Husserl (no incluyo en este hilo a Brentano). Propongo, me
arriesgo y apuesto, en este punto, que eso Real, en el sentido lacaniano, es el mismo bios (vida), lejos
de toda tentativa de definicion o reduccion. Y aqui pretendo establecer el nexo o punto de cruce entre
las aparentes divergencias que pudiera haber entre el andlisis del poder y el anélisis de la psyché como
reflexiones filosoficas y como préacticas.

La nocidon de vida o bios que trabajo en esta tesis es, por ende, basada en la aristotélica,
brentaniana y enactivista, la obertura imprevisible y no teleoldgica (dejando invalida la idea de la
ciencia moderna y contemporanea de la prevision o control de lo que puede y debe ser lo evolutivo).
Lo cual no querra decir que no existan unas “reglas” o “normas de juego”, pero de ningun modo
serian dogmaticas ni determinantes en el sentido determinista y cientifista del término. Se podria decir
que hay mas de un juego y mas de un marco de “reglas”. Contemplo las leyes cientificas en esta clave.
De este modo: la vida, como también la psyché, son un imposible ya siempre como flujo diferencial,
efectivo, operativo y funcional. Las ciencias en clave moderna, la biologia y la neurobiologia, asi
como la psicologia contemporidnea devienen también, segin su definicion y objetivos oficiales,
imposibles. ;Cémo puede la biologia ser ciencia en la clave moderna cuando toda definicion y
demostracion experimen‘[als4 de la vida queda invalidada e imposibilitada? No importa cudnto se
torture y experimente® con la vida. La nocién de torfura aqui es literal. En el momento en que el
método cientifico se topa con sus limites estructurales e ineludibles, ahi empieza la especulacion bajo
el estandarte académico y una aparente cientificidad. Hay un punto de no retorno en el cual la
naturaleza y la vida ya no pueden seguir “cantando”. En la constante exigencia, por parte de los

organismos de poder del Estado, de las corporaciones financieras y de la poblacion ciudadana de que

> Una cosa es la nocion de la demostracion cientifica (experimento empirico) y otra muy distinta es la de la
experimentacion. Ambas son interpretaciones y perspectivas de una misma practica o dispositivo del poder. Lo que para la
ciencia actual es una demostracion por experimento para mi es la aplicacion de una violencia sobre la cosa investigada y la
imposicion de un saber discursivo que explica un proceder que en su esencia es independiente de ese saber, de modo que la
conexion logica entre el discurso y la practica es un producto de la necesidad de “explicar” lo que se requiere de hacer. Tal
conexion entre el discurso o saber y la practica antropotécnica o violencia ejercida es virtual, entre ambas dimensiones hay
una relacion de paralelismo, pero no de conexion logica. Es decir, no se puede “demostrar” la vida, asi como otros
fenomenos como la gravedad, la luz, el fuego, el electromagnetismo o la electricidad. Siempre hay un comienzo discursivo
que es axiomatico e indemostrado, por su caracter indemostrable.

> Otra distincién importante: la experimentacion y la experiencia son modos de relacion con la cosa radicalmente
diferentes. La primera es una relacion distante y ficticiamente separada con la cosa objetivizada y la segunda es una
relacion intrinseca desde el interior de la cosa, como fendmeno intencional y vivencial. Esta es la diferencia entre las
ciencias contemporaneas y las concebidas por los griegos y su episteme.
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la ciencia justifique su hacer y su produccion, subyace la estructura capitalista y la exigencia
inmediata de ciertos resultados®, asi como de una imagen mediatica y autoritaria que siempre esconde
ese aspecto especulativo de su discurso, para no comprometer su caracter y cientificidad de cara al
publico y a las instancia sociales. De igual modo, esto es aplicable en el contexto del cerebro y las
tecnociencias que lo investigan (neurociencias): neurologia, fisica molecular y neuroquimica,
neurobiologia, neurofisiologia, embriologia o neurodesarrollo, neurociencia cognitiva y aplicada,
neurociencia computacional, neurolingiiistica, neuroanatomia, neurocirugia, neurogenética,
neurociencia social y neuroeconomia, neuromarketing, neurotecnologia, neuropsicologia y
neuropsiquiatria, psicofarmacologia y psiquiatria.

Tanto el enfoque enactivo del bios, el enfoque psicoanalitico de la psyché y el enfoque
biopolitico y necropolitico del poder ofrecen una resistencia discursiva que da cuenta de los limites
estructurales subyacentes a la practica cientifica, en la clave baconiana, y de la necesidad de establecer
dialogos criticos interdisciplinarios. No hay nada cualitativo que pueda ser descubierto de la vida ni
de lo psiquico como para anunciarlas en clave de conceptos cognoscitivos por parte de las
neurociencias, es decir: no pueden ser una cognitio. El saber acerca de los atomos organicos vivos es
un misterio que se limita a la cuantificacion y descripcion de su conducta, nada mas. Estos limites
estructurales se pueden observar también al respecto de la nanotecnologia, las investigaciones sobre la
luz, la electricidad, etc. Es posible reducir el cerebro o la psyché a un nimero, a una ecuacion
algebraico-matematica, a un peso en gramos, etc. Sin embargo, el producto de tal reduccion sigue
siendo una representacion simbolica y cuantitativa basada en un dualismo y monismo epistemologico
que no sostengo en esta investigacion porque me parece insuficiente argumentativamente, en los
mismos términos. Por tanto, si la base de la neuropsicologia, la neurobiologia®’, queda desprovista de

su presupuesto fundamental, ésta tampoco puede considerarse ciencia, al menos todavia 8

% Sj observamos detenidamente los avances y progresos de las ciencias contemporaneas, pronto es posible dar cuenta de
que el unico sintoma es la sofisticacion y eficiencia en los métodos técnico-tecnologicos. Las explicaciones calculo-
algebraicas no han dejado nunca de ser solamente formas de descripcién y medicion de lo cuantitativo (sin llegar nunca a
una explicacion cualitativa de la cosa en si), siendo lo técnico su esencia verdadera. La intuicion heideggeriana no ha
podido ser refutada todavia y el avance de las ciencias contemporaneas sigue siendo, esencialmente, un desarrollo,
sofisticacion y desenvolvimiento de lo técnico-tecnologico, siendo el saber cientifico y el lenguaje matematico solamente
un reflejo o imagen metafisica que le va al detrds elaborando un discurso a medida como una justificacion a nivel
institucional, politica y financiera. Esta modalidad concreta de lo veritativo no ha variado en nada, y, como diria
Heidegger, impide la obertura a otras modalidades de verdad y su debida profundizacion.

" Es el estudio fisiologico, embriologico, filogenético, experimental y empirico de la conducta y desarrollo de las
neuronas en tanto que vivas. Estudio y busqueda de la inteligibiliad total en relacion al cerebro y el SN en tanto objetos. O,
estudio de la conducta humana en clave de explicacion fisiologica y mecanica internas.

%8 Canguilhem en ;Qué es la psicologia? (1998) dice: La pregunta “;qué es la Psicologia?” parece mas perturbadora para
el psicologo de lo que para el filésofo la pregunta “;Qué es la filosofia?” Porque para la filosofia, la pregunta por su
sentido y por su esencia la constituye, mucho méas de lo que la define, una respuesta a esta cuestion. El hecho de que la
pregunta resurja incesantemente, por falta de una respuesta satisfactoria, es, para quien querria Illamarse fildsofo, una razén
de humildad y no una causa de humillacion. Pero para la Psicologia, la pregunta por su esencia o, mads modestamente, por
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Posiblemente seria recomendable reconsiderar la nocion de ciencia bajo otros pardmetros, mas
abiertos y menos reduccionistas. Segiin Zuleta, ni siquiera es posible concebir la posibilidad de que se
llegue al término de la inteligibilidad total, por lo que el proyecto de las ciencias empiricas no tendria
apoyos firmes con los que seguir avanzando. La tecnoutopia de la Atlantida, sonada por Bacon, es un
imposible.

Prosigo con otro antecedente en el estudio de la vinculacion entre Brentano y Freud: Zamudio.
En un articulo titulado ;Qué tanto le debe Freud a Brentano? (2016) dice:

En la Universidad de Viena, entre 1804 y 1872, los estudiantes de medicina estuvieron obligados a
tomar filosofia durante tres afios. Y aunque Freud se vinculd después, tomé cursos de esta disciplina
durante méas de dos afios. En el semestre invernal de 1874-1875, iba una vez por semana al seminario
de lecturas de Franz Brentano, que acababa de publicar su libro Psicologia desde un punto de vista
empirico (1874). En el cuarto semestre, en el verano de 1875, también tomé seminarios de filosofia,
entre ellos un curso de Brentano, sobre la Idgica de Aristételes. En el siguiente semestre de verano
(1876-1877), continud asistiendo una vez por semana a las lecciones del filésofo aleman. A partir de
ahi, unas pasantias de investigacion en fisiologia lo alejaron de la ciudad. Pero, durante el semestre
comprendido entre sus dos visitas a Trieste, todavia tomd con Brentano tres horas semanales sobre
Avristoteles. (Zamudio 2016: 274)
Y mas adelante afirma:

Aqui habria que aclarar que la psicologia, para Brentano, es “la ciencia de los fendmenos mentales”. Es
decir, su ancla es el fendmeno y, por eso, su psicologia se hace desde un punto de vista empirico, como
dice en el titulo de su obra. Ahora bien, a esa escala, ¢qué es lo empirico? El filésofo responde: la
percepcion interna de nuestros propios fendmenos mentales, que goza de “auto-evidencia inmediata e
infalible” y cuyas leyes son las leyes generales de la induccion. El psicoanalista, en cambio, responde
que lo empirico es la estructura, cuyas leyes son las leyes del lenguaje. No estamos mencionando nada
raro: ;no habla Brentano de la “existencia real” y de la “existencia intencional”? Ademas, para el
psicoanalisis, la propia percepcidn de nuestros fenémenos mentales no gozaria de auto-evidencia, ni de
infalibilidad —comao dice Brentano—, toda vez que el sujeto esta repartido en varias escenas. (Zamudio
2016: 276)

Para Zamudio, la herencia brentaniana en el pensamiento psicoanalitico freudiano tiene que
ver, por un lado, con el empirismo aristotélico, lo que desvincula el psicoanalisis del empirismo l6gico
y experimental de la época, que no lo era, y, por el otro, con el reconocimiento de la doble relacién
entre las vivencias internas de la conciencia con los afectos, lo que ya viene dado en la concepcion
griega clasica de experiencia, en clave de pathos, y con lo externo mediante la intencionalidad.
Mientras que para Brentano el contenido intencional objetivo del proceso vivencial se vincula con el
juicio negado o afrimado independientemente de su verdad o falsedad, para Freud el contenido
afectivo de lo vivencial opera segun la misma estructura: su existencia inconsciente no depende de la
afirmacion ni de la negacion del pensamiento. La intencionalidad de la experiencia vivencial seria la

estructura de lo inconsciente en la psyché freudiana y su contenido afectivo no es algo que pueda

su concepto, cuestiona también la existencia misma del psicélogo, en la medida en que al no poder responder exactamente
sobre lo que es, se le hace muy dificil poder responder por lo que hace. S6lo puede, entonces, buscar en una eficacia
siempre discutible la justificacion de su importancia como especialista, importancia de la cual él no se lamentaria en
absoluto, pero que en el fildsofo generaria un complejo de inferioridad. (Canguilhem 1998: 75)
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llegar a ser descrito o contemplado de forma directa. Segun Brentano, lo negado en el campo del
juicio mental, sea real o no, persiste y subsiste como una representacion fenoménica. De este modo la
negacion en Brentano no anula la existencia y subsistencia del fendmeno intencional de la conciencia.
Tal persistencia se sostiene también, en el otro campo: en el de lo inconsciente. Esta seria la
aplicacion, en base a la clinica, de la filosofia brentaniana al pensamiento psicoanalitico.

Por su labor con el concepto de la experiencia interna de la conciencia intencional, Brentano
fue muy criticado por la psicologia cientifista incipiente de la época. Posiblemente esta posicion
intermedia que Brentano mantenia entre un teismo radical y un materialismo totalizador es lo que
influencié a Freud para que no se limitase a los aspectos meramente fisiologicos, bioldgicos ni
psicoldgicos de su marco tedrico. De igual modo, como indica Zamudio en su articulo, no es necesaria
para la actividad de la psyché o mente la existencia externa de un objeto. Esta caracteristica se aplica
también al fendmeno onirico y recibe el mismo tratamiento en la filosofia nietzscheana™. Se cuestiona
la idea moderna y empirica de la realidad como un objeto o exterioridad que puede ser descubierta o
descrita. Precisamente lo que se describe propiamente en el método brentaniano es la vivencia de
forma radical y subjetiva del fendmeno interno. Es importante no confundirlo con un solipsismo o un
escepticismo ontolégico o epistemoldgico. No se dice que la exterioridad no exista, se afirma que lo
unico cognoscible o descriptible es la vivencia de la relacion interna con eso externo. Dicho de otra
forma, mas alla de un dualismo interactivo, se da una radical co-constitucion efectiva, en clave de
flujo constante y temporal, del mundo y de la conciencia que lo vivencia. Para ilustrar mejor este
punto pensemos en lo que sucede cuando dos miradas se focalizan la una ante la otra o se coloca un
espejo uno delante del otro. EI fenémeno de la reflexion® produce infinitos infinitos. En este cruce, en

el que sujeto y objeto caen en un movimiento reversivo y subversivo infinito, se diluyen y se con-

% La pregunta cartesiana aqui ya no tiene sentido. Es decir, la cuestion por el discernimiento entre lo onirico y lo real u
objetivo pasa a otro plano. El peligro de un genio maligno, como llama Descartes al dios maligno, que dispondria el hacer
humano hacia la falibilidad, a la falsedad y al error de forma constitutivo-ontoldgica. La imagen del genio, demonio
(daimon) o de la divinidad que inspira al fildsofo y lo situa entre el bien y el mal, asi como entre lo onirico y lo consciente,
ha sido muy comun en la historia de la filosofia y del pensamiento humano, desde los Vedas y el Avesta, pasando por
Sécrates, Descartes y Nietzsche. La filosofia de la mente angloamericana tiene en su arsenal argumentativo la variante
contemporanea de la hipdtesis del genio maligno: la hipdtesis de los cerebros en cubetas de Putnam. Por ahora me basta
con reafirmar la argumentacion nietzscheana, brentaniana y freudiana de que independientemente del estatuto ontologico
del fenémeno objetivo, la vivencia intencional de la psyché, conciencia, mente o cerebro sigue conteniendo un fenémeno
objetivo intencional, independientemente de su existencia externa. De modo que aqui no importa la materialidad de la
exterioridad o interioridad, sino que se estudia y analiza la relacion y las estructuras y contenidos de los elementos que
operan en la relacion. En la Gaya ciencia (1882) de Nietzsche aparece la figura del genio o demonio que trae una nueva:
una revelacion mitopoiética del eterno retorno de lo mismo. La pregunta por la cualidad de lo objetivo, real o externo se
transforma en la pregunta siguiente: ;hasta qué punto hay que llevar la vivencia?, ;cual es su limite?, ;independientemente
del tiempo, del bien o del mal, de la verdad o de la mentira, como ha de ser la disposicion del sujeto?

% Del latin re-flectus, accién de desdoblamiento o curvamiento. En fisica también se denomina asi el acto del desvio o
deflectacion de la luz. También es el efecto de retorno o reflejo de la luz sobre los objetos y que la vista capta. En filosofia
reflexionar y especular tienen contextos etimologicos semejantes y tienen mucho que ver en la idea fundacional del sujeto
pensante. En este punto se difiere de la concepcion clasica de reflexion y especulacion por otra basada en la ontologia
relacional.
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funden, es donde yo ubico la relacion como ontologia y lo politico como encuentro. Heidegger, y en
otros capitulos de esta tesis otros autores, denota que el dualismo interactivo o el monismo son
productos intuitivos de la conciencia 0 modo de ser del Dasein en el mundo. Ir o contemplar mas alla
de esta modalidad existenciaria del estar-en-el-mundo requiere un esfuerzo especulativo, en clave no
moderna ni hegeliana, importante. A este respecto, afirman Chauvet y Hernandez:

La influencia de este concepto en Freud también ha sido subrayada por Luis Tamayo en un articulo
dedicado al problema: En el psicoanalisis, al igual que en la “psicologia del acto” de Brentano, existe
una inmanencia entre el sujeto y el objeto, en el psicoanlisis no se deja fuera al sujeto, se trata de una
investigacion del analizante sobre si mismo ante otro, la cual conduce a modificar la propia vida, a
generar un analista. [...] En el psicoanalisis, lo reitero, el analista no opera como un sujeto que estudia
un objeto “exterior” —el paciente— sino un espacio donde el impaciente analizante se estudia a si mismo,
en tanto “sujetobjeto”, [...] inaugurando, de esa manera, una practica cuyo antecedente, lejano pero
antecedente al fin, es, reitero, el método de la “percepcion interna” de Brentano. (Chauvet, Hernandez
2017: 150)

En cierto modo, si lo inconsciente es una estructura subyacente ya siempre operativa y en
estado de actividad y emergencia constante, es importante en la medida de lo posible para el analista,
tal y como Freud establecio, la neutralidad, abstinencia o la atencion flotante para permitir o dejar
aflorar, en los procesos de asociacion libre del analizado, lo que sea que tenga que surgir de la sesion y
evitar todo acto o tentativa de transferencia por el analizado. Esta técnica fue sustitutiva de la
hipnética a raiz de que esta ultima resultaba ineficaz en cuanto que predeterminaba el resultado

. . . 61 . s 7
artificialmente, normalmente la catarsis®, mediante la sugestion.

81 Quisiera sefialar puntos en comun, en clave de enaccion y antropotécnicas, entre el enactivismo, que dialoga con
técnicas orientales como la meditacion, el psicoanalisis y otras tradiciones para facilitar algunas reflexiones en proximos
capitulos. El ethos del analizante, como la técnica de la atencion flotante o la de la imaginacion activa de Jung, comparte
rasgos con algunas practicas meditativas y filosoficas orientales que se realizan sobre uno mismo, en un proceso de
autognosis en la que se extirpa la yoidad o el ego, y eso solo se logra cuando se deja de buscar nada. Es un método sin
telos. El taoismo, hinduismo, budismo zen y algunas practicas marciales japonesas de origen mondstico, militar y de
eremitas ascetas, aplican una idea y antropotécnica que es llamada munen-mushin ({%:»: sin idea, sin mente) y que tiene
por objetivo la anulacion de los procesos conscientes para dejar emerger otro estado de conciencia (conciencia alterada o
inconsciente). Son practicas de auto-induccion y sugestion que permiten mejores habilidades cognitivas, espirituales y
corpodreas que tienen como condiciéon fundamental el silencio. La utilizacion técnica del silencio, de la respiracion como
dispositivo corpdreo-psiquico y la postura como, estrictamente, técnicas de adormecimiento parcial del sujeto, para
consigo mismo, era también utilizada por los “gimnosofistas” (yoguis, sadhus y faquires) para adentrarse en conocimientos
que emanan espontaneamente, no se sabe bien de qué fuente (puede aducirse, con Jung, a un inconsciente colectivo y
singular), pero que ellos aducen a un espiritu, a un atman o brahman, a dios, a los demonios o a cualquier cosa del
imaginario colectivo, porque eran las terminologias de su contexto lingiiistico, filoséfico, religioso y cultural. Lo que
acabo de exponer es un antecedente y la contextualizacion del vinculo entre lo inconsciente, la psyché y lo corporeo en el
espacio y acontecimiento de la experiencia vivencial y extatico-catartica, desde la dimension antropotécnica del sujeto
libre en clave de autonomia. Todas las tradiciones misticas de la historia tienen su propia version o forma de praxis
meditativa, la kabbalah judia es una de ellas, basada en la repeticion ritmica de versos o proposiciones cortas en hebreo
(muy similar al mantra oriental) en posturas corporales fijadas y otras veces moviles para inducir a la psyché y al cuerpo,
entendidos como sujeto y dispositivo de saber y de poder, a producir y rastrear informacion, imagenes, ideas, etc. Si,
ademas, se asume lo inconsciente como una memoria estructral latente, la meditacion consistiria en despertar esa memoria
mediante el silencio y la quietud. El discipulo de Freud, C.G. Jung, observd en este fenémeno la existencia de una
memoria primigenia, colectiva y trans-histdrica, asi como trans-étnica, que contenia en forma condensada coédices,
simbolos, imagenes y saberes que podian aparecer en los suefios o en otros acontecimientos de la vida consciente alterada.
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Volviendo a Freud, y en el contexto de su genealogia praxioldgica y filoséfica en relacion a
Brentano, he de llamar a la atencién a cierta semejanza técnica y practica entre el método de la
atencion flotante y la epokhé husserliana. Husserl, inspirado por Descartes, Brentano y el concepto
griego, adaptd esta nocidon para convertirla en una metodologia cuyo objetivo es la reduccion
fenomenologica. Me permito el gesto de interpretarla como una metodologia en clave de técnica o
dispositivo de obertura al mundo, heideggerianamente hablando. La epokhé es, mas que el acto, la
actividad o accion de obertura de la conciencia poniendo en suspension la totalidad de creencias,
ideas, pensamientos y percepciones apridricas cotidianas para permitir o dar pie a la manifestacion del
mundo o de la cosa en cuanto cosa, segin su mismidad y coseidad. El lema husserliano “hacia la cosa
misma” es lo que se busca, intencionadamente, en la técnica de la epokhé. El analista, a diferencia,
opera en una especie de epokhé, si la desvinculamos de la filosofia husserliana, con la particularidad
de procurar evitar tener un horizonte de finalidad que pueda alterar el proceso. Como el objetivo de la
reduccién fenomenologica es permitir la aparicion de la cosa en cuanto cosa, no deja de ser una
objecion técnica al método porque, por mucha suspension o paréntesis que se haga, siendo provisional
y teniendo detrds la espera de una aparicion o de un descubrimiento del fenémeno, eso altera la
neutralidad de la actividad e incita, a modo de preparacion o sugestion, tal aparicion o contemplacion
del fenémeno. Es mads, segln el psicoandlisis y las observaciones foucaultianas, esa neutralidad es, de
nuevo, un imposible. La cosa misma fenoménica estd ya siempre atravesada y agrietada por el
contexto y los multiples factores constitutivos: historia, cultura, lengua, ideologia, etc.

(En qué sentido es neutral pues la atencion flotante freudiana? En el sentido de la no-
respuesta. Es decir, en el sentido de la respuesta como silencio, como contenido vacio o el vacio como
contenido. La ausencia de intencion®® es también importante en la puesta en practica de esta técnica.
Dejando de lado los parentescos y similitudes con las practicas orientales de los “gimnosofistas” y
monjes asiaticos para no complicar el analisis, en este punto, considero que tanto la atencion flotante
de Freud como la epokhé de Husserl se deben a la nocion del método descriptivo de la psyché y de la
psicognosis de Brentano. En cierto sentido, insisto, el analista esta en actitud de epokhé en relacion al
analizado puesto que la idea es evitar la transferencia o darle contenido intencional al objeto ausente o
vacio del deseo del analizado. Aqui surge una pregunta, ;es posible la cura? ;Donde establecer la
frontera entre la enfermedad y la salud? No es menester de esta investigacion resolver estas cuestiones

pero se erigen e imponen desafiantemente ante el paradigma contemporaneo de la salud y del

Véase: Soho, Takuan. The Unfettered Mind. (1986). Trans, William Scott Wilson. Tokyo: Kodansha International Ltd y
Scholem, Gershom. (1987). Origins of the Kabbalah. London: The Jewish Publication Society.

%2 Aclaro un posible equivoco: intencién como cosa concreta pre-fijada que se busca intencionadamente, consciente o
inconscientemente. No como la estructura de la intencionalidad de Brentano, que si se halla presente.
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bienestar (psicologia cognitivo-conductual, neuropsicologia, psicofarmacologia y psiquiatria),
agrietando el paradigma moderno, interpelando y desafiando las practicas biopoliticas y psicopoliticas
desde una perspectiva y practica ético-politica. De momento, en este punto de la exposicion, me
conformo con establecer mi interpretacion de la practica psicoanalitica y de la epokhé en clave no
husserliana, como path0s63. De modo que lo que Husserl pretendia en el método de la reduccion
fenomenologica, emprender con una puesta entre paréntesis la cotidianidad, es una imposibilidad en
tanto que la epokhé es una experiencia, un pathos del silencio y de la conciencia atravesada por los
flujos de lo inconsciente.

Seguidamente, para terminar con Brentano, sin terminar con Freud, Chauvet y Hernandez
remarcan la génesis arqueologica de lo inconsciente en tanto que idea y concepto muy recurrente en la
22 mitad del siglo XIX.

En la primera edicion de su Psicologia (1874), después de un analisis exhaustivo del tema, Brentano
rechazo la idea del inconsciente. Lo cual significa una importante diferencia respecto de Freud. Sin
embargo, la distancia no es tan grande como pudiera parecer. El largo capitulo en el que Brentano
expone sus argumentos en contra de dicha tesis no presenta, por principio, un rechazo de la pregunta,
misma que por entonces circulaba con amplitud entre filésofos y psicélogos de toda indole. (Chauvet,
Hernandez 2017: 175)

Tras un minucioso analisis Brentano somete a critica la idea de lo inconsciente bajo los
criterios estrictos de la ontologia aristotélica, la causalidad y el criterio empirico en esa clave. Segin
los autores Freud demostrd la validez epistemologica de lo inconsciente mediante la relacion entre
fendémeno consciente del sintoma deduciendo de ésta la causa eficiente, es decir, el mecanismo de la
represion. Esto es muy importante porque el analisis ha de poder mostrar explicita la relacion
intencional entre lo inconsciente y su fendmeno. Lo inconsciente forma parte, subyacente y
estructuralmente, de la vida animica, otra forma de decir psyché. La interrelacion e interaccion
originaria entre los fendmenos intencionales y vivenciales conscientes, inconscientes y los corporeos
es una refutacion explicita y empirica, en el sentido aristotélico del término, del dualismo. Todas estas
dimensiones y planos tienen su modalidad estructural especifica, lo cual no quiere decir que estén

incomunicados, separados y que no participen mutuamente los unos de los otros, co-

83 La epokhé, en esta otra clave no husserliana, es similar al proceso de autoanalisis que Freud se realizo a si mismo en el
1897 a razon de la muerte de su padre. También es similar a las técnicas orientales y occidentales de meditacion. Me
interesa destacar, mas a 114 de las terminologias, la nocion de la experiencia, presente en estas diversas corrientes y que se
ven confluidas en ella. El campo de la experiencia vivida (pathos) es donde no sélo se re-concilian el pensamiento y
analisis nietzscheano, biopolitico, enactivista, psicoanalitico, brentaniano, fenomenologico y heideggeriano, sino, ademas,
se encuentra la génesis indeterminada de estas corrientes. El horizonte de significacion para mi es esta nocion porque es
comun y comparte dos cualidades: es radicalmente singular y se origina en el flujo vivencial, es decir, se vincula con el
bios y el pathos aristotélico en la clave no moderna. Desde esta base tengo la intencion de elaborar mi perspectiva sobre lo
politico. Véase Gay, Peter (1995). Freud: A Life for Our Time. London Papermac; Wollheim, Richard (1991). Freud.
London: FontanaPress y Freud, Sigmund (2008). Cartas a Wilhelm Fliess (1887—1904). Nueva edicion completa. Buenos
Aires y Madrid: Amorrortu.
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dependientemente y sin ninguna jerarquizacion entre ellos ni ordenamiento ontologico, prioritario o
totalitario.

Paso a otro antecedente de Freud muy importante para mi elaboracion del concepto de lo
politico en clave de experiencia vivencial extatico-catartica y de la nocion de lo inconsciente, asi
como de Jung, de Heidegger y de Foucault: Nietzsche. Luiza Gustavovna Salomé, conocida como Lou
Andreas Salomé fue escritora, poeta, filésofa y psicoanalista, influenciada en su juventud por Ree y
Nietzsche, y que también ha sido una de las mayores influencias para poetas, lingliistas, filosofos,
psicoanalistas e intelectuales del siglo XIX y principios del XX. La autora fue el puente biografico de
contacto mas cercano a Nietzsche que tuvo Freud®, incluyendo a su discipulo Joseph Paneth, quien
visito a Nietzsche en una ocasion. Teniendo en cuenta que Salomé fue una de las pocas mujeres a las
que Freud permitié formar parte de su circulo psicoanalitico y que era un lector asiduo de Nietzsche,
por todos sabido, es dificil no especular ni imaginar que no haya podido producirse ahi una
interaccion hermenéutica doble. Por un lado, las lecturas y, por otro, una contrastacion critica y
consultada con una intelectual que mantuvo didlogos, cara cara y en vivo, con el autor. Otra
contribucion al respecto de reforzar y contrastar la influencia nietzscheana sobre el pensamiento de
Freud la ofrece Leandro Drivet en su articulo “Freud como lector de Nietzsche. La influencia de
Nietzsche en la obra de Freud”, apoyandose en estudios comparativos, correspondencia y datos
biograficos. Afirma:

La influencia de la filosofia de Nietzsche sobre el pensamiento de Freud es poco menos que
indiscutible, y no solo porque luego de 1890 y especialmente durante los primeros afios del siglo XX
era imposible sustraerse del conocimiento del autor del Asi habl6 Zaratustra en los circulos
intelectuales europeos. Freud fue un reservado lector de Nietzsche, e intent6 dar tratamiento cientifico a
cuestiones planteadas a su modo por Nietzsche. Varios autores han demostrado conexiones tematicas
(la interpretacion de los suefios, la genealogia de la cultura, la critica religiosa, entre otras) que los
sitian en un espacio comun de teorizacion (los mas sistematicos: Assoun, 1980, 1984; Gasser, 1997;
Lehrer, 1995; Miranda de Almeida, 2005; Vartzbed, 2003). (Drivet 2015: 198)

Y, incluyendo también a Schopenhauer como antecedente, afiade:

En 1900, segin informa él mismo (Freud, 1994, p. 437), Freud adquiere las Obras completas de
Nietzsche, en las cuales esperaba “encontrar las palabras para mucho de lo que permanece mudo en mi”.
El desgano que, segln sus términos, le impide leer al autor de La genealogia de la moral contrasta con

% En este punto quiero remarcar que los anélisis previos y posteriores en esta tesis doctoral, en referencia a vinculaciones
biograficas y conceptuales no tiene un objetivo de reivindicar responsabilidad, autoria ni legitimidad discursiva de ningin
autor, como tampoco hacer justicias e injusticias. El objetivo de los puentes establecidos es el de buscar y hallar puntos de
confluencia en estado embrionario de pensamientos, ideas y conceptos para poder encontrar y comprender su bifurcacion
posterior y proceder con una re-apropiacion de dichos conceptos o discursos, en algunos casos, para una subversiéon o
desarrollo tedrico o filosofico. Mi interés en los autores mencionados en los antecedentes es genealdgico-arqueoldgico en
el sentido nietzscheano y foucaultiano. El tratamiento previo y posterior de todos los autores es exclusivamente en relacion
a las ideas, pensamientos, conceptos, nociones y estructuraciones de relevancia. Los datos biograficos que he mencionado
y mencionaré tienen relevancia a modo de fuentes que exponen la experiencia singular que pudo dar origen a una idea o
concepto, no como exposicion historiografica. La experiencia de los autores puede contextualizar mejor sus ideas, que es
el objeto de estudio, contraste y reflexion primordial.
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su inmensa capacidad de trabajo. En la Contribucidn a la historia del movimiento psicoanalitico (Freud,
1914, 2003a, p. 15) afirma, después de reconocer la coincidencia entre su concepto de represion y la
descripcion schopenhaueriana de la locura como renuncia a aceptar un fragmento penoso de la realidad,
y una vez que hubo agradecido a su “falta de erudicion libresca, que me posibilitd hacer un
descubrimiento”. (Drivet 2015: 199)

Ademas, la vinculacion entre la Genealogia de la moral (1887) y el Ecce homo (1888) con el
psicoanalisis a modo de terreno fértil donde se depositaron algunas de las semillas mas importantes
del corpus psicoanalitico y sobre las cuales Freud y sus méas allegados discutian en el afio 1908 se
puede corroborar en las Actas de la Sociedad Psicoanalitica de Viena. Tomo I: 1906-1908 (1979). En
estas aparece una declaracion de Alfred Adler:

Entre todos los grandes filésofos que han dejado un legado a la posteridad, Nietzsche es el que mas se
acerca a nuestra manera de pensar. Nietzsche tiene un lugar central en el psicoanalisis, por eso resulta
tan sintomatico que siendo Freud el fundador de la teoria se empefie con tanta vehemencia en negarlo.
(...) la obra de Nietzsche contiene, casi en cada pagina, observaciones que recuerdan las que hace el
paciente cuando la terapia ha avanzado mucho y él esta en condiciones de analizar las corrientes
subterraneas de su pensamiento. (Nunberg, Federn 1979, 360)%

Siguiendo con el hilo, tanto Nietzsche como Breuer® tuvieron contacto con la medicina militar

de finales del siglo X1X, ambos antecedentes del pensamiento y praxis freudiana. EI primero particip6

% La filosofia de Nietzsche puede ser interpretada como un psicoandlisis de la historia y cultura occidental y de su
correspondiente inconsciente colectivo.

% El biofisico, médico otorrinolaringélogo y psicélogo aleman Wilhelm Fliess, junto con Breuer y Brentano, constituye la
triada de mayor influencia directa ejercida sobre el pensamiento y practica freudiana. Ideas como la del biorritmo, el
innatismo bisexual y pansexual en lo fisioldgico y en lo psicologico como substratos trascendentales de la experiencia, la
correspondencia entre el aparato reproductivo y el respiratorio (genitales y nariz), la sublimacion de la libido o energia
sexual reprimida, etc., han impreso huella en el Freud neurobidlogo y neurofisidlogo, incluso mas que Darwin. Freud
habria ordenado destruir su correspondencia con Fliess en sus afios de madurez, siendo Marie Bonaparte la que ignoro
estas directrices y gracias a quien se dio la conservacion de tan valiosa documentacion y su traduccion al inglés por Jeffrey
Masson. Con Fliess desarrollo algunas de las bases del psicoanalisis que, primeramente, tenian la intencion de elaborar
como una psicologia cientifica y empirica y que se vié plasmada en la obra conjunta, del 1895, Proyecto de una psicologia
para neurologos (1991), posteriormente abandonada a raiz de la ruptura entre ambos autores y de la poca atencion y
respuesta que hubo por parte de la comunidad neurocientifica de la época. Ademas, Freud escribié un monografico anterior
al proyecto sobre la afasia en el 1891, La afasia (1987), muy importante y que contrastaba con las ideas de la época a
razén de que en ella parte de un marco tedrico que concibe el SN como una estructura integral y diferencial conformada
por moédulos, estratos, sub-sistemas, fuerzas y sub-zonas en interaccion, confrontacion, contradiccion y cohesion
simultanea, cosa que terminaria por desarrollar uno de los padres de la neurociencia cognitiva y de la neuropsicologia,
Alexander Luria, mas hacia la mitad del siglo XX. Estas ideas terminaron siendo constatadas y reconocidas por la
comunidad cientifica, abandonandose el estricto localizacionismo de finales del XIX y principios del XX que habia
impulsado Franz Joseph Gall, el correlato de las teorias eugenistas y uno de los antecedentes de Galton, pero en el campo
de la neurologia, el localizacionismo y la frenologia (hoy obsoletas). De estas influencias, tomadas en conjunto, se puede
articular el origen de la nocion freudiana de psicologia dinamica y profunda, basada analégamente en los procesos
biofisicos de la energia, que Freud habia aprendido de neurobidlogos, de médicos y psiquiatras de la época. Detras de la
terapia psicodinamica todavia persistia la idea de formalizar un proyecto de psicologia cientifica, que posteriormente
algunos compafieros y socios de Freud prosiguieron por su cuenta (como Adler y Jung). No es posible entender, bajo mi
punto de vista, la nocion energética que subyace a la psicodinamica (estructura de interaccion entre lo inconsciente y lo
consciente) sin pasar por Brentano y su interpretacion rigurosa de la metafisica de Aristoteles y la nocion de experiencia
que se trabaja ahi. Véase Sullowat, Frank J. (1992). Freud, Biologist of the Mind: Beyond the Psychoanalytic Legend.
USA: Harvard University Press; Freud, S y Fliess, W. (2008). Cartas a Wilhelm Fliess, 1887-1904. Buenos aires:
Amorrortu; Fliess, W. y Reich, W. (1981). Escritos psicoandliticos fundamentales. Barcelona: Paidés; Fliess, R. (1950)
The Psycho-Analytic Reader. An Anthology of Essential Papers with Critical Introductions. Londres: Hogarth Press; Fliess,
R. (1953). The Revival of Interest in the Dream: A Critical Study of Post-Freudian Psychoanalytic Contributions. New
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como sanitario voluntario en la guerra franco-prusiana del 1870-71, ya que al ser apatrida y profesor
en Suiza se le impidié la participacion armada, ahi habria conocido los horrores de la guerra y
contraido difterfa y disenteria®’. No considero nada casual este acontecimiento biogréfico en lo que
respecta al pensamiento nietzscheano, preocupado por la re-ubicacion de lo corpéreo en el hilo de la
tradicion filosofica de su contexto, cosa que el propio Nietzsche explicité en el Ecce homo (1888)°%,
en este sentido el pensamiento nietzscheano contiene la génesis y la semilla de la l6gica y analisis
necropolitico y psicopolitico del poder. La vinculacion del sintoma y la represion con su sublimacion,
mediante otra terminologia, también aparece en el pensamiento nietzscheano.

El segundo autor, Breuer, fue un reputado médico y neurofisiélogo que participé en el
descubrimiento del acto reflejo del nervio vago ocular (con Ewald Hering) y su vinculacion con la
respiracion refleja del sistema nervioso parasimpatico y del aparato propioceptivo y vestibular en el
sistema auditivo (con Ernst Mach), a través del liquido intra-auditivo que se encuentra en los canales
semicirculares. EI descubrimiento de la interaccion entre el nervio ocular y el pulmonar ocurri6 en la
escuela militar médica de Viena. Mas adelante, tutoriz6 a Freud y lo introdujo en la practica médica, a
quien pudo ofrecer su primer contacto con la histeria, el método hipndtico y el método de la cura
mediante el habla, como llamaria posteriormente Breuer al método catartico: antecedente del concepto
de la experiencia extatico-catartica. Tanto Breuer como Freud tenian sus antecedentes en el médico y
neurofisidlogo francés Jean-Martin Charcot, influenciado por Friedrich Anton Mesmer, pionero del
hipnotismo y de la teoria del magnetismo animal en el siglo XVII1l. Charcot fue el padre y pionero de
la neurologia y etiologia francesa moderna y con quien Freud también estudi6. Este ya utilizaba el
método de la hipnosis y habia detectado la relacion psicosomatica de la histeria y de la neurosis. A su
vez, los médicos y terapeutas Liébault y Briick son otros antecedentes reconocidos de estos métodos.

Freud habria caracterizado el método catartico como un antecedente del psicoanalitico y que
consiste, basicamente, en el retorno, la re-vivificacion, recreacion o actualizacion del momento

traumatico para permitir una digestion psicoldgica y asimilacion catartica por lo consciente de aquello

York: International University Press; Fliess, R. (1956). Psychoanalitic Series. New York: International University Press;
Fliess, R. (1956). Erogeneity and Libid: Addenda to the Theory of the Psychosexual Development of the Human. New
York: International University Press. Fliess, R. (1963). Ego and Body Ego. New York: International University Press;
Fliess, R. (1973). Symbol, Dream, and Psychosis. New York: International University Press; Freud, S y Fliess, R. (1956).
Los origenes del psicoandlisis: cartas a Wilhelm Fliess, manuscritos y notas de los afios 1887 a 1902: proyecto de una
psicologia para neurologos. Buenos aires: Rueda; Freud, S. (1991). Proyecto de una psicologia para neurélogos y otros
escritos. Madrid: Alianza; Freud, S. (1987). La afasia. Buenos aires: Nueva vision; Jones, E. (2003). Vida y obra de
Sigmund Freud (Vol. I, Il y III). Barcelona: Anagrama; Masson, Mousaieff Jeffrey. (1984). Assault on Truth: Freud's
Suppression of the Seduction Theory. New York: FSG.

®7 Experiencia de Nietzsche con el aspecto necroldgico del poder, en la clave de Mbembe.

% El nacimiento de la tragedia parece un escrito muy intempestivo: nadie imaginaria que fue comenzado bajo los truenos
de la batalla de Worth. Yo medité a fondo estos problemas ante los muros de Metz, en frias noches de septiembre, mientras
trabajaba en el servicio de sanidad. (Nietzsche 2011: 76)
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que habia sido automaticamente olvidado y reprimido por lo inconsciente y, asi, suprimir el sintoma y
dar lugar a la cura. El antecedente de todos estos autores, en lo que respecta a la fisiologia y su estudio
experimental, seria Wilhelm Roux, padre de la embriologia y zoologia modernas y quien, en 1888,
habria estipulado y probado, mediante experimentacion, la idea de que no es lo mismo introducir un
alfiler en un ejemplar adulto que en un embrién o en células en proceso de mitosis®™. Un embrién es
un cuerpo plastico y neoténico, vulnerable y mas sensible por estructura que un ejemplar adulto de
cualquier animal. Teniendo en cuenta que en humanos lo consciente, vinculado con el I6bulo frontal y
el hemisferio izquierdo del cerebro, no esté altamente desarrollado ni termina de hacerlo siquiera hasta
la adolescencia’®, cualquier trauma, consistente en la incapacidad fisiolégica y psicolégica de
asimilacion por el filtro linglistico-discursivo (ya que, como he dicho, no esta todavia desarrollado)
de actos o elementos externos violentos o agresivos, tiende a su reclusién en la memoria inconsciente
y latente™, a modo de mecanismo de defensa biolégico. La posibilidad de que el trauma infantil,

margen temporal planteado por Freud hasta los 6 afios, se asiente en la pronta generacion embrionaria

%9 La neotenia contiene en su concepto la cualidad o estatuto ontologico de la vulnerabilidad. El ser humano, como criatura
que conserva en su madureza su estructura embrionaria y fetal (o infantil), conserva con ello también la predisposicion o
fragilidad ante la violencia y otras formas de poder. Véase Oppenheimer, Jane. (1967). Essays in the History of Biology
and Embryology. M.LT. Press.

" Huttenlocher, Peter. (2002). Neural Plasticity: The Effects of Environment on the Development of the Cerebral Cortex
(Perspectives in Cognitive Neuroscience). USA: Harvard University Press.

"L En neurologia contemporénea se habla de memoria explicita e implicita. En las funciones de la memoria participan
multiples moédulos y estructuras encefélicas y nerviosas, es imposible una reduccion y una localizacion centralizada. La
memoria implicita es una memoria inconsciente de las experiencias motoras adquiridas a lo largo de la vida. No sé hasta
qué punto hay una resistencia por parte de la comunidad neurocientifica en vincular muchas ideas a las que terminan de
llegar y que se generaron, incipientemente, en las practicas médicas psicoanaliticas y su influencia generalizada en la
cultura occidental. Es dificil no vincular la memoria emocional implicita con una memoria inconsciente psiquica. La
ideologizacion y politizacion de las neurociencias, asi como las terminologias y las jergas filosofico-cientificas a veces
responden mas a asuntos ideoldgicos y no epistemolodgicos o gnoseoldgicos, lo cual es un impedimento para el dialogo y la
inter-disciplinariedad. No es rigurosa la falta de interaccion entre neurociencias y psicoanalisis, ni siquiera parece que haya
constancia de que se lean. En mi experiencia de traduccion del inglés-espaiiol en una terapia grupal de pacientes con TOC
del psicologo junguiano Damian Ruiz (fundador del IPITIA, centro de atencion psicoldgica especializada en TOC) pude
observar que experiencias infantiles traumaticas tenian repercusiones y consecuencias en procesos ritualisticos y
reiterativos en el campo de lo motor, es decir, repeticion de actividades corporales motoras compulsivas. La génesis se
encontraba en experiencias emocionales, infantiles y no infantiles, de alta intensidad que los pacientes exteriorizaban
mediante las técnicas y ejercicios que les ofrecia realizar el sr Ruiz. Varios de esos casos consistian, sin entrar en detalles
por respeto a la anonimidad, en la imposibilidad de expresion inmediata para gestionar dichas experiencias de alta
intensidad, es decir: el mecanismo y dispositivo de la represion freudiana. Teniendo en cuenta que la neurologia actual ya
reconoce que el cuerpo amigdalino gestiona también las reacciones emocionales en general, situado en los l6bulos
temporales (estructuradores del lenguaje, de la audicion, del lenguaje musical, 16gico y matematico, asi como de la
memoria implicita y explicita). Encargada de lo que los neur6logos 1laman consolidacion de la memoria, me parece muy
probable que existan tipologias de experiencia que interrumpan violentamente este proceso e impidan una consolidacion
“normal”. A esta interrupcion en psicoanalisis se la llama trauma. Mis observaciones durante la traduccion, la asistencia y
la contemplacion de las sesiones, asi como el andlisis de estos datos neuroldgicos hace muy probable la relacion entre la
memoria procedimental implicita de las funciones motoras en general y la memoria emocional. Si no se ha dado una
consolidacion organicamente fluida, es decir, si ha habido interrupcion, se veran los sintomas en pautas o neurosis, como el
TOC. Véase Bustamante J. Neuroanatomia funcional y clinica. 3* ed. Colombia: Celsus; 2001; Eichenbaum, H (2003).
Neurociencia cognitiva de la memoria. Barcelona: Ariel Neurociencia y Amunts K y V.A. (2005). “Cytoarchitectonic
Mapping of the Human Amygdala, Hippocampal Region and Entorhinal Cortex: Intersubject Variability and Probability
Maps”. Anat Embryol (Berl) 210 (5-6): 343-52.
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y en la neotenia de la amigdala, glandula que esta situada en el hipocampo y perteneciente al sistema
limbico, no es descartable. Si se suma el hecho de que la epifisis (glandula pineal) regula, de forma no
aislada, aspectos fisiologicos imbricados con la sexualidad y el suefio, conforméandose la Unica zona
en la que ambos hemisferios del encéfalo, incluido el cerebelo y el sistema limbico, confluyen o estan
unidos, tenemos que muchas de las intuiciones y practicas freudianas no estaban tan lejos de la
cientificidad como se le criticO en su época, y como sigue criticandosele hoy dia.

La neurologia en la época de Freud no estaba tan desarrollada como ahora, no habia suficientes
recursos para dotar de base epistemologica y cientifica al psicoanélisis. Pero si habia experiencias,
intuiciones, especulaciones y deducciones. La posibilidad del dialogo entre neurociencias y
psicoanalisis es palpable en la propia génesis de ambas disciplinas, teniendo en cuenta que Freud era
neurofisidlogo y médico, y tan sélo después y sobre esta base, psicoanalista. La forma en la que se
incluirdn las ideas del psicoanalisis en las neurociencias contemporaneas, cosa que Creo que es
inevitable, es la cuestion fundamental en este punto. ;De qué modo y en qué sentido operarad lo
inconsciente en las neurociencias contemporaneas? ¢Qué papel ocupara en relacion a lo politico?

Las digresiones nietzscheanas sobre el concepto de lo tragico en la Grecia antigua contienen la
misma idea, precursora del planteamiento psicoanalitico: un horror existenciario (o una estructura de
angustia) que debe ser digerido. Esta es la condicion de que se produzca, a modo de mecanismo
inconsciente, lo apolineo-dionisiaco como estructura relacional de represion-sublimacion. Y también
es el mecanismo de defensa neuroldgico que he mencionado previamente. Andrés Sanchez Pascual, en
el prologo de su traduccién del Nacimiento de la tragedia (1872), dice:

Lo que Nietzsche expone en este escrito es su intuicidn y su experiencia de la vida y de la muerte. Todo
es uno, nos dice. La vida es como una fuente eterna que constantemente produce individuaciones y que,
produciéndolas, se desgarra a si misma. Por ello es la vida dolor y sufrimiento: el dolor y el sufrimiento
de quedar despedazado lo Uno primordial. Pero a la vez la vida tiende a reintegrarse, a salir de su dolor
y reencontrarse en su unidad primera. Y esa reunificacion se produce con la muerte, con la aniquilacion
de las individualidades. Por eso es la muerte el placer supremo, en cuanto que significa el reencuentro
con el origen. Morir no es, sin embargo, desaparecer, sino sélo sumergirse en el origen, que
incansablemente produce nueva vida. La vida es, pues, el comienzo de la muerte, pero la muerte es la
condicidn de nueva vida. La ley eterna de las cosas se cumple en el devenir constante. No hay culpa, ni
en consecuencia redencion, sino la inocencia del devenir. (Nietzsche 2009: 19)

Y lo que Nietzsche nos dice acerca de la experiencia del horror y de su propia obra, en su
Ensayo de autocritica del 1886, justo tres afios después de finalizar su obra magna, Asi hablé
Zaratustra (1883), rompiendo con el romanticismo, con Wagner y con Schopenhauer, asi como con la
idea de la redencion y del mecanismo judeocristiano de la culpa (originado en la idea zoroastrica de
una redencion del mundo y del ser humano del mal mediante una eleccién libre) que se expresaba en

la filosofia de Mainlénder:
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¢Acaso no seria necesario?»... iNo, tres veces nol, jovenes romanticos: jno seria necesario! Pero es
muy probable que eso finalice asi, que vosotros finalicéis asi, es decir, «consolados», como esta escrito,
pese a toda la autoeducacion para la seriedad y para el horror, «ametafisicamente consolados», en suma,
como finalizan los roménticos, cristianamente... jNo! Vosotros deberiais aprender antes el arte del
consuelo intramundano, - vosotros deberiais aprender a reir, mis jovenes amigos, si es que, por otro
lado, queréis continuar siendo completamente pesimistas; quizas a consecuencia de ello, como reidores,
mandéis alguna vez al diablo todo el consuelismo metafisico - jy, en primer lugar, la metafisica! O,
para decirlo con el lenguaje de aquel trasgo dionisiaco que lleva el nombre de Zaratustra:
Levantad vuestros corazones, hermanos mios, jarriba! jmés arriba!, jy no me olvidéis tampoco
las piernas! Levantad también vuestras piernas, vosotros buenos bailarines, y ain mejor:
isosteneos incluso sobre la cabeza! Esta corona del que rie, esta corona de rosas: yo mismo me
he puesto sobre mi cabeza esta corona, yo mismo he santificado mis risas. A ningun otro he
encontrado suficientemente fuerte hoy para hacer esto. Zaratustra el bailarin, Zaratustra el
ligero, el que hace sefias con las alas, uno dispuesto a volar, haciendo sefias a todos los pajaros,
preparado y listo, bienaventurado en su ligereza: - Zaratustra el que dice verdad, Zaratustra el
que rie verdad, no un impaciente, no un incondicional, si uno que ama los saltos y las piruetas:
iyo mismo me he puesto esa corona sobre mi cabeza! Esta corona del que rie, esta corona de
rosas: ja vosotros, hermanos mios, os arrojo esta corona! Yo he santificado el reir; vosotros
hombres superiores, aprendedme - ja reir! (Nietzsche 2011: 399)
(Nietzsche 2009: 37)

De nuevo reaparece en la historia occidental del pensamiento la figura arquetipica de
Zaratustra, utilizada, rescatada y subvertida por Nietzsche como el responsable y nuevo profeta de lo
divino (dionisiaco) y a quien, en lugar de colocarle una corona de espinas, lo corona con una de rosas.
El nuevo mesias, segin Nietzsche: un trasgo, un demonio, un genio o un bailarin risuefio disfrazado y
enmascarado propone la risa como gran terapia y viene a destronar al rey de la corona de espinas,
producido también por todo ese imaginario mesianico del zoroastrismo. Reirse del horror es la
proposicion ético-politica, a modo de catarsis y éxtasis, en medio de la tensién y la guerra de lo
apolineo y dionisiaco, que nos insta a hacer. Aqui es importante ubicar el papel de la risa en la
comprensién patética (en clave de pathos) de la experiencia catartico-extatica’®, que posteriormente
Breuer y Freud utilizarian como uno de los métodos a seguir por el psicoanalisis. Para Nietzsche,
antes que para Freud, lo onirico (campo de revelacién apolinea)” es una de las modalidades
primigenias de la experiencia o vivencia de la verdad, lo cual se puede apreciar en el momento en que
invoca al poeta Hans Sachs y su obra Los maestros cantores’®. Lo onirico o ilusorio que lleva
implicito el principio de lo apolineo es una estructura que va imbricada con la experiencia inmediata
de la vida, de su negatividad, horror y violencia constitutiva, sin el cual ésta seria imposible.
Interpretar lo onirico como una codificacion, filtro, manifestacion y un lenguaje de ocultamientos y

des-ocultamientos de aquello que es extremo e imposible para una vivencia directa de la psyche

"2 Véase Freud, S. (2012). El chiste y su relacion con lo inconsciente. Madrid: Alianza.

® Véase Kerényi, Karl. (1983). Apollo. The Wind, the Spirit, and the God. Four Studies. Dallas: Spring Publications.

™ Nietzsche cita este fragmento del poeta: Amigo mio, ésa es precisamente la obra del poeta, el interpretar y observar sus
suefios. Creedme, la ilusion més verdadera del hombre se le manifiesta en el suefio: todo arte poético y toda poesia no es
mas que interpretacion de suefios que dicen la verdad. (Nietzsche 2009: 42).
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humana es una de las intuiciones fundamentales del Nacimiento de la tragedia (1886). El viejo y sabio
sileno fue preceptor y luego seguidor, en la mitologia grecolatina, de Dioniso. ¢(Qué tiene que
ensefiarnos la embriaguez en contraste con lo onirico?

Una vieja leyenda cuenta que durante mucho tiempo el rey Midas habia intentado cazar en el bosque al
sabio Sileno, acompafiante de Dioniso, sin poder cogerlo. Cuando por fin cayd en sus manos, el rey
pregunta qué es lo mejor y mas preferible para el hombre. Rigido e inmdvil calla el démon; hasta que,
forzado por el rey, acaba prorrumpiendo en estas palabras, en medio de una risa estridente: «Estirpe
miserable de un dia, hijos del azar y de la fatiga, ¢por qué me fuerzas a decirte lo que para ti seria muy
ventajoso no oir? Lo mejor de todo es totalmente inalcanzable para ti: no haber nacido, no ser, ser nada.
Y lo mejor en segundo lugar es para ti - morir pronto». (Nietzsche 2009: 54)

Para Nietzsche, antes que para Freud, Apolo es un intérprete de suefios y una luz que ciega. Y
Dioniso es el dios de la risa, de la danza, de la embriaguez o, dicho de otro modo, el dios del éxtasis y
de la catarsis. Ante este Nietzsche, todavia hegeliano, schopenhaueriano y con fuertes influencias de
Mainlénder y Stirner, se planta muy contrastadamente el Nietzsche de 1886, habiendo escrito ya su
Zaratustra y su ensayo de autocritica. De todos modos, la presencia de la idea de jovialidad, la
musicalidad, la danza y la risa como planteamientos éticos-politicos conforma la semilla de su ruptura
con sus antecedentes. Lo que impide el nihilismo y pesimismo epistemoldgico y politico en el cual
Nietzsche pudo haber acabado es, precisamente, la idea de la jovialidad y de la risa, propia del
demonio de la Gaya ciencia (1882), del genio, del sileno y, posteriormente, de Zaratustra. No supone
un problema la idea de un genio maligno (o de un Dios maligno) porque el error o la falsedad, en el
pensamiento nietzscheano, pasa por un estatuto distinto. Sofiar, a diferencia del pensamiento
cartesiano, no es un problema, como tampoco lo es discernirlo de una realidad externa porque tal
exterioridad con respecto de lo real no existe. La embriaguez revela lo que la estructura apolinea
oculta, no a modo de un descubrimiento de una exterioridad separada, sino como la obertura interna a
modalidades existenciarias latentes. Lo onirico y la embriaguez mantienen una relacion imbricada,
habiendo elementos de uno en el otro y viceversa. ElI pensamiento nietzscheano se vincula a la vida
tan estrictamente que no importa la correspondencia clasica de la verdad con la exterioridad (ley de
correspondencia) ya que parte de un dualismo indemostrado pero presupuesto, de origen zoroastrista y
judeocristiano. Debe haber, mas bien, una prerrogativa ético-politica que lleve a la afirmacion de la
vida y sus condiciones, aunque por ello se tenga que defender la mentira”.

Esta misma estructura la podemos hallar en la Psicologia de las masas y analisis del Yo (1921),
El porvenir de una ilusion (1927) y el Malestar en la cultura (1929) de Freud donde aparecen las dos

pulsiones estructurales y en relacién polémica: Thanatos’® y Eros, que yo asocio con la necropolitica

"> Nietzsche, Friedrich. (2010). Sobre verdad y mentira en sentido extramoral. Madrid: Tecnos.
7® Cabuna Hadrynosra Illmunbpeiin (Sabina Naftulovna Spielrein), primera psicoanalista de la historia y de la Sociedad
Psicoanalitica de Viena y pionera del principio tanatico en la psyché, desarrolld sus ideas en La destruccion como causa
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y la biopolitica. Estas obras, pertenecientes al periodo de madurez de Freud (década de los 20 y 30 y
que coincide con su exilio a Inglaterra a causa de la amenaza del nazismo) son importantes porque sus
conceptos son vinculables con el andlisis de las relaciones de poder por Foucault, con la de sus
deudores intelectuales (toda la tradicion de fildésofos, socidlogos e intelectuales que reflexionan sobre
la misma cuestion, incluido Mbembe), con la teoria critica de la Escuela de Frankfurt, especialmente
Marcuse y su Eros y civilizacion (1953), que destaco junto con una edicion de textos ineditos que
titularon Guerra, tecnologia y fascismo (1998), antecedente de lo necropolitico en su relacién con la
tecnologia y los totalitarismos en mi investigacion. Como Nietzsche, Freud detecta la prioridad de la
mentira, como represion y negacion, en la constitucion de lo politico y social antes que la verdad en
tanto que ésta implica el peligro de la des-estructuracién o desequilibrio politico, social y moral”’. La
mentira no es solo preferible sino que, literal y ontolégicamente, constituye la base de la ley tanto
juridica como cientifica. Es decir, y aqui es importante ver un punto de encuentro con el pensamiento
foucaultiano, en la medida en que la condicién de lo politico es el ocultamiento, enmascaramiento y
represion de los factores y fendmenos violentos y horribles (lo necroldgico) que lleva implicito el bios.
Por consiguiente, la estructura de la mentira y de la represién es condicion de posibilidad de la
materializacion de lo politico si se analiza desde el horizonte de su significacion ontoldgica. Pese a
toda esta represion, los horrores del siglo XX ocurrieron. El horror y el mal, cifra de lo reprimido

contenido en los discursos filosoficos y cientificos del pensamiento y cultura occidentales, terminan

del devenir (1912), El nombre olvidado (1914), Las expresiones del complejo de Edipo en la edad infantil (1916), El
origen de las palabras infantiles «papa» y «mamay. Algunas observaciones sobre los diferentes estadios en el desarrollo
del lenguaje (1922), entre otros. Desafortunadamente, no hay traducciones al castellano, pero si unas pocas al inglés:
Spielrein, S. “Destruction as the Cause of Coming into Being”. Journal of Analytical Psychology n° 39 (2), 1994: 155-
186; Covington, C. & Wharton, B. (eds.). (2003). Sabina Spielrein. Forgotten Pioneer of Psychoanalysis. New York:
Brunner-Routledge; Spielrein, S. (2018). The Essential Writings of Sabina Spielrein: Pioneer of Psychoanalysis. New
York: Routledge.

" Como hecho historico destaco la deportacion, ejecuciones y persecucion politica de los adoradores del culto dionisiaco o
baquico en la antigua Roma, donde gran parte de las victimas fueron mujeres, como antecedente de la posterior caza de
brujas y de la persecucion de los cristianos. Este fendmeno historico es un ejemplo histérico del estatuto politico que
atribuyo a los cultos mistéricos dionisiacos, que tuvieron un terreno y estructura similar a la judeocristiana, porque
cometen hybris: desobediencia politica y ética. Se los solia acusar de cometer antropofagia (si que era corriente la teofagia
simbdlica), violaciones, sacrificios humanos, orgias y practicas sexuales intolerables para la moral romana, que no
aceptaba la mezcolanza ni el festejo entre diferentes clases o estamentos politico-sociales. Lejos de lo que pudiera parecer
a primera vista y ante la imagen que se suele tener de los griegos, es importante considerar el origen micénico de los cultos
mistéricos dionisiacos, su vinculacion con el orfismo, los cultos de Eleusis, los de Samotracia y los de Arcadia, conocidos
como cultos a Zeus liceo. En relacion a las supuestas practicas canibales, pese a los mitos y especulaciones de diversos
investigadores, los estudios arqueologicos solamente dan cuenta de rituales con animales, con el fuego y los juegos
dedicados a Zeus licaion. Véase Blazquez, J.M. “El Edicto sobre las bacanales del afio 186 antes de Jesucristo”. Jano 63,
1973: 105-108; http://lykaionexcavation.org/site/; Romano, D.G. & Voyatzis, M.E., “Excavating at the Birthplace of
Zeus”, Expedition, vol. 52, 2010: 9-21; Mentzer. S., Romano D. G. and Voyatzis M.E., “Micromorphological
Contributions to the Study of Ritual Behavior at the Ash Altar of Zeus at Mt. Lykaion, Greece,” Archaeological
Anthropological Science, 2014; Starkovich B. M., Hodgins, G. W. L., Voyatzis, M. E. and Romano, D. G., “Dating Gods:
Radiocarbon Dates from the Sanctuary of Zeus at Mt. Lykaion (Arcadia, Greece),” Proceedings of the 21st International
Radiocarbon Conference, ed. by A. J. T. Jull and C. Hatte’, Radiocarbon, 55, 2013: 501-513; Bruit, Louise y Schmitt,
Pauline (1991) La religion griega en la polis de la época clasica. Los sacrificios, El sacrificio en la odisea. Madrid.
Ediciones Akal S.A;
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por retornar y explotar. En el pensamiento nietzscheano y brentaniano, entonces, es posible encontrar
un campo de operaciones filosoficas comun entre el psicoanalisis, la reflexion y el analisis del poder
de tradicion foucaultiana, la biologia en clave enactivista y no determinista, la religion y filosofia
comparada, asi como la teoria critica de la Escuela de Frankfurt. Veamos como retoma Nietzsche y
ejemplifica el mecanismo y dispositivo técnico de la represion en la figura mitoldgica, a la que ya he
aludido desde Sloterdijk, de Prometeo:

¢Qué relacion mantiene el mundo de los dioses olimpicos con esta sabiduria popular? ;Qué relacion
mantiene la vision extasiada del martir torturado con sus suplicios? Ahora la montafia magica del
Olimpo se abre a nosotros, por asi decirlo, y nos muestra sus raices. El griego conocié y sintio los
horrores y espantos de la existencia: para poder vivir tuvo que colocar delante de ellos la
resplandeciente criatura onirica de los olimpicos. Aquella enorme desconfianza frente a los poderes
titinicos de la naturaleza, aquella Moira [destino] que reinaba despiadada sobre todos los
conocimientos, aquel buitre del gran amigo de los hombres, Prometeo, aquel destino horroroso del
sabio Edipo, aquella maldicién de la estirpe de los Atridas, que compele a Orestes a asesinar a su madre,
en suma, toda aquella filosofia del dios de los bosques, junto con sus ejemplificaciones miticas, por la
gue perecieron los melancolicos etruscos, - fue superada constantemente, una y otra vez, por los griegos,
0, en todo caso, encubierta y sustraida a la mirada, mediante aquel mundo intermedio artistico de los
olimpicos. Para poder vivir tuvieron los griegos que crear, por una necesidad hondisima, estos dioses:
esto hemos de imaginarlo sin duda como un proceso en el gue aquel instinto apolineo de belleza fue
desarrollando en lentas transiciones, a partir de aquel originario orden divino titanico del horror, el
ord%n divino de la alegria: a la manera como las rosas brotan de un arbusto espinoso. (Nietzsche 2009,
54)

Interpreto y asumo el Asi hablé Zaratustra (1883) de Nietzsche como la tragicomedia épica,
dramatica, ritmico-musical y mitopoiética mas importante de los ultimos tiempos que hace florecer y
emerger, de forma intensa, densa y sintética, una verdad Otra y una tentativa efectiva analoga a como
el mito y la tragedia operaban para los griegos: como un mecanismo-dispositivo catartico-extatico. La
estética como politica y ontologia, como expone Nietzsche el valor de una obra que trata acerca del
arte y su seriedad, se cumple en su Zaratustra. Méas adelante, en el capitulo cinco, volveré a este punto.
Es suficiente con recalcar aqui la vinculacion de la estructura de la culpa y de la represion social,
politica, estética, sexual y religiosa que es la base y el substrato del inconsciente colectivo de las
sociedades contemporaneas Yy las precedentes, asi como de la operatividad del poder tanto discursiva
como organicamente en las sociedades capitalistas postindustriales. Propongo, en la linea nietzscheana,
visualizar el mito de Prometeo encadenado, culpado por dotar al ser humano del fuego y de la técnica,
como una metafora de la digestion del horror (la estructura social e individual de la represion) en
clave de eterno retorno. Notese que Prometeo fue condenado a sostener el mundo sobre sus hombros.

Otra interpretacion que propongo es la de que el dolor, el sufrimiento y el horror sostienen el mundo.

"8 Fijémonos que los dioses lucharon en una guerra contra los titanes, fuerzas de la naturaleza, y los encadenaron en el
caducaso o inframundo ;no es esto un mecanismo de represion? La figura de Prometeo es la de un titan, es decir, una fuerza
del cosmos y de la physis que acude en ayuda a la soledad humana y se ofrece como ejemplo y como referencia ético-
politica. Prometeo es un ejemplo de desobediencia a la autoridad del vencedor (Zeus), el “Robin Hood” divino de la
mentalidad griega. Un ejemplo de autonomia y libertad en un sentido muy distinto al zoroastrista, judio o cristiano.
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En términos heideggerianos, podria decirse que la obertura al mundo se da mediante el ocultamiento
de las multiples modalidades de la verdad y su relacion con el Ser de lo dntico, y este ocultamiento se
da como lenguaje’ y como técnica. En este punto reivindico al Aristételes de Brentano como un
tedrico de la experiencia como pathos, como un antecedente del vitalismo nietzscheano y de su
ontologia estético-politica.

Hasta aqui es suficiente para remarcar la vinculacion filosofica y discursiva entre
Schopenhauer, Nietzsche, Brentano y Freud. Si, ademads, introducimos la filosofia y reflexion
biopolitica de Foucault, podemos encontrar en el Mas alla del bien y del mal (1886) y la Genealogia
de la moral (1887) de Nietzsche, entre otras obras, la génesis de una forma de filosofar, asi como de
una estructura particular de constitucion ficticia del sujeto, en particular, del sujeto libre (en clave de
ficcion del Yo y de automatismo), a través de los mecanismos y dispositivos de reflexion de la
conciencia sobre si misma y de los procesos de culpabilizacion. Tanto la filosofia nietzscheana como
la de Brentano constituyen antecedentes filosoficos y conceptuales del pensamiento husserliano,
freudiano, heideggeriano y foucaultiano, campos de concurrencia y didlogo donde algunas
bifurcaciones del pensamiento contemporaneo todavia se estaban gestando. Lo que, a mi juicio, es el
punto de confluencia e inflexion de esta otra linea de pensamiento, alternativa a la tradicion clasica, es
la interpretacion y tratamiento del concepto de experiencia (pathos) en una clave no empirista ni

cientifista, pero sin dejar de ser empirica, vitalista y rigurosa, que deben a Aristoteles.

7 Si se oberva la constitucion estratificada, literalmente a modo de red compleja, de la generacion embrionaria, neoténica,
plastica y estructural-funcional del cerebro, en didlogo con las intuiciones de juventud de Freud acerca de la afasia, se
puede apreciar que los aspectos lingiiisticos y discursivos del consciente conforman un porcentaje de extension anatémica,
en comparacion a los demas sistemas y modulos del encéfalo, muy bajo. La posicion relacional del médulo funcional
lingtiistico al respecto de los demas, especialmente en relacion al sistema limbico y el cerebelo, es marcadamente
exteriorizado. Como si anatdmicamente las areas asociativas del encéfalo buscaran “esconder”, proteger o, recordando el
mecanismo-dispositivo teorizado por Espdsito, inmunizarse de si mismo mediante la produccion de la idea del yo, es decir,
del sujeto libre. Esto puede tener una explicacion neodarwinista, a modo de mecanismo de supervivencia, o bien una
explicacion enactiva basada en la deriva natural y la esencia neoténica y plastica de lo humano, que permite la mutabilidad
y diferenciacion que han posibilitado el surgimiento de estos modulos. Pese a que los neurocientificos han dividido el
encéfalo segun los criterios historico-técnicos que lo han permitido (tecnologias de medicion, exploracion, fotografia y
grabacion radiologica, electromagnética, etc.) y han localizado algunas funciones y grupos de funciones, revelandose la
multi-extensionalidad funcional y estructural, no s6lo del cerebro, sino del cuerpo en general, es dificil, si no imposible,
establecer la posibilidad de que exista una cartografia universal del cerebro. No hay dos cerebros iguales, y esto es
particularmente uno de los limites para la neurociencia, especialmente para la neurociencia computacional, que considera
que la l6gica del hardware-software explica el funcionamiento cerebral. Francisco Varela demuestra, como expondré mas
adelante, que es el modelo o paradigma bioldgico, en clave no darwinista, lo que explica la légica computacional. Otra
cosa a destacar es el hecho de que, a efectos neurocientificos, un porcentaje muy bajo de lo que seria el self cerebral es
consciente de si. Solo somos, parcialmente, “conscientes” de las areas lingiiisticas y de las zonas del l6bulo frontal y
parietal, que es donde radica la agencia motora del sujeto (no la libertad) o, dicho de otro modo, la voluntariedad.
Aproximadamente un 90% del encéfalo y del SN es, en terminologia no psicoanalitica para evitar parcialismos, no
consciente o autébnomo (en sentido biolégico del término).
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1.3.9 Schmitt: El paradigma del Leviatdn como maquina viviente

Seguidamente, retomo la pregunta explicita referente al sentido de lo politico y me remito a
dos antecedentes de ésta que son inflexivos y fundamentales en esta cuestion, relacionada con el mal y
con el necropoder: Carl Schmitt y Hannah Arendt. Ambos son exponentes coetaneos de Heidegger en
un campo diverso: en el de la teoria politica y de paradigmas para una politologia ontoldgica y no
onto-teo-16gica. Con esto quiero decir que ambos coinciden en un punto crucial, que comparto, y es el
de concebir lo politico en clave ontoldgico-relacional. Por ende, el campo de constitucion y
organizacion de lo politico es la relacion. Los tres autores vivieron en propias carnes, desde
perspectivas e ideologias diferentes, los acontecimientos que van del 1919-1945 (fundacion del DAP,
del NSDAP, la 2* guerra mundial, la Shod y la bomba atomica de Hiroshima y Nagasaki). Schmitt
participaria de la linea o hilo conductor genealdgico que parte de Heraclito y llega hasta Nietzsche,
pasando por Bacon, Hobbes, Rousseau y Fichte, ofreciendo su lectura particular de ésta. Para este
autor la esencia de lo politico se establece en la relacion, radicalmente polémica (es decir, como
guerra literal), entre el amigo y el enemigo. Conformdndose de forma relacional y constitutiva el
espacio de lo comun en vistas y bajo el horizonte de la siempre presente y presupuesta guerra,
fenomeno del necropoder, factica o posible. La lectura de Schmitt de lo politico se refleja en su
interpretacion del Leviatin de Hobbes, obra y autor muy admirado y leido por ¢él, titulado EI
Leviathan. En la teoria del estado de Thomas Hobbes (1938):

La lucha politica, con el inevitable e incesante contender de amigos y enemigos, que abarca todos los
campos de productividad humana, crea en cada uno de los bandos armas especificas. (Schmitt 2002: 15)

El Estado es para Hobbes evitacion permanente de la guerra civil gracias a un poder gigantesco. De ahi
que uno de los dos monstruos, el Leviathan, “el Estado”, sojuzgue siempre al otro, el “Behemoth”, la
Revolucidn. (...) El examen del libro y del texto da, pues, como resultado, que en libro de Hobbes el
nombre “Leviathan” no tiene mas alcance que el de una cita operante de la Biblia para representar
plasticamente, por medio de un animal, el poder mas fuerte de la tierra, cuya superior fuerza tiene a
raya a los menos fuertes. (Schmitt 2002: 21)

Llama la atencion que Schmitt se refiere al Leviatin como metéfora del estado absolutista
perfecto, soberano, biopolitico y necropolitico al mismo tiempo, mediante la nocion de plasticidad. La
inmediatez para consigo mismo del soberano-Estado-pueblo solo es posible mediante un ensamblaje
mecanico que sea organico y plastico. No son adecuadas ya las lecturas mecanicistas del Leviatan de
Hobbes, segiin Schmitt. Es menester buscar una “identidad vital originaria” (Schmitt 2002: 14) entre
la religion y el Estado, naturales, segun el autor, para el pagano, “gentil” o “no semita”. El Estado
concebido bajo la idea de la encarnacién de lo politico por Schmitt es, ante todo, plastico porque, tanto

en Hobbes como en Schmit, se lo trabaja en clave de sujeto corp6reo y libre (en tanto que
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autématon)®. La relacién entre el soberano y la poblacién gobernada es muy particular: es una
relacién de identidad con uno mismo. De modo que todo castigo, redireccion, control, ejecucion,
violencia o fendmeno del biopoder y del poder soberano del Leviatdn se da en clave de reaccion
contra si mismo, a modo de higienizacion, auto-limpieza y extirpacion del “mal interno”. La idea del
mal ha tenido connotaciones histéricas vinculadas con el error y con la enfermedad o lo patologico.
Aquello castigado o eliminado del interior es lo negativo o el enemigo. En cierto sentido, segln
Schmitt, se ataca a un “enemigo interno”. Schmitt, de ideologia claramente nacionalsocialista, expone
de forma muy ilustrativa la esencia del Estado nazi, resultado de la vision técnica y cientifista del
mundo inaugurada por Bacon. De este modo, para Hobbes y Schmitt, quedaria justificada
discursivamente la potestad del Leviatan para ejercer violencia sobre si mismo, a modo de garantia de
proteccion, seguridad y orden de cara al interior y exterior. Esto explica la estructura de la aplicacion
del necropoder, por parte de una modalidad estatal soberana, hacia los miembros de su Estado,
ciudadanos a los que se expulsa y exilia en el interior mismo del espacio y jurisprudencia estatal, a
modo de estado de excepcion agambeniana y nuda vida. Schmitt se pregunta acerca del sentido del
Leviatan en el conjunto de la teoria politica de Hobbes, y bajo mi juicio la suya propia, en relacion a
lo politico. Responde asi:

Punto de partida de la construccion del Estado en Hobbes es el miedo del estado de naturaleza; su meta
y objetivo, la seguridad del estado civil politico. En el estado de naturaleza puede cada uno matar a
quien quiera. “Todos pueden llegar a este extremo”. Ante tamafia amenaza, todos son iguales; aqui,
como parafrasea Hegel, “todos” son débiles frente a los demé&s. Reina, por consiguiente, la
“democracia”. Todos saben que cada uno puede matar a los demas. De ahi que cada uno sea enemigo y
contrincante del otro —el conocido bcllum omnium contra omnes—. En el estado civil estatal todos los
ciudadanos estan seguros de su existencia fisica; reina la tranquilidad, la seguridad y el orden. He aqui,
como es bien sabido, una definicion de la policia. EI Estado moderno y la moderna policia han nacido
juntos, y la institucion mas esencial de este estado de seguridad es la policia. Es altamente curioso que
Hobbes, para caracterizar el estado de paz obtenido por medio de la policia, utiliza la férmula de Bacon
de Verulamio y dice que en ese estado el hombre es para el hombre un dios: “homo homini deus”;
mientras que en el estado de naturaleza el hombre es para el hombre un lobo: “homo homini lupus”. El
terror del estado de naturaleza empuja a los individuos, llenos de miedo, a juntarse; su angustia llega al
extremo; fulge de pronto la chispa de luz de la ratio y ante nosotros surge stbitamente el nuevo dios.
(Schmitt 2002: 30)
Caracteriza a este nuevo Dios de la siguiente manera:

Quién es ese Dios que a los hombres ganados por la angustia trae paz y seguridad, transforma los lobos
en ciudadanos y como Dios se revela en este milagro, aunque solo sea como “Dios mortal”, el “deus

8 Un autématon, del griego avtéuazov, se refiere a lo que se mueve por si mismo, es decir, que tiene alma. En el capitulo
dos detallaré esta cuestion. Segiin Maturana y Varela lo automatico es una forma autopoiética de la vida, de modo que la
maquina es un ser vivo desde el punto de vista de los sistemas minimos de auto-organizacion. En esta investigacion
expondré tres modalidades de libertad del sujeto politico: la automatica, como explicacion del fenomeno de la
automatizacion de lo humano en el contexto tecnocientifico, tecnolégico y capitalista en las sociedades neoliberales
contemporaneas; la autonémica, la que encarna una voluntad singular y un princio rector del sujeto que se da las leyes a si
mismo, incluso bajo el precio de infringir las leyes politicas (hybris), morales y sociales, como por ejemplo Prometeo o
Antigona; y, finalmente, la libertad como el producto ficticio de lo inconsciente y de la psicopolitica capitalista, que lo
ofrece a modo de objeto de consumo y ejercicio y como base de los discursos politicos, sociales y de ocio en general.
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mortalis” que dice Hobbes? La expresion “Dios mortal” ha traido consigo muchas equivocaciones. La
confusion es tanto mayor cuanto que Hobbes opera, en realidad, con tres concepciones de “Dios”
diferentes entre si, incapaces de ser armonizadas unas y otras. En primer plano esta bien visiblemente la
equivoca imagen mitica del “Leviathan”, que resume en si los términos “Dios”, “hombre”, “animal” y
“maquina”. Junto a ella figura una construccién juridica del contrato que sirve para explicar una
persona soberana, obtenida por medio de la representacion. Por otra parte (y aqui esta —a mi juicio—
la médula de su construccion politica), Hobbes transporta la concepcion cartesiana del hombre como
mecanismo dotado de un alma al “hombre magno”, el Estado, que Hobbes convierte en una maquina
animada por la persona representativa soberana. (Schmitt 2002: 30)

De nuevo se hace valer la tecnoutopia de Bacon: sintesis y progreso técnico-politico en la
figura del producto humano por autonomasia que dan lugar a un Dios inmanente, real y creado por la
unién contractual de los humanos y su cesion delegada de la soberania al todo de todos, representado
por uno y el mismo cuerpo. Es el monstruoso Estado hobbesiano en clave de dispositivo técnico-
tecnoldgico de eficiencia y eficacia total en los asuntos del gobierno, control, seguridad, etc. Schmitt
era consciente de que aquello que pudo ver operar en el Estado nazi, en su forma més salvaje, era
operativo también en el Estado totalitario socialista y en el despotismo del capital, que se plasmé en
las democracias occidentales. Diferentes regimenes que muestran la operatividad efectiva y factica del
Estado en tanto dispositivo. ¢Ahora bien, responde esta idea del Estado a la cuestion de lo politico?
Antes de intentar ver la respuesta de Schmitt a esta cuestion veamos como entiende lo técnico:

El hecho de que un hombre que vive hoy en una gran ciudad conciba al Estado como un aparato técnico
se debe simplemente, sin buscar razones més profundas, a que el “contorno” de la gran ciudad constrifie
su fantasia a fijarse en la técnica y la imagen del Estado sigue el mismo camino sin violencia alguna.
Con el prodigioso desenvolvimiento de los medios técnicos, de las posibilidades de la circulacion y de
las comunicaciones, asi como de las armas militares, crece visiblemente el poder del mecanismo estatal
del mando hasta un grado tan asombroso como el desarrollo de la técnica, de suerte que se llega a creer
que el poder de un Estado moderno, comparado con el de una comunidad antigua, es tanto mayor y
tanto mas intenso como el alcance y la fuerza destructora de los modernos cafiones comparada con la
de las antiguas ballestas 0 maquinas usadas en los asedios, 0 como la velocidad de los actuales medios
de circulacion comparada con la del caballo y los barcos de vela. (Schmitt 2002: 40)

A pesar de ser una obra apologética del Estado concebido en clave totalitaria y belicista, hay
que recalcar el valor del anélisis del fendbmeno técnico en el interior del Estado y de la ciudad en tanto
que mecanismo Y dispositivo técnico-tecnoldgico que realiza Schmitt. Si se acepta que esta cualidad,
qgue Schmitt atribuye al Estado en el contexto neoliberal, capitalista y geopolitico de nuestra
contemporaneidad, es operativa, es posible ubicar y subvertir su nocion, ya no como Leviatan o
unidad total, sino como parte, factor o elemento de una totalidad indiferenciada, de orden fluctuante,
mucho mayor y mas cadtico, vinculado con la guerra entre mercados y valores, las corporaciones y
multinacionales, el trafico geopolitico y mercantil de armas, drogas y humanos, etc. Es decir, como
elemento del mecanismo ingente, extensivo, total e igualmente monstruoso: el capital. El Leviatan de
hoy es el stper-capital, entendiendo por esto la transmutacion y extension de la estructura capitalista a

dimensiones nunca predichas y que hoy conforman una red global sin cabeza ni rostro, de naturaleza
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tecnoldgica-acéfala. EI monstruo, tal y como aduce Schmitt, ha sido desmembrado y decapitado. Pero
sus mecanismos intrinsecos han mutado y devenido parte de la macro-estructura del super-capital,
ejerciendo un poder y una influencia totalitaria y ya imposible de contrarrestar con el paradigma, que
todavia es vigente en el discurso de Schmitt, de la revolucién. El acto revolucionario seria tan fatil
como las decapitaciones de la Hidra de Lerna, que producian un desdoblamiento de sus cabezas, en el
mito de los trabajos de Heracles.

Foucault nos descubri6 la idea del ciudadano o individuo de la poblacion que es, a la vez,
sujeto y subjetivado por si mismo mediante la estructura del capital humano como mecanismo de
auto-embrutecimiento y enajenacion. De modo que el individuo deviene empresario de si mismo, en
tanto que cuerpo y sujeto, en un contexto en el que se ofrece a si mismo a ser consumido en el
mercado laboral del capital humano. Esta forma de poder no puede ser repelida mediante revolucién,
la l6gica del amigo-enemigo no vale. El Leviatdn, de magnum-anthropos, pasa a ser un micro-
anthropos, en el sentido de que el sujeto integrante de la poblaciéon se consume a si mismo en la
estructura del deseo y del consumismo materialista. Del mismo modo el Leviatan hobbesiano y
schmitteano se consume a si mismo en el proceso de autogobierno. La violencia se ejerce contra uno
mismo, por si mismo y la estructura mecanicista del Leviatdn se reduce a una escala individual y
subjetiva, asi como se diversifica y multiplica a una escala geopolitica, financiera y capitalista,
guedando el Estado, en este contexto, como un elemento mas del mundo corporativo, financiero,
multinacional y tecnoldgico. Schmitt, en la Teologia politica (1922), dice:

Todos los conceptos centrales de la moderna teoria del Estado son conceptos teoldgicos secularizados.
Lo cual es cierto no sélo por razén de su evolucion histérica, en cuanto fueron transferidos de la
teologia a la teoria del Estado, convirtiéndose, por ejemplo, el Dios omnipotente en el legislador
todopoderoso, sino también por razon de su estructura sistematica, cuyo conocimiento es
imprescindible para la consideracion sociolégica de estos conceptos. El estado de excepcion tiene en la
jurisprudencia analoga significacion que el milagro en la teologia. (Schmitt 2009: 37)

Esta idea la hereda Agamben desde una perspectiva inversa y contemplando el fendémeno de la
desnudez, a la que yo anado también el de la neotenia de Sloterdijk. La filosofia politica de Schmitt
contiene diversas intuiciones importantes en relacion a lo técnico y al poder. Destaca también como un
buen analitico de la teoria politica y un intérprete paradigmatico de Hobbes. Sin embargo, tengo
divergencias en relacion a la ausencia en su obra de un horizonte ético y critico de lo técnico-
cientifico. Tampoco concuerdo con su vision materialista y mecanicista del mundo ni del Estado.
Persiste en su discurso la herencia baconiana de objetivizacion de la physis. Pero hay una diferencia
substancial y es que, en la ontologia politica de Schmitt, se muestra, discursivamente, la
deshumanizacion y automatizacion de lo politico o, dicho de otro modo, la cosificacion de lo humano

en la figura sintetica del Leviatan, en la que converge lo divino, lo animal y lo humano. Es un
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planteamiento y paradigma del Estado fragmentario, a modo de collage. La idea de la teologia
subyacente al Estado es una herencia nietzscheana muy clara que el propio Agamben desarrollara con
mucho mads detalle y rigor genealdgico-arqueoldgico en su obra, sobre todo en la serie Homo Sacer
(2006).

En El concepto de lo politico (1927) Schmitt sistematiza y reafirma la vinculacion del Estado
con lo politico en clave de encarnacién mecanicista en la figura del Leviatan. Emprende con una
exposicion estratificada de las caracteristicas o modalidades de lo politico, entre ellas estarian: el
criterio de la relacion diferencial entre amistad y enemistad, la guerra como manifestacion o fendmeno
de la relacion por enemistad, el Estado como estructura unitaria amenazada por el pluralismo, la
decision del Estado, en tanto sujeto, sobre el enemigo, la concepcion del mundo en clave de pluriverso
politico donde no puede darse una unidad politica global, entre otros. Tras muchas paginas de
elucubracion ideolodgica, sin tratar explicitamente nada acerca de lo politico, aparece esta intuicion
acerca del mecanismo del neoliberalismo: “El liberalismo del ultimo siglo ha arrastrado consigo una
singular y sistematica transformacion y desnaturalizacion de todas las ideas y representaciones de lo
politico.” (Schmitt 2009: 45). Con esto Schmitt alude, detras de su concepcion dualista, juridica y
biologicista de lo estatal y politico, a la desnaturalizacion estratégica de lo politico y de lo referente a
ello. Es un fendmeno que contrasta con algunas ideas foucaultianas si no se contextualizan
debidamente. Que lo politico haya sido desvinculado de lo bioldgico es un fendmeno observable, pero
no en el siglo XIX como dice Schmitt, sino en la propia inercia del hilo racional-cientifista que se
generé a partir del siglo XVI, aproximadamente. Ademas, no solo es des-biologizado sino
naturalizado por la visidn tecnocientifica del mundo. Autores en los que él se basa son contribuyentes
discursivos y filosoficos de que esta des-biologizacion de lo politico se haya ocasionado. Un matiz
importante a tener en cuenta, para evitar equivocos, es que la concepcién de lo bioldgico o natural en
Schmitt se enmarca en el marco teleoldgico y determinista de la vida, asi como de su substancialidad,
en tanto que cosa u objeto, con la que se puede experimentar y “jugar”. Asi que, en lugar del
liberalismo, yo diria que fue a través del movimiento moderno e ilustrado, del cual la filosofia
hobessiana, la del propio Schmitt y las corrientes a las que critica, son producto. Lo que empezé
Bacon con el proyecto e idea de la ciencia y el método experimental como vias para una
inteligibilidad total habria acabado, histéricamente, en dos posibilidades del poder reales: la

destruccion total (necropoder) y la substitucion®, automatizacion y tecnologizacién total de lo

81 Al respecto de esta idea referencio un curso impartido por el Dr. Jesus Hernandez Reynés en el afio académico del 2011-
2012, en la Universidad Auténoma de Barcelona, titulado La concepcion neoténica del hombre como raiz comun de la
politica y la biologia modernas (2011) y el coloquio del Departamento de filosofia del 30 de Mayo del 2008 titulado Quin
sentit té pensar en la substitucio de l’espécie humana? (2008). En el capitulo dos de esta tesis detallaré al respecto.
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humano (biopoder). Dicho de otra manera, con la bomba atomica, por un lado, y, por el otro, con la
idea de la ingenierfa genética y zoopoiética®. Tras realizar un anélisis de la despolitizacién y
neutralizacion de la poblacion y, en referencia a lo tecnoldgico, Schmitt expone la siguiente
observacion, muy importante:

Sin embargo la neutralidad de la técnica no se parece a la neutralidad de ninguno de los ambitos
anteriores. La técnica es siempre sélo instrumento y arma, y porque sirve a cualquiera no es neutral. De
la inmanencia de lo técnico no sale una sola decisién humana ni espiritual, y mucho menos la de la
neutralidad. Cualquier clase de cultura, cualquier pueblo y cualquier religién, cualquier guerra y
cualquier paz puede servirse de la técnica como de un arma. El que los instrumentos y las armas sean
cada vez més efectivos no hace sino incrementar la verosimilitud de que se los utilice efectivamente.
Un progreso técnico no necesita ser progreso metafisico ni moral, ni siquiera econémico. Y si muchos
hombres siguen esperando hoy dia del perfeccionamiento técnico un progreso humanitario y moral, es
que estan vinculando técnica y moral de forma mégica, y ademés de esto estan presuponiendo con no
pequefia ingenuidad que el grandioso instrumental de la técnica contemporéanea solo va a ser utilizado
en el sentido que ellos le darian. En términos socioldgicos esto significa que creen que ellos van a ser
los sefiores de estas armas terribles, y que pueden por lo tanto recabar el tremendo poder vinculado a
ellas. La técnica misma se mantiene sin embargo, si se me permite la expresion, culturalmente ciega.
De modo que de «la técnica y nada mas» no se puede extraer ninguna de las conclusiones que
acostumbran a extraerse de los otros dominios centrales de la vida espiritual: ni un concepto de
progreso cultural, ni el tipo del clerc o del dirigente espiritual, ni un sistema politico determinado.
(Schmitt 2009: 118)

Este fragmento es crucial. Conforma una respuesta implacable al transhumanismo y a sus
presupuestos. En €l es posible apreciar una critica a la idea de que al progreso cientifico-técnico lo
acompafia, necesariamente, uno ético-moral, cosa que todavia se defiende y afirma a menudo en
ambientes académicos y extra-académicos. Esta obra fue escrita en el afio 1927 y resulta casi profética
si se la lee desde un horizonte histérico, en relacion a la Shod y a la bomba atémica. Si no se sefala el
afio la atmosfera todavia es contemporanea a la nuestra. A Schmitt le acompafia una tension interna
entre el discurso y la ideologia a la que hace apologia, manifestandose, a la vez, en su actitud critica 'y
¢ticamente no limitativa hacia lo técnico-tecnoldgico y afiliacion al proyecto moderno-ilustrado en la
adhesion y defensa de una concepcion del Estado unitaria, centralista y totalitaria. La idea
fundamental es la imposibilidad de la neutralidad de lo tecnologico, ademas también aplicable al
contexto del discurso cientifico contemporaneo. Los nuevos cerebros, que la promesa neurocientifica
y sus avances anuncian, no pueden ser la garantia de que todos los problemas, especialmente los ético-
politicos, queden solucionados. El hilo que Heréclito inaugur6 y que Bacon, Hobbes, Schopenhauer y
Nietzsche siguieron e interpretaron, diversamente, se puede apreciar en el fragmento 53, clara alusion
al contexto bélico que pudo vivir en la época de la ocupacion persa de Jonia y a su epocal vision del

fuego, del cambio y de la guerra como fendémenos del logos: “La guerra de todos es padre, de todos

2 VR , . ;. . . .y .,

82 Referente a las practicas técnico-tecnoldgicas y a los saberes vinculados con la idea de la produccion, alteracion,
regulacion e ingenieria de la vida humana o animal mediante el conocimiento del genoma. En esta categoria de practicas
entraria la biorobdtica o el cyborg, asi como la idea o posibilidad de la sustituciéon de lo humano.
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rey; a los unos los designa como dioses, a los otros, como hombres; a los unos los hace esclavos, a los
otros, libres.” (Heraclito 2008: 133).

La frase no pierde su sentido si sustituimos “guerra” por “técnica” o “tecnologia”. Creo que es
conveniente leer este fragmento literalmente, dadas las circunstancias del autor. La frase “a los unos
los designa como dioses” me parece una clara alusion a Dario I, que se hacia llamar el grande y dios
viviente por sus subditos. Para Heraclito la guerra es un campo de produccion de la relacion entre el
sujeto que es amo, libre y propietario y el objeto, esclavo y propiedad. En el pensamiento de Heraclito
se da el antecedente de esta relacion que luego Hegel llamaria, en una clave especulativa, dialéctica
del amo y del esclavo, Nietzsche como moral del fuerte y del débil, Marx como lucha de clases, etc.
La idea de la lucha o pugna prevalece detrds de estas relaciones y en Hobbes y Schmitt no es una
excepcion. La diferencia entre estos autores radica en su concepcion de lo politico y en la manera
como interpretan el zolguog (polemos). El hilo no es univoco y difiere en Schopenhauer y Nietzsche
por diversas razones, entre ellas la ontologia ética y estética que defienden, cosa que no hay en la
filosofia de Schmitt. Todos los autores mencionados pueden leerse como diversos ecos e
interpretaciones del pensamiento heracliteo. La respuesta, bajo mi punto de vista, que Nietzsche daria
a la idea de Schmitt acerca del Estado es la siguiente:

En algln lugar existen todavia pueblos y rebafios, pero no entre nosotros, hermanos mios: aqui hay
Estados. ¢Estado? ;Qué es eso? jBien! Abridme ahora los oidos, pues voy a deciros mi palabra sobre la
muerte de los pueblos. Estado se Ilama el mas frio de todos los monstruos frios. Es frio incluso cuando
miente; y ésta es la mentira que se desliza de su boca: “Yo, el Estado, soy el pueblo.”. (...). Pero el
Estado miente en todas las lenguas del bien y del mal; y diga lo que diga, miente —y posea lo que posea,
lo ha robado. (Nietzsche 2003: 87)

Como podemos ver en este fragmento, también muy vaticinador si pensamos en el Estado nazi
y en el soviético, Nietzsche esta lejos de vincular lo politico con un cuerpo estatal; mas bien lo vincula
al cuerpo y a la psyché individuales, refiriéndose al estado como uno de los sustitutivos iconograficos
e idolatras en la secularizacion del culto judeocristiano y como a un aparato necropolitico. Al respecto
de Schmitt, para terminar, no logro encontrar de forma explicita, pero si implicita, su idea y sentido
acerca de lo politico. Sin acabar nunca de penetrar en el problema y su discusion de forma directa
Schmitt deja claro, pero, el vinculo con Heraclito, que es incluso mayor de lo que parece si se concibe
la idea del fuego como una metafora, mas o menos literal, de lo técnico y de sus efectos destructivos

(necropoliticos)®®. En este punto, enfatizo de nuevo que la tentativa de la inteligibilidad total ha

8 _Kpdzog (Poder): (...). Porque tu flor, el fulgor del fuego de donde nacen todas las artes (zavzéyvon mvpoc), la robo y la
entregd a los mortales. Preciso es que pague por este delito su pena a los dioses, para que aprenda a soportar el poder
absoluto de Zeus y abandone su propension a amar a los seres humanos. —"Hpaioros (Hefesto): Kparog Bia (poder
violento), la orden que a ambos Zeus os diera llega a su fin y ya nada os detiene. (Esquilo 2015: 329, 5-15). Dependiendo
de la traduccion la interpretacion de los términos resulta bien como “fuerza y la violencia”, o bien como “poder vigoroso”
o “violento”. La interrelacion conceptual entre el poder, la violencia y todo lo técnico-artistico (como instrumentalidad,
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desembocado en la produccion de la posibilidad de la destruccion total, por un lado, y de la

substitucion y produccion de lo humano, por el otro.

1.3.10 Arendt: Lo politico como relacion, la libertad y el mal

(Coémo concibe la misma cuestion Hannah Arendt? Antes de nada quisiera referenciar una
entrevista® que le hizo Giinter Gauss, que tiene que ver con la cuestion del mal y de la modalidad
necropolitica del poder, en la television de Alemania occidental el afio 1964 acerca de diversas
cuestiones, entre ellas la conmocion o experiencia del 1933. En ésta la autora dice que lo que le
sorprendid no fue la toma del poder por Hitler, sino el hecho de que los judios alemanes de entonces
necesitaron ese hecho para entender que los nazis eran enemigos. Otra cosa muy importante: Arendt
llama la atencion no sobre las acciones de los enemigos, sino la de los amigos. En este punto hay una
tension dialogica con el paradigma de Schmitt, diria que incluso una refutacion radical. Los amigos se
uniformaron, aduce Arendt. El verdadero problema no fue lo que hicieron los enemigos, sino lo que
hicieron los amigos. Quizds mas bien lo que no hicieron, segun la obra Eichmann en Jerusalen: Un
estudio sobre la banalidad del mal (1963), basada en la nocion kantiana del mal radical. Hoy el mal
es la indiferencia o la espectacularizacion de la totalidad®. No se requiere de la existencia de Dios
para constatar la existencia del mal. Ocurri6 la neutralidad en la legalidad, la accién de la no-accidn, la
permisividad, la pasividad y la indiferencia ética. Elegir no hacer nada es también una eleccion
vinculante del sujeto libre con el mal. No sé hasta qué punto los adjetivos de amigo-enemigo
utilizados por Arendt fueran intencionados o no, a sabiendas o no de la teoria politica de Schmitt,

pero, desde luego, supone una brecha y agrietamiento muy profundo en relacidon a su planteamiento en

creatividad y productividad) era patente para los griegos antiguos en la figura del fuego destructor-creador. Tras exponer la
concepcion de Schmitt relativa a lo técnico-tecnologico la imagen-arquetipo del fuego resulta mas clara en este contexto.

8 Recuperado de https://www.youtube.com/watch?v=WDovm3AIwl4&t=1525s y consultado por ultima vez el
01/03/2018.

8 Por ejemplo, el fendmeno narcisista y exhibicionista que Facebook e Instagram produce en la poblacion y en la masa a
modo de ensimisamiento y obsesion por captarlo todo mediante la fotografia y la grabacion. La poblacion, siguiendo el
hilo foucaultiano, se gobierna a si misma, pero, sobretodo, se espia y se registra a si misma. No es necesario que exista un
cuerpo policial de espionaje y secreto que cree fichas de lo criminalizable entre los individuos gobernados. Los propios
individuos, en su estructura libidinal y pulsional (o estructura del Eros-Thanatos), se mueven a ello registrandose y
produciendo sus propias fichas a modo de perfiles de Instagram y de Facebook, entre otros. En el campo de la vigilancia
esto se puede apreciar en que el Panopticon (1780) de Jeremy Bentham, concepto que Foucault desarrollo bajo el titulo de
El ojo del poder (1979) en la entrevista que le hizo Barou, vinculandolo con Rousseau y el modelo sociopolitico de éste, se
distribuye y multiplica infinitamente, en la masa, en el foco de las camaras de los smartphones y otros dispositivos. El mal
ya no es solamente indiferente, sino que deviene transparente. Todos son testigos de todos, sobretodo cuando el mal
acontece, y, en lugar de detenerse, lo que a veces ha ocurrido y cada vez ocurre mas es que los presentes sacan sus moviles
y graban los sucesos, muchas veces permitiendo que ocurran robos, accidentes, asesinatos y violaciones con la actitud que
Guy Debord ya caracterizd en su Sociedad del espectaculo (1966). Foucault sefiald, en esa misma entrevista, que se
trataria de una “vigilancia que fuese global e individualizante al mismo tiempo, separando cuidadosamente a los
individuos que debian ser vigilados” (Foucault 1979: 1).
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la medida en que sus categorias dejaron de ser operativas en el momento en que los amigos no
respondieron.

La nocion del mal, lejos ya del zoroastrismo que le dio origen y ya con el par de milenios que
lo separaban del 1933 resurge clamando una reformulacion y reivindicando una mayor precision
conceptual en lo relativo al sujeto libre. El problema del mal parecia haberse difuminado en el
contexto post-nietzscheano de lo técnico-cientifico. Parecia que habiendo muerto Dios se habria
llevado con ¢l a la tumba también el mal y que este habia quedado sepultado en el olvido y en el
inconsciente colectivo occidental. Pero todavia tenia que morir la humanidad en el acontecimiento de
la Shod. De nuevo el problema de la eleccion que aparecié en relacion al rey de los daewas
(demonios) en las cronicas armenias 8  salvo que esta vez, los demonios eran humanos, iban
uniformados y blandian el estandarte de la razon y del progreso cientifico-técnico. En este contexto la
autora tiene una obra postuma en fase embrionaria y experimental, que qued6 sin acabar, que se
proponia responder a la pregunta por lo politico, aunque se titule ;Qué es la politica? (1993). Tiene
varios fragmentos muy importantes para mi investigacion. El siguiente es una respuesta a Aristoteles:

a) Zoon politikén :2* como si hubiera en el hombre algo politico que perteneciera a su esencia. Pero
esto no es asi; el hombre es a-politico. La politica nace en el Entre—los-hombres, por lo tanto
completamente fuera del hombre. De ahi que no haya ninguna substancia propiamente politica. La
politica surge en el entre y se establece como relacion. Asi lo entendié Hobbes. b) La representacion
monoteista de Dios, a cuya imagen y semejanza debe haber sido creado el hombre. A partir de aqui,
ciertamente, sélo pueda haber el hombre, los hombres son una repeticién mas o menos afortunada del
mismo. El hombre creado a semejanza de la soledad de Dios es la base del hobbesiano state of nature as
a war of all against all. Es la guerra de uno contra todos los otros, que son odiados porque existen sin
sentido — sin sentido para el hombre creado a imagen de la soledad de Dios. (Arendt 1997: 46)

Mas adelante veremos hasta qué punto tiene razon aqui la autora en su contra-argumento a la
definicion clasica del ser humano como zoon politikon. Para Hannah Arendt lo politico se constituye y
conforma en el entre, en el encuentro, es decir, en la relacion. Aqui coincide con Hobbes y Schmitt en
la lectura e interpretacion de lo politico. Cuando la autora especifica que el amigo se uniformiza lo
que esta diciendo a mi juicio es que ni siquiera el Leviatdn puede garantizar la seguridad de sus
stibditos y el no retorno al famoso estado del homo homini lupus y guerra de todos contra todos.
(Hasta qué punto subscribe Hannah Arendt, de una forma incluso mas radical que Schmitt, la idea de
la relacion politica como lucha, pugna o polemos por la supervivencia, rebasando las categorias de
amigo-enemigo, Estado-naturaleza, etc? Seria la guerra de todos contra todos, no la del amigo y

enemigo ni la del amo y esclavo. Arendt se muestra todavia mas radicalmente heraclitea que ninguno

% En una tradicion armenia posterior, el rey de los daewas dice: “no es que no pueda crear cosas buenas, es que no quiero”.
(Barado 2014: 16). El fuego, es decir, lo técnico-tecnologico, es una extension de la esencia de lo demoniaco y de lo
divino. La poiesis se puede dar, libremente, de lo bueno y de lo malo, remitiéndome a la nociéon de neutralidad y
parcialidad total de la tecnologia que Schmitt tematiz6. El fuego es de todos y es de nadie, origen de vida como dadora de
muerte.
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de los autores clasicamente vinculados al efesio. Esta lucha de todos contra todos, desde la soledad,
[no seria una alegoria de la condicion postmoderna del individuo que se explota a si mismo y compite
con todos los demads, imposibilitando toda vinculacion ético-politica con el Otro en un régimen
capitalista? ;Qué podria decir aqui la soledad de Dios? ;Lo comin es imposible porque
ontologicamente estamos solos? ;Se trata de una especie de solipsismo en tanto que base fenoménica
de lo politico como la imagen ficticia de un encuentro nunca pleno, nunca satisfactorio, nunca
politico? Mas adelante, dice:

7. Podria ser que la mision de la politica fuera elaborar un mundo tan transparente para la verdad como
la creacion de Dios. En el sentido del mito judeo—cristiano esto significaria: el hombre, creado a imagen
de Dios, ha recibido una fuerza generadora para organizar al hombre a semejanza de la creacion divina.
Esto probablemente es un disparate. Pero seria la unica demostracion y justificacion posible de la idea
de una ley natural. (Arendt 1997: 47)

Yo reprocharia aduciendo que lejos de ser un “disparate” me parece una intuicidon anticipativa
de muchas ideas que posteriormente se desarrollaran en el contexto del pensamiento biopolitico.
Arendt habla de una fuerza generadora para organizar. Interpreto este fragmento en clave de
hominizacién y de zoopoiesis, produccion y creacion de vida desde la vida. Es similar a la voluntad de
poder creativa nietzscheana, segun la idea de que el humano ha de forjarse a si mismo: hacerse a si
mismo (autopoiesis). Este fragmento, a la luz del fendmeno de la paideia, de la crianza, de la
formacion en clave de hominizacién, de las antropotécnicas y de las nociones neurobiologicas de la
neotenia y de la plasticidad, adquiere pleno sentido. Otra interpretacion podria remitirse a la neotenia:
el ser humano es imperfecto por nacimiento y eso es la condicion de posibilidad del movimiento y de
la accion politica teniendo un horizonte de significacion como referencia, la creacion divina. La
creacion divina, inexistente, imperfecta y ausente, es, sin embargo, la referencia sin imagen del disefio
biopolitico y del proyecto politico humano. La autora me complica la cosa todavia mas con este
fragmento, Gltimo que citaré antes de proseguir:

A la pregunta por el sentido de la politica hay una respuesta tan sencilla y tan concluyente en si misma,
gue se diria que otras respuestas estan totalmente de mas. La respuesta es: el sentido de la politica es la
libertad. Su simplicidad y contundencia reside en que es exactamente tan antigua, no como la pregunta,
gue naturalmente ya surge de una sospecha y esta inspirada por la desconfianza, sino como la
existencia de lo politico. Pero hoy dia esta respuesta no es ni obvia ni inmediatamente convincente,
cosa que se aprecia con claridad en que nuestra pregunta actual ya no cuestiona el sentido de la politica
tal y como antes se hacia: a partir de experiencias que eran de naturaleza no—politica [nicht—politisch ]
o incluso anti—politica [anti—politisch ]. Nuestra pregunta actual surge de experiencias politicas muy
reales: de la desgracia que la politica ya ha ocasionado en nuestro siglo y de la mucho mayor que
todavia amenaza ocasionar. De aqui que nuestra pregunta suene mucho mas radical, mucho mas
agresiva y mucho méas desesperada: ¢tiene, pues, la politica todavia algin sentido? (Arendt 1997: 62)

El fragmento de Arendt resulta ser de gran importancia en el marco de esta investigacion. Hay

diversos conceptos y nociones a destacar. Muestra una seguridad y firmeza en la reafirmacion y
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reivindicacion de la libertad como la esencia de lo politico que desafia toda postura critica al respecto.
Entiendo por politica en los fragmentos de Arendt la nocion de actividad que efectiviza 0 materializa
la esencia de lo politico. Habla de experiencias politicas muy reales, seguramente en referencia a las
atrocidades de la necropolitica nazi y de otros gobiernos del siglo XX, que precisamente deberian
hacer cuestionar la idea de la libertad. Sin embargo, Arendt todavia se mantiene en esa idea e incluso
con mayor firmeza y radicalidad. La libertad seria la cualidad humana de un sujeto politico combativo
y radical ante un contexto de politicas que son, como dice Arendt, amenazantes. Es la virtd de
Magquiavelo, la nobleza o valores del fuerte en Nietzsche, la impasibilidad y serenidad de los estoicos,
etc. En el planteamiento de Hannah Arendt encuentro el antecedente de mi enfoque del sujeto libre
autonomo. ¢ Se referird Hannah Arendt a ese tipo de libertad? En el capitulo cinco de la tesis retomaré
este punto y pensaré la posibilidad o imposibilidad de rescate del sujeto libre del discurso moderno-
ilustrado y del contexto neoliberal y capitalista, en esta clave de autonomia.

¢Podria ser que precisamente la vulneracion de la libertad en esas experiencias politicas muy
reales sea para Arendt una reafirmacion todavia mas justificativa de la necesidad de seguir
defendiéndola®? ¢Es posible vulnerar lo que no existe? ;Aluden estas experiencias politicas muy
reales a la consistencia ontolégica de la libertad? Dicho de otro modo, ¢se sabe uno libre tan solo
cuando se le vulneran la libertad y la dignidad? Aqui vendria, de nuevo, la nocién de experiencia en
clave de pathos. Si la libertad ha de existir considero que solamente se la podria justificar desde la
experiencia radical, cosa que interpreto que hace Hannah Arendt en este fragmento. Estas cuestiones
adquieren su potencial reflexivo si las pensamos a la luz de los acontecimientos de la Shoa. La libertad
de unos, uniformados y armados, contra la de otros, desnudos, vulnerables y armados tan solo por la
experiencia radical e interna de su libertad. Este fragmento es un desafio y una formulacion diferente
del mismo problema que se ha precisado en esta investigacion. ;Como proponer una libertad politica
mas alla de la violencia? ;Como ubicar lo politico en clave relacional més alla de lo polémico? Yo

considero que es posible y éticamente necesario hacerlo.

1.3.11 Heidegger: La tecnociencia, el error y el mal
Prosigo ahora con el hilo que ubica y contextualiza, desde el analisis genealogico, lo técnico.
Ateniéndome a la filosofia heideggeriana, concretamente, a las reflexiones acerca de la técnica y de la

esencia del pensamiento metafisico moderno, subscribo que primero fue el advenimiento de la técnica

87 <y para finalizar, de todo lo antedicho, se desprende un axioma que es el siguiente: Se obtiene la razon por la fuerza, se
defiende la cultura por las armas y la palabra libertad no se escribe con tinta, sino con sangre.” (Jean Atamidn en la
conferencia dictada en el liceo francés en el 27/07/1979 sobre la cuestion armenia y su genocidio). No suscribo lo que
Atamidn propone, pero se enmarca en la reflexion y linea de Arendt como una respuesta politica reactiva al mal y al
horror.
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y tecnologia, y luego el de la ciencia o saber correspondiente. En La pregunta por la técnica (1954) y
en La época de la imagen del mundo (1938), Heidegger plantea sus reflexiones. En esta ultima dice:

Uno de los fenomenos esenciales de la Edad Moderna es su ciencia. La técnica mecanizada es otro
fenomeno de idéntica importancia y rango.Pero no se debe caer en el error de considerar que esta
ultima es una mera aplicacion, en la practica, de la moderna ciencia matematica de la naturaleza. La
técnica mecanizada es, por si misma, una transformacion autonoma de la practica, hasta el punto de que
es ésta la que exige el uso de la ciencia matematica de la naturaleza. La técnica mecanizada sigue
siendo hasta ahora el resultado mas visible de la esencia de la técnica moderna, la cual es idéntica a la
esencia de la metafisica moderna. (Heidegger 1996: 63)

Ya en este fragmento Heidegger deja claro que para ¢l la técnica mecanizada esta en la propia
praxis 'y esencia de la metafisica moderna. Es importante repensar la pregunta que remite directamente
a la estructura epistemoldgica de la verdad y la inteligibilidad que se propuso y se problematiz6 en la
era moderna para comprender nuestro hoy en su historicidad y en su facticidad. Este repensar implica
tomarse en serio la naturaleza de todo problema ya pensado con anterioridad. Heidegger lo plantea
formulando la cuestion de la siguiente forma:

(Qué concepcion de lo ente y qué interpretacion de la verdad subyace a estos fendmenos?
Restringiremos la pregunta al primer fendmeno citado, esto es, a la ciencia. ;En qué consiste la esencia
de la ciencia moderna? ;Qué concepcion de lo ente y de la verdad fundamenta a esta esencia? Si
conseguimos alcanzar el fundamento metafisico que fundamenta la ciencia como ciencia moderna,
también sera posible reconocer a partir de €l la esencia de la era moderna en general. (Heidegger 1996:
64)

Hay detrds una tentativa para llegar a la raiz estructural y originaria de los acontecimientos
historico-técnicos que vivia el autor, asi como una necesidad por comprender el contexto de los
fendmenos sociopoliticos y culturales como producidos por una forma especifica de entender o
concebir el ente y la verdad. Siguiendo el hilo de la problematica, el planteamiento de Heidegger en
estas obras me redirige necesariamente al replanteamiento de la cuestion estructural y epistemologica
que se formulaba en la modernidad en torno a la posibilidad y naturaleza del conocimiento y la
inteligibilidad para comprender en qué medida somos herederos de esos planteamientos y
modalidades del filosofar y del conocer y, sobre todo, en qué medida se alejan del Ser encubiertos por
una vision concreta y calculada de lo ente y de su coseidad, perdiendo de vista el horizonte
fundamental y originario de significacion y de sentido. Para Heidegger hay un proceder anticipador
que en su esencia calculadora y metddica predetermina la conducta de la naturaleza (en tanto que ente
por conocer) y de los objetos por calcular en la fisica matematica.

El verdadero sistema de la ciencia reside en la sintesis del proceder anticipador y la actitud que hay que
tomar en relacion con la objetivacion de lo ente resultante de las planificaciones correspondientes.
(Heidegger 1996: 71)

Por lo tanto, la aspiracion a la objetividad en el aparato metafisico y cientifico moderno, que

objetiviza, esta limitada a una sucesion de leyes previamente pensadas y heredadas que son luego
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impuestas a la naturaleza y al conocimiento de las cosas a través de una sistematica interrogacion y
extorsion de la misma. En la propia estructura esencial de la técnica moderna se halla el resultado
esperado y vaticinado, donde la objetividad es una ficcion construida en el seno de la praxis técnica y
de la investigacion cientifica. En este mismo texto, Heidegger distingue esencialmente la episteme
griega, la scientia medieval y la ciencia experimental, metodoldgica e investigadora, moderna y
contemporanea. Establece una caracterizacion de la ciencia contemporanea, distinguiéndola de las
ciencias del espiritu en lo que respecta al horizonte de precision y exactitud como condicionantes,
basandola en la esencia matemadtico-calculativa y en la experimentacion como puesta a prueba de una
ley planteada a modo de hipotesis. Esta metodologia se caracteriza por el proceder anticipativo. Dicho
de otro modo, pone ciertas condiciones materiales y técnicas en el estadio previo al experimento y
determina el resultado, tal y como he expuesto en el caso del método fenomenologico de la reduccion
y la epokhé clasicamente aplicado.

Heidegger diferencia el empirismo de la ciencia experimental moderna de la dumeipia
(empeiria) aristotélica, vinculada relacionalmente a la nocidon fundamental y co-dependiente de la
theoreia o método teorético. El modo del conocer o de la episteme aristotélica se caracterizaba por la
circularidad de la theoreia y la empeiria, vehiculos que dan acceso a la cosa misma. Heidegger lo
expone como similar al método de las investigaciones fenomenologicas y sus presupuestos, mediante
la induccion y la deduccion. La induccion es el proceso que, partiendo de la empeiria, lleva a la
theoreia (el saber de lo regular que hay en la naturaleza, o de su ciclicidad esencial) y la deduccion el
que, surgiendo de la theoreia, se abre a la empeiria. La distincion esencial aqui es que, en el caso de la
episteme griega clésica, el saber es especulativo en un sentido literal del término: el ser humano es un
espejo que participa de la naturaleza, formando parte intrinseca de ésta y siendo un reflector mas. En
el caso moderno y contemporaneo, con el giro copernicano-cartesiano, el ser humano se ve reflejado
en la naturaleza y se dispone a domarla, domesticarla, explotarla y dominarla. Se dispone incluso a
forzar esa semejanza. Si el ser humano no se parece suficientemente a Dios, tarde o temprano lo hara
mas parecido a si, como se puede interpretar del fragmento citado anteriormente de Hannah Arendt. El
poder se aplica también, por el ser humano, sobre la naturaleza, no solamente sobre otros humanos. El
poder se multiplica desde lo técnico-tecnoldogico mismo, siendo ésta una instancia de operatividad
automatica, es decir, que aquello cosificado, el objeto técnico producido por el ser humano, termina
por aduefiarse, automaticamente, de su duefio.

Heidegger considera que el sujeto se pierde a si mismo en la relacion con la otredad técnica y
humana, en el momento en que considera a ésta como a una cosa, desprovista de vida o de valor. En

esta relacion se incluye, por supuesto, la forma mediante la cual ciertos humanos se vinculan con otros
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humanos y animales, forzandolos a una relacion de poder por dominacion (esclavismo, colonialismo,
especismo, racismo, etc.). Todo esto forma parte del discurso cientifista de forma implicita, son sus
consecuencias indirectas. Por lo tanto, es importante, con Heidegger, distinguir el empirismo
aristotélico del contemporaneo: el primero es observacional y pasivo, el segundo es interpelativo y
activo. Tal forma de relacion entre humanos se veria en su maxima expresion de atrocidad, afos
después, en la Shoa y los multiples experimentos que se hicieron, donde el proceder matematico-
calculativo era parte del protocolo que se debia seguir en los procesos de purga e higienizacion racial
y experimentacion por parte de los funcionarios del Estado nazi. Heidegger, ya en el afio 1938, detecto
algunas de estas particularidades:

Disponer un experimento significa representar una condicion seglin la cual un determinado conjunto de
movimientos puede ser seguido en la necesidad de su transcurso o, lo que es lo mismo, puede tornarse
apto a ser dominable por medio del calculo. (Heidegger 1996: 67)

Por ejemplo, la cuestion de la experimentacion con la luz y su doble resultado segin se mida
de una u otra forma, utilizando tal o cual dispositivo de medicion y representacion. Lo central es aqui
la nocion de necesidad. Es una modalidad de la relacién que es necesaria en la concepcion moderna de
lo que es cierto, verdadero y cientifico. El error, bajo este paradigma, es una contingencia que se
puede evitar mediante una sistematica y metodologica aproximacion al problema, sea éste de cardcter
teorético o practico. En la modernidad el mal no existe como tal, pese a que se cometa, porque su
existencia discursiva atenta contra el presupuesto fundamental del enfoque moderno e ilustrado: que
mediante la razon se llega a la emancipacion y, con ello, a la anulacion de lo imperfecto o erréneo en
lo humano. La ilusion de que el error puede ser absolutamente repelido, es decir, la idea de que es
posible una inmunizacion perfecta contra ésta ha sido refutada por la historia del siglo XX con los
accidentes de Bhopal (1984), Chernobil (1987) y Fukushima (2011). El caso de Cherndbil (1987)88 es
muy ilustrativo aqui teniendo en cuenta que la intencién era, precisamente, poner a prueba los
mecanismos de seguridad, inmunizacién y prevencion de riesgos mediante un experimento
controlado, paradodjicamente, para mejorar la susodicha seguridad. Este caso es importante porque
pese a la presencia de alta tecnologia y medidas de seguridad (a diferencia del caso en Bhopal) el
accidente, efectivamente, se produjo. Lo Real®, de nuevo, se impuso. De modo que, siguiendo a
Schmitt, no s6lo no hay garantia de progreso ético-politico sino que tampoco la hay de infalibilidad

técnico-tecnologica ni epistémica. Partiendo de aqui, manifiesto mi afiliacion a la idea de que lo

8 Véase Voces de Cherndbil (2015) de Svetlana Alexievich y Era medianoche en Bhopal (2004) de Dominique Lapierre.
8 Lacan elabora su concepto de lo Real vinculandolo con el complejo mecanismo psicotico de la forclusion, consistente en
la exclusion radical de un significante fundamental mas alla y fuera del inconsciente, por lo que el encuentro con ello se da
bajo la forma de la psicosis, alucinacion, etc. Véase Lacan, Jacques. (1984). El Seminario. Libro 3, Las psicosis.
Barcelona: Paidds.
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accidental o lo erroneo es condicion ontoldgica o existenciaria de lo humano. La comunidad cientifica
de aquel entonces para adelante considerd que la causa de los desastres fue el “factor humano” y, en
Fukushima, el factor climatico y natural. Lo que se esconde detras de esta afirmacion es la idea de que
lo humano es susceptible de ser mejorado y perfeccionado, por la disciplina y diversos dispositivos, en
todos los sentidos y mediante una hibridizacion con lo tecnoldgico, sea a modo del cyborg o de un
sistema automatico perfecto que subsane y prevenga, incluso, el factor humano.

La posibilidad de prevenir, controlar y manejar lo climatico (lo biologico en el ecosistema y el
medio) es parte del programa cientifico de la modernidad y, por ende, una forma de poder que es una
posibilidad solo dependiente de una mayor sofisticacion tecnoldgica. Catherine Malabou expone esta
problematica, la de lo contingente o accidental, en su Ontologia del accidente (2018), que retomaré en
el siguiente apartado. Lo ocurrido en Chernobil fue el acontecimiento de un error en la presunta
certeza de que es posible tenerlo todo bajo control en el proceso de experimentacion, lo Real
lacaniano arremetid de forma inesperada y de la nada. Y esos acontecimientos son paradigmaticos a la

luz de la reflexion heideggeriana sobre la técnica.

1.3.12 Bachelard y los arquetipos griegos: El fuego y la experiencia extatico-catartica

Después de caracterizar con Heidegger la naturaleza de lo técnico y su relacion con el error y
el mal, me dispongo a exponer una contextualizacion del campo originario de la experiencia extatico-
catdrtica en los cultos religiosos de la Grecia arcaica y de algunas figuras mitoldgicas, arquetipicas y
paradigmadticas importantes para comprender y ubicar mejor la imagen del fuego y de la metafora del
tejer en relacion a la génesis de lo técnico y tecnoldgico, que ya he mencionado anteriormente. Esto es
relevante en el contexto de mi investigacion porque permite establecer un vinculo explicativo entre los
arquetipos griegos y la experiencia del éxtasis-catarsis, que serd tratada en el capitulo cinco. Los
cultos mistéricos son un lugar de reflexion acerca del error y del mal en el contexto de la hybris y para
la comprension de las aportaciones de Nietzsche, Freud y especialmente Jung relativas a lo
inconsciente y al sujeto.

La citada obra de Bachelard es famosa por empezar afirmando que: “Basta que hablemos de un
objeto para creernos objetivos.” (Bachelard 1966: 7). Esta afirmacion enlaza y se vincula con toda esa
otra tradicion occidental que he expuesto y que se caracteriza por una perspectiva particular de
concebir la experiencia (pathos), el mal y la técnica. Tanto Nietzsche como Brentano, Freud como
Foucault, Arendt como Heidegger, etc., se reafirman y sintetizan en esta frase. Recordemos el
aforismo 146 de Nietzsche: “Quien con monstruos lucha cuide de no convertirse a su vez en monstruo.

Cuando miras largo tiempo a un abismo, también éste mira dentro de ti.” (Nietzsche 2008: 114). La

80



mirada cientifista que objetiviza la physis incurre inmediatamente, como un reflejo, en la cosificacion
misma de lo humano.

La libertad como ficcion, producida por lo inconsciente en el aparato discursivo de lo
consciente en la psyché, que ilustrd6 Zuleta como caracteristica del pensamiento psicoanalitico y de lo
que uno podria encontrarse en la préactica clinica, en las ciencias se traduciria como la ficcién de la
objetividad. La practica cientifica se emprende por sujetos que estan estructurados por lo inconsciente,
por ello la objetividad es un imposible. La certeza cartesiana queda fracturada y agrietada y la
tecnoutopia de Bacon podria ser, quizés, una ilusion ficticia. Sin embargo, lejos de negarse o
abandonarse, estas ideas parecen ser reforzadas, dia a dia, por la opinion publica, la préactica
tecnocientifica y sus nuevas promesas. La ciencia y la tecnologia parecen no tener limites y tampoco
su influencia en la cotidianidad.

La opinidon de que el progreso es posible y que los avances cientificos no encuentran objecion,
traba ni obstaculo que no pueda ser superado, aparentemente lejos ya de los acontecimientos del siglo
XX, es bastante comun. El olvido, igual que el mecanismo y dispositivo de lo inconsciente en la
psyché y en el encéfalo, posibilita, anuncia y nos lleva hacia la repeticion de esas experiencias
politicas muy reales a las que aludia Hannah Arendt. Quizas un exceso de vida, de libertad, de lo Real
lacaniano o del mal, bajo la forma y fenémeno de lo tecnolégico, es aquello que amenaza®™. La
memoria inconsciente individual y sus procesos de represion y de olvido de lo viejo, sobretodo de lo
que ha sido una experiencia horrible y penosa, se encarga de que lo nuevo sea siempre una realidad
del presente y del porvenir, alimentando la idea del progreso tecnocientifico infinito y sin limites. El
discurso capitalista, que promete la vida eterna, la libertad y la felicidad, entra en esta dialéctica,
provocando un adormecimiento y un letargo del pensamiento critico®. Lo que en psicoanalisis es el
patron estructural que lleva a la vivencia repetida de sucesos o experiencias (sean agradables o no),
explicada por la operatividad de lo inconsciente, en lo colectivo o politico opera de la misma manera.

Por ende, los excesos, errores® y males del pasado quedan sepultados en la memoria inconsciente

% En los términos articulados por Heidegger en: Heidegger, M. (2002). Serenidad. Barcelona: Serbal.

% Al cual Heidegger llama, en Serenidad (1955), el pensamiento meditativo y reflexivo, en contraste con el calculativo o
técnico. El ser humano moderno y contemporaneo, para Heidegger, huye de ese pensar originario y arraigado a la tierra y
queda encegado por la vision totalizadora del pensamiento calculativo y anticipador.

> En griego hay diversas palabras para referirse al error, al mal, a la enfermedad o al pecado. Para “error”, “falta” o
“pecado”, luego usada en el cristianismo, tienen duaptia (amartia) y dwn (até), que ademas de haber sido deificada,
significa también “locura”, “insensatez” y “engafio”. Era la locura que los dioses enviaban a los seres humanos, semidioses
y a algunos dioses para hacerles cometer la famosa dfpic (hybris: desmesura, soberbia, arrogancia, insolencia, violencia,
abuso, violacion). Para “error” y “pecado” también tienen cudaptiuo (amartima), que también se referia a la enfermedad.

EEINT3

Para ésta ultima y para “debilidad” tienen dobéveia (astheleia). Otra para”’enfermedad”, “demencia”, “locura”, “mal”,
“plaga divina”, “maldicion” es vooog (nosos). El concepto se bifurcoé a uno mas general, usado por Aristoteles e Hipocrates
para referirse a las experiencias singulares, de cardcter emocional y perceptivo: ndfog (pathos), referido a “experiencia”,
“suceso”, “sufrimiento”, “enfermedad”, “sentimiento” y “emocion”. Para “mal”, “terrible”, “portentoso”, “temible”,

“extrano”, ‘“sorprendente” y “fuerte” tenian Jevog (deinos). Para “malo”, “feo”, “cobarde”, “desgraciado”,
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colectiva, posibilitando el mismo fendomeno que en la esfera individual: la repeticion o la ciclicidad
del mal o del error independientemente de los avances de las neurociencias, de la neurotecnologia o de
las tecnociencias en general. La estructura trans-historica, ciclica y repetitiva en la historia, sobretodo
en lo que concierne a la cuestion del mal y la libertad del sujeto, se puede observar anunciada en la
imagen de Prometeo®, Dioniso, Zaratustra y otras figuras mitolégicas, arquetipicas y paradigmaticas.
Hay una desproporcién entre la velocidad de sofisticacion de lo tecnoldgico y de la adaptacion o
correspondencia bioldgica (en clave enactiva) y ético-politica ante ésta. Es decir, los seres humanos
somos todavia excesivamente neoténicos para asimilar tal sofisticacion tecnoldgica, inmediata y
arrolladora, sin que ello tenga consecuencias drasticas en todas las esferas de la vida. Estas
consecuencias no son calculables del todo, como tampoco fueron calculadas ni vaticinadas las
experiencias politicas muy reales a las que aludié Arendt.

La lechuza de Minerva, a la que se refirié Hegel®, ante esta situacion ya no puede permitirse

ni la lentitud ni la impuntualidad que califican su vuelo y, sin dejar de mirar atrds con uno de sus 0jos

“desafortunado” y “malo” referente a cosas y a actos morales xaxog (kakos). La pluridad de palabras que los griegos
tenian para conceptos similares tiene su explicacion contextual, diferente de la zoroastrica y judeocristiana, pero con
alguna semejanzas en el uso. Ejemplos de hybris o amartia (error, mal o pecado tradgico) paradigmaticos son la de
Prometeo y la de Antigona. La estructura de lo que es locura o demencia se asociaba a la del mal, de lo erréneo o tragico, a
lo pecaminoso y a lo que era contrario o amenazante en el régimen interno del estatus quo politico. En el contexto griego
lo divino o demoniaco, es decir, el fuego y la técnica, no es dotado al ser humano por nacimiento sino por Aybris y
amartia. También por crianza y educacion (paideia). El ser humano no nace culpable del pecado o mal original, como en
el judaismo o cristianismo, sino que deviene en esa condicion por castigo divino, irracional en algunos casos (a causa de la
envidia de los dioses y de la fortuna). En el judaismo y cristianismo existir es ya pecado, por lo que automaticamente se
predetermina el mecanismo de la culpa subjetivante. En el zoroastrismo y las religiones politeistas euroasiaticas el mal es
una eleccion, aunque sea un error (como Edipo o Electra). En contrase, la idea de la libertad judeocristiana, radical y
transcendental, no terrenal ni humana, la explicita Kierkegaard en Temor y temblor: “;Coémo existid6 Abraham? Tenia Fe.
Esta es la paradoja que le permite permanecer en la cima y que no puede hacer manifiesto a nadie mas, ya que la paradoja
consiste en que €1, como individuo singular, se asume en una relacion absoluta con el absoluto. (...) ;Coémo se asegura el
individuo singular tenerle derecho? Es suficientemente facil nivelar la existencia entera segtn la idea del Estado o segtn la
idea de sociedad. (Kierkegaard 2012: 78. La traduccion es mia). Abraham, Prometeo y Antigona son figuras arquetipicas
fundamentales y de referencia para una comprension de la libertad y autonomia en claves no deterministas que manifiestan
incidencia politica. El tratamiento genealdgico-arqueoldgico del mal, del error y del pecado es importante para la
comprension del mecanismo de la catarsis, que sera tratado en el capitulo cinco de esta tesis, y de la autonomia en
referencia a la determinacion efectiva de lo politico en los contextos de las neurociencias y del poder. Véase Kierkegaard,
Soren (2012). Temor i tremolor. Traducci6 de Begonya Saez Tajafuerce. Barcelona: Marbot Ediciones.

% veéase Imagenes primigenias de la religion griega. Prometeo (IV). Interpretacion griega de la existencia humana (2011)
del filologo y mitologo junguiano Karl Kerényi, donde expone de forma rigurosa y arquetipica la figura de Prometeo. Mi
lectura al respecto de esta figura es la de la metafora arquetipica de una existencia imperfecta atravesada eterna y
ciclicamente por el horror. De ahi la necesidad de robar el fuego, elemento divino y causa de la supervivencia humana, su
liberacion, como también de su perdicion. Prometeo encadenado y torturado es una metafora de una de las modalidades del
biopoder. La idea de una existencia inmortal, mantenida en vida eternamente, que es torturada me remite a la
anatomopolitica y al proceder cientifico con la naturaleza. Torturar para hacer cantar el secreto que esconde tras de si con
la clausula y condicion de mantener la vida a toda costa.

% Para decir aun una palabra sobre el ensefiar como debe ser el mundo, la filosofia siempre llega demasiado tarde para
ello. En cuanto pensamiento del mundo ella s6lo aparece en el tiempo después que la realidad ha perfeccionado y
terminado su proceso de formacion. Esto, que el concepto ensefia, lo muestra asimismo necesariamente la historia: sélo en
la madurez de la realidad aparece lo ideal frente a lo real y aquél se concibe al mismo tiempo en su sustancia edificaindolo
en la configuraciéon de un reino intelectual. Cuando la filosofia pinta su gris sobre el gris entonces ha envejecido una
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hacia los hilos del destino ya siempre siendo tejidos por las Parcas®, a modo de sintoma técnico como
diria con Nietzsche, Heidegger y Foucault, ha de poder contemplar, con el otro, lo no concluido:
aquello que esta por venir y que, en su inmediatez y proximidad que aleja el horizonte del progreso
cada vez més lejos rozando la idea virtual del infinito, hace peligrar lo humano mismo. Sin embargo,
los hilos de las Parcas siempre pueden ramificarse hacia multiples bifurcaciones o, dicho de otro modo,
el rigido concepto de la necesidad teleoldgica de las ciencias (y, por consiguiente, de las neurociencias)
puede ser sustituido, tal y como hace Maturana, Varela y Thompson, teniendo en cuenta la neotenia, la

plasticidad y la autopoiesis, por el de posibilidad. El laberinto®® de Creta podria tener mas de un hilo,

configuracion de la vida y no se deja rejuvenecer con gris sobre gris, sino s6lo conocer. Solo cuando irrumpe el ocaso
inicia su vuelo el buho de Minerva. (Hegel 2000: 77).

% Al respecto de una lectura seria y rigurosa de la mitologia véase Introduccion a la esencia de la mitologia. El mito del
nifio divino y los misterios eleusinos (2004) de Jung y Kerényi. En esta obra los autores emprenden con un estudio
profundo de la vinculacién de lo divino y lo infantil mediante una fenomenologia del arquetipo griego del nifio-dios y del
nifio-héroe. La iniciacion en los misterios eleusinos es un retorno al estado primigenio del nifio, como ya apuntaba
Nietzsche en su filosofia. En el curso de la investigacion que aqui llevo esta idea la podemos ver, correlativamente, en el
concepto bioldgico y filoséfico de la neotenia y la plasticidad como la condicion estructural de lo humano como animal
que permanece, en su madurez, con sus rasgos fetales y que, en su vejez, en cierta manera éstos lo arrastran hasta la misma
muerte. El nifio como alpha y omega, como principio y como final, se refiere a la circularidad arquetipica, trans-histérica y
trans-étnica, de la imagen del ciclo de la vida y de la muerte. La neotenia se tiene al nacer, se conserva en la madurez y se
reaviva ante la cercania de la muerte en la vejez. Esta neotenia o condiciéon permanente del nifio la podemos apreciar
también en la plasticidad destructiva que Malabou analiza en su obra. La conducta de los ancianos es similar al de un nifio
y requiere de cuidados. La neotenia o la condicion estructural infantil y hermafrodita de lo humano se refiere a su cronica
imperfeccion que se da, paraddjicamente, a una simultdnea fe y creencia psicologica e infantil en la invencibilidad,
inmortalidad y grandeza humana. Incluso los dioses necesitan crianza. Esto explica el optimismo exacerbado que es
observable en el transhumanismo y en las estructuras mismas del capitalismo. Estas se alimentan y explotan este arquetipo
del inconsciente colectivo de la poblacion. La fe en la inmortalidad era un motivo muy usual en las doctrinas y practicas
taoistas, que consideraban posible alcanzar mediante practicas y ejercicios corporales, mentales y espirituales, asi como
mediante dialogos con dioses y espiritus de montafias. La tecnociencia neurolégica, en una de sus vertientes
transhumanistas, contiene la imagen y la promesa de un cerebro eterno e inmortal, muy presente en diversas
representaciones audiovisuales del siglo pasado, como por ejemplo: Krang, el villano alienigena de las Tortugas ninja,
caracterizado por ser un cerebro corpdreo sin cuerpo fisico externo, pero si robotico, sintetizando la imagen del cerebro
neoténico, infantil, eterno e inmortal con la idea del cyborg y la del cerebro en una cubeta de Putnam. Para mas
informacion general. Véase The Gods of the Greeks (1951) y Los héroes griegos (2009) de Karl Kerényi; Jung, Carl.
Eliade, Mircea & Campbell, Joseph. (1992). Politics of Mith. New York: State University of New York Press.

% Al respecto de esta imagen Kerényi tiene un ensayo en el cual muestra su faceta antropologica y filosofica, ademas de la
de mitologo, lingiiista y junguiano, titulado En el laberinto (2006). En ¢él el autor reflexiona y expone la historia
arquetipica y filosofica del laberinto como metafora explicativa de las estructuras culturales, sociales, religiosas y
psicologicas. El laberinto deviene metafora arquetipica del misterio de la vida y de lo inconsciente (tematizado como lo
inframundano o infernal), contenedor de monstruos y de sabiduria que el ser humano ha procurado descubrir desde los
tiempos mas arcaicos. La imagen del laberinto y del hilo de Ariadna ligan los conceptos de espacialidad tortuosa, a veces
cadtica y otras veces logica (a modo de espiral u otras formas geométricas) y de la red o inter-conectividad. Creo
conveniente ver en el laberinto una metafora analdgica del cerebro como entidad que se resiste a ser desenredada, una tela
de Arachne o de Ariadna, que es imposible de cartografiar del todo y cuyo nucleo, el mismo Minotauro o una araia, serian
la metafora de lo que es, para el consciente, motivo de temor, horror y pugna: es decir, lo inconsciente. Las neuronas son
molecularmente células organicas y su etimologia muestra su concepto esencial: vedpov (neuron), que en griego significa
cuerda. Redes complejas de cuerdas vivas que emiten infinidad de vibraciones y frecuencias electromagnéticas, armonicas
y cadticas, que podemos llamar musica. Igual que la famosa musica de las esferas de los pitagéricos el SN emite también
la suya a modo de vivencias de diversa indole: pensamientos, suefios, sensaciones, emociones, percepciones, etc. Ahora
bién, al igual que en musica, las cuerdas en si mismas no son la musica como tal, sino la estructura por la cual las
frecuencias acontecen, como vibracion. La metafora o imagen de la orquestra o de la lira han sido muy comunes, pero me
parece mas ilustrativa la del laberinto por sus callejones sin salida, sus trampas y salones herméticos que tanto pueden
esconder tesoros como monstruos. La conducta de las neuronas es como la de conductos por donde pasa energia
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no solo el de Ariadna, mas de una salida y entrada, asi como mas de un monstruo, no solo el
Minotauro. Esta misma Ariadna® fue la compafiera-amante de Dioniso®, conformando ambos un
arquetipo relacional del inconsciente colectivo de los griegos, vinculado al binomio vida-muerte o
Eros-Thanatos, que Freud desarrolld en el Malestar en la cultura (1930), asi como paradigmas de la
victoria sobre la muerte (lo necroldgico) a traves de la resurreccion y el enthousiasmas (Bernabé 1978:

37): la experiencia de la unificacion extatica con lo divino mediante diversos ritos. Ariadna, en origen

electromagnética, a modo de sefiales, que activan o no el potencial de accién de las conexiones neuronales. Es muy
semejante a un laberinto de interconexiones eléctricas, a modo de una instalacion eléctrica en una casa, que posibilita la
luz y el automatismo de los items automaticos que puedan haber en ella. Otra analogia es la conducta viva de los 4&tomos
sociales de la poblacion y de la masa de los modelos politicos contemporaneos, donde muchas veces operan de forma mas
semejante a neuronas bipolares, objetos afectados por diversas estimulaciones, que a animales politicos en clave
aristotélica. Al estagirita debemos el concepto de energeia como principio de movimiento, con felos, que hace mover o
mutar la sustancia de su potencial de accion al acto. Lo politico ha de ser visto como un potencial de accidon que necesita
de una energia para su movimiento. Con Malabou, interpreto la energia del SN como esencialmente plastica. Aqui el telos
aristotélico es prescindible y cada neurona es un diferencial electroquimico que posee un potencial de accion multiple. De
modo que el felos ya no es univoco ni perteneciente a un criterio de necesidad, sino al criterio de posibilidad, ausente de
finalismo. El laberinto, segiin Kerényi, estd vinculado literal y figuradamente a la danza griega geranos (Kerényi 2006:
80), en la que utilizaban cuerdas, y que era la metafora dionisiaca y bailada del ciclo circular de la vida y de la muerte. El
laberinto, la red, el hilo de Ariadna o la tela de arafia son correlativas a la estructura de los nidos de las abejas, hormigas u
termitas (u otros animales), asi como a la estructura del SN y del encéfalo, como también, por descontado, a la estructura
organizativa de las poblaciones y masas humanas contemporaneas con sus nichos, especialmente ecologicos (en el sentido
de pertenecer a un ecosistema), ecopoliticos y biopoliticos. Es la imagen arquetipica y metaforica que desarrollaré mas en
el capitulo dos.

% Apiadvy (Ariadne): Proviene de la particula aumentativa aris-, vinculada con aris- (los mejores) y con la raiz
indoeuropea ar- (mover, ajustar, hacer, actuar, generar, producir). Adne o adnon en griego dorico-cretense era “pura”,
“sagrada”, directamente derivado de agnds (santo, puro) y que se vincula con iag- (adorar). En sanscrito 3 (agni) es la
divinidad trinitaria de la luz y del fuego sagrado y sacrificial. Los 3 tipos de fuego segun los Vedas son
(garhapatyagni), HETANT (ahavaniyagni) y qrémr: (dakshinah agni); que corresponde, respectivamente, al fuego
protector de la casa, el fuego que se ofrece como ofrenda, sacrificio y oblacion, y, el tercero, el fuego como lo que es
natural o “fuego del viento del sur” o fuego ancestral primigenio, destructor y creador, utilizado también para rituales de
purificacion, sacrificio y exorcismo. Contemplo mas plausible y probable vincularla con agni que con la raiz *yag-. Si
recordamos uno de los origenes etimologicos de la palabra techné, que es *tekhs y *tekp- (tejer, fabricar, asemblar,
carpinteria), de donde proviene la palabra griega tekton (obra, estructura, construccion, arquitectura) y la palabra castellana
y catalana tejer y teixir, es deducible la vinculacion de Ariadna a lo técnico por dos fuentes alegoricas directas (el fuego y
el arte de tejer). Por supuesto, la derivacion lleva a tecnologia (discurso o verbo de lo técnico). Teniendo en cuenta las
tradiciones arcaicas y medievales, el logos es creativo en todos los sentidos del ergon aristotélico (poiesis, techné, praxis y
theoreia), por lo que podemos interpretar que la tecnologia actual es muy semejante a tal logos, como nunca antes se habia
visto en la historia. Un lenguaje inmediatamanete efectivo al respecto de su productividad y creatividad. Especulo que
podria existir una relacién, no demostrada todavia, entre la palabra agni y la palabra gnosis, si contemplamos la idea de la
luz o del fuego que iluminan y permiten el saber y el conocimiento. El filologo David West vincula la etimologia de
Ariadne con Ar (luz) y Adn (sefior) de la civilizacion ugaritica con el significado de “luz del padre o sefior” West (1990:
430). Asi pues, Ariadna es vinculada con el saber y lo técnico por posibles origenes mitologicos orientales y cultos
iniciaticos que posteriormente habrian evolucionado, de un contexto arcaico y pre-helénico, a uno clasico. En este
desarrollo se iria vinculando a Ariadna con los cultos dionisiacos e, incluso, a rituales de iniciacion, a la danza (que ya
aparece a la version arcaica de la Ariadna como guia que lleva a la luz en el interior del laberinto), a la muerte, al erotismo
y a las nupcias. Véase West, D. “The semitic origin of Ariadne and Atalanta”, Ugarit-Forschungen. Internationales
Jahrbuch fiir die Altertumskunde Syrien-Paldstinas, 22, 1990: 425-432; West, David Reid. (1990). Some Cults of Greek
Goddesses and Female Daemons of Oriental Origin: Especially in Relation to the Mythology of Goddesses and Demons in
the Semitic World. PhD thesis, University of Glasgow.

% yéase Képenbu, Kapia. (2007). [uonuc: Ilpoobpaz neuccaxaemoui scusnu. MockBa: HaydHO-M3IaTeNbCKHA LEHTP
Jlagomup. Versidon en ruso que he trabajado y consultado. Hay traducciones al inglés y al castellano: Kerényi, K. (1996).
Dionysos. Archetypal Image of Indestructible Life. New Jersey: Princeton University Press; Kerényi, K. (2016) Dionisos:
Raiz de la vida indestructible. Barcelona: Herder. Véase también Kerényi-Isler, Cornelia (2015). Dyonisos in Classical
Athens. An Understanding Through Images. Boston: Brill.
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una diosa, es una figura que también vuelve a la vida, mediante la superacion de lo necrolégico, como
portadora de luz, ya que es una divinidad de origen solar igual que Apolo y Dioniso, y de la técnica
que guia en el camino del laberinto, a paso de baile y de hilo (la techné de tejer) hacia la salida de éste,
Ariadna simboliza la razén instrumental y técnica, caracteristica de lo consciente en su relacion con lo
inconsciente: el laberinto, la red o lo monstruoso.

En esta relacion, igual que lo inconsciente puede moldear plasticamente la psyché consciente,
también puede haber incursion en sentido inverso e indirecto, de lo consciente en lo inconsciente. El
orfismo y los ritos eleusinos pertenecen al mismo orden del discurso y dmbito alegérico que el de
Dioniso y Ariadna. Deméter, por amor a su hija Perséfone, incursiona al inframundo para rescatarla de
Hades y devolverle al mundo su ritmo y su movimiento ciclico, metafora de la vida que vence a la
muerte y del logos griego. También Orfeo, hijo de Apolo, por amor (de nuevo el Eros-Thanatos de
Freud en tensién), baja a rescatar a Euridice al inframundo por su negativa a aceptar lo ineludible que
hay en el horizonte necroldgico, y para ello pretende recurrir a la musica y la poesia, que es una
techné en sentido griego, para seducir “lo sobrenatural” (Bernabé 2008: 50), que interpreto como
alegorfa de lo inconsciente y de lo Real®™. Pero Orfeo acaba desmembrado y decapitado. Segin
Bernabé (Bernabé 2008: 67) la metafora del viaje en los cultos iniciaticos érficos pueden ser analogias
de ciertas préacticas similares al chamanismo y a la experiencia extatico-catartica de la psyché. Orfeo
es como un mago, un médico del alma (que pretende rescatar la psyché de desviaciones neuréticas o
psicoticas) o como un chaméan que hipnotiza a la naturaleza y a los dioses (a Hades y a Perséfone)
mediante el canto para lograr sus fines. Esto en el mito es, de nuevo, hybris, y por tanto, un ejemplo
de libertad del sujeto politico autbnomo y razén de su crudo final.

Por otro lado, refleja la metéafora de la interaccidn entre la psyché consciente y su inconsciente,
es decir, la psicodindmica de Freud y el hipnotismo como técnica para inducir a estados de
consciencia alterada. Orfeo, iniciado en los misterios de Samotracia, es capaz de controlar vientos,
seducir dioses, piedras, animales y vegetales, asi como a humanos, mediante la técnica de la musica.
En el viaje de los argonautas Orfeo manipula las condiciones climaticas tocando su flauta, antafio a
eso se le llamaba magia, pero hoy esto es imaginable y posible para la tecnociencia (ecologia politica
o aplicacién de formas de poder sobre las condiciones climéticas). Los pitagdricos, influenciados por
el orfismo, vinculaban la matematica, la técnica como arte, poiesis y produccién humana, y la musica
con el orden coésmico o logos. Hoy los principios matematicos de medicion técnica estan a la base de

la tecnologia climatologica de la prevencion y prevision del tiempo. Orfeo es, por ende, un arquetipo

% Que en el pensamiento psicoanalitico de Lacan se puede referir, que no representar, con lo necrolégico, con el horror,
con la sexualidad, con el delirio o la psicosis.
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de lo técnico y de lo magico en el imaginario colectivo e inconsciente grecorromano. Bernabé
menciona, y esto lo vinculo con Ariadna y Arachné, un canto-poema orfico llamado Red:

Se atribuia a Zopiro o a Brotino un poema titulado La Red (Dikton). De él sélo conservamos una
oscura referencia, segun la cual en la obra la ciudad de Nisa se localizaba en Eritra, esto es, en Arabia o
en la India (OF 405), y un fragmento mas significativo, transmitido por Aristételes, acerca de la manera
en que se configuran los seres vivos segln esta obra «como el entramado de una red». EI modelo
recu%(t)ja cosmogonias pitagéricas y también reaparece en Platon y otros autores. (Bernabé 2008:
395)

Bernabé ubica y contextualiza una serie de pensamientos e ideas que son antecedentes de las
filosofias pitagoricas, platonicas y aristotélicas, entre ellos la imagen de la red como explicacion del
bios y del Ser. Ademas, el mismo autor relaciona a Orfeo con Dioniso, siendo el primero un
antecedente de los cultos dionisiacos. Dentro de la escatologia, teogonia y cosmologia érfica se sitla a
Perséfone como a la diosa del inframundo y de lo fructifero (de la vida y de la muerte),
perteneciéndole una estacion anual como consorte del Hades y las otras dos con su madre Deméter:
alegoria de que de la muerte se genera la vida, y viceversa. También la sitan como madre de Dioniso,
dador de vida y liberador'®*. Perséfone representa en su relacién con Dioniso el aspecto inconsciente o
infra-mundano de la existencia y psyché humana. En su génesis, tal y como Kerényi y Bernabé
demuestran, los cultos mistéricos dionisiacos estuvieron vinculados con Tracia, con la cultura minoica

192 (el orfismo, los cabiros de Samotracia, Deméter-Perséfone de Eleusis'® y

y con los demas cultos
Zeus licadn de Arcadia). Mas adelante, segiin Bernabé y su traduccion e interpretacion de los Himnos
homericos (Bernabé 1978: 37), Dioniso estara relacionado con las clases desfavorecidas y marginales
de las sociedades grecorromanas (mujeres, esclavos y extranjeros), adquiriendo el titulo de Lysios

(libertador). Nétese los paralelismos con la escatologia y teologia judeocristiana, donde Cristo es

100 B paradigma de la red como analogia del poder, del cerebro y de lo técnico lo retomaré en el capitulo dos.

91 En la version orfica del mito es Dioniso quien libera a su madre Perséfone del Hades, no Deméter. “Tell Persephone
that Bacchus himself has liberated you.” (Bernabé y Jiménez 2008: 67)

102 Pajares, Alberto Bernabé. (1978). Himnos homeéricos. La “Batracomiomaquia”. Madrid: Gredos; San Cristobal, Anna
Isabel Jiménez & Pajares, Alberto Bernabé. (2008). Religions in the Graeco-Roman World (Volume 162): Instructions for
the Netherworld The orphic Gold Tablets. Boston & Leiden: Brill; Pajares, Alberto Bernabé & V.A. (2008). Orfeo y la
tradicion orfica: Un reencuentro. Madrid: Akal; Anonymous. (2006). The Derveni Papyrus. Cosmology, Theology and
Interpretation. Translated by Gabor Betegh. Cambridge: Cambridge University Press; Recuperado de
https://chs.harvard.edu/CHS/article/display/2174 y consultado por tltima vez el 12/03/2018.

103 Algunos autores, especialmente los dedicados a la etno-botanica, micologia y etno-psicofarmacologia, que es el estudio
de la influencia de las substancias y plantas psicoactivas en la historia y culturas humanas, consideran que la explicacion,
génesis y causa de estas practicas, asi como de la experiencia extatico-catartica, se sitGia en el uso técnico de las plantas
psicoactivas y derivados. En todo caso, es importante tener en cuenta que la manifestacion psicopolitica del poder, hoy
bajo los dispositivos de la psicofarmacologia y la psiquiatria, no es algo contemporaneo y que su génesis se encuentra
imbricada en la misma constitucion cultural y discursiva del ser humano. Véase Toneli, Angelo. (2015). Eleusis e Orfismo.
1 misteri e la tradizione iniziatica greca. Milano: Giangiacomo Feltrinelli Editore Milano; Kerényi, Carl. (2004). Eleusis.
Imagen arquetipica de la madre y la hija. Madrid: Siruela; Heinrich, Michael & Jiager, Anna K. (2015).
Ethnopharmacology. Oxford: John Wiley & Sons Ltd; Wasson, R. Gordon, Hofmann, Albert & Ruck, Carl A.P. (2008).
The Road to Eleusis. Unveiling the Secrets of the Mysteries. Berkeley: North Atlantic Books; Schultes, Richard E.,
Hofmann, Albert & Raitsch, Christian. (2001). Plants of the Gods. Their Sacred, Healling and Hallucinogic Powers.
Rochester: Healing Arts Press.
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también una figura que trasciende paraddjicamente la muerte y trae la vida y la libertad *%*
transcendental al orden mundano e inframundano. De acuerdo con esto, encontramos en Dioniso no
solamente un paradigma y génesis de la experiencia catartico-extatica, sino también de la libertad
auténoma y heteropolitica en los regimenes hegemdnicos grecorromanos. Kerényi, ademas, vincula al
dios con la figura o arquetipo de la vida eterna, encarndndose en ¢l la “raiz indestructible de la vida”
(Kerényi 2016). Ana Isabel Jiménez y Bernabé, en Instructions for the Underworld. The Orphic Gold
tablets (2008), sittian este acontecimiento de la liberacién en clave de catarsis y éxtasis. Traduzco:

Debe ser especificado que el mundo que aparece no es Baco, sino Sdxyio¢ (frenesi), la epiclesis del
dios de los paxyor, 0 adoradores extaticos, un estado que uno logra mediante una iniciacion personal.
(Jiménez y Bernabé 2008: 71) *®

El rol que cumple el dios en la liberacion y absolucion definitiva del alma es fundamental; no por nada
es Avoebe, liberador, uno de los epitetos de Dioniso, una liberacion que no puede significar solo la
liberacion del alma del cuerpo, si fuera asi no podriamos comprender el rol de Dioniso y su relevancia
que este hecho tenia para Perséfone. La absolucion de Dioniso, la victima del crimen titanico, es
indispensable para la obtencién del perdén de la madre del dios, la reina del inframundo. De ahi se
puede deducir la funcién purificadora de los misterios baquicos. (...). No obstante, como resultado de
los nuevos descubrimientos, podemos afirmar que en las creencias reflejadas por la tablilla de Pelinna,
Dioniso cobra la funcién purificadora en un sentido personal y escatolégico: él asiste al iniciado en el
cruce del limite entre la vida y la muerte, entre lo humano y lo divino. La liberacién tras la muerte es
una consecuencia de la iniciacion en los misterios, llevados a cabo durante la vida. (Jiménez y Bernabé
2008: 72)'%

1oa Elevbepio. (eleutheria): Libertad referida a tres instancias, los Estados, los individuos ciudadanos, integrantes de la polis,

y el libertinaje como falta de rectitud ética, moderacion o autocontrol. Al libertinaje los griegos también se referian con la
palabra tpvpn (triphé), que significa ademas “suavidad” e “insolencia”. Asi mismo, tanto eleutheria como el
libertas/libertatis latino, con la misma acepcion y sentido, provienen de la raiz indoeuropea */eudh, del cual también vino
el vocablo germano antiguo leut, referente a “libertad” y a “conjunto” o “pueblo libre”. El sentido originario de la palabra
estaba vinculado con la accion de crecer y desarrollarse libremente, a “pueblo” y a “libertad”. La coincidencia y semejanza
con el ruso zemamo (letath: volar) y con el aleman leben (liben: vida), el proto-germanico *leiban, el anglosajon *Iif (de
donde viene el /ife inglés y otros derivados), vinculados con la etimologia de cuerpo, vida y existencia, es interesante a
nivel especulativo y filosofico. Las tres modalidades de libertad que expondré en el capitulo cinco son la libertad
autonomica, la automatica y la libertad como producto de consumo capitalista. Autonomia, del griego adrovouio
(autonomia: ley que uno se da a si mismo, por si mismo, independientemente del orden sociopolitico y ético dominante),
es la libertad politica por antonomasia en la medida en que el sujeto se planta con una norma o ley singular y radicalmente
otra, que agrieta y provoca una fisura en el orden de lo éticopolitico y de lo hegemodnico. En este modelo de lo politico no
son las redes del poder las que atraviesan al individuo, sino la voluntad de poder, en el sentido nietzscheano, que atraviesa
las redes del poder hegemonicas. El paradigma arquetipico universal de esta forma o modalidad existenciaria de la libertad
es la Antigona de Sofocles. Her6doto también utiliza esta palabra para referirse a estados (polis) y a individuos. No
estableceré, como hace Kant y Piaget, la antinomia de la aufonomia en la heteronomia, sino en el automatismo y en el
efecto de la libertad como producto ficticio.

195 1t must be specified that the word that appears is not Bacchus, but Béxyog, the epiclesis of the god of the Péxyot, or
ecstatic adorers, a situation one achieves through personal initiation. (Jiménez y Bernabhé 2008: 71)

1% The role played by the god in the liberation and definitive absolution of the soul is therefore fundamental; not for
nothing is Avoevg, ‘Liberator’ one of Dionysus’ epithets, a liberation that cannot mean only the liberation of the soul from
the body, for then we could not understand the role of Dionysus and the relevance this fact has for Persephone. The
absolution of Dionysus, the victim of the Titanic crime, is indispensable for obtaining the forgiveness of the god’s mother,
the queen of the underworld. Hence the purificatory function of the Bacchic mysteries can be deduced. (...). Nevertheless,
as result of the new discoveries, we can afirm that in the beliefs rflected by the Pelinna tablet, Dionysus fulfills a
purificatory function in a personal and eschatological sense: he assists the initiate at the junction of the limit between life
and death, between the human and the divine. Liberation after death is a consequence of initiation in the mysteries, carried
out during life. (Jiménez y Bernabé 2008: 72)
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El titulo atribuido a Dioniso, faxyio¢™®, estd vinculado con el descenso al inframundo (la
muerte y lo inconsciente) y la resurreccion redentora. La iniciacion a la experiencia extatica es el don,
otorgado por el dios, de la inmortalidad y del saber acerca de que lo vital tiene una cualidad ciclica y
eterna. La psyché aqui dice el alma y la vida en los contextos antiguos y pre-cristianos de los misterios
orficos. Esta concepcion de la catarsis es heredada por la platénica, que radicaliza el dualismo e
invierte su interpretacion. En los cultos érficos, al contrario y en origen, la diferencia entre lo psiquico
y corporeo consistia en la que se puede hallar entre los estados de la materia, como por ejemplo entre
lo sélido y lo gaseoso, y no segun lo que se planteaba desde las cosmologias zoroastristas, platonistas
y judeocristianas a modo de una diferencia radical y sustancial. Otra diferencia importante de enfoque
radica en que la purificacidn psiquica se da en vida, no tras la muerte, pues segun el platonismo, el
judaismo y el cristianismo lo corporal y lo material son propiamente lo corrupto, asi como la
redencion lo es de la hybris, no de un pecado o mal original.

Platon fue el primero en invertir esta idea inicial de los cultos orfico-dionisiacos, facilitando el
acoplamiento posterior del cristianismo y su concepcién del mal y de la libertad, cosa que Nietzsche
ya remarcd. Para Platon la purificacion y liberacion se dan en el lecho de muerte, donde ha de advenir

inmediatamente la sabiduria y la felicidad'*®

. Autores neoplatonicos como Proclo y Damascio heredan
la disposicion radicalizada de Platon e interpretan la catarsis en la misma clave, segun Bernabé y
Jiménez (Jiménez y Bernabé 2008: 73), vinculandola con una vida feliz tras la muerte y la liberacion
de la psyché del castigo post mortem. El Socrates del Feddn platonico es el referente por antonomasia
en la maestria en el arte (la techné) de morir y lo interpreto bajo un trasfondo 6rfico evidente y en
clave platonica. Traduzco:

Platén usa la misma terminologia mistérica, aplicandola a conceptos filoséficos. Recomienda la
purificacion del cuerpo durante la vida, con el fin de obtener la sabiduria en el momento de la muerte,
gue es, cuando la divinidad nos libera de las ataduras del cuerpo (67a); insiste en la idea de que la
maxima purificacion (xafopoic) es la separacion y liberacion del alma del cuerpo; y vincula
intimamente la liberacion (1doi¢) no solo con la muerte (67d), sino también con la filosofia. En este
altimo detalle, podemos facilmente apreciar cbmo Platon toma conceptos de las doctrinas érficas y las

Y97 portador del éxtasis, de la catarsis y del frenesi.

1% E] catedratico ruso en paleoantropologia y neurobiologia, Serguey Sabelev, vincula el acontecimiento o la experiencia
trans-mundana (aquellos que han sobrevivido a la muerte) a la plasticidad destructiva del cerebro. Tanto en la muerte por
degeneracion natural del cerebro como en la que podria llamarse, con Malabou, accidental o sibita, comparten una
estructura de desconexiéon modular y estructural. La muerte cerebral, a razon de la constitucion del sistema circulatorio,
suele manifestarse, segin Sabelev, en experiencias misticas o numinosas. El autor lo atribuye a que lo ultimo en morir es el
sistema limbico y el lobulo occipital, lo que explicaria la visiéon “tinel”, la intensa luz, la sensacion de absoluta paz y
felicidad, etc. Francisco Rubia, catedratico en medicina y neurobidlogo espafiol, parte de un marco tedrico muy similar al
de Sabelev. La vinculacion con lo inconsciente la expondré en el siguiente apartado. Basta aqui sefialar que la experiencia
de la muerte es radicalmente singular y catartico-extatica, pese a las estructuras neurobioldgicas que la sustentan.

88



reelabora de acuerdo con sus propias teorias, igualando la iniciacion filoséfica con la mistérica.
(Jiménez y Bernabé 2008: 76)'%

La cosmologia griega, sin importar desde qué perspectiva concreta se geste, contempla la vida
bajo la estructura de una eternidad ciclica, siendo la muerte una interrupcion periédica que da paso a
la vida, que es eterna e inmanente en el aqui/ahora. Platdén constituye una extrafia excepcion porque
para éste tal cosa adviene en el mas alla, nocion que fue introducida en la filosofia occidental por el
ateniense. Esta es la diferencia griega con las cosmologias y teologias zoroastristas, platonicas y
judeocristianas, donde el mal y la muerte son substancias y eventos que necesariamente interrumpen
lo ciclico, introduciendo una concepcion lineal de la temporalidad, asi como interpelan y advienen al
individuo tras la muerte y en un juicio final.

Estas observaciones ubican el origen y esencia de la filosofia occidental, como hominizacién
(Sloterdijk) y antropogénesis (Agamben), en clave de preparativo, propedéutica, gimnasia y ejercicio
para la muerte, horizonte de significacion. Aristoteles se enmarca en una posicion mas clasicamente
griega que Platon en tanto que la catarsis, en su clave, se da en vida y para la vida desde un ambito o
espacio de energeia (en-el-ergon) poiética. La eleccion de Zaratustra por Nietzsche para encarnar, en
su magna obra, la figura profética de redencion y transvaloracion de los valores platonicos y
judeocristianos, queda contextulizada y justificada puesto que ahi, en el zoroastrismo, es donde radica
la génesis de la dualidad sustancial entre el bien y el mal, de la libertad en clave metafisica y otros
conceptos que luego se habrian filtrado en el orfismo y otros cultos mediterraneos posteriores.

Acabaré, para concluir, retomando el fuego como la imagen metaforica de la vida y de la
muerte (Eros y Thanatos, lo biologico y lo necroldgico, etc.), y de la técnica en general como el lugar
de un ergon que puede desarrollarse como una energia creativa o destructiva. También es la alegoria
del funcionamiento y operatividad de lo inconsciente como lo Real para las tecnociencias en general,
incluidas las neurociencias, la neurotecnologia, la biologia y biotecnologia. El analisis genealogico-
arqueologico de algunas figuras mitoldgicas revela que en el inconsciente colectivo humano operan
paradigmas, imagenes y arquetipos diversos que ubican lo técnico, lo bioldgico y necroldgico, asi
como lo inconsciente, en una esfera trans-historica, trans-étnica y, en términos heideggerianos,
esencial y originaria. Por consiguiente, en las sociedades neoliberales y capitalistas, se esgrimen y
exprimen las figuras e imagenes de la libertad, de la felicidad y de la vida inmortal como los

estandartes del ideal capitalista y como lo que el progreso ilustrado y moderno, hoy como ideologia

199 Plato uses this same mystery terminology, applying it to philosophical concepts. He recommends the purification of the
body during life, in order to obtain wisdom at the moment of death, that is, when the divinity frees us from the bonds of
the body (Phd. 67a); he insists on the idea that the ultimate purification (kd0apoig) is the separation and liberation of the
soul from the body; and he intimately links liberation (A0o1¢) not only with death (Phd. 67d), but also with philosophy. In
this last detail, we can easily appreciate how Plato takes concepts from Orphic doctrines and re-elaborates them in
agreement with his own theories, equating philosophical with mystery initiation. (Jiménez y Bernabé 2008: 76)
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transhumanista, puede hacer realidad. Schmitt vincula la estructura teoldgica al origen de la
constitucion de lo politico y lo tecnologico. De forma analoga, yo vinculo la estructura mitologica del
inconsciente colectivo al laboratorio imaginario que es explotado y exprimido por las técnicas y
dispositivos de mercado, asi como por las ideologias y discursos del bienestar social, de la medicina
contemporanea, la tecnologia y las instituciones publicas en general. En época de griegos, persas y
tracios (entre otros) los mitos e imagenes operaban como dispositivos de poder e imaginario social e
individual. Hoy la estructura persiste en la promesa médica de la vida eterna: purificar lo necrolégico
y extirparlo de la vida y llevar la idea de lo bioldgico hasta su maxima expresion. La estructura
judeocristiana de la vida eterna del mas alld se pretende realizar en el mds acd mediante la magia de
lo técnico-tecnologico, incluida la neurotecnologia, la psicologia cognitivo-conductual, la
psicofarmacologia y la psiquiatria que, ademas de subscribir esta vida inmortal, se le adhiere la idea
del bienestar y felicidad (mens sana in corpore sano). Ideas como la de alterar o utilizar ingenieria
genética sobre los tejidos organicos para mantener la consistencia del cerebro mas alld de la muerte
del cuerpo son muy comunes en el imaginario popular y tecnocientifico de las neurociencias
contemporaneas.

El fuego es una de estas imagenes, como ya he expuesto anteriormente. Puede operar como lo
simbdlico de un acontecimiento de fisura en el dmbito de la fisica, quimica u otras ciencias. Tal y
como Bachelard, volviendo al autor que ha presidido el comienzo de este sub-apartado, ha concluido
en diversas de sus obras: la llama proyecta una sombra al precio de su luz. De igual modo toda ciencia
proyecta su sombra. En el campo de las redes del poder es una analogia del acontecimiento politico
como fisura en el dmbito de lo hegemonico o totalitario. También el poder tiene sus sombras.
Bachelard, en el Psicoandlisis del fuego (1938), al respecto, dice: “Es el problema psicologico
planteado por nuestras convicciones sobre el fuego. Este problema nos parece tan directamente
psicolégico que no dudamos en hablar de un psicoanalisis del fuego.” (Bachelard 1966: 9). El
comportamiento del fuego para las ciencias es analogo a la psyché para la psicologia y al cerebro para
las neurociencias. El fuego ha sido reprimido y las explicaciones tetralogicas y tautologicas, desde la
época de Bachelard hasta ahora, no han variado mucho. El autor lleva a cabo un psicoanalisis del
ligero estado hipnotizado de consciencia del observador cientifico que, en su ensuefio, no es capaz de
neutralizar la mirada primitiva y ancestral que, contemplando la llama, intenta reducirla a concepto u
objeto sin éxito, debido a las inevitables interferencias del aparato intuitivo y subjetivo de lo
inconsciente. En el modo particular de anélisis que Bachelard lleva a cabo observo similitudes con el
método de la psicologia descriptiva de Brentano y el analisis de la psyché de Freud, especialmente la

variacion de Jung. Lo “inconsciente del espiritu cientifico” (Bachelard 1966: 22) depende de las
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experiencias infantiles subjetivas. Por lo tanto, la neotenia participa como el substrato basico desde
donde se conforma y constituye, plasticamente, el ideal cientifico y su proceder inconsciente.
Partiendo de este mismo substrato originario y biologico de la psyché, se constituye también la
vivencia social del fuego como ser animado que requiere de alimentacion, digestion y de respeto;
fundamento de una relacion inhibidora y restrictiva al respecto de €ste. Segun Bachelard, se genera
primero la convencion social, cultural y familiar del fuego como uno de los fabu més primigenios, la
primera prohibicion, solo después la experiencia de que, efectivamente, quema.

A la imagen del fuego le rodea un aura de misterio, erotismo, sexualidad y peligrosidad que
estimula la avidez del nifio por investigarlo, jugar con ¢l, apagarlo o dominarlo. El fuego y su origen,
vinculandose a la técnica arquetipica y a su esencia, se asocia al robo (hybris) y a un inseparable azar
y accidentalidad que son parte de su naturaleza particular. Igual que el nifio que coge a hurtadillas las
cerillas de sus padres sin que lo vean, como ejemplifica Bachelard, asi Prometeo rob¢ el fuego a los
dioses para los humanos. No en vano la estatua de Prometeo robando el fuego sagrado a los dioses fue
trasladada del centro de Chernobil hacia la misma planta donde el accidente ocurrid, como una especie
de recordatorio arquetipico de un crimen por el cual los humanos han terminado pagando de algun
modo. El fuego es indomable. A veces el error lleva a la fatalidad técnica de una explosién o un
desastre horrible por el exceso de dominacion que se le queria infligir. Se rebela.

Simbolo de vida y de muerte, ha conformado el objeto de conquista por el ser humano desde
que surgieron las primeras tentativas filosoficas, cientificas y espirituales, y, pese a todo el progreso
tecnologico y cientifico, su estatuto accidental es ineludible e inconquistable. El fuego pertenece al
ambito de lo Real lacaniano en el sentido de que, alin con todos los avances y tecnologias que
permiten la maleabilidad, control y dominacion de la physis y del bios, su esfera concreta nunca
termina de ser del todo conquistada ni controlada, y, en este sentido, es un paradigma-arquetipo
trascendental de comprension del estatuto ontoldgico de lo politico en clave de accidente o
singularidad y de su sujeto, imposible de ser gobernado y atravesado nunca del todo por las redes de
poder. Bachelard da por terminado su ensayo el 11 de diciembre del 1937, casi a dos afios del estallido
de la 2* guerra mundial, con el siguiente final:

Tomar el fuego o darse al fuego, destruir o consumirse, seguir el complejo de Prometeo o el complejo
de Empédocles: tal es el giro psicoldgico que transforma todos los valores, que muestra también la
discordia de los valores. ;Como probar mejor que el fuego es la ocasion, en el sentido muy preciso de
C. G. Jung, «para un complejo arcaico fecundo», y que un psicoanalisis especial debe destruir en él las
dolorosas ambigliedades para mejor liberar las dialécticas alertas que dan a la ensofiacion su verdadera
libertad y su verdadera funcion de psiquismo creador? (Bachelard 1966: 186)
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1.4 Discusion: Cerebro y sujeto psicofisico/bioquimico

Conviene que la gente sepa que nuestros placeres, gozos, risas y juegos no proceden de otro lugar sino
de ahi (del cerebro), y lo mismo las penas y amarguras, sinsabores y llantos. Y por ¢l precisamente,
razonamos e intuimos, y vemos y oimos y distinguimos lo feo, lo bello, lo bueno, lo malo, lo agradable
y lo desagradable, distinguiendo unas cosas de acuerdo con la norma acostumbrada, y percibiendo otras
cosas de acuerdo con la conveniencia; y por eso al distinguir los placeres y los desagrados seglin los
momentos oportunos no nos gustan (siempre) las mismas cosas. (Hipdcrates 2018: 208)

1.4.1 Psyché

En este apartado discutiré en detalle los conceptos, principios, elementos y nociones mas
importantes para esta investigacion y para la constitucion del marco teorico. De este modo también se
evitardn equivocos y me posicionaré¢ al respecto de los frentes y perspectivas contemporaneas
relevantes al respecto.

El primero de esos conceptos, el alma, tiene una larga historia y connotaciones religiosas que
complicarian su uso, por lo que prefiero utilizar en su lugar el término psyché, tal y como ya he hecho

110 que todo sujeto y cuerpo,

hasta aqui. Para los griegos psyché consiste en el aliento vita
efectivamente, es. De modo que, segiin este término, tanto lo corpdreo como lo psiquico tienen su
nexo en la vida. Ademas de esta acepcion primigenia y originaria, que es mas adecuada a los enfoques
contemporaneos de la filosofia continental, como por ejemplo el de Varela, Butler o Malabou, estdn
también las perspectivas de la psicologia y sus multiples escuelas, que usan este término para
referirse, basicamente, a la fenomenologia de la mente o conciencia humana. Me adhiero a la acepcion
griega arcaica y, en referencia a la psicologia, concretamente al enfoque psicoanalitico, mi uso del
término serd en tanto que estructura modal en la que participan factores historicos, lingiiisticos,
geograficos, politicos, etc. No la concibo reducida a una materialidad mecénica inerte sin vida ni
actividad, como tampoco a una entidad mental separada de lo corpdreo. Por lo tanto, la definicion que
propongo de psyché no estd desligada del factor corporeo o del cuerpo como eje ontologico, sujeto y
cuerpo poiético, como tampoco de la vida (bios). Y es la siguiente: la psyché es la estructura modal
efectiva y temporal que, a su vez, opera como efecto y producto de multiples factores inherentes a su
materialidad propia que pueden ser lo historico, geografico, lingiiistico, discursivo, politico, bioldgico
o fisioldgico, psicologico, cultural, etc. La relacion estructural con estos factores es multidireccional,
es decir, no hay una prioridad ontologica por estos sobre la psyché ni viceversa: se co-determinan de
forma mutua. Como estructura viva y corpdrea opera en constante cambio y es la agente de la
voluntad individual. Entre los muchos factores con los que la psyché interacciona uno muy importante

es lo inconsciente, que forma parte de ésta y la atraviesa. Resumiendo: psyché es aliento vital, mental

11 L . . ’ .. . .

% Los términos de vida (bios) y, sobretodo, verdad vivida en tanto que estructuras trascendentales y horizontes de sentido
para la comprension del cerebro en su relacion con la psyché y el cuerpo, seran, por ende, los nexos ontologicos de las
relaciones que iré tratando a lo largo de la tesis doctoral.
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y corporeo, estructura modal poiética y a la vez el producto de los factores con los que interactua y a

los que constituye.

1.4.2 Cerebro, enaccion y plasticidad

Asumiré el cerebro, segundo término y elemento ejemdtico en esta investigacion, desde la
concepcion contemporanea y enactivista de la neuroplasticidad y la neotenia, que se opone a la que lo
concibe en clave computacional, como hardware o maquina, defendida por la corriente computacional

del cognitivismo, hoy todavia vigente en algunos enfoques’™

. Tomaré este 6rgano como materia
organica y corporea, de modo que de forma particular es extension de una corporalidad entendida
como enactiva. Sin embargo, como substrato organico y condicion material de posibilidad de la
facultad cognoscitiva, atravesada e imbricada por la psyché, el cerebro se encuentra en una posicion
teorica compleja: por un lado, los neurocientificos lo ven como la causa material de la mente, del Yo o
de la conciencia, y, por el otro, la tradicion filoséfica lo ha asumido muchas veces como puente entre
la psyché y el cuerpo. Actualmente y en rasgos generales, el cerebro es considerado por los
neurocientificos como el 6rgano principal y causal de la mente y la cognicion en general, sin tematizar
la psycheé.

Mi enfoque es particular al respecto porque ofrece una dificultad filosofica que se me impone
desde el propio marco tedrico, en la medida en que propongo concebir el cerebro no como mero
organo computacional, encargado solamente de la percepcion o del manejo de los inputs-outputs, ni
tampoco como puente, sino como estructura corporea de significacion con un alto grado de
independencia biologica y fisiologica. La dificultad, por lo tanto, estriba en mi concepcion corporea
tanto de la psyché como del cerebro, es decir, ;me lleva mi marco tedrico y mis planteamientos a un
determinismo materialista, biologicista o a un reduccionismo monista? O, en caso contrario, ;a un
dualismo? Estas preguntas son relevantes porque el reto epistemoldgico y ontoldgico que asumo en
esta investigacion es ir mas alla del monismo y del dualismo, respetando a la vez la perspectiva
cognitiva, material y la psiquica.

Al respecto de los términos biologicos como el bios, la plasticidad, 1a neotenia, la autopoiesis,
el automatismo, la autonomia, asi como la organizacion y la emergencia de la estructura de las redes

112

neuronales, me remito a Francisco Varela™™“, Eleanor Rosch y Evan Thompson y a su enfoque

1 yiéase The Mind's New Science. A History of the Cognitive Revolution (1985) de Gardner, Mind as Machine: A History
of Cognitive Science (2008) de Boden, The Cognitive Neurosciences (2014) de Gazzaniga, Mangun y Blakemore, Mind:
An Introduction to Cognitive Science (1996) de Thagard, How the Mind Works (2015) de Pinker, Neuroanatomia funcional
y clinica (2001) de Bustamante, Neurociencia cognitiva de la memoria (2003) de Eichenbaum, Neurobiology (1994) de
Sheferd, Artificial Intelligence (2018) de Neapolitan y Jiang y Neurociencia cognitiva (2013) de Ripoll.

2 Junto con su supervisor y maestro, Umberto Augusto Maturana Romesin, filosofo y biologo chileno, introdujeron en la
biologia y el cognitivismo la nociéon de la autopoiesis: principio bioldgico presente en la cualidad auténoma y auto-
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transversal que plasman en De cuerpo presente (1992), correspondiente a mi tentativa por una via
intermedia y por evitar los reduccionismos de cualquier indole:

Al contrario, los cerebros operan de forma distribuida a partir de interconexiones masivas, de modo que
las conexiones reales entre los conjuntos de neuronas cambian como resultado de la experiencia. En
sintesis, estos conjuntos revelan una aptitud autoorganizativa que no hallamos en el paradigma de la
manipulacion de simbolos. (Varela, Rosch y Thompson 2005: 111)

Nuestra intencidn es sortear esta geografia logica de "interno/externo" estudiando la cogniciéon ni como
recuperacion ni como proyeccion, sino como accion corporizada. (Varela 2005: 202)

En el siguiente fragmento Varela coincide con las criticas que proyecté acerca del cognitivismo
ortodoxo y de las neurociencias aludiendo a un dualismo implicito y un paradigma representacional.
También reafirma la importante nocion de la experiencia y accion corporizada como punto de
confluencia entre lo bioldgico, lo politico y lo social. Los autores enfatizan una diferencia especifica
al respecto de los paradigmas simbolicos y los bioldgicos. Siguen:

Las ciencias cognitivas parecen brindar, pues, un modo de hablar de la representacion sin cargar con la
imagen filosofica tradicional de la mente como espejo de la naturaleza. Pero esta apariencia es
equivoca. (...). Por el contrario, un rasgo crucial de esta imagen permanece vivo en las ciencias
cognitivas contemporaneas: la idea de un mundo o medio ambiente con rasgos extrinsecos, pre-dados,
que se recobran mediante un proceso de representacion. En algunos sentidos el cognitivismo es la mas
enérgica formulacion de la perspectiva representacional de la mente inaugurada por Descartes y Locke.
(Varela, Rosch y Thompson 2005: 166)

Hacen referencia al dualismo implicito que radica y se practica en las ciencias cognitivas y su
comprension o entendimiento del cerebro. Concibo, con los autores, el cerebro como una estructura
organica activa y pasiva, a la vez que operativa y con un alto grado de independencia bioldgica,
aptitud auto-organizativa y fisiologica a raiz de su cualidad especifica, la plasticidad, y, ademas,
participe, como uno de los factores principales, en la interaccion con la psyché. El cerebro es
condicion de posibilidad material de la psyché lingiiistica y es constitutivo de ella en cuanto que la
determina de una forma directa y es determinado, a su vez, por €sta. La perspectiva material no le
cierra al cerebro, por tanto, su dimension mental, lingliistica, psicologica, historica y cultural. Por
consiguiente, el cerebro se encuentra en una compleja encrucijada en la que participan, de forma

relacional, la psyché y el cuerpo, sin quedar limitado por ello a ser solo el puente a través del cual no

organizativa de las células vivas y la estructura de lo organico. Maturana es el antecedente principal de Francisco Varela y
de los continuadores de estas investigaciones. Destacan obras como Principles of Biological Autonomy (1979), De
maquinas y seres vivos (1998), Autopoiesis and Cognition (1980), The Tree of Knowledge (1998), El fenomeno de la vida
(2000), De cuerpo presente (1992) con la version revisada en inglés, The Embodied Mind (2016), Mind in Life (2007),
escrito por el discipulo de Varela, Evan Thompson, y Sleeping, Dreaming, and Dying: An Exploration of Consciousness
(2002), de Varela y el Dalai Lama. El horizonte de comprension y actividad de estas investigaciones gira en torno a la vida
(bios) desde una perspectiva transdisciplinar que imbrica la biologia, la fenomenologia, las neurociencias cognitivs y el
budismo. Conforman uno de los transfondos de base principales de mi investigacion en esta tesis, que pretendo reubicar,
extender y hacer dialogar, en su contexto, con la perspectiva ontolodgica, biopolitica y psicoanalitica. Esta tesis doctoral,
por ende, se enmarca como una aplicacion del enactivismo en la investigacion acerca de lo politico.
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acontecieran constantes cambios que repercutieran en los otros elementos de la relacion.

Durante el siglo XX, al respecto de esta cuestion, la URSS y sus cientificos, en la linea del
marco teorico bioldgico y genético, desarrollaron el enfoque y teoria de la actividad. Bajo la direccion
y supervision de Lev Vygotsky™, unos jovenes Alexei Leontiev, Serguey Leonidovich Rubinstein y
Alexander Luria desarrollaron una psicologia cientifica de metodologia materialista e historico-
marxista-leninista, de base social, cultural, genética y bioldgica, donde se estudié el cerebro y la
psyché humana desde una Optica multifuncional, transversal, sistematica y estructural. Uno de los
herederos mdas relevantes de estas investigaciones es el neurobidlogo y paleoantropdlogo
contemporaneo Serguey Sabelev', que trataré¢ mas adelante.

Habiéndose producido considerables avances, los estudios soviéticos, pese a la guerra fria y la
tension occidente-oriente, retomaron contacto con las instituciones cientificas occidentales en los afios
60, dando lugar a una sintesis en lo que hoy llamamos neuropsicologia cognitivo-conductual, que se
habia alejado del localizacionismo y de la frenologia precedente. Muchas de las nociones
neurocientificas contemporaneas fueron desarrolladas, anteriormente, por los investigadores
soviéticos, entre éstas: la plasticidad del desarrollo neuronal y su vinculacion con los factores
culturales, sociales e historicos, que ellos llaman morfogénesis y transdiferenciacion de lo celular y lo
neuronal (es el otro denominativo de la plasticidad en biologia). Luria aplicaba metodologias que
sintetizan aspectos discursivos (la historia, la cultura y la sociedad) con los cientificos (la herencia
genética, las malformaciones, las anomalias, las estructuras materiales, la genética, la biologia, etc.).

La tesis central de la escuela soviética, pensada primeramente por Vigotsky, se resume en que

3 proyecto libre y gratuito de recuperacion y edicion internacional de la ingente obra completa de Vygotsky en
https://psyanimajournal.livejournal.com/3526.html,consultado por ultima vez el 29/06/2018.

La via investigativa soviética en el campo de las ciencias contemporaneas, especificamente la biologia, neuropsicologia
y paleoantropologia, ha sido proseguida bajo las mismas directrices y metodologias de los investigadores de principios del
siglo XX. Tras la disolucion de la URSS el enfoque no ha variado mucho y aspectos que son mas sutiles o inhibidos en la
praxis cientifica occidental no lo son tanto en la rusa. Por ejemplo, el paleo-antrop6logo y neurobidlogo ruso, miembro del
RAN (Rossiskaya academia nauk: “Academia de ciencias de Rusia”) en el apartado del desarrollo embrionario y
molecular del sistema nervioso y de la evolucion morfoldgica del cerebro, Serguey Sabelev. Algunos de sus
descubrimientos mas notables han sido la deteccion de la neotenia y la plasticidad genética en las fases iniciales del
desarrollo embriologico del SN, concretamente en la columna vertebral. La ausencia de un determinismo genético total en
las fases mas iniciales del desarrollo demuestra la parcial indeterminacion del cual parte el desarrollo y la ausencia de un
teleologismo genetista. Otra idea del autor es que, como especie, estamos asistiendo a una etapa historica de in-volucion,
en clave evolutiva. He consultado los siguientes trabajos de Sabelev, en los que he basado algunos datos y conocimientos
neurocientificos que utilizaré en el desarrollo de esta investigacion: Huwema mozea (2016) (La pobreza del cerebro),
Hsmenyusocmov u eenuarvnocms (2018) (Mutabilidad y genialidad), Mopgonoeus cosnanus (2018) (Morfologia de la
conciencia), dmbpuonarvras namonozus nepsnou cucmemsoi (2007) (Patologia embrioldgica del sistema nervioso), Amaac
mozea uenosexa (2005) (Atlas del cerebro humano), [lpoucxosicoenue mosea (2005) (Origen del cerebro), Cmaoduu
ambpuonanvrhoco pazeumusi mozea uenogexa (2002) (Estadios del desarrollo embrionario del cerebro humano),
Ombpuonanvroe opmoodpasosanue mosea nozeonounvix (1993) (Desarrollo formal y embriologico del cerebro de los
vertebrados), Cpasnumenvuas anamomusi nepguou cucmemvl noszeonounsvix (2001) (Anatomia comparada del sistema
nervioso de los vertebrados) y Bsedenue 6 30oncuxonoeuto (1998) (Introduccion a la zoopsicologia).
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la génesis de la conciencia esta en la actividad™® y no viceversa. Su naturaleza se explica mediante
una operatividad cerebral multi-sistematica, multi-funcional, de organizacion vertical y horizontal a la
vez, y basada en la actividad fisiologica elemental del sistema nervioso (el cerebelo y el sistema
limbico). Esto coincide con el enfoque enactivista de la cognicidon como accion corporizada, asi como
del cerebro y de la vida en una clave no computacional ni localizacionista. Luria'*® desarrolla estas
ideas en Fundamentos de la neuropsicologia (1973), donde sefiala y analiza la accion del cerebro
como una unidad intrinsecamente diferenciada, pero operativa de forma estructural (arquitectura
vertical y horizontal), y cohesionada de modo que los diversos modulos funcionales del cerebro estan
diferenciados difusamente, sin fronteras estaticas y trabajando a la vez. Traduzco:

Remarcando el complejo caracter de la actividad psicoldgica humana y procurando hallar sus rasgos
especificos en conductas de caracter coherente (Monakov) o conductas basadas en abstracciones y
categorizaciones (Goldstein), estos autores no aceptaban la postura acerca de que las funciones
especificas estaban enlazadas a estrechas localizaciones en el cerebro, asi como tampoco a las
proyecciones elementales de la corteza cerebral y expresaban la opinion de que complejas
manifestaciones de la semantica o de la conducta categorial estaban basadas, mas bien, como resultado
de la actividad de todo el cerebro, y no solamente como producto del trabajo de regiones cerradas de la
corteza cerebral. La duda de la posibilidad de estrechas localizaciones de complejos procesos
psicologicos (cognitivos) en la corteza a menudo llevaba a estos autores a separar dichos procesos del
substrato cerebral y reafirmar su naturaleza espiritual especifica, y precisamente es esta la posicion a
la que llegaron en el final de sus vidas tan ilustres investigadores como lo fueron Monakov (1928) y
Sherington (1934, 1942), o bien al intento de demostrar que la conducta categorial, en su complejidad,
se da como el producto dependiente de la actividad, en gran medida, de todo el cerebro mas que por la
participacion concreta de tales o cuales determinadas zonas de la corteza (Goldstein, 1934, 1948). De
esta manera, legitimas dudas de la verdad del enfoque mecanicista de los "estrechos localizacionistas"
desenvocaba al reconocimiento dualista de la naturaleza espiritual de los procesos psicologicos
(cognitivos), o bien a la postura acerca del cerebro como unidad indiferenciada y no determinante en el
rol supuesto de realizar la actividad psicologica (cognitiva) (...). (Luria 2003: 90) **’

WS éamenvrnocme (deyatelnost) puede ser traducido también como “accion”, “labor” o “hacer”.

118 He consultado, para una sintesis de la escuela soviética de neuropsicologia, los siguientes trabajos de Luria:
THcuxoananuz xax cucmema monuyeckoui ncuxonozuu (1925) (El psicoanalisis como sistema monista de psicologia), Peds u
UHTEIUIEKT B pa3Butuu pedénka (1927) (El habla y el intelecto en el desarrollo infantil), Dmrmowst no ucmopuu nosedenus:
Obe3svsna. I[Ipumumusg. Pebenox (1930) (Estudios sobre historia de la conducta: mono, primate y nifio) con Vigotsky,
Yuenue 06 agasuu ¢ ceeme moseosou namonocuu (1940) (Estudio sobre la afasia a la luz de la patologia cerebral),
TpaBmatmueckas adaszus (1947) (Afasia traumatica), Boccmanosnenue gynxyuti mozea nocie oennoui mpasmwvl (1948)
(Recuperacion de las funciones cerebrales tras heridas de guerra), Peus u paszsumue ncuxuueckux npoyeccog y pe6énka
(1956) (Habla y desarrollo de los procesos psicologicos en el nifio), con Yudovich, Yucmeenno omcmanviii pe6énox
(1960) (Sobre el retraso infantil), Beicuiue kopkosvie ynxkyuu u ux napyuienue npu J1oKaIbHbIX nopaxcerusix mosea (1969)
(Funciones superiores de la corteza y los dafios asociados a pérdidas locales del cerebro), Mose u ncuxuueckue npoyeccoi
(1970) (EI cerebro y los procesos psiquicos), Jlobusie doau u pecynsiyus ncuxuueckux npoyeccog (1966) (Lobulo frontal y
la regularizacion de los procesos psiquicos), Manenvras kuudcka o bonvuiou namsmu, ym miemonucma (1968) (Pequeno
librito sobre la gran memoria. La mente del mnemonista) con Shereshevsky, [lcuxonoeus xax ucmopuuecxas nayxa (1971)
(La psicologia como ciencia historica), O6 ucmopuueckom pazeumuu nosnasamenvnvix npoyeccos (1974) (Acerca del
desarrollo historico de los procesos de aprendizaje), Hetiponcuxonoeus namamu (1974) (Neuropsicologia de la memoria),
Ocnognvie npobnemuvt netiponunceucmuxu (1976) (Problemas fundamentales de la neuropsicologia), Aswix u cosnanue
(1979) (Lenguaje y conciencia), [lomepsannviii u eozépawénnwiti mup (1971) (Mundo perdido y devuelto), Dmanwi
npotioennozo nymu. Hayunas aemobuocpagus (2001) (Etapas de un camino ya pasado. Autobiografia de la labor
cientifica), Ilpupooa uenoseueckux xoughnuxkmog. Obvekmugnoe usyuyenue oezopeanuzayuu nosedenus verogexa (2002)
(Naturaleza de los conflictos humanos. Estudio objetivo de la desorganizacidon de la conducta humana), Jlexyuu no obweti
ncuxonozuu (2007) (Lecciones de Psicologia general) y Ilcuxonocuuecxoe nacneoue (2003) (Herencia psicoldgica).

1TykaspiBas HA CITOXKHBIN XapaKTep ICHXUUECKOH JESTEFHOCTH YeOBEKa H MBITAACH HANTH €ro Crelu(uIecKre 4epThl B
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Mas adelante y en la misma obra, Luria sintetiza la crisis que impedia tanto a las perspectivas
o enfoques localizacionistas como a las sostenidas por los criticos del localizacionismo de obtener una
brecha o frente para el avance de la neuropsicologia (y neurociencias en general) en el campo
cientifico. Los enfoques radicales llevaban a un callejon sin salida. Por este motivo, Luria ofrece una
via alternativa mediante la cual los términos funcion y localizacion son redefinidos segun el prisma de
sistemas funcionales en los que participan diversos elementos, drganos o factores de forma integral y
cooperativa. Para explicarlo recurre a ejemplos como lo son el sistema funcional digestivo o
respiratorio porque, en ellos, participan multiples detonantes de forma simultdnea. Este modelo aplica
al sistema funcional locomotor del cerebro, es decir, la estructura cerebral no opera ni por zonas
concretas de mando localizadas ni por una modalidad unitaria, asi como des-diferenciada (o
indiferenciada), de un cerebro rudimentario. Mas bien es una via intermedia que Luria propone
mediante el concepto de sistema funcional, segun el cual el cerebro es una compleja red estructural de
sistemas y zonas entrelazadas y transversales que son difusamente localizadas (es decir que su
localizacién ya no serd puntual o de "zona limitada por fronteras", sino que serd de zona
intercomunicada, abierta y permeable) y que operan de forma conjunta y diferenciada. Para explicarlo
el autor pone el siguiente ejemplo paradigmatico. Traduzco:

El movimiento humano, caracterizado por la capacidad de desplazamiento en el espacio, acabar en un
determinado punto o realizar cualquier gesto, nunca puede ser realizado solamente por un unico
impulso eferente. El aparato locomotor, con los elementos moviles que lo hacen posible posee, por
regla general, de un enorme margen de libertad, y si le sumamos que, ademas, en el movimiento
participan grupos de musculos, hace imposible que el movimiento sea gobernado Ginicamente por un
impulso eferente. Para que el incipiente movimiento sea realizado es imprescindible la constante
actividad correctora de sus impulsos aferentes, los cuales sefialan e informan de la situacion y estado de
las extremidades méviles en el espacio y acerca de los cambios en la musculatura. (Luria 2003: 93) **8

OCMBICIIEGHHOM Xapaktepe moBereHHs (MoOHaKoB) minM aOCTPakTHOW YCTaHOBKE W KaTeTOPHAIBLHOM ITOBEICHUH
(TlompamTeiin), 3TH aBTOpHl HE NPHHUMAIHM IIOJOXKEHHS O TOM, YTO COOTBETCTBYIOIIME (YHKIMM TPHUBA3AHBI K
OTPaHWYEHHBIM yJaCTKaM MO3Ta TaK JKe, KaK JIEMEHTapHbIE OTIPABIECHUsI MO3TOBOIl TKaHH, M BBICKa3bIBAJIM MBICIIb, YTO
CJIOXKHBIE SIBJICHUSI CEMAHTHKH WJIM KaTerOpHajbHOTO IOBEACHHS SBISIOTCS, CKOpEe, Pe3ylbTaToM AEATEIbHOCTH BCEro
MO3Ta, 4YeM MPOIYKTOM paboThl OTPaHWYEHHBIX Y4aCTKOB MO3ToBOH KOpbl. COMHEHUS B BO3SMOYKHOCTH Y3KOH JIOKaJIN3alnu
CIIOKHBIX NCHUXWYECKHUX TPOIECCOB NMPUBOIMIN 3THX aBTOPOB JHOO K OTPBIBY MCHUXMYECKUX IMPOIECCOB OT MO3TOBOTO
cyOcTpara u K MIPU3HAHUIO UX 0C000# TyXOBHOHIIPUPO/IBI, @ UMEHHO TAaKYIO TIO3UITUIO 3aHSIN K KOHITY CBOEH XKHU3HH TaKue
BBIJIAtOIIKECs HccienoBareny, kak Monakos (1928) u Hleppunrron (1934, 1942), nubo *xe K MONBITKE IIOKa3aTh, YTO
KaTeropHajbHOE IOBEJCHHE SIBIIETCS HamOoJjiee BHICOKUM YPOBHEM MO3TOBOM IEATENbHOCTH, 3aBHUCAIIMM B OoJbIneit
CTETIeHH OT MacChl BOBJIECYCHHOTO B pabOTy MO3ra, 4eM OT y4acTHs TeX WM MHBIX ONPEAETICHHBIX 30H MO3TOBOWH KOPHI
(Tonpa-mireiin, 1934, 1948). Takum oOpa3oM, CIpaBeAMBbIE COMHEHUSI B IPAaBOMEPHOCTH MEXAHHUCTHUECKOTO IMOAXO0Ja
«y3KUX JIOKQJIM3AIlMOHUCTOB» MPUBOAWINA JHOO K OXHBICHHIO JyaJHCTHYECKOrO NPHU3HAHUS JYXOBHOH NPHPOABI
MICUXWYECKHX IIPOLIECCOB, JINOO K OXKUBIICHUIO UJIEH 0 Mo3re Kak Heau(pepeHIMPOBAaHHOM LIEJIOM M pelIaroniell POk ero
MAacchl B OCYIIECTBICHUH IICUXUYECKOH AesrenbHocTH [...]. (Luria 2003: 90)

18 JlBmskeHHe yeNOBEKa, MMEIOIIEr0 HAMEPEHHE TePEMECTHThCS B IPOCTPAHCTBE, IONACTh B ONPEENCHHYI TOUKY HITH
BBITIOJIHUTD HEKOTOPOE JAEHCTBUE, HUKOIZA HE MOXET OCYIIECTBUTHCS OJHUMHU JHIIb 3(QepeHTHBIMH, JBUTATEIbHBIMU
UMITyJIbCaMH. YK€ TO, YTO OIOPHBIN JBUTATENBHBIN anmapar ¢ MOABIKHBIMU CYCTaBaMHU MMEET, Kak IPaBHIIO, OTPOMHOE
YHCIIO CTeTIeHel CBOOO/IBI, YMHOXKATOIIEeCs erme 6oyiee OT TOro, YTO B JBIDKCHUH YYaCTBYIOT TPYIITBI COWICHEHHH, AeaeT
JBIDKEHHE NMPUHINIHAIBFHO HEYIPABIIEMBIM OHIUMH TOJBKO 3P PEepeHTHBIMU UMITyJIbCaMH. I TOro 4TOOB! HayaBIIeecs
JIBIDKEHHE OCYIIECTBHJIOCH, HEOOXOIMMa TIIOCTOSIHHAs KOppeKnus ero aQepeHTHBIMH HWMIYIbCaMH, KOTOpHIE
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Lo que implica, por supuesto, que diversos sistemas funcionales contribuyen al
funcionamiento eficiente del sistema funcional locomotor del cerebro. De modo que los sistemas
funcionales de la vision, del oido (en el que esta situado ademads el sentido del equilibrio y de la
situacion con respecto al espacio), e incluso del tacto (en las plantas de los pies), participan a la vez en
lo que a simple vista podria parecer una funcion basica como es el movimiento corporal. Esto hace
imposible que una sola y Unica zona localizada y cerrada sea la encargada de operar en la accion del
movimiento corporal. Este ejemplo es paradigmatico, lo cual significa que la misma co-implicacion
plural de los sistemas funcionales en el cerebro se da en otras acciones cognitivas del cuerpo y de la
psyché, e incluso en acciones complejas a las que hacian alusion los autores mencionados por Luria,
las relacionadas con complejos procesos psicoldgicos (como el lenguaje o el acto categorizador). Estas
investigaciones, bajo mi punto de vista, se enmarcan adecuadamente con las enactivistas. La tradicion
occidental se ha acogido solamente a una interpretacion cognitivo-conductual de la obra de Luria, su
aspecto psicofarmacologico o patologizador, desdefiando los estudios sociopsicologicos y la lectura
del enfoque en clave de accion corpoérea. Mi interpretacion discrepa de la lectura conductual.

Al respecto de la historicidad del cerebro, que la escuela soviética ya habia expuesto en la
primera mitad del siglo XX, como de su cualidad plastica, tenemos a diversos autores que concuerdan,
entre ellos Malabou y Doidge, y que afirman la actividad o el hacer del cerebro entendido como sujeto
de si mismo, con una tendencia y praxis autopoiética, muchas veces sin que el individuo sea
consciente siquiera de esos procesos. Malabou, ya al principio de ;Qué hacer con nuestro cerebro?
(2007), hace indisociable del cerebro su historicidad constitutiva, en virtud de esa cualidad plastica.

Se trata de un vinculo estructural tan profundo que define, en cierto modo, una identidad. No se trata de
que el cerebro tenga una historia -que se confunde con la de su constitucién en objeto de la ciencia-
sino de que ¢l mismo es una historia. Se puede afirmar hoy en dia que existe una historicidad
constitutiva del cerebro. (Malabou 2007: 7)

Anadiendo més adelante:

En efecto, segiin su etimologia -del griego plassein, modelar-, la palabra "plasticidad" tiene dos
significaciones fundamentales: la capacidad de recibir forma (la arcilla se dice que es "plastica") y la
capacidad de dar forma (como en las artes o en la cirugia, artes plasticas o cirugia plastica). (Malabou
2007: 11)

Estoy de acuerdo con el "vinculo estructural” (Malabou 2007: 7), asi como con su concepcion
de plasticidad, pero no con dejar de lado la cuestion de la conciencia (Malabou 2007: 7). Dejandola de
lado podemos incurrir en substituir la conciencia por un "nosotros" (Malabou 2007: 9), una especie de

sujeto neuronal colectivo, o por un self cerebral, el mismo Yo y sujeto cartesiano, transpuesto en clave

CUTHAJIM3HUPYIOT O MOJIOKEHUH JBIXKYIIEHCS KOHEYHOCTH B MMPOCTPAHCTBE M 00 M3MeHeHHH Bsi3KocTH MbImil. (Luria 2003:
93).
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discursiva en la figura organica del cerebro. Aqui radica el compromiso hegeliano y marxista de la
autora, bajo su lectura propia y particular, cuando identifica lo psiquico y lo cerebral en la sintesis del
"si mismo neuronal" (Malabou 2007: 64) o "proto-si mismo" (Malabou 2007: 64). Para terminar de
esbozar la concepcion de la plasticidad cerebral de Malabou cabe considerar:

La plasticidad de las células madre. Que permite imaginar entre multipotencia y pluripotencia toda una
gama de diferenciaciones, es un magnifico ejemplo, tal vez el paradigma, del significado <<abierto>>
de la plasticidad. Segun este significado la plasticidad designa generalmente la aptitud para cambiar de
destino, modificar su trayectoria, navegar de forma diferente, reformar su forma y no solamente
constituirla, como viene a decir el sentido <<cerrado>>. (Malabou 2007: 23)

No es una obertura sin limites, ya que hay cierto margen de actuacion posible que la propia
Malabou sitiia en la plasticidad destructiva y a la que yo afiado la neotenia bioldgica, que es condicion
y limite del desarrollo humano. Malabou expone las tres modalidades de plasticidad: plasticidad de
desarrollo, plasticidad de modulacion y plasticidad de reparacion (Malabou 2007: 24). La plasticidad
de desarrollo se refiere a los procesos autopoiéticos y organicos del cerebro en los que éste produce,
crea, destruye y reorganiza diversas redes neuronales segun el punto de partida genético de base vy, tras
la formacion, el curso de las circunstancias del individuo/organismo (ontogénesis). Esto corresponde
al desarrollo embrioldgico y de maduracion del organismo en general. Malabou ve en esta fase la
significacion cerrada o determinada de la formacion cerebral y su plasticidad, condicidon de posibilidad
para la plasticidad de modulacion, que seria la siguiente fase de significacion abierta de la plasticidad.
Malabou la describe como la "modificacion de las conexiones neuronales por modulacion de la
eficacia sindptica" (Malabou 2007: 28) mediante potenciacion o depresion, es decir, mediante el uso
las conexiones sinapticas se fortalecen y se hacen mas eficientes, mediante el desuso, se atrofian. Aqui
entra en juego el poder de transdiferenciacion que Malabou menciona como eso que permite el
margen de libertad politica o de actuacion, con lo cual concuerdo plenamente: “La potenciacion a
largo plazo estd, pues, ligada estructuralmente a la depresion a largo plazo, este vinculo constituye la
fuerza diferenciadora o mejor trans-diferenciadora de la plasticidad neuronal.” (Malabou 2007: 31).

Finalmente, habla de la plasticidad de reparacidon, que consiste en la cualidad fisioldgica del
cerebro por renovarse a si mismo y la capacidad de "compensar ciertos déficit causados por las
lesiones" (Malabou 2007: 32). También la llama neurogénesis secundaria para diferenciarla de la
plasticidad de desarrollo, la embriologica. Segin Malabou las tres modalidades se dan
simultdneamente e interactiian la una con la otra. Me adhiero a la concepcion que tiene Malabou de
plasticidad, que es compartida por numerosos neurocientificos contemporaneos, asi como por
diversos autores que compaginan la vocacion cientifica con la filosofica (Rubia y Varela). Sabelev
también se sitla en este marco refieiréndose a la plasticidad como morfogénesis o procesos de

transdiferenciacion.
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Doidge, en contraste, no entra tanto en el terreno filoséfico y se limita a describir multiples
casos documentados, asi como procesos de investigacion de algunos de los neurdlogos mas
influyentes del siglo XX, en los que el lector puede ver constatar la poderosa cualidad plastica del
cerebro. Ademas, una conclusion interesante a la que llega es que no hay determinismo funcional a
nivel fisiologico ni bioldgico, el grado de funcionalismo de los mdodulos o zonas cerebrales no esta
rigidamente predeterminado genética o fisioldgicamente, sino que es fluctuante y segin las
circunstancialidades en las que se ve inmerso. A esta idea también se suscribe Malabou y Sabelev.
Dificilmente seria el cerebro un organismo plastico si estuviera rigidamente predeterminado. Sin
embargo hay una base o substrato filogenético que si que esta pre-determinado, dicho de otro modo:
una organizacion biosistémica minima para toda operatividad. El substrato es una determinacion hacia
la indeterminacion y lo abierto (la ontogénesis individual). Esto es explicable por la interaccion entre
la genética y la epigenética: el genoma, el genotipo y el fenotipo, a la que volveré mas adelante. A lo
largo de su obra The Brain that Changes Itself (2007) el autor expone diversos casos en los que
personas con problemas, enfermedades, lesiones o anomalias en su organizacion cerebral logran a
través del ejercicio, antropotécnicas y anatomopolitica del sujeto auténomo y de la actividad cerebral
y corporal, superar, re-equilibrar o compensar las diversas limitaciones cognitivas y funcionales. El
valor de este libro consiste mas en la seleccion de casos paradigmaticos que ayudan a entender los
diversos modos de plasticidad que como aportacion a las neurociencias o a la teoria de la plasticidad.

El fisi6logo y catedratico de medicina Francisco J. Rubia es otro de los autores que subscriben
la defensa de la cualidad plastica del cerebro. En su E/ cerebro nos engaria (2000) dice lo siguiente:

El cerebro es un 6rgano plastico, mucho mas de lo que se ha creido hasta ahora, que se modifica con las
entradas sensoriales que provienen del entorno. Es a causa de esta continua interaccion con el entorno
como, por seleccion natural, se produce el fantastico crecimiento del cerebro en el Homo sapiens.
(Rubia 2000: 19)

Rubia se refiere a la encefalizacion. Desde la antropologia, Roger Bartra contribuye a esta
discusion con un capitulo entero dedicado a la plasticidad en su Antropologia del cerebro (2014).
Define plasticidad como: “La forma en que las redes cerebrales se configuran para adaptarse a las
experiencias con las que se enfrenta un individuo en su interaccidon con el contorno ambiental a lo
largo de su vida.” (Bartra 2014: 43).

Por sus cualidades neuronales el cerebro consiste y opera de forma estructural, siempre
cambiante en funcidon de su actividad y reestructurandose sin cesar a si mismo. Seria la conclusion
principal y comun de los autores a los que me he remitido. Considero, pero, que carece de atencion
suficiente o total el tratamiento del aspecto neoténico en el tema del desarrollo embriologico del

organismo y que se conserva en la madurez. Ademas, este poder plastico del cerebro ofrece una

100



problemadtica en el ambito de la reflexion biopolitica por dos motivos: por un lado, como corporalidad
y como correlato material de psyché, hace gala de una autonomia y voluntad plastica enormes; por
otro lado, deduciéndose de esto ultimo, se nos impone una dificultad en la dimensioén politica, por
ejemplo, ;donde situar la agencia politica y moral? y, en la dimension biopolitica, ;qué posibilidades
de maleabilidad, subversion, domesticacion, antropotécnicas, crianza, disciplina y subjetivacion
aparecen? ;Podemos pasar por extension de un cuerpo docil a un cerebro docil? ;Se trata del transito
de una biopolitica a una psicopolitica del cerebro? Estas cuestiones seran abordadas en el capitulo dos,

tres y cuatro.

1.4.3 Sujeto psicofisico y bioquimico

En relacion a conceptos como Yo, conciencia, mente o sujeto postulo que no es posible, desde
mi marco tedrico, tratarlos en clave esencialista o como unidades logicas cerradas, puras y separadas
de lo temporal y material. El término sujeto 1o tomo en clave ontoldgica, siendo posible situarlo tanto
en el cuerpo/cerebro como en la psyché, ya que ni desde un punto de vista efectivo ni tedrico subsiste
una separacion o distincion a priori, es decir, no existe una anterioridad metafisica ni ontologica que
otorgue legitimidad para hablar de las nociones que propongo en términos de unidades abstractas y
preexistentes. Por tanto, no como sujeto puro o abstracto, sino como eje ontolégico que no tiene un
lugar preeminente ni definido de forma atemporal. La nocion consciencia la usaré refiriéndome a una
parte imbricada con la psyché y vinculada con la mente, la cognicion, la representacion y el
pensamiento discursivo. La cuestion se hace mas problematica ante la exposicion de los
planteamientos de estos autores: ;Si el cerebro detenta un poder y una autonomia bioldgica y
fisiologica tan grandes, donde ubicar la agencia de esa voluntad? ;Qué o quién ejerce tal voluntad?
(Puede ser que el cerebro opere como una entidad ajena y extrafia en el interior del propio cuerpo y
entre ambos coexista una relacion de inmunizacion, de lucha y dominio mutuo?

Al respecto de este problema, en el campo de la filosofia de la mente angloamericana®, es
destacable la tarea critica y exhaustiva que han emprendido diversos autores, entre ellos filésofos,
neurocientificos y psicologos, para deshacer la centralizacion ideologica del cerebro, como si en ella
estuvieran las respuestas a la totalidad de los problemas humanos y filoséficos. Los argumentos
presentados por los autores (Dennett, Bennett, Hacker, Searle) se sistematizan en La naturaleza de la
conciencia. Cerebro, mente y lenguaje (2008), una obra que es literalmente un campo de batalla

argumentativo entre dos frentes: por un lado los que defienden la centralidad causal de la conciencia

9 Como referentes de ésta véase: Ryle, Gilbert (2005). El concepto de lo mental. Barcelona: Paidés; Dennett, Daniel.
(1995) La conciencia explicada. Barcelona: Paidés y Dennett, Daniel. (1997). Kinds of Minds: Towards an Understanding
of Consciousness. New York: Basic Books.
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en el cerebro y su categoria de sujeto psicologico (Bennett y Hacker), y, por el otro lado, los que
objetan la imposibilidad de tal reduccionismo y de la predicacion psicologica por el cerebro (Searle y
Dennett). El libro fue escrito como resultado de una polémica a raiz del Philosophical Foundations of
Neuroscience (2003) que tenia dos apéndices de Searle y Dennett en los que éstos manifestaban sus
desavenencias con las posturas de Bennett y Hacker. En el afio 2005 la American Philosophical
Association (APA) invito a la reunion en Nueva York a los autores de la PFN para una sesion de
didlogo y debate critico de tres horas. El resultado fue este libro colectivo escrito a modo de
proposicidn-respuesta atravesada de un pathos que intensifica la lectura. La discusion y la polémica
consistia en la cuestion de si es posible atribuirle una subjetividad radical al cerebro en relacion a los
predicados y atributos psicolégicos. De lo que se sigue otra cuestion: ¢quién es el que piensa, Ve,
percibe, hace o siente?, ¢el cerebro o nosotros? Bennett y Hacker consideran que se ha incurrido en la
falacia mereoldgica, la que otorga la totalidad funcional, causal y explicativa a una de las partes de lo
que opera, de facto, como un todo. Sin embargo Dennett y Searle consideran que esta falacia no es tal
en cuanto que el cerebro es parte del cuerpo y, por consiguiente, es posible atribuirle a éste los
atributos y categorias correspondientes a los de la mente o conciencia. Es decir: el todo es el cuerpo.
En general, el tratamiento angloamericano de la cuestién, basado en la Idgica analitica del
lenguaje y otros métodos heredados del empirismo l6gico anglo-germano, incurre en una busqueda
por solucionar la cuestién mediante la supeditacion o la jerarquizacion entre los &mbitos de estudio
(por ejemplo el &mbito neurobiolédgico y el computacional). Bennett y Hacker afirman una realidad
psicofisica del Ser humano irreductible a los procesos neurobiol6gicos o computacionales y que
pertenece al ambito de la filosofia su dilucidacién, asi como Dennett y Hacker, por el contrario,
ubican la conciencia, la inteligencia y la mente en y con los procesos neurobioldgicos. Esta obra es un
referente muy sintético del debate desde la escuela analitica, pero no se corresponde al marco teérico
ontoldgico-relacional y enactivista de esta investigacion, pese a algunas coincidencias, en especial con
la postura de Bennett y Hacker al respecto. La cuestién, desde un tratamiento brentaniano, ubicaria
cada elemento o factor en su debido lugar, acorde a la estructura de la intencionalidad de la psyché. De
igual modo que la hay entre el sujeto intencional y el objeto intencional (su contenido), también existe
tal distincion entre la psyché y el cerebro. Mi postura es que el cerebro es la casa donde acontece y es
atravesado por la psyché, su huésped, como también ésta esta determinada por él. La correlacion ha de
entenderse como la que existe entre el fuego y el humo que genera o la del hielo que se derrite. La

distincion entre el cerebro y la psyché es conceptual-metodologica, fruto de un resultado historico, no
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ontoldgica, y su relacion " es intencional y co-constitutiva, no causal. Ergo, el sujeto es psicofisico y

bioquimico.

1.4.4 Inteligencia autonoma, bios e inteligencia artificial

Pasaré ahora a otro término importante: la inteligencia. Es un concepto complejo y término
problematico que requiere un posicionamiento en el marco de esta investigacion. Uno de los referentes
es el modelo explicativo de la funcionalidad de la mente basado en la computacioén y en el cuerpo
como maquina compleja defendido por Steven Pinker en su How the Mind Works (1998). Segun
Pinker somos maquinas pensantes que pueden llegar a construir, mediante la logica y la ciencia
computacional, inteligencias artificiales que seran capaces de entender que el Ser humano puede

padecer dolor y otros atributos de la inteligencia bioldgica. Varela, desde el enfoque de la enaccion,

206N griego évképalon (énképhalon) y en latin cerebrum. Provenientes de la raiz indoeuropea *Ker2 (cabeza) y con el
significado de “lo que lleva la cabeza” o “dentro de la cabeza”. En el ruso y armenio las palabras referidas al cerebro y al
pensamiento comparten la misma raiz, siendo ym (um: mente), mosze (mozg: cerebro, encéfalo), oymams (dumath: pensar) y
dfunp (mitkh: mente, pensamiento), ninlinp (ugegh: cerebro, encéfalo), dwmwudly (mtatsel: pensar). Estas particularidades
etimoldgicas pueden ser una de las razones por las que la neurobiologia soviética vincul6 el cerebro con lo psicoldgico, lo
cultural y lo fisioldgico (lo bioldgico) en la accion o la actividad: su nexo e interseccion. El lenguaje utilizado carece de
una estructura gramatical dicotomica. Propongo, ademdas, en un marco cientifico en base a la teoria cosmoldgica
alternativa del ambiplasma del astrofisico Hannes Alfvén, una via de investigacion de la continuidad entre cerebro y los
fenémenos psiquicos (pensamiento, percepcion, inconsciente, etc.) vinculando el electromagnetismo y la bioquimica. Este
frente es mayormente el predominante en el estudio molecular biofisico y quimico de las redes neuronales y neurogliales y
se llama bioelectromagnetismo. [TAdopa (plasma) es formaciéon en griego antiguo y se refiere, en la fisica de plasmas, al
fenémeno de ionizaciéon y desionizacion en la conducta electromagnética del cuarto modo de agregacion de la materia
(después del solido, del liquido y del gas). Las tecnologias contemporaneas, especialmente el electroencefalograma y la
electromiografia, han permitido medir la actividad electromagnética del cerebro y distribuirla en un espectro de 5 ritmos
conocidos como ondas Delta (1-3 Hz), Theta (3,1-7,9 Hz), Alpha (8-13 Hz), Beta (14-29 Hz) y Gamma (30-100Hz). No es
el cometido de esta investigacion la resolucion de problemas cientificos, pero si, en tanto que actividad filosofica, de
sugerir o apoyar tentativas o hipotesis cientificas, asi como mostrar posibles conexiones. En este caso, propongo como una
posibilidad interdisciplinar o via investigativa transversal para las ciencias la idea de que el electromagnetismo podria ser
el concepto vinculante del bios, de la psyché (con todo lo que conlleva) y del cerebro, diluyendo el clasico problema del
dualismo/monismo de forma definitiva y de raiz. Como un dato a recordar es que el electroencefalograma es un medio
técnico-médico que se suele utilizar para determinar, a modo de frontera ondulatoria, los estados psicologicos de los
pacientes. Entre estos esta el coma, y como caso extremo la muerte encefalica (o muerte cerebral). Esto me hace deducir
que el sinénimo y explicacion de la vida en el campo neurobioldgico del cerebro es su actividad electromagnética,
expresada en ondas. Para mas detalle véase: Alfvén, Hannes. (1950). Cosmical_Electrodynamics. Oxford: Clarendon Press;
Alfvén, Hannes. (1981). Cosmic Plasma, Astrophysics and Space Science Library, Vol. 82. New York: Springer; Peratt,
A.L. (2015). Physics of the Plasma Universe. New York: Springer; Jaakko, Malmivuo y Plonsey, Robert (1994).
Bioelectromagnetism: Principles and Applications of Bioelectric and Biomagnetic Flelds. Nueva York: Oxford University
Press; Bradley J. Roth, Alvaro Pascual-Leone, Leonardo G. Cohen, Mark Hallett. “The Heating of Metal Electrodes
During Rapid-Rate Magnetic Stimulation: A Possible Safety Hazard”. Electroencephalography and Clinical
Neurophysiology/Evoked Potentials Section Volume 85, April 1992: 116-123; Alexandra Vossen, Joachim Gross & Gregor
Thut. “Alpha Power Increase after Transcranial Alternating Current Stimulation at Alpha Frequency (a-tACS) Reflects
Plastic Changes Rather than Entrainment.” Brain Stimulation 8, 2015: 499-508; Gregor Thut, Carlo Miniussi & Joachim
Gross. “The Functional Importance of Rhythmic Activity in the Brain”. Current Biology 22, August 21, 2012: 658—663;
Randolph F. Helfrich, Till R. Schneider, Stefan Rach, Sina A. Trautmann-Lengsfeld, Andreas K. Engel & Christoph S.
Herrmann. “Entrainment of Brain Oscillations by Transcranial Alternating Current Stimulation” Current Biology 24,
February 3, 2014: 333-339; Yu Huang & Lucas C. Parra. “Can Transcranial Electric Stimulation with Multiple Electrodes
Reach Deep Targets?” Brain Stimulation 12, 2019: 30-40; Consultados por tultima vez el 23/03/2018:
http://www.plasmas.org/basics.htm; https://www.plasmacoalition.org/; http://openeeg.sourceforge.net/doc/ y
http://www.bem.fi/
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coincide en la idea de que la maquina y el organismo estan vivas o pueden considerarse como
organismos, por definicion, bioldgicos. Traduzco lo que dice Pinker al respecto:

Cuando los ordenadores son programados en sistemas de razonamiento e inteligencia artificial, ellos
han de ser innatamente dotados del entendimiento de las categorias basicas del mundo: objetos, que no
pueden estar en dos lugares a la vez, animales, que viven en un intervalo de tiempo, las personas, a las
que 1112? les gusta el dolor, etc. Esto no es menos cierto al respecto de la mente humana. (Pinker 1998:
331)

Searle, por el contrario, pese a su naturalismo bioldgico y centralismo causal del cerebro,
considera que la explicacion de la conciencia y de la mente no puede ser reducida a la computacion.
La demostracion la hizo bajo la proposicién del experimento de la habitacién china?, consistente en
la imagen mental de un ser humano encerrado en una habitacion hermética con dos holguras minimas
para que se introduzcan hojas con inscripciones de ideogramas chinos por un sujeto de habla china
externo a la habitacion. El sujeto del interior de la habitacion posee una serie de manuales de
instrucciones que dictan qué responder (output) segun qué ideograma o simbolo entre en la habitacién
(input), pero no sabe chino. Esta analogia explica que la IA solo es funcional segun los algoritmos que
se introduzcan en su programa operacional y no por autonomia. La idea del experimento es demostrar
que la teoria de la inteligenica artificial fuerte, la que deduce de la produccion de conciencia cerebral
que las maquinas que posean IA produciran y serian conciencia de la misma manera, es falsa. De
acuerdo a Searle, la conciencia emerge en 'y con el cerebro, metaféricamente como los procesos fisico-
quimicos de transformacion de materiales (por ejemplo de liquido a s6lido o de liquido a gas, o de gas
a plasma, etc.), como una manifestacion causada por éste y de caracter sistémico superior y sofisticado.
Ahora bien, para Searle, no es posible reducir la conciencia a meros eventos neurobioldgicos, aungue
sean sus causas. De este modo la inteligencia linglistica supone una modalidad que se estructura
como un limite y una resistencia para la hipotesis de la inteligencia artificial fuerte. ;Qué otros tipos
de inteligencia oponen resistencia a una artificializacion?

123
C

Malabou esboza su postura en Morphing Intelligence (2019) omo critica de su obra

124 )
. Las fronteras entre la vida

anterior, que he citado antes: ;Qué hacer con nuestro cerebro? (2007)
biologica, la simbdlica y la artificial se diluyen, conforméndose tipologias de una y la misma vida. Se

tratard de detallar, para la autora, cobmo se articulan las relaciones dialécticas entre estas esferas para

121 When the computers are programmed into artificial intelligence reasoning systems, they have to be innately endowed
with an understanding of the basic categories of the world: objects, which can't be in two places at once, animals, which
live for a single interval of time, people, who don't like pain, and so on. That is no less true of the human mind. (Pinker
1998: 331).

122 yéase: Penrose, Roger. (1991). La nueva mente del emperador. Barcelona: Grijalbo Mondadori;
https://plato.stanford.edu/entries/chinese-room/#3 (consultado por ultima vez el 22/03/2018) y Searle, John. (1984).
Minds, Brains and Science. Cambridge: Harvard University Press.

123 Traducida del original francés Métamorphoses de I'intelligence (2017) por Carolyn Shread.

124 Del original francés Que faire de notre cerveau? (2004).
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sostener la tesis de una y la misma vida. Traduzco:

No es ya posible determinar las relaciones mediante la vida bioldgica y simbdlica sin considerar el
tercer tipo de vida, que es el de la simulacion de la vida. Replicando la arquitectura y funciones
principales del cerebro viviente, el Blue Brain project, establecido en Lausanne, Suiza, ha emprendido
la creacion de un cerebro sintético. (Malabou 2019: 18)'%

Malabou se basa en las investigaciones del Blue brain project, actualmente Human brain

126 'y el descubrimiento, de momento rudimentario, del chip sinaptico por el IBM*?'. La autora

project
realiza una exégesis genealdgica de la nocion de inteligencia y los tests psicométricos hallando su
vinculacion historica en la figura de Francis Galton, primo de Charles Darwin, promotor de la
eugenesia y del estudio de la estructura trascendental de lo bioldgico y cultural en la generacién del
genio. Mas adelante el analisis genealdgico-arqueoldgico de Malabou pasa del I1Q test a la explicacion
genética de la conducta, de una seleccion natural a una artificial y al vinculamiento estructural entre la
ciencia genética y la ideologia eugenista. Esta correspondencia bajo mi punto de vista sigue vigente.
Traduzco:

Las relaciones teoricas, econdémicas e ideoldgicas entre la genética conductista y el movimiento
eugenista eran evidentes y continuaron en desarrollarse durante el siglo XX. (Malabou 2019: 34)'%

Malabou expone esta genealogia histérica de forma metaférica a modo de formacion tortuga
filosofica, liderada por Bergson, que pretende defender la idea de una inteligencia ontoldgica,
autébnoma y separada de lo artificial y lo tecnocientifico. La critica final es la disolucién y derrota de
la formacidn, entre ellos Canguilhem, Foucault, Heidegger y Derrida (yo afiadiria también a Searle)
ante el imponente avance de una historia de la inteligencia que esta inevitablemente destinada a no
poder ser defendida de su esencial relacion con lo artificial. La “estupidez” (Malabou 2019: 51) de la
psicologia termina por volverse en contra de los filésofos. Malabou se pregunta hasta qué punto no es
también una estupidez la tentativa filoséfica de resistencia y proteccion de la inteligencia, Gltimo
baluarte de una razon decimononica Yy critica de la que se esperaba que pudiera estar al margen de la
artificializacion. En este punto me posiciono como un rezagado mas entre las filas desperdigadas de la
formacion tortuga y me arriesgo a defender la “estupidez” filosofica de la tradicion critica de la

filosofia del siglo XX. Malabou prosigue sefialando el resultado de la finalizacion del Proyecto

125 1t is no longer possible to determine relations between biological and symbolic life without considering the third type of
life, which is the simulation of life. Replicating the architecture and functional principles of the living brain, the Blue Brain
project, based in Lausanne, Switzerland, has undertaken the creation of a synthetic brain. (Malabou 2019: 18).

126 Vease https://www.humanbrainproject.eu/en/ (consultado por ultima vez el 23/07/2018).

127 y¢ase https://www.ibm.com/us-en/ (consultado por tltima vez el 23/07/2018).

128 The theoretical, economic, and ideological relations between behavior genetics and eugenics movements were clear and
continued to develop throughout the twentieth century. (Malabou 2019: 34).
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genoma humano™® concluyéndose en un no tan elevado determinismo biolégico de la conducta
humana, es decir, en la epigenética.

La autora prosigue con la exposicion de la relacion entre la epigenética (la relacion entre el
genotipo y el fenotipo), la embriologia del cerebro y la interaccion entre lo socio-cultural y la
predisposicion bioldgica y genética en el paradigma del habitus de Bourdieu. Traduzco:

El habitus es, a razon de ambos, una estructuracion social y biol6gica que esconde la union entre el
cerebro y el cuerpo como el lugar original de la inteligencia. El proceso de formacién préactica y
plastica del habitus requiere la conexion entre instancias heterogéneas — naturaleza/cultura y
biollg(gia/historia— y su conexion ofrece una posible definicion de la inteligencia. (Malabou 2019:
65)

La tesis de Malabou coincide con los trabajos de Susan Hurley de la cognicion y el
pensamiento como accion corporizada donde la mente, conciencia, cuerpo y cerebro hallan su unidad
originaria. También con las investigaciones enactivistas y la de los neurobiélogos soviéticos, gue ya
conocian la interrelacion entre la disposicion mutua de lo bioldgico y genético con lo cultural, social e
historico. Bartra, asi como Doidge, ya denotan el requerimiento condicional para que cierto desarrollo
embrioldgico se dé es necesario un encuentro con determinadas condiciones educativas, culturales y
sociales, entre estas cualidades interdependientes esta el lenguaje. Sin embargo, estos descubrimientos
y observaciones no anulan la operatividad bioldgica y necroldgica del poder y la necesidad de
redefinir, ya no la inteligencia, sino lo politico a la luz de una inteligencia autbnoma vy critica.
Seguidamente, Malabou comienza a esbozar la tesis central del libro. Traduzco:

La relacion entre ambas epigenéticas se vuelve (en biologia e inteligencia artificial), por consiguiente,
no tan simple como una analogia. El futuro de la IA es biolégico. Durante varios afios los ingenieros no
creyeron que los sistemas artificiales de inteligencia podrian un dia obtener el mismo grado de
autonomia que los sistemas “vivientes”. Ellos pensaban que “nunca podria ser posible para los sistemas
fisicos corporeizados de procesamiento informativo el establecer y manejar simbolos autbnomamente”,
sea como sea ahora esta claro que si lo es. (Malabou 2019: 87)*

Segun Malabou vy los investigadores implicados con estos diversos proyectos de inteligencia
artificial, la posibilidad de una subjetividad digital de la maquina es real. Una super-inteligencia
cibernética que sera capaz de operar y de autonomizarse, de darse ley a si misma y de programar su
propia plasticidad digital y sintética. Ante el horizonte de posibilidades que otoran la biotecnologia y

129 y¢ase https://web.archive.org/web/20121220085759/

http://www.ornl.gov/sci/techresources/Human Genome/project/info.shtml (consultados por ultima vez el 26/07/2018).

130 The habitus is therefore both a biological and a social arrangement that seals the union of brain and body as the original
site of intelligence. The process of practical and plastic formation of the habitus requires the connection of heterogeneous
instances— nature/culture and biology/ history— and this connecting offers one possible definition of intelligence.
(Malabou 2019: 65)

31 The relation between the two epigenetic turns— in biology and artificial intelligence— is thus not simply an analogy.
The future of Al is biological. For many years engineers did not believe that artificial- intelligence systems could one day
attain the same degree of autonomy as “living” systems. They thought “it would never be possible for physically embodied
information processing systems to establish and handle symbols autonomously, whereas it is now clear that they can.
(Malabou 2019: 87)
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la biologia sintética esto supone, tal y como la propia Malabou reconoce, algo mas serio e incluso
motivo de reconocer que esa amenaza, a la que Heidegger aludia y yo remiti en los antecedentes,
sigue ahi. La autora insiste en que es preciso reformular su propuesta anterior mediante la pregunta
“cqué deberiamos hacer con su cerebro azul?” (Malabou 2019: 95. La traduccion es mia). Ante esta
situacion la autora se pregunta si no seria mejor para ella retomar las armas y volver a la formacion
tortuga en descomposicion. Un gesto retdrico para terminar concluyendo que la inteligencia es una
entidad metamorfica imposible de ser gobernada en la medida en que no pertenece a nadie. Traduzco:

Después de todo, la inteligencia no es nuestra, y tampoco suya. Esta resistencia a la apropiacion deriva
de una paradoja ontolégica que la constituye: la inteligencia no ha sido ni puede, por lo tanto,
pertenecer a nadie. ¢(Puede esta paradoja, que por mucho sirvidé para la justificacion de la critica
filosofica de la inteligencia, liberar su futuro conceptual? (Malabou 2019: 139)*%

Y afiade que “la inteligencia es, sin duda, un factor metamorfico y estratégico de la vida. Y
esto es exactamente lo que hace imposible ontolégicamente su domesticacion.” (Malabou 2019: 140.
La traduccion es mia)'®. La autora finaliza la obra con una tesis contundente: “existe una sola vida”
(Malabou 2019: 144. La traduccién es mia)*3*. Subscribo plenamente la interpretacion de la
inteligencia de Malabou con la diferencia de que para mi ésta forma parte de la agencia de un sujeto
metamérfico y de su voluntad singular. Mi principal objecion es que no es la inteligencia la que puede
ser domesticada, sino los individuos. Ademas, e insisto sobre esto, las dos tesis de Malabou acerca de
que hay una y la misma vida y la ingobernabilidad de la inteligencia las considero carentes de enfoque
critico porque no eluden la problematica del poder. Ateniéndome al pensamiento de Sloterdijk, lo
metamorfico forma parte precisamente de la naturaleza (physis) del proceso que lleva a la
domesticacion de las inteligencias, todas distintas y radicalmente diferentes, igual que lo son también
las vidas. Mas alla de la triple tipologia de la vida que la autora ha superado con un proceso sintético-
dialéctico estan las innumerables vidas que se resisten a encarnar esa una y la misma vida que
hipotetiza, sin lograr resistir el hecho de que el poder, efectivamente, opera y esta ahi. El reto que me
propongo es hallar la estructura de posibilidad de tal resistencia no solo en una aportacién discursiva
sobre el estatuto ontoldgico de la inteligencia sino en estrategias facticas que sean ejemplares y
paradigmaticas. El peligro aqui es precisamente la uniformizacion y homogeneizacion de las vidas en

su pluralidad y diferencia bajo un proceso automatizador y artificializador que las atravesaria y

32 1n the end, intelligence is not ours, and it’s not theirs either. This resistance to appropriation derives from the
ontological paradox that constitutes it: intelligence has no being and cannot, therefore, belong to anyone. Can this paradox,
which for so long served as the justification for the philosophical critique of intelligence, ultimately free up its conceptual
future? (Malabou 2019: 139)

133 Intelligence is, without question, the metamorphic, strategic part of life. And this is exactly what makes its ontological
domestication impossible. (Malabou 2019: 140).

134 “There is one life only”. Esta tesis la expuso y defendié en un articulo traducido por Cristobal Duran. Véase: Malabou,
Catherine y Duran, Cristobal. “Una sola vida resiste. Resistencia bioldgica, resistencia politica”. Revista de Humanidades
N°38, Julio-Diciembre 2018: 245-261.
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aniquilaria. La condicion ontoldgica y metamorfica de la inteligencia no es suficiente si no hay una
energia direccional y politica del sujeto. Sin una nocion que explique la apropiacion de la inteligencia
singular por parte del sujeto que la detenta, sin permitir la delegacion de su soberania sobre ella, lo
metamorfico queda expuesto al determinismo del poder. Que la inteligencia no sea ni suya ni nuestra
es un problema en el sentido de que posiblemente termine siendo usurpada por la automatizacion de
las futuras revoluciones cibernéticas y roboticas o, en el peor de los casos y como de hecho es, por el
mercado financiero. ;Qué hariamos ante tal metamorfosis? La cuestion no es solo la pertenencia y
posesion de la inteligencia sino por cuél principio se da, si como automatismo 0 como autonomia.

Mi concepcion de inteligencia, en didlogo con Malabou, es el siguiente: aviniéndome a la
etimologia de la palabra, que proviene del latin “inter” (entre), “legere” (leer), “nt” (agencia), “ia”
(cualidad), propongo mi lectura auténoma™ de esta nocién respetando su campo originario de uso.
La nocion se refiere a la agencia autdnoma de un sujeto que es capaz de leer y leer-se en la relacion e
interseccion consigo mismo, con su entorno y con el Otro. Entiendo por lectura una cualidad
linglistica y ontoldgica en el sentido nietzscheano y heideggeriano del término, no en el sentido
matematico, calculativo, algebraico, simbolico ni discursivo, sino en el de la constitucion, perspectiva,
formacion e interpretacion del sentido del mundo. La lectura seria, basdndome en los descubrimientos
y planteamientos de Howard Gardner al respecto de la estructura de la mente y del cerebro de cara al
campo de la educacién y su futuro, la interaccion del sujeto con el mundo, consigo mismo y con los
otros, en clave enactiva. El sujeto inteligente, como entidad viva y autbnoma, tiene un potencial de
realizacion multiple y diferencial que Gardner teoriz6 bajo el denominativo de la teoria de las
inteligencias mdaltiples, que operan, al igual que los mddulos del cerebro, de forma interactiva e
interseccional.

Con esto Malabou estaria de acuerdo segln sus propuestas tedricas en Morphing intelligence.
La inteligencia pasa a ser el correlato, en el campo de la cognicion y de la mente, de la plasticidad
transdiferenciadora del cerebro. Gardner lo desarrollé en Estructuras de la mente (1983). Sin embargo,
el propio autor observa la complicacion al respecto de la reflexidn de las implicaciones sociopoliticas,
no permitiéndose una conclusion como la que Malabou propuso bajo la tesis de una y la misma vida:

Después de la euforia del decenio de 1960 y principios del de 1970, cuando los planeadores
educacionales creian que podrian atenuar con facilidad los males del mundo, hemos llegado a
reconocer con dolor que los problemas son gigantescos en comparacion con nuestro entendimiento,
nuestro conocimiento y nuestra habilidad para actuar con prudencia. Nos hemos dado mucho mas
cuenta de los papeles que han tenido la historia, la politica y la cultura en circunscribir u obstaculizar
nuestros planes ambiciosos y guiarlos por caminos que no se pudieron anticipar. Hasta nos damos
cuenta mas agudamente que los sucesos historicos y los avances tecnoldgicos particulares pueden

135 Una de las cualidades y caracteristicas del principio de la autonomia es que en ella la inteligencia es lectura
(interpretacion y constitucion de un mundo).
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moldear el futuro en forma que hubiera sido dificil imaginar incluso hace una década. (Gardner 2001:
292)

Ni la euforia ni un planteamiento solo ontoldgico evitan la facticidad del mal. La historia es
plastica, pero no siempre es un sujeto. De igual modo los individuos, todos radicalmente singulares y
diferentes en su fenotipo y construccién cerebral, son, pese a ello, también gobernables. EI mal no
queda difuminado sino reforzado con el polimorfismo, que lo hace mas huidizo y resbaladizo. EI mal,
por consiguiente, también resiste, pero actua. Cuando su rostro cambia siglo tras siglo y década tras
década, es facil confundirlo con el progreso y el humanismo. ElI mal podria convivir perfectamente
enmasacarado y maquillado tras los estandartes de la futura revolucion cibernética y robotica, del
transhumanismo, los derechos humanos y una nueva llustracion.

La cualidad metamorfica de la vida no es un argumento a favor de su unicidad ni de su
ingobernabilidad, més bien al contrario. Malabou incurre en un reduccionismo de lo pléstico y de lo
material con el que no concuerdo. La educacion, como antropotécnica y proceso de hominizacién, no
puede prevenir el mal, como suscribe Gardner en otros términos. Sin embargo, insisto en que la
inteligencia como lectura es auténoma, como la que yo acabo de hacer, no automatica, que
corresponderia a la que es capaz de hacer un simulador computacional basado en la memoria en clave
de base de datos y de algoritmos célculo-matematicos enfocados a la resolucién de problemas
concretos predeterminados y preparados de antemano, que conocemos como ordenadores y robots. En
este punto, para adelantar la argumentacion al respecto de posteriores capitulos, cabe preguntar: ;qué
relacién subsiste entre la tecnociencia, especialmente la ingenieria genética, la biotecnologia, la
biologia sintética™*® y la neurotecnologia con la robética, el transhumanismo, el capital y la medicina
contemporanea?

Una posible respuesta es la que he expuesto en los antecedentes: lo tecnolégico y financiero es
el motor material de lo discursivo, determinandolo. Segun las circunstancias que surjan el discurso
cientifico, por un lado, y la tecnociencia, por el otro, se desarrollan segin pardmetros sociopoliticos y
geopoliticos. Por ejemplo, el internacionalmente reconocido catedratico en neurobiologia Rafael
Yuste, una de las mas importantes unidades de la ctpula del proyecto e idedlogo del Human Brain*®’
(previamente BRAIN, siglas de “Brain Research Through Advancing Innovative Neurotechnologies™),
en un video promocional y explicativo del proyecto defiende la idea de que si se consigue cartografiar,
tal y como se ha podido hacer con el genoma humano, la estructura del cerebro humano y determinar,

cientificamente, qué es un pensamiento, sera posible:

136 yéase https://web.archive.org/web/20170920000348/http://syntheticbiology.org/ consultado por ultima vez el
03/08/2018.
137 y¢ase https://braininitiative.nih.gov/ consultado por tltima vez el 03/08/2018.
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Desarrollar técnicas nuevas para poder mapear la actividad de circuitos neuronales enteros de animales
y humanos, y también desarrollar técnicas para poder alterar la actividad de circuitos neuronales y, de
esa manera, poder corregir los defectos que tienen que ocurrir en las enfermedades mentales o en las
enfermedades neuroldgicas. (Yuste 2015. La transcripcion es mia.) **®

La vinculacion con la psicopolitica y con la necropolitica, expresada bajo los efectos
normativos de la psiquiatria, la psicofarmacologia y la neuroquimica como formas de poder™ se
pueden deducir de la afirmacion de Yuste, las trataré en detalle en los capitulos tres y cuatro. Estoy de
acuerdo con Malabou, el determinismo genético fue refutado en el propio despliegue y desciframiento
del genoma humano porque se descubrio6 la relevancia del factor filogenético. Pero eso no refuta ni
anula inmediatamente la operatividad del poder, ni tampoco lo que Marx habia caracterizado como la
dialéctica histérica (o materialismo dialéctico) que es condicion material de posibilidad (técnica-
tecnologia y fuerza de trabajo) del discurso tedrico y cientifico. Los medios tecnolégicos de
produccion siguen siendo propiedad privada y/o estatal. Aunque Malabou considere que la
inteligencia no es de nadie, la artificial, y a la larga la cibernética y digital, si serdn propiedad de
alguien y por lo tanto, forman parte de la l6gica de los medios de produccion. La vida, como ya he
afirmado en los antecedentes, es un imposible y un irreductible, pero es gobernable, y, por descontado,
prescindible desde la perspectiva del Estado como razon instrumental y totalitaria, por mucho que sea
esa sola y Unica vida. La posibilidad de que el discurso tecno-cientifico se encarne en un Estado en la
clave de la Atlantida de Bacon y el Leviatan de Hobbes siempre estd presente o, en el peor de los

casos, en un estado de dominacion'*

consolidado como tecnocracia geopolitica y global.

Por ende, pese a que se ha flanqueado el determinismo genético, no se anula la posibilidad del
moldeamiento epigenético. Del mismo modo, considero que la cartografia de la estructura cerebral
posiblemente flanqueara el determinismo biologicista del sistema nervioso, pero dado que su
estructura sigue siendo, de igual modo, epigenética, tal moldeabilidad no podra ser evitada. Yuste, en
esta linea y en el mismo video, afirma que:

El progreso es bueno y la humanidad cuanto més conoce a si misma y cuanto mas conozcamos el
cerebro mas libres seremos. Entonces este tipo de tecnologias nuevas, en vez de limitarnos y
atemorizarnos, yo creo que al contrario, nos van a hacer mas libres y nos haran tratarnos incluso de una
manera mas humana. Serd como un nuevo humanismo. (Yuste 2015. La transcripcion es mia.)

138 Recuperado de: https://www.youtube.com/watch?v=iVyTEu4FDvw (consultado por tiltima vez el 21/05/2017).

139 A 1o largo de esta investigacion iré detallando y precisando el poder y su multiplicidad diferencial frente a lo politico y
su estatuto ontologico. La resistencia que pretendo hacer trascender a lo politico es la del poder como omnipresencia y
omnipotencia, es decir, como el mal y las experiencias politicas muy reales de Arendt. Todo esto se ird desplegando en los
capitulos dos, tres, cuatro y cinco.

10 Eoucault distingue relaciones de poder de estados de dominacion. Esta distincion rige toda esta investigacion. Mi foco
es investigar la posibilidad del estado de dominacion a raiz de las posibilidades que otorga la tecnociencia, esta es la razon
por la cual he considerado el mal en los términos planteados por Arendt en los antecedentes.
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Cabe recordar aqui que, bajo el estandarte del humanismo y de la libertad fueron decapitados
aproximadamente unas 10.000 y 40.000 personas (las cifras exactas son desconocidas) durante el
terror del 1793, dictado por el Comité de salvacion publica a modo de discriminacién y seleccion
artificial de los cerebros validos y los no-validos para el nuevo régimen que se estaba gestando. El
pretexto era la seguridad publica en base a un conocimiento objetivo. Es un ejemplo historico de la
modalidad necropolitica del poder soberano ejecutado mediante medios técnicos, en la clave de
Mbembe. Volviendo a Yuste, lo Gltimo que he citado lo afirm6 para después especificar que el
proyecto, aunque de financiacion publica, colateralmente podria ayudar a que los algoritmos de
Google, Facebook y Microsoft (grandes corporaciones de gestion y compra-venta de datos y
tecnologia) puedan ser revolucionados, permitiendo comprender en su totalidad el mecanismo
operativo de los cerebros vivos para la resolucién computacional de problemas. Las propietarias de la
inteligencia artificial, entendida como los medios tecnoldgicos de produccion y financiacion, son las
corporaciones dedicadas a otorgar operatividad y rentabilidad al capital técnico-tecnologico y digital.
En este sentido la IA es un medio de produccion que es, a la vez, una fuerza de trabajo, en términos
marxistas. La otra cara de esta Idgica es la conversion de la fuerza de trabajo humana en medio de
produccion: la alienacion del trabajo mediante la automatizacién y transformacion del Ser humano en
maquina, en los términos marcusianos que seran detallados en el capitulo tres y cuatro.

No sé hasta qué punto esta resolucion computacional de problemas, que sefiala Yuste, supone
la solucién, méas bien, a como lograr que la poblaciéon consuma mas y se consuma a si misma con
mayor intensidad y eficiencia. Bajo mi punto de vista, el objetivo principal y subyacente del proyecto
es comprender en qué medida y modo es posible alterar y artificializar los cerebros humanos vivos y
subjetivarlos mediante una ingenieria cognitivo-conductual de intervencion indirecta, es decir,
mediante tecnologias computacionales que hoy son representadas bajo las macroempresas, a parte de
las referidas por Yuste, como Apple, Samsung y Huawei, entre otras muchas. Tampoco sé a qué tipo
de libertad se refiere Yuste en su discurso ni si es posible deducir, con Malabou, de la potencialidad
plastica de la vida un margen para la autonomia politica a efectos reales, no solo tedricos o discursivos.
Se verd a lo largo de esta investigacion si es posible hacerlo. (En qué medida estas tecnologias,
automaticas, restan e invaden la autonomia humana e inciden violentamente sobre su cerebro plastico,
neoténico y moldeable? Sin embargo, el propio Yuste, al igual que Sabelev, reconoce que la
tecnologia computacional y la inteligencia artificial funcionan todavia bajo parametros muy limitados
y primitivos, muy inferiores a la “inteligencia computacional” utilizada por una hormiga para
orientarse. Es posible que Malabou haya exagerado las posibilidades a corto plazo de esa super-

inteligencia digital y cibernética, de lo que no dudo es de que, a largo plazo, el proyecto llegara a su
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término ya que hay financiacion y se esperan resultados cuantificables en forma de beneficio capital,
publico y privado.

Sabelev es un investigador que refleja un contraste y resistencia epistemoldgica, desde la
neurobiologia rusa, al enfoque computacional. En una entrevista que se le hizo al respecto de la
posibilidad y requerimientos posibles para la vida de los cerebros en el espacio exterior, reconoce,
igual que Yuste, la poca sofisticacion tecnologica y matematica de los algoritmos computacionales
contemporaneos. Traduzco y transcribo esta importante declaracion, que va en una linea critica similar
a la realizada por Searle:

Si se trata de resolver la cuestion del pilotaje de las naves o aparatos eso ya hace mucho que esta
resuelto. Los aparatos sin piloto hace mucho que son capaces de volar. Y, teniendo en cuenta a los
investigadores contempordneos que ganan dinero con este asunto y confirman la existencia de una
inteligencia artificial, la cuestidn consiste en lo siguiente: simplemente hay una gran base de datos a la
cual la computadora es adaptada y preparada para la resolucién de problemas concretos. Opera segun la
seleccion de variables; nunca podré ser la resolucion de una situacion no estandar, tampoco la
prevencion ni anticipacién a nuevas situaciones o contextos. Esto los ordenadores no lo pueden hacer.
Todo es un buen negocio, osea que “Inteligencia artificial” es simplemente un nombre comercial. Seria
mejor llamarla gran calculadora con una gran base de datos a la cual esta conectada y que puede ser
adaptada y alterada por un ingeniero informatico. De hecho es, meramente, un catédlogo de reglas fijas
para el procesamiento de informacion que venden como inteligencia artificial. No hay nada que se
acerque a una “inteligencia artificial”. Bajo mi punto de vista, mas bien al revés; es decir, es muy
comodo desde el punto de vista politico, porque la persona en vez de pensar delega su actividad
intelectual a un ordenador de bolsillo y se conforma para si mismo en ser una existencia meramente
hormonal e instintiva. Personas asi son mejor gobernables. Esta tendencia es por ello dominante y no la
de que un ordenador “resuelva 6rdenes nuevas”. De momento no es posible que tal cosa ocurra. ¢Por
qué? Porque en el cerebro hay una serie de funciones que, desgraciadamente, son desconocidas para los
ingenieros que investigan esta cuestion hasta tal punto que ni siquiera imaginan como funciona (el
cerebro). Primeramente y lo mas importante: la cadencia de las sefiales sinapticas, en un instante,
reflejan aproximadamente una frecuencia de 20.000 fragmentos, reacciones quimicas que Ilamamos
mediadores, esto por un lado; Por el otro, la transmisidn de neurona a neurona nunca es unidireccional,
siempre son simultaneamente dos sinapsis, en sentidos contrapuestos el uno hacia el otro, lo que en los
sistemas computacionales es, en principio, imposible de programar. El otro factor es que las neuronas
del cerebro forman conexiones nuevas y destruyen otras tres cada dia durante toda la vida. Este proceso
es llamado morfogénesis y es imposible de programar informaticamente porque la morfogénesis es un
proceso biolégico activo que opera como base de la memoria y del pensamiento y, ademas, la
transmision sinaptica, que no solamente es compleja, sino de una complejidad inmensa. De estas
conexiones sinapticas hay desde 100.000 hasta 1.000.000 por cada molécula. Digamoslo asi, en el
paradigma bastante atrevido de los ordenadores contemporaneos, el cual estd construido sobre un
primitivisimo patron de ceros y unos, simasele que habria que simular la velocidad de estas sefiales de
dos o tres neuronas, que es, de momento, imposible. Por eso como negocio estd bien, uno puede
ganarse la vida con ello. (Sabelev 2018)'*

De momento, el proyecto SYNAPSE de un chip sinaptico ha declarado su descubrimiento. De
todos modos, segun lo que Sabelev expone, la bios no solo se resiste a neurobidlogos y a

neurocientificos en general, sino también a ingenieros, programadores informaticos y a demas tecno-

141 . . , .. . . . . , . , .
Entrevista realizada en el marco de qué prioridades investigativas y cientificas son requeridas para el éxito en el

programa espacial, especialmente en relacion a las condiciones de vida del cerebro en el espacio exterior.
https://www.youtube.com/watch?v=EpX7bVeUVug&t=1389s (consultado por ultima vez el 12/05/2018).
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cientificos. El proyecto BRAIN responde a la necesidad del mercado por un lado, y a una inercia del
poder, por el otro. Segtin Sabelev, el grado de diferenciacion de los cerebros de cada ejemplar humano
es tan grande que una cartografia universal es una pretension que no tiene sentido mas alla de la
realizacion de atlas genéricos o tipoldgicos de las zonas operativas mas destacables del cerebro, que
ya existen. Al final de su entrevista, Sabelev menciona el peligro de atrofia cerebral a raiz de la
propaganda y difusién de la conocida mente extensa™* o conciencia extensa, que Bartra en su obra
utiliza como proposicion explicativa de lo socio-cultural, que llama exocerebro. Los gadgets y
ordenadores de bolsillo (los conocidos “smartphones”), para Sabelev, son artilugios técnico-
tecnologicos que determinan una evolucion fenotipica del genotipo del individuo, en este caso se
refiere a sujetos adolescentes y nifios. Segun el autor, bajo tal influencia, la morfogénesis embrionaria
y su cualidad neoténica y plastica posibilita que la evolucion y determinacion fenotipica del individuo
y su cerebro sea deficiente en relacion a su potencial transdiferenciador o multifuncional mas alto. Lo
que Gardner llama inteligencia multiple y Malabou inteligencia metamorfica ante la influencia e
interaccion con los dispositivos tecnologicos contemporaneos sobre los cerebros infantiles queda
limitada y reducida a una inteligencia automatizada. Estamos ante el peligro de una consolidacion de
la inteligenica acritica, falta de valor y autonomia politica. Lo que Heidegger prevenia hoy lo
podemos constatar: lo técnico absorbe y entra en la existencia humana, suspendiendo y neutralizando
los multiples modos posibles de existencia en el mundo y, a su vez, las otras modalidades de verdad
sobre el sentido del Ser que no sean las pertenecientes al paradigma tecnocientifico.

Segun lo que ha dicho Sabelev acerca de la consciencia extensa, por lo tanto, lo prometido por
la biologia sintética % no es tan relevante cuando la ingenieria neuro-genética y social puede
acontecer sin necesidad de una incidencia directa y bioquimica sobre los cuerpos. Basta con que los
dispositivos moviles sean cada vez mas automaticos y autonomos en si mismos para que el desarrollo

de las inteligencias de las proximas generaciones se vuelvan cada vez menos autonomas y mas

142 ., . . , . . .. . .
La hipdtesis principal de esta teoria, vinculada parcialmente con el enactivismo, es que la conciencia y la mente se

estructuran relacional y unitariamente en la accion corporeizada. La segunda hipotesis importante es que lo cultural, social,
técnico-tecnoldgico y politico serian una extension de la mente individual. Los gadgets tecnoldgicos conforman una
extension del cerebro. Para ejemplificarlo referencio la serie de animacion Inspector gadget (1983) de Bruno Bianchi y el
manga Doraemon (1969), de Fujiko Fujio, donde la idea del gadget o lo tecnoldgico como extension técnica de lo
bioldgico se ve muy claramente. Esto tlltimo es mi definicion de un cyborg. Ejemplos de cyborgs hay muchos en la cultura
audiovisual contemporanea. Para mi investigacion destaco la pelicula Robocop del guionista Edward Eumeier y Aivar de
la série Vikings de la HBO. Para mas informacion al respecto de este enfoque véase Clark, A. (2008). Supersizing the
Mind: Embodiment, Action, and Cognitive Extension. New York: Oxford University Press; Rupert, R. (2009). Cognitive
Systems and the Extended Mind. New York: Oxford University Press; Hurley, S. (1998), Consciousness in Action.
Cambridge: Harvard University Press y Hurley, S. “Perception and action: Alternative views”. Synthese 129 (2001) 3-40 y
Haraway, Donna j. (1991). Manifiesto para ciborgs: ciencia, tecnologia y feminismo socialista a finales del siglo XX en
Ciencia, cyborgs y mujeres. La reinvencién de la naturaleza. Madrid: Cétedra.

13 yéase https://web.archive.org/web/20170920000348/ y http://syntheticbiology.org/ (consultados por Gltima vez el
02/06/2018).
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dependientes y, por consiguiente, mas gobernables. Es suficiente, por consiguiente, con el principio de
la extensionalidad de la mente para producir alteraciones genotipicas y fenotipicas en la conducta de
la poblacion y de las masas. Pero no concuerdo con Sabelev en su prondstico de que necesariamente
habra “involucién” traducible a una reduccion del peso de los cerebros (el autor pronostica de 200 a
300 gramos menos en los proximos 50 o 100 afios, que en la escala cerebral es una pérdida muy
considerable), y el motivo que me lleva a contradecir esto es que los dispositivos tecnoldgicos estan
comenzando a hibridificarse con la construccion de realidades virtuales interactivas que implican al
cuerpo y lo movilizan hacia la interaccion. La “gimnosofistica” ya no es solamente un término que
refleja la actitud despectiva de la tradicion occidental sino que ha devenido aqui, también, una
posibilidad antropotécnica contemporanea y efectiva de lo politico en clave de libertad autonoma de
un sujeto politico relacional. Dicho de otro modo, la inter-actividad de un sujeto puede evitar, aunque
sea en un marco o contexto de realidad virtual, la “atrofia” cerebral que pronostica Sabelev. No
coincido con su enfoque evolutivo del cerebro pero sus observaciones sobre el fenomeno sociopolitico

tras lo neurobioldgico son relevantes para mi investigacion.

1.4.5 Biologia y tecnologia: Cinco objeciones

Siguiendo con esta polémica sobre la inteligencia artificial, destaco sobretodo la postura
enactivista sobre esto. Para Maturana y Varela en De mdquinas y seres vivos (1994) lo biologico y lo
tecnoldgico son la misma cosa si se analizan desde la perspectiva de operatividad estructural. Esta se
manifiesta mediante la autopoiesis y la auto-organizacion, de modo que el limite entre lo natural y lo
artificial quedaria difuminado desde multiples frentes contemporaneos. Este presupuesto podria llevar
a un animismo pan-biologicista subyacente con el cual no concuerdo categoricamente. Esta obra es un
antecedente no solo de la tesis de Malabou acerca de una y la misma vida, sino también del
movimiento cyborg144 en tanto que ideologia145 que podria encontrar en el enactivismo y en la teoria
de la plasticidad de Malabou su marco tedrico. Otro antecedente en el &mbito de la academia y de la

investigacion en inteligencia artificial, sistemas de control, ingenieria biomédica y robotica es Kevin

144 Al respecto del Manifiesto cyborg (1991) de Haraway, en el contexto de mi investigacion, no concibo al cyborg como
metafora ni como algo diferente del ser humano como tal. En esta tesis doctoral el cyborg es una posibilidad evolutiva ya
en marcha que denomino Homo automatos y que abre la posibilidad de una teogénesis e, incluso, de una evolucion hacia el
Homo divinus (seres humanos que podrian alcanzar y realizar el concepto de lo divino en lo material de su humanidad bio-
tecnologica). Es decir, el ser humano, mediante la tecnociencia, puede ir mas alld de la metafora y del concepto de lo
divino y hacerlo efectivo. Algunas ideas de Haraway coinciden con lo que defiendo desde Malabou y Varela, por ejemplo
la cuestion de la disolucion de las fronteras clasicas entre lo humano y lo animal, lo bioldgico y lo tecnolégico, etc. Sin
embargo, de igual modo que Varela y Malabou, considero que no toma en consideracion la distincion entre vida
inteligente/autonoma y vida automatica. Esto sera desarrollado mas adelantes.

¥ Los cyborg Neil Harbisson y Moon Ribas crearon en 2010 la primera organizacion ideologica, juridica, politica y
artistica para este colectivo. Su ideologia se puede ver en https://www.cyborgfoundation.com/ (consultado por ultima vez
el 22/02/2018).
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Warwick, cyborg y autor de QI: The Quest for Intelligence (2001), I, Cyborg. (2004) y March of the
Machines: The Breakthrough in Artificial Intelligence (2004), que se ubican en el mismo marco
téorico de Maturana y Varela. Por ejemplo, las citas del artista, activista, colordlogo y cyborg Neil
Harbisson, van en la linea teorica de Warwick: “No es la union entre el ojo electronico y mi cabeza lo
que me convierte en cyborg sino la unidn entre el software y mi cerebro.” (Harbisson 2011). O estas
otras:

Creo que el ser humano esta destinado a convertirse en cyborg, ese serd el proximo paso. Llevamos
siglos usando la tecnologia como una herramienta y el siguiente escalon es que pase a ser parte de
nuestro cuerpo. (Harbisson 2011) %

No siento que este usando tecnologia, ni que esté llevando tecnologia. Siento que soy tecnologia. No
siento mis antenas como gadgets. Las percibo como partes de mi cuerpo y como un Organo.
(Traduccion mia. Harbisson 2013)*

La cuestion se puede resumir en lo siguiente al respecto de la IA: mediante diversas
tecnociencias'® es posible teorizar, construir y llevar a la practica varias formas de inteligencia
artificial (inteligencia corporal bidnica, inteligencia artificial computacional, inteligencia perceptiva y
sensitiva, memoria digital, inteligencia sintética y demés variables de la mente extensa). Ademas, bajo
un marco teorico transdisciplinar muy extenso, en el que incluyo autores importantes para el mio, se
llega a trascender la frontera entre lo técnico-tecnoldgico y lo bioldgico-fisiologico. Ya con Heidegger,
y con autoras contemporaneas como Hurley o Malabou, tal frontera es inexistente. La tesis de
Maturana, Varela y Malabou acerca de una y la misma vida se cumple y se vislumbra como la antesala
de una proxima revolucién para la humanidad: la revolucidon transhumanista como una nueva
[lustracion, puesto que presenta sintomas estructurales que se repiten149. Pese a todo esto y bajo la
ficticia ilusion, debida al inconsciente colectivo de las masas y de los individuos, de que la
inmortalidad se puede alcanzar mediante la tecnologia, tengo diversas objeciones, y con esto dejaré
zanjada la discusion sobre la inteligencia artificial en los marcos de mi investigacion.

La primera consiste en un limite epistemoldgico-ontoldgico que quisiera establecer en la

146 Recuperadas ambas referencias de de https://www.eltiempo.com/archivo/documento/CMS-10096184 (consultado por
ultima vez el 11/02/2018).

Y71 don’t feel that I'm using technology, I don’t feel that I'm wearing technology, I feel that I am technology. I don’t
perceive my antenna as a device, I perceive it as a part of my body, I perceive it as an organ. (Harbisson 2013).
Recuperado de https://www.huffpost.com/entry/hearing-color-cyborg-tedtalk b 3654445 (consultado por ultima vez el
11/02/2018).

148 Biologia sintética, bionica, bioquimica, mecénica, robética, ingenieria electronica, ingenieria computacional, ingenieria
de control, cibernética, ingenieria mecatronica (compuesta por las anteriores), entre otros.

9 Cosa visible explicitamente en obras contemporaneas como Enlightenment Now (2018) de Steven Pinker. Hay una
traduccion al castellano: Pinker, Steven, (2018). En defensa de la Ilustracion: Por la razon, la ciencia, el humanismo y el
progreso. Barcelona: Paidos.
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identidad entre vida y tecnologia, sin negarla, y es la siguiente: en la medida en que el pathoslSO (la
emocion, el sentimiento, el Eros, etc.), segin el principio de intencionalidad brentaniano, no se
corresponde con su correlato en una relacion de causa-efecto, es decir, con el substrato discursivo de
la quimica, supone un limite para toda inteligencia artificial. El pathos no puede ser emulado ni
biosintetizado. Dicho de una forma mas escueta: no es posible que haya una inteligencia artificial
emocional. Esto concierne a la robotica y a la computacion, no al fenomeno cyborg, ya que no estan
exentos de sentir.

La segunda objecion tiene que ver con la cuestion del error y del mal: errar es humano, se
dice. Posiblemente la tecnociencia llegue algun dia a suprimir en un muy alto porcentaje la posibilidad
del error, sin neutralizarlo nunca del todo (en los antecedentes mencioné el caso Bhopal y Fukushima
como ejemplos de accidentes por el error del factor humano). Probablemente la IA y la roboética
permitiran la minimizacion de fallos y errores en la constitucion material de los robots y
ordenadores™, en si mismos y en su actividad. Ahora bien, el cyborg no esté exento del error, que le
es constitutivo en cuanto que la tnica diferencia entre éste y un humano que no lo es consiste en que
el primero se hibridifica con lo tecnologico (una version sofisticada de la esencia técnica de lo
humano que Heidegger tematizé en su filosofia) y el segundo tiene una relaciéon distante con lo
técnico, no por ello menos extenso, es decir, eso técnico implica que opera como un auxiliar para el
humano que no es cyborg, a causa de la neotenia estructural de éste. Es una diferencia de distancia, ya
que el concepto se basa en la extensionalidad. El cyborg no dejaria de Ser humano, segin esto que
propongo. Por tanto podré errar y no estard exento de lo emocional, por consiguiente sufre igual que
sufre cualquier Ser humano corriente y usual del término.

La tercera objeciébn se refiere a la cuestion del mal: teniendo en cuenta que,
independientemente de la existencia e inexistencia de Dios, el mal existe y ocurre, tal y como he
expuesto en los antecedentes, el ideal transhumanista queda invalidado igual que lo fue, al precio de

las experiencias politicas muy reales de las que hablo Hannah Arendt, el ideal moderno-ilustrado. El

150 1 os referentes, ademas de algunos citados anteriormente, en relacion a lo emocional como horizonte de significacion de
la psyché me remito a las siguientes obras: Piaget, Jean. (2005). Inteligencia y afectividad. Buenos aires: Aique; Damasio,
Antonio R. (2000). Sentir lo que sucede. Cuerpo y emocion en la fabrica de la conciencia. Santiago de Chile: Andres
bello.

1 En el afio 1992 la banda de rock y heavy metal britanica Black Sabbath lanz6 el album Dehumanizer, que comienza con
la composicion titulada “Computer god”. Un ejemplo sonoro y discursivo de filosofia desde el ambito musical que me
lleva a preguntarme: ;qué hay de ficcion en la ciencia ficcion? En los 90 del siglo pasado ya se respiraba un cierto aire
futurista que es el antecedente cultural del transhumanismo. El titulo del disco es muy pertinente y en si mismo es una
critica al transhumanismo: jen qué medida es el transhumanismo un aparato deshumanizador? ;en qué medida sera posible
llegar a producir al padre? Si Dios no existe, es menester para el transhumanismo plantearse la posibilidad de fabricarlo,
sea a modo de un robot, un cerebro sintético o una nueva especie de seres humanos cyborgs. Se puede consultar, escuchar
y visualizar aqui:
https://www.youtube.com/watch?v=T8bvil gewB8&list=PLiqAsEoQkhORP3eKhgsl YsEX4UCQiSmOO&index=1
(consultado por ultima vez el afio 19/09/2019).
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robot estara casi exento de errar. Lo paraddjico aqui es que al estar exento de sentir también lo estara
de cometer el mal. Ontologicamente no es posible atribuirle responsabilidad ética a un robot porque
no tienen el pathos. Por ende, el cyborg puede errar, sufrir, sentir emociones y puede cometer el mal,
igual que cualquier ser humano que no se declare cyborg. Del mismo modo, el cyborg no queda

exento de la vulnerabilidad, en los términos de Judith Butler'®

, ni de las redes del poder (como
biopolitica, psicopolitica, anatomopolitica, etc.) e incluso queda expuesto de una manera especial a
estos fenomenos. Un gadget externo se puede desechar o destruir. Pero la destruccion de un gadget
que se ha integrado en el cuerpo implica la auto-vulneracidon, una disposiciéon mas complicada. Una
cosa es que tu smartphone te espie, te rastree o te escuche, otra cosa es que tu propio cuerpo sea el
dispositivo, literal y tecnoldgico, de la forma de poder, de modo que lo que espia, rastrea y escucha es
el propio cuerpo. En tal circunstancia cabe la posibilidad de sentir el propio cuerpo como una
extraiieza (0 Ser cuerpo como extrafiamiento), una enajenaciéon y como a un agente de violencia,
seguridad y vigilancia, como minimo, que ya no te pertenece. Quizas por primera vez en la historia un
cuerpo sea Otro radicalmente, un Otfro que ni se puede poseer en tanto que cosa, sino que posee al
sujeto atrapado en €l y quizés, de forma literal, devenga, como nunca antes ha sido, una carcel y un
campo de subjetivacion del cual sea imposible escapar.

La cuarta objecion consiste en la estructura ficticia de la eternidad o la inmortalidad: el ideal
transhumanista o cyborg considera que el bios se lo puede llevar a traspasar el limite y horizonte de
sentido heideggeriano de la muerte (el ser-para-la-muerte). Los cultos mistéricos griegos, la gnosis
cristiana y otras tradiciones religiosas del pasado se repiten en la estructura inconsciente y colectiva
del sujeto contemporaneo. El ordenador, la cibernética y la inteligencia sintética son los elementos de
una estructura religiosa en la ideologia transhumanista y sus dioses que traen la misma promesa
dionisiaca y cristica: inmortalidad del alma, salvacion, libertad, etc. Claudio Naranjo, médico y
psiquiatra interdisciplinar chileno influenciado por el psicoanalisis, la gestalt, la filosofia y la mistica

occidental y oriental, en una entrevista™®® se refiri6 a esta falta de consciencia de la muerte en la clave

152 1 a vulnerabilidad, segun Butler, atiende a su raiz transitiva, a tenor de la cual dice de la capacidad de recibir y de

producir dafio. ;Es aplicable al fenomeno cyborg? En la medida en que concibo al cyborg como una via tecnologizada de
la evolucién y biologia humana, considero que el concepto de vulnerabilidad es también aplicable en este contexto. Ahora
bien, ¢hasta qué confines y variaciones se podra contemplar operando la nocion de vulnerabilidad en el Homo automatos?
Segun el transhumanismo toda negatividad (entre ésta la relativa a la vulnerabilidad humana) podrd ser, mediante
tecnologia, abstraida y substraida del bios. De modo que, ademas del ideal de la inmortalidad, podemos afiadir al curriculo
ideoldgico transhumanista el de la invulnerabilidad. Véase Butler, Judith (2007). El género en disputa. El feminismo y la
subversion de la identidad. Barcelona: Paidos; Butler, Judith (2002). Cuerpos que importan. Sobre los limites materiales y
discursivos del "sexo". Barcelona: Paidos y Butler, Judith (2004). Lenguaje, poder e identidad. Madrid: Sintesis

153 Claudior Naranjo, fallecido el 12 Julio del 2019. Esta referencia es un pequefio homenaje al autor de EI Nifio divino 'y el
héroe (2006), La mente patriarcal (2010), El viaje interior: en los cldsicos de oriente (2013), Budismo dionisiaco (2014),
La musica interior (2015) 'y Exploraciones psicodélicas (2016). Recuperado y consultado el 2019:
https://www.youtube.com/watch?v=n711AdZsKzk&t=145s
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psicoanalitica: la disposicion ontologica heideggeriana del ser-para-la-muerte, que Malabou trata en
Ontologia del accidente (2018) bajo la forma destructiva de la plasticidad, es reprimida en las
sociedades actuales en el plano o &mbito emocional, es decir, en el &mbito de la experiencia mediante
el pathos aristotélico que referi en los antecedentes. Se sabe que se va a morir de forma intelectual
pero no se es para la muerte, es decir, no se siente el avenir o lo Real ya siempre inminente y al acecho
de una muerte que puede arremeter cuando sea y donde sea. Bajo la imagen alegorica de una super-
mente computacional o un computer god™* se reprime el aspecto emocional de la muerte en el
inconsciente individual y colectivo de masas para posibilitar una mejor gobernabilidad, ya que de esta
forma el sujeto vive con la ilusidon de la eternidad operando subyacentemente. Por ello, el cyborg no
queda exento, tampoco, del ser-para-la-muerte o el fendbmeno necrologico inscrito en la misma bios.
Mas capacidades intelectuales, perceptivas y mecanicas a raiz de la hibridacién de lo humano con lo
tecnologico no llevan a mas autonomia ni libertad, justo lo contrario.

La quinta objecion y ultima, en relacién a los autores referentes de mi marco tedrico en la
cuestion de lo bioldgico, Maturana y Varela, consiste en una critica al posible pan-biologicismo
animista que se podria deducir de la estructura de sus discursos. Lo necrologico, o el ser-para-la-
muerte de Heidegger, constituye el horizonte de significacion y de sentido del ser-para-la-vida, del
ente bioldgico. A mi parecer, los autores no dieron suficiente significacion a esta estructura
heideggeriana, pese a que Heidegger es uno de los antecedentes que Varela ha trabajado y leido. En
contraste a esto, y es lo que distingue el pensamiento de Malabou del enactivismo, en Ontologia del
accidente (2018) dice: “El ser-para-la-muerte debe necesariamente y finalmente inventarse, hacerse a
si mismo en el Gltimo momento, para que la muerte, posible a cada momento, se haga finalmente
posible.” (Malabou 2018: 57). A lo que més adelante anade: “La decadencia tiene dos ritmos, dos
melodias: la primera, lenta como un vals, la segunda disonante y rapida, la creacion plastica del rayo.”
(Malabou 2018: 59), para terminar con esta conclusion:

(Es posible decir “no”? ;Un “no” totalmente seco, inconvertible en un “si”? (...) (No a todo?
(Renunciar a la vida? Si, puedo hacer eso. Desde ese momento la libertad se sostiene en la posibilidad
de decir si al no. (Malabou 2018: 63)

Esta Malabou esta en dialéctica tensional con lo anteriormente expuesto al respecto de su obra
y de la de Maturana y Varela. La estructura freudiana del Eros-Thanatos y la del bios-nekros 1o aplico
a partir de aqui a todo el curso de la investigacion. Para Sabelev, desde una perspectiva

neurobioldgica, la muerte es un movilizador de la vida que obliga al animal humano a buscar la

1 En la portada del disco Dehumanizer, que he referido antes, se puede ver la imagen alegorica de la muerte personificada

como dios-cyborg dando muerte a un ser humano bioénico sin utilizar la guadafa, en su lugar, proyecta el fenomeno del
plasma electromagnético desde la palma de su mano. En la cupula de la representacion aparece un ordenador raificado al
suelo y con algoritmos inscritos en la pantalla.
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transmision de su genoma a la siguiente generacion: en cierto modo, un deseo vinculado a la
inmortalidad que Diotima en el Banquete reveld a los asistentes como el misterio del Eros.

La muerte es el limite y el horizonte de sentido para la vida. Solo desde esta perspectiva se
defiende el bios como un lugar en el que pueda acontecer lo politico en la clave de una experiencia
extatico-catartica y en el contexto hasta aqui expuesto. De otro modo, se asistiria a un determinismo
pan-biologicista y animista, paraddjicamente muy propio de las sociedades humanas historicamente
mas primigenias. A este respecto mas adelante expondré la perspectiva de Rubia, que lo vincula con

las estructuras limbicas del cerebro y con lo inconsciente.

1.4.6 Experiencia vivencial de la verdad y enaccion psicofisica y bioquimica

Partiendo de este limite que es la muerte en los términos que acabo de sefialar prosigo con la
discusion. En el marco tedrico enactivo, la mente es originaria y estructuralmente indisociable del
cuerpo y de su actividad en el medio dado (medio cultural y natural). La idea fundamental, ya
plasmada en The Embodied Mind (1992) y mas adelante en Mind in Life (2007), consiste en la
continuidad entre vida y mente, e incluso de co-incidencia fenomenoldgica y simultdnea, en el sentido
radical de que donde hay vida hay mente, es decir, cognicion como corporalidad enactiva. Anado a
esta exposicion que donde hay bios hay psyché, muerte en la clave heideggeriana, freudiana y
malabouniana, poder en la clave nietzscheana de voluntad de poder™> y relaciones de poder en la
foucaultiana. Veamos como estos autores presentan su concepto de cognicion:

Expliquemos qué significa el giro "accion corporizada”. Al hablar de "corporizada", deseamos subrayar
dos elementos: primero, que la cognicion depende de las experiencias originadas en la posesion de un
cuerpo con diversas aptitudes sensorio-motrices; segundo; que estas aptitudes sensorio-motrices estan
encastradas en un contexto biologico, psicoldgico y cultural mas amplio. (...). Al usar el término
"accion", deseamos enfatizar nuevamente que los procesos motores y sensoriales, la percepcion y la
accion, son fundamentalmente inseparables en la cognicién vivida. En verdad, no estin solo
eslabonadas en los individuos, sino que han evolucionado juntas. (Varela, Thompson, Rosch 2005: 202)

(...) el conocimiento se halla en la interfaz entre la mente, la sociedad y la cultura, y no en uno o aun

15 Mi interpretacion de la voluntad de poder nietzscheana es en tanto que estructura multi-relacional de fuerzas y energia
creativa-destructiva que constituye el fendmeno de la vida psiquica y bioldgica. Para Nietzsche, los factores o elementos
de la estructura, en relacion tanatica y erdtica (como Freud articuld), se dan sin una regla, ley general ni universal. La
voluntad de poder es el prisma o perspectiva nietzscheana de interpretacion del bios y de todos los demas fendmenos.
Desde esta nocion se explica que la vida no se conforma con el hecho de existir como tal sino que tiende a un desarrollo
multidireccional, a la transformacion, a la diferencia y a una mutabilidad. Este paradigma anula el criterio de supervivencia
darwinista, la idea determinista y teleologica de la teoria evolutiva. La voluntad de poder es la estructura vital que no
posee un felos ni una ley univoca. Y eso permite una lectura y contemplacion de la vida como transdiferenciacion,
multiplicidad, pluralidad, irreductibilidad y horizonte de sentido politico y ontolégico, especialmente para todo individuo
que asuma, en el interior de la hegemonia capitalista, una disposicion critica, subversiva y autonomica. En relacion a los
analisis foucaultianos: no es que las redes de poder se expliquen por causas neurobiologicas. Mas bien que el bios, entre
sus diferentes posibilidades, es atravesado por las relaciones de poder. El bios y las relaciones de poder no son lo mismo
sino que conforman una relacion que leo como lo ontoldgico y su concrecién fenoménica. Para Foucault, como expondré
mas adelante, el poder no existe, es decir, no tiene un estatuto ontoldgico mas alla de la condicidon fenoménica del ejercicio
de éste. La voluntad de poder la trataré en el capitulo cinco con mas detalle.
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todos esos elementos. El conocimiento no preexiste en ninguna forma ni lugar sino que se enactia en
condiciones particulares (...). (Varela, Thompson, Rosch 2005: 210)

Mas adelante, los autores exponen una critica al paradigma neodarwinista de la teoria de la
evolucion basada en la idea de la adaptacion Optima a un medio natural pre-dado, que para el
enactivismo seria el mismo paradigma representacional del cognitivismo pero en biociencias. Este
enfoque tradicional de la teoria de la evolucion no encaja con el marco teorico enactivista ni con el de
esta investigacion, por lo que me suscribo a las criticas y propuestas alternativas de Varela y sus
discipulos en relacion a la evolucidon. Sus propuestas quedan bien expresadas en los siguientes
fragmentos:

Es manifiesto, pues que la diferente historia de acoplamiento estructural de aves, peces, insectos y
primates ha enactuado diferentes mundos percibidos de color. Por ende, nuestro mundo percibido de
color no se debe considerar como la "solucion" Optima para un "problema evolutivo". Nuestro mundo
percibido de color es resultado de una senda filogénica posible y viable entre muchas otras en la
historia evolutiva de los seres vivientes. (Varela, Thompson, Rosch 2005: 215)

Expresemos con claridad el medio del asunto: explicar una regularidad biologica observada como una
aptitud optima o una correspondencia optima con dimensiones pre-dadas del medio ambiente resulta
cada vez menos sostenible, por razones logicas y empiricas. (Varela, Thompson, Rosch 2005: 225)

La perspectiva posdarwiniana que denominamos evolucion por deriva natural se puede formular en
cuatro puntos basicos: 1) La unidad de la evolucién (en cualquier nivel) es una red capaz de un rico
repertorio de configuraciones autoorganizativas. 2) Mediante el acoplamiento estructural con un
ambito, estas configuraciones generan seleccion, un proceso de "satisfaccion" que desencadena (pero
no especifica) cambios, los cuales cobran forma de trayectorias viables. 3) La trayectoria o modalidad
de cambio especifica (no unica) de la unidad de seleccion es el resultado entretejido (no 6ptimo) de
multiples niveles de subredes de repertorios autoorganizados selectos. 4) La oposicion entre factores
causales internos y externos es reemplazada por una relaciéon coimplicativa, pues el organismo y su
ambito se especifican reciprocamente. (Varela, Thompson, Rosch 2005: 229)

El desplazamiento conceptual radical que proponen los autores, al cual me adhiero, consiste en
pasar de una concepcion de teleologia de lo optimo, cuestionando esta misma nociodn en relacion a la
necesidad de concebir la naturaleza como pre-dada, a una concepcion de la evolucion en tanto que
posibilidad y en relacion a la nocion de suficiencia y satisfacibilidad en lugar de lo 6ptimo. Esto
encaja con mi marco tedrico y con la concepcion plastica-neoténica del cerebro. Al respecto de la
plasticidad de las estructuras genéticas y bioldgicas los autores llegan a mencionar que “la plasticidad
genotipica, que constituye la base de la estasis evolutiva, también es evidente en el mundo de los
microbios, donde hay constantes cambios genéticos junto a un asombroso grado de estasis.” (Varela,
Thompson, Rosch 2005: 224).

La naturaleza como posibilidad y, siguiendo lo que los autores manifiestan, como plasticidad.
Es decir, seria posible también un paradigma plastico de la naturaleza o un enfoque plastico de las

estructuras materiales de la naturaleza en biociencias, cosmologia, fisica, quimica y en las demas
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ciencias, que no es la pretension concreta de los autores. Esto supondria un cambio radical en la
concepcion de ley natural. Subscribo esta concepcion de la naturaleza (physis) en tanto que estructura
movil no teleoldgica sino operativa bajo el horizonte de la posibilidad de sus estructuras plasticas o
estaticas™®. Segun estos enfoques, es posible comprender también la cualidad plastica del cerebro y
contemplar el organismo vivo como “el sujeto y el objeto de la evolucion” (Varela, Thompson, Rosch
2005: 231), tal y como Lewontin, citado por los autores, afirma de forma textual. Medio y organismo
(u especie) se co-determinan mutua y reciprocamente, en una relacion co-dependiente e indisociable y
bajo un trasfondo de historia comun. Del mismo modo el cerebro es sujeto y objeto de si mismo. Mas

adelante los autores dicen lo siguiente:

El punto clave, pues, es que la especie hace emerger y especifica su propio dominio de problemas, que
"resolvera" mediante la "satisfaccion"; este dominio no existe "ahi fuera" en un ambito que actiia como
pista de aterrizaje para organismos que caen como paracaidistas en el mundo. En cambio, los seres
vivientes y sus medios se relacionan mutuamente a través de la especificacion mutua o
codeterminacion. Asi, lo que describimos como regularidades ambientales no son rasgos externos que
se han internalizado, como suponen el representacionismo y el adaptacionismo. Las regularidades
ambientales son resultado de una historia conjunta, una congruencia que nace de una larga historia de
codeterminacion. En palabras de Lewontin, el organismo es tanto el sujeto como el objeto de la
evolucion. Este modo de analizar la dindmica de la evolucion no da resultado porque nos impone los
problemas -presuntamente obsoletos- de lo innato frente a lo adquirido, lo "natural" frente a lo
"cultivado". Como Susan Oyama ha sefialado con gran perspicacia, este problema aparentemente
obsoleto -lo natural y lo cultivado- no cesara de existir a menos que aprendamos a ver los organismos y
sus ambitos como estructuras que se pliegan y despliegan mutuamente. En palabras de Oyama: "La
forma emerge de una interaccion sucesiva. Lejos de ser impuesta sobre la materia por un agente, es una
funcién de la reactividad de la materia en muchos niveles jerarquicos, y de la sensibilidad reciproca de
dichas interacciones. Puesto que la selectividad mutua, la reactividad y la restriccién acontecen solo en
procesos reales, son éstos los que orquestan la actividad de diferentes porciones de ADN y vuelven
interdependientes las influencias genéticas y ambientales, ya que los genes y los productos genéticos
son ambitos reciprocos, ya que el ambuto externo al organismo se internaliza mediante asimilacion
psicologica o bioquimica, ya que el estado interno se externaliza mediante productos y conductas que
seleccionan y organizan el mundo circundante.” (Oyama: The ontology of information.). (Varela,
Thompson, Rosch 2005: 231)

La importancia de estas consideraciones consiste en ofrecer un marco contextual adecuado en
el que situar el cerebro y facilitar la posterior deliberacion. Estas reflexiones establecen la posibilidad
de la complementacion entre ontologia relacional y diferencial, la reflexion biopolitica, el
psicoandlisis y el enactivismo y proponen un contexto evolutivo alternativo al neodarwinismo para la
comprension de la ontogénesis del cerebro en su historia natural. Ademas, presento este enfoque como
una critica y un reto para las biociencias en general, y no solo para las ciencias cognitivas, sino,
especificamente, para las neurociencias, la psicologia contemporanea y las tecnociencias. Varela en

Conocer (1988), anterior a la que escribieron en co-autoria y a la Mind in Life (2007) de Thompson,

1! . , 7 . . y . . .

% Estasis segun lo que los autores resumen en el capitulo es la cualidad biologica de los organismos que mantienen una
estructura genética similar, estable o regular a lo largo de un periodo de tiempo muy grande (millones de afios) sin sufrir
cambios, esto seria uno de los hechos no explicados que recriminan al neodarwinismo.
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realiza un giro ontoldgico crucial para esta investigacion:

El verdadero desafio que esta orientacion plantea a las CTC es que pone en tela de juicio el supuesto
mas arraigado de nuestra tradicion cientifica: que el mundo tal como lo experimentamos es
independiente de quien lo conoce. En cambio, si estamos obligados a concluir que la cognicidon no se
puede entender adecuadamente sin sentido comun, el cual no es otra cosa que nuestra historia corporal
y social, la inevitable conclusion es que conocedor y conocido, sujeto y objeto, se determinan uno al
otro y surgen simultineamente. En términos filosoficos: el conocimiento es ontoldégico. (Varela 2005:
96)

Como se puede ver en este ultimo fragmento, Varela hace un movimiento que identifica la
epistemologia con la ontologia. Tomo el enactivismo como la epistemologia que propongo para las
neurociencias y biociencias y, a la vez, como el nexo con mis enfoques filosoficos (el psicoandlisis, la
tradicion biopolitica y la ontologia relacional) de mi marco tedrico, a raiz, precisamente, de este
puente que establece Varela con lo ontologico. En esta misma obra el traductor introduce una nota a
pie de pagina™’ explicando el contexto del neologismo inglés enact. El lazo se halla en la nocién del
"acto" o "accion", vinculable con la experiencia o la vivencia que he expuesto en los antecedentes. El
mismo Thompson, ademas, llega a usar literalmente la palabra performance para referirse a la accion

. .. 158
llevada a cabo por un cuerpo que hace emerger la cogniciéon™ y

la ley de forma autéonoma. Se podria
interpretar la nocion performance de Butler en clave de acontecimiento o ereignis heideggeriana y de
accion o vivencia como experiencia (pathos) aristotélica. Por lo tanto, concluyendo mi
posicionamiento al respecto de la mente y la cognicion, la verdad es vivida de forma corporea y a
modo de acontecimiento y experiencia. En este punto mente (psyché), cuerpo y vida quedan
reconciliados en su relacion originaria y ontoldgica en la enaccion del mundo, que la hace emerger

bajo el horizonte trascendental de la corporalidad, la historia (natural, social, cultural, etc.), el lenguaje

y la muerte de un sujeto psicofisico y bioquimico.

1.4.7 ;Hay un referente ontologico Uno? Via intermedia y mundos posibles

Después de plantear en los apartados anteriores mi enfoque acerca del papel del bios en su
relacion con lo tecnologico, ahora me dispongo a resolver la cuestion del referente ontoldgico: si es
Uno o multiple al respecto del cerebro, del sujeto y de lo politico, con el fin de determinar mi marco
teorico.

Lo que he estado exponiendo hasta aqui me lleva a concluir que el cerebro se encuentra en una
encrucijada, atravesado como relacion con multiples factores a los que determina y por los que es

determinado. Ahora bien, ;existe algun tipo de jerarquia, anterioridad o prioridad ontoldgica por parte

17 vE] neologismo "enaccion" traduce el neologismo inglés enaction, derivado de enact, "representar”, en el sentido de
"desempenar un papel", "actuar". [...] (N. del T.)." (Varela 2005: 89)

158 "Enaction means the action of enacting a law, but it also connotes the performance or carrying out an action more
generally." (Thompson 2007: 13).
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de alguno de los elementos en relacién a todos los demas? Considero que no la hay por parte de
ninguno de los elementos o factores. No me es posible establecer un referente ontologico Uno™® desde
el cual poder explicar o supeditar todos los demds elementos. Sin embargo, considero que hay una
consistencia basada en la simultaneidad relacional en la que operan los elementos y factores, de modo
que lo que obtenemos con esta logica es una fluctuacion y movimiento constante e impredecible de
¢éstos. El eje ontoldgico se sithia, por ende, en la misma tension, en la interaccion, en la irresolubilidad
sintética y en la relacién que ya siempre viene dada por todos esos multiples factores, de modo que lo
que hay y lo que es es una estructura de factores que interactuan y operan haciendo devenir la
estructura y deviniendo ellos mismos en ésta. Sin embargo, el individuo ejerce un poder y una
voluntad dentro de esa estructura*® que tiene una incidencia. Este margen de incidencia es la
posibilidad de lo politico desde el marco tedrico que propongo.

Varela y sus discipulos plantearon en la obra ya mencionada antes, De cuerpo presente (1992),
en el capitulo titulado "Mundos sin fundamento" (Varela, Thompson, Rosch 2005: 249), la ausencia de
fundamentos ultimos (o la imposibilidad de hallarlos), consistan éstos en un Yo o en un mundo
objetivo pre-dado. El contexto de esta ausencia lo formulan entorno la contemporaneidad, pero
reconociendo que la mayor parte de tradiciones filosoficas orientales ya pasaron por estas etapas
criticas mucho antes de que autores continentales (como Nietzsche, Kierkegaard o Heidegger) o de la
tradicicion angloamericana (como Feyerabend o Rorty) emprendieran la tarea de asumir la falta de
fundamento ultimo. Esta falta quiere decir que para estos autores el Ser no es reductible a un principio
o esencia subjetiva ni objetiva. Varela propone, incorporandose a las perspectivas no reduccionistas y
con su propuesta enactivista, una via intermedia o entre-deux, estando infuenciado explicitamente por
la corriente filosofica budista de la tradicion Madhyamika, bajo la figura del pensador Nagarjuna. Esta
corriente considera, sustentada por la técnica y disciplina de una experiencia corporal cotidiana,
meditacion y estado de presencia plena/conciencia abierta 161 " una interpretacion singular del

abhidharma, uno de los 3 cdnones escritos y orales del budismo y que consiste en la descripcion de

%91 a ausencia de tal fundamento ultimo o referente ontolégico Uno no implica que no haya reflexion en la dimension
ontologica, o que directamente afirme una implicacion relativista, escéptica o nihilista radical.

180 1 a figura visual analdgica, metaforica y ejemplar que podria ayudar a entender la propuesta ontologica que defiendo es
la flor de la vida, conglomerado geométrico compuesto por la superposicion de diversos circulos el uno con el otro,
enlazados todos de modo que constituyen todos juntos un hexagono y un circulo.

181 1 os conceptos de presencia plena/conciencia abierta aluden al trabajo de la obtencién de un estado mental y corporal
unificados por la concentracion en el ahora. Esta experiencia revela a la larga la indisociabilidad estructural originaria que
hay entre cuerpo y mente, su relacion co-dependiente y ontoldgica (en el sentido de que ambos elementos se atraviesan
mutuamente imposibilitando una depuracion metafisica que los distinga en dos sustancias claramente diferenciadas). A su
vez, es importante recalcar que es un estado que estimula y prepara una obertura al mundo y su acontecer impredecible, asi
como una experiencia corpdrea que no puede entenderse meramente por procesos intelectivos ni discursivos. Este seria el
nexo entre conocimiento cientifico/filos6fico y experiencia corporal que Varela propone de forma nada ortodoxa, la verdad
acerca de la via intermedia debe ser, ante todo, una verdad vivida en el estricto sentido psicofisico y bioquimico.
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los estados de conciencia para la comprension del sentido del Yo como ficcion, y por el concepto del
sunyata, vacuidad o ausencia de esencias, sustancias, del Yo, de fundamentos, de naturaleza intrinseca
e independiente. Prevalece la co-dependencia de todas las cosas o co-dependencia total. Exponen asi
la via intermedia:

Nagarjuna no pretende decir que las cosas no existen de modo absoluto, y mucho menos decir que
existen. Las cosas se originan en forma codependiente; carecen de fundamento. Los argumentos de
Nagarjuna a favor de la codependencia total (0, mas propiamente, sus argumentos contra cualquier otra
perspectiva salvo la codependencia) se aplican a tres clases principales de asuntos: el sujeto y sus
objetos; las cosas y sus atributos; las causas y sus efectos. De esta manera desecha la idea de existencia
no codependiente para casi todo: sujeto y objeto para cada uno de los sentidos; objetos materiales;
elementos primordiales (tierra, agua, fuego, aire y espacio); pasion, agresion e ignorancia; espacio,
tiempo y movimiento; el agente, su quehacer y lo que hace; condiciones y resultados; el yo como
perceptor, actor o cualquier otra cosa; el sufrimiento; las causas del sufrimiento, la cesacion del
sufrimiento y el camino hacia la cesacion (conocido como las cuatro nobles verdades); el Buda y el
Nirvana. Nagarjuna llega a esta conclusion: 'No se encuentra nada que no se haya originado
dependientemente. Por esta razon, no se encuentra nada que no sea vacio’ (Kalupahana: Nagarjuna,
XXIV: 18-19). (Varela, Thompson, Rosch 2005: 257-258)

Por tanto, en relacion a la cuestion del referente ontoldgico que planteo en esta parte de la
discusion, y que resulta de absoluta relevancia para desarrollar la cuestion de lo politico, Varela y sus
discipulos coinciden en la ausencia de éste (en la ausencia de una presencia plena de un principio
univoco y absoluto desde el cual explicar la totalidad y la multiplicidad de las cosas) asi como,
apoyados por las reflexiones, métodos y enseflanzas del budismo, con la propuesta ontoldgica
relacional: que lo que es lo es siempre en virtud de su Ser en relacion a otro elemento, como también
en virtud de la relacion misma como tal. A esto se podria objetar que es un reduccionismo y que la
nocién relacion es ya un principio o esencia reguladora univoca y totalizadora. Pero en cuanto que
toda relacion requiere necesariamente la co-implicacion, co-incidencia y correspondencia simultanea
de dos o mas elementos, factores o términos relacionales los unos con los otros, diferentes o
semejantes entre ellos, no es posible considerar la relacion como reduccion.

Basandome en estas contribuciones del enactivismo no hay, por tanto, referente ontologico
Uno ni prioridad ontologica por parte de ninglin elemento de la estructura de factores que operan en el
mundo (historia, psyché, materia, biologia/naturaleza, cultura, lenguaje, cuerpo, etc...) por sobre de
otro u otros, como tampoco por encima de todos. Se trata aqui de una red estructural y relacional en la
que operan multiples factores y elementos co-dependientes, correlativos y correspondientes, de modo
simultdneo y continuo: esto en lugar de un principio Unico (substancia que rija la totalidad) o una
pareja dicotomica de substancias que rijan la multiplicidad. A su vez, los elementos y factores estan en
relacion consigo mismos donde esta relacion debe ser entendida como un movimiento, cambio y
mutacion sin sintesis ni resolucion definitiva. ;Significa esto que no existe orden ni estabilidad? De

acuerdo a mi perspectiva metodologica el orden como estabilidad inerte e inmovil es la ilusion o la

124



ficcion de un orden o estabilidad oscilantes, con una tendencialidad estructural que es relativamente
estable. De este modo, las regularidades del mundo lo son de forma oscilante y temporal. Su
estabilidad es tensional, pero no monolitica ni monoldgica. Esta tension, equilibrio inestable o
estabilidad oscilante de la estructura de factores, sin embargo, no es nunca idéntica a si misma en
cuanto que estd en constante movimiento, de modo que las regularidades, leyes y normas del mundo
mutan, haciendo imposible concebir el orden o la estabilidad como no-movimiento o como referente
atemporal apriorico y externo al mundo. Otra implicacion importante de estas contribuciones queda
plasmada en esta declaracion: “Ahora vemos por qué el Madhyamika se denomina via intermedia.
Evita el extremo del objetivismo y el subjetivismo, del absolutismo y el nihilismo.” (Varela,
Thompson, Rosch 2005: 260).

162 s
6 se situa en

John Eccles, en contraste con todo esto, en su obra Evolution of the Brain (1989)
una postura dualista y a la vez biologicista desde el paradigma neodarwinista (llamada también
“sintesis moderna de la teoria evolutiva”). Ademas, su enfoque de la cognicion, del cerebro y de la
mente consiste en la tradicional vision cartesiana y computacional del cerebro como hardware y la
psyché como software, asi como de la interaccion separada de la mente y el cerebro. Por lo que su
referente ontologico radica en la dualidad alma/cuerpo, interior/exterior, mente/mundo externo,
cultura/naturaleza, etc. Aunque no concuerde con su marco tedrico reduccionista es necesario discutir
su planteamiento, al que ¢l llama dualismo interaccionista, basandose en los eventos microfisicos
(dimension molecular) y cuanticos:

Siguiendo con Margenau (1984), la hipotesis es que la interaccion cerebro-mente es analoga al campo
de probabilidad de la mecanica cuantica, que no posee ni masa ni energia, pero que puede causar una
accion eficaz en microespacios. De forma mas especifica se propone que la concentraciéon mental,
implicada en las intenciones o en el pensamiento planificado, puede causar eventos neurales mediante
un proceso analogo a los campos de probabilidad de la mecanica cuantica. (Eccles 1992: 179)

Podemos volver a las figuras 4.2, 8.5 y 9.5 con el Mundo 1 y Mundo 2 yuxtapuestos, y cada uno con
una primacia fundamental. Es algo que hemos de aceptar como dado, como dos d6rdenes distintas de la
existencia. En este contexto, se puede apreciar que este capitulo describe un intento por mostrar como
los microespacios del cerebro pueden tener las propiedades trascendentales de ser canales de
comunicacion entre estas dos entidades completamente separadas. (Eccles 1992: 182)

Me propongo ofrecer una interpretacion diferente ante los mismos eventos cudnticos. Si se
parte, a priori, como supuesto, de que la materia es univoca y, como cualidad sustancial, idéntica a si
misma y existente tan solo en una sola modalidad posible, asi como que lo mental se refiere
unicamente a los procesos mas complejos de la cognicion (como el pensamiento abstracto o la

imaginacion) y sin la implicacién corporea, entonces la interpretacion de Eccles es la de la co-

182 He consultado la versién en inglés y en castellano. Citaré la version en castellano editada por Labor y traducida como

La evolucion del cerebro. Creacion de la conciencia (1992).
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incidencia, desde ordenes diferentes de existencia, entre el mundo psiquico y el mundo fisico. Sin
embargo, Eccles afima, a la vez, que entre ambos mundos existe una comunicacion y que estan
completamente separados, lo cual es logicamente insostenible ya que si fuera asi no podria darse la
relacion. La otra posible cosa que podria querer decir Eccles es que la existencia posee diversas
modalidades de Ser, entre ellas la psiquica o la fisica. La interpretacion, en consecuencia, oscila entre
un dualismo cartesiano donde la clasica glandula pineal se sustituye por los microespacios del
cerebro, situadas en las membranas de las sinapsis neuronales, y una postura spinozista o hegeliana
(una sustancia mediadora que sintetiza las contradicciones y contrariedades). Mi propuesta alternativa
es anular el paradigma que opera detras de esta interpretacion: esos presupuestos.

Por ejemplo, el presupuesto de que los eventos fisicos o materiales poseen una misma cualidad
siempre y una identidad substancial consigo mismos, o de que la mente sea solamente la accion
descorporizada de complejos procesos de cognicion. De este modo, pasamos a observar una
alternativa conceptual de contemplar la materia, no siendo ésta un factor univoco e idéntico a si
mismo ni operando siempre con una misma y sola modalidad. Ademas, Eccles afirma la no separacion
entre ambas dimensiones puesto que menciona un canal de comunicacion (es decir, explicitamente,
una relacion), aunque persista, debido a su marco tedrico dualista, en remarcar radicalmente la
distincion substancial. Me posiciono en la afirmacion de que los fendmenos fisicos son irreductibles a
una substancia trascendental para leyes que facilitarian su comprension y que estan atravesados por
los fendmenos psiquicos, hasta el punto en que la interaccion y la relacion entre estos diversos
fendmenos es tan imbricada que es imposible, siendo fiel a mi metodologia, una sintesis o el proceso
contrario, una depuracion.

Francisco J. Rubia en su E! cerebro nos engaria (2000) trata diversos temas que conciernen a
esta discusion y al marco téorico que estoy construyendo. La tesis principal de la obra es que el
pensamiento dualista es un producto de las estructuras cerebrales que determinan a nivel
psicobiologico y fisiologico el curso de nuestras ideologias y de nuestra historia en alto grado, en la
linea con las tesis de Sabelev. El libro, por tanto, en general, trata del dualismo. Dice el autor en su
prefacio:

En este libro rechazamos el dualismo cartesiano que implica la existencia de una mente separada del
cerebro, un ente espiritual del que no se tiene ninguna prueba y que plantea problemas enormes cuando
se trata de explicar como interacciona con el cerebro. La mente es un producto del funcionamiento del
cerebro, afirmacion que cada dia adquiere mas fuerza por los resultados del estudio de lesiones
cerebrales que afectan a la mente, y el de la accion de las drogas que, ingeridas, tienen un claro efecto
sobre las funciones mentales. Esta postura monista, aunque fuese equivocada, deja la puerta abierta a la
investigacion y a la busqueda de la explicacion organica de las funciones mentales. La postura dualista,
al asumir que la mente es de diferente sustancia que el cerebro, practicamente rechaza la posibilidad de
su estudio por las ciencias naturales. En ciencia no es adecuado ni conveniente cerrar puertas al estudio
y la investigacion. (Rubia 2000: 18)
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Mas adelante, dice:

El hombre primitivo, pues, no es dualista. La separacion entre alma y cuerpo, por ejemplo, tan
caracteristica de la mente occidental, nada tiene que ver con la forma de pensar del hombre primitivo.
Tanto el alma como el cuerpo forman una unidad mistica indiferenciada. (Rubia 2000: 60)

Este fragmento es susceptible de una interpretacion naturalista en el sentido teleologico y
esencialista de la palabra, de modo que bajo tal interpretacion existiria la concepcion de un "retorno" a
una condicidn “original” en la que el dualismo cesaria de provocar sufrimiento al hombre. Propongo
leer “hombre primitivo” en la clave biologica enactivista y en la ontoldgica heideggeriana (lo
primigenio 'y lo originario). Es decir, por tanto, que “hombre primitivo” seria estructural e
histéricamente una posibilidad contextual que ha tenido un desarrollo singular y particular en la
historia occidental, potenciando y reforzando el pensamiento binario/dicotomico. La tesis de Rubia
consiste en que a nivel neurobiologico existen estructuras corticales que explicarian el advenimiento
del dualismo, inscrito de forma trascendental en la materia cerebral y sus posibilidades, y al precio de
inhibir las estructuras consideradas bioldgicamente anteriores. Es decir, la represion del sistema
limbico, especializado en lo que concierne a las experiencias en clave del pathos aristotélico que
expuse en los antecedentes. No se trata de emprender un retorno a un pensamiento "primitivo" y
“libre” del dualismo, se trataria més bien de tematizar el dualismo bajo el contexto de ser el efecto de
un substrato cerebral en el que opera una ldgica binaria y dicotémica (el hemisferio izquierdo).

No seria, a mi juicio, la misma cosa el dualismo que la 16gica binaria o dicotomica. Esta est4
presente de forma trascendental y estructural en nuestro cerebro y su forma de operar, de igual modo
que lo esté el pensamiento /imbico u holistico, como designa Rubia esta otra logica y modalidad del
pensamiento en el cerebro. La represion e inhibicion del cerebro limbico, mistico y espiritual, es la
forma especifica y ontoldgica de relacion entre estas modalidades de pensamiento o logicas, de igual
modo que en el pensamiento nietzscheano la relacion entre apolineo-dionisiaco designa una tension
ontoldgica constitutiva del mundo y sus posibilidades. Me subscribo, mediante una lectura propia, a
esta propuesta teorica de Rubia acerca de estas dos modalidades de pensamiento pero con ciertas

reservas en relacion a la posibilidad, en clave moderna, ilustrada y neoliberal, de la emancipacion.

1.4.8 Naturaleza, cerebro y cultura

Referente a la relacion entre cerebro y cultura, Rubia defiende la tesis de que el homo sapiens
sapiens, pese a conservar, evolutivamente hablando, un margen estdtico, es decir, el desarrollo de
estructuras biologicas y genéticas minimas que estan predeterminadas, contiene, mas alla de eso
estatico (de estasis), un margen de posibilidades que seria lo abarcado por las determinaciones

culturales y que segtn el propio Rubia, conforman eso otro que legamos a las generaciones venideras.
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Por lo tanto, siguiendo el paradigma del autor, la relacion entre cerebro y cultura es la de naturaleza-
cultura. Sigue operando aqui el pensamiento de que el cerebro, como substrato material pasivo (y
distinto), es el que recibe de lo cultural las determinaciones que ¢l mismo hace posibles. Asi explicaria
Rubia las diferentes formas y fases de la conciencia a lo largo de la historia de la humanidad,
inspirado por Hegel, siendo la moderna una de ellas.

Mi re-formulacion al respecto de esto es la siguiente: apoyandome, de nuevo, en el enfoque
enactivista, propongo la nociéon de naturaleza como posibilidad, y que precisamente por ser
posibilidad sea la cultura, su heterogeneidad y multiplicidad, la forma diferencial en la que esta
posibilidad se determina. En el fondo, tal y como ya he discutido anteriormente, la diferencia o la
frontera entre lo natural y lo cultural es, ademas de polémica, inexistente, o, como minimo, difusa. Mi
idea, al hilo de lo que plantea Malabou'®, al respecto de la relacion entre cerebro y cultura es que son
co-determinantes: el cerebro es constitutivamente cultural e histérico. En tanto que corpdreo y
extension de la corporalidad, es ya siempre, heideggerianamente hablando, arrojado,
indisociablemente cultural, lingiiistico e historico. Junto con su base bioldgica, el cerebro esta
atravesado, antes incluso de que el organismo haya nacido, por todos esos elementos contextuales y
sus estructuras no son en absoluto rigidas ni eternas, sino, por el contrario, susceptibles a la
variabilidad del devenir y de la mutacion.

El cerebro del Homo sapiens no ha evolucionado, desde el punto de vista biologico, desde su aparicion
sobre la tierra hasta nuestros dias, como ya he comentado. Esto significa que los cambios que se han
sucedido desde entonces han tenido que deberse a la interaccion de estructuras innatas cerebrales con
un entorno que ha ido variando constantemente hasta formar el de hoy dia, que no tiene nada que ver
con aquel en el que vivia el Homo sapiens primitivo. El hombre moderno cred la cultura, y es la cultura
la que, en interaccion con el cerebro que la ha creado, sigue moldeando el cerebro, que es plastico por
naturaleza. (Rubia 2000: 74)

(Qué fue antes: cerebro o cultura? Es una cuestion que queda difuminada si partimos de la
simultaneidad de ambos conceptos. Es una falsa pregunta. El cerebro es cultural en su estructura, de
modo que no hay distincion radical entre cultura y cerebro. En este mismo capitulo, Rubia expresa su
propuesta ético-politica de la siguiente manera:

En palabras de Geertz: «Sin hombres no hay cultura por cierto, pero igualmente, y esto es mas
significativo, sin cultura no hay hombres.» Si esto es cierto, las consecuencias son claras: El hombre
tiene en sus manos el desarrollo de su propio cerebro a través de la creacion de un entorno cultural que
¢l mismo puede dirigir segun sus conveniencias. Esto es una responsabilidad, no s6lo del hombre
aislado, que puede buscarse el entorno que mas le convenga, sino una responsabilidad colectiva, como
especie, que tendriamos que asumir si realmente queremos formar al hombre del futuro. (Rubia 2000:
75)

3 En ;Qué hacer con nuestro cerebro? (2004) la autora se inscribe en este mismo contexto refiriéndose al cerebro como
sujeto-objeto de si mismo y constituido como cerebro bio-historico y bio-cultura. Ya he expuesto, en este mismo apartado,
en qué sentido ha matizado y desarrollado las mismas ideas, desde un sentido critico, en Morphing Intelligence (2018).
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Bajo el horizonte de la cuestion biopolitica y necropolitica retomaré la misma problematica
desde una Optica diferente en posteriores capitulos. Por el momento me adhiero a la idea de la
correlacién constitutiva y tensional entre ser humano-cultura, siempre y cuando entendamos esta
relacion en tanto que sus términos son en relacion al otro término y en virtud de éste. Por ende, en el
contexto de esta investigacion, el cerebro operaria en una encrucijada atravesado por diversos
elementos y factores de forma relacional. La formulacion de una de estas relaciones seria la siguiente:
naturaleza-cerebro-cultura. Es decir, el cerebro es a la vez natural y cultural. El cerebro es la
encrucijada naturaleza-cultura. Esto no es una contradiccion, sino que indica una tension gradual y
constitutiva entre los términos de la relacion. Seria una contradiccion si asumiéramos la Gnica posible
forma de entender la naturaleza como necesidad. Tampoco es negar la posibilidad de que el cerebro, y
con ¢l la psyché, viva, en el sentido de verdad vivida, de forma psicofisica la contradiccion, la
paradoja, la negatividad o la accidentalidad malabouniana.

Para Eccles, contrariamente, la cuestion de la cultura se explica recurriendo a la teoria de los
mundos de Popper, de modo que cultura y naturaleza son dos fendmenos claramente diferenciados,
pudiendo ser clasificados, respectivamente, en el Mundo 3 (mundo del conocimiento, de la cultura, las
artes, etc.) y el Mundo 1 (mundo externo, fisico y pre-dado) y 2 (el de la autoconciencia, la mente, la
cognicion, etc.). Eccles propone una “distincion absoluta entre la evolucion bioldgica y la cultural”
(Eccles 1992: 213). A su vez, el propio Eccles reconoce que hay una paideia o un proceso de
formacion de eso dado (genética y bioldgicamente) a raiz de ese espacio de interseccion en que el
mundo 3, mediado por el mundo 2, incide en el mundo 1. Es decir, hay una plasticidad en eso dado y
que viene atravesado por lo cultural, de modo que esta incidencia no seria posible si, definitivamente,
la distincion fuera absoluta. Eccles menciona también, en contra de lo que él mismo defiende, el caso
de la nifia Genie (Eccles 1992: 210), que fue aislada del mundo 3 hasta sus 13 afios y 8 meses por su
padre psicético, quedando dafiado su hemisferio izquierdo irremediablemente (donde reside uno de los
modulos trascendentales del lenguaje). Este caso, méas que avalar esa distincion absoluta, la refuta,
porque la falta de interaccion en y con un contexto cultural (o, heideggerianamente hablando, la falta o
carencia de mundo) dado y sus consecuencias remite directamente a que el cerebro no tenga un
desarrollo orgéanico facil. Entonces, se deduce que el cerebro es estructuralmente cultural, de modo
que, en €l, la evolucion biologica estd constitutivamente ligada a la evolucion cultural.

Bartra, en su Antropologia del cerebro (2014), explicita esta intima interaccion y relacion entre
cultura y cerebro, llegando a asumir a lo largo del libro que la consciencia habita entre las estructuras
neuronales del cerebro y su contexto intersubjetivo, ecoldgico y cultural (Bartra 2014: 15), lo que

hemos aducido anteriormente como exocerebro o la mente extensa:
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La mayor parte de los estudios sobre la plasticidad cerebral vinculada al contorno ambiental y social se
ha orientado a buscar los caminos que sigue la influencia del medio externo en el proceso de modificar
las redes neuronales. Es decir, la investigacion ha observado principalmente el proceso en un solo
sentido: de afuera hacia dentro. Los factores culturales contribuyen a modelar el cerebro en diversas
formas: el contorno ecoldgico propio de cada cultura podria activar ciertas conexiones neuronales, el
aprendizaje infantil altera en forma diferencial el desarrollo del cerebro y en los adultos se mantiene,
aunque con menor flexibilidad, la adaptacion del cerebro a nuevas experiencias. (Bartra 2014: 50)

Las contribuciones antropoldgicas de Bartra refuerzan la idea que defiendo: la del cerebro en
tanto que estructuralmente atravesado y como encrucijada de diversos factores, en este caso el
cultural. Doidge, en The Brain that Changes Itself (2007), escribié dos apéndices, el primero de los
cuales se titula “The culturally modified brain” (Doidge 2007: 201) y en el cual aborda diversas
cuestiones pertinentes, entre ellas el de la interaccion o relacion constitutiva del cerebro y su contexto
cultural. La conclusion central de esas reflexiones, apoydndose en el concepto ejematico de la
neuroplasticidad desde las aportaciones de cientificos como Merzenich y Piaget, consiste en que la
relacion entre cultura y cerebro es tan estrecha que es posible afirmar que el contexto cultural, o, en
terminologia heideggeriana, el mundo dado, determina estructuralmente no solo algunas facetas o
modulos del cerebro, sino incluso los procesos cognitivos en general, convergiendo en este punto con
Varela, Rubia y Sabelev. Por ende, la imbricacion es radical. Doidge concluye en la bi-direccionalidad
de las interacciones, en la imbricacion radical y en la nocion de cerebro modificado culturalmente.
Propongo, en concordancia, la nocioén cerebro cultural, enfatizando la radical imbricacion relacional
en la que se halla el cerebro desde un principio. Y esto se ha visto muy claramente en los casos cyborg
que he expuesto antes, confiriendo la posibilidad de hablar de un cerebro tecnologico, bidnico o
cyborg. La cultura'® y la técnica han ido de la mano en la historia biologica (o biologia histérica) de
la humanidad. Traduzco:

La investigacion en neuroplasticidad nos ha mostrado que cada actividad sostenidad y mapeada
(incluyendo actividades fisicas, sensoriales, de aprendizaje, cognitivas y de imaginacion) cambia el
cerebro, como también la mente. Las actividades e ideas culturales no son una excepcion. Nuestros
cerebros estan modificados culturalmente por las actividades que ejercemos (sean la lectura, el estudio,
la musica o el aprendizaje de nuevos idiomas). Todos nosotros tenemos lo que podria llamarse un
cerebro culturalmente modificado, y tal como nuestras culturas evolucionan, ellas inciden en nuevas
alteraciones sobre el cerebro. (Doidge 2007: 201)*®°

164 . . . , . . . .
% Mi enfoque de la cultura se basa en su origen etimoldgico grecorromano, atribuido al Tusculanae Disputationes de

Cicerdn, y expresado como cultura animi (cultivo del alma). La técnica del cultivo en botanica y agricultura se aplica a la
hominizacion que el ser humano hace de si mismo (autopoiesis). Es la misma paideia griega y la educacion rousseauniana,
filtrada en el movimiento ilustrado y que se manifiesta contemporaneamente en el concepto, en lugar del cultivo del alma,
del disefio total y absoluto del cuerpo en el transhumanismo. La idea de la forja del si mismo nunca ha sido tan literal
como en nuestro contexto historico. El contexto botanico del cultivo se transfiguraria a la siguiente definicion que
propongo, mas actual: la cultura es la tecnologia del cultivo artificial del cerebro y de la psyché.

1% Neuroplastic research has shown us that every sustained activity ever mapped — including physical activities, sensory
activities, learning, thinking, and imagining — changes the brain as well as the mind. Cultural ideas and activities are no
exception. Our brains are modified by the cultural activities we do — be they reading, studying music, or learning new
languages. We all have what might be called a culturally modified brain, and as cultures evolve, they continually lead to
new changes in the brain. (Doidge 2007: 201).
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Para ejemplificar esta importante tesis, Doidge habla acerca de los gitanos del mar (Doidge
2007: 202), pueblo némada asiatico de las islas tropicales y las costas de Tailandia. La peculiaridad de
este pueblo es la capacidad cognitiva de ver bajo el agua en la misma definicion con la que se ve en
condiciones normales, pudiendo leer pancartas o contemplar sin distorsiones las diversas formas y
figuras de los objetos marinos. La prueba de que esto no es debido unicamente por la herencia
evolutiva y que tiene que ver con la plasticidad/neotenia en lo cerebral, psicoldgico y biologico que
he planteado, lo proporciona la investigadora sueca Anna Gislen basandose en el experimento
siguiente, tal y como lo explica Doidge:

Esta habilidad de los gitanos del mar de vision bajo el agua no es el producto de una herencia genética
unica. Desde que Gislen ensefi6 a nifios suecos a constrefiir sus pupilas para focalizar bajo el agua (una
instancia mas del cerebro y su sistema nervioso, mostrando un efecto inesperado mediante el
entrenamiento que altera lo que habia sido pensado como un circuito establecido e invariable. (Doidge
2007: 202. La traduccion es mia.)™®

Por consiguiente, la cultura es cultivo de si como anatomopolitica, el ejercicio de poder que el

ser humano ha aplicado sobre si mismo como historia, biologia y tecnologia.

1.4.9 Cerebro, lenguaje y poiesis: el Yo y lo inconsciente

Volviendo a Rubia, es importante tematizar, para lo que expondré en el capitulo cinco, uno de
los atributos mas poderosos del cerebro: su cualidad poiética (autopoiética y mitopoiética). Ya hemos
ido viendo hasta ahora la aptitud poiética (el cerebro produce y se proyecta fuera de si) y la
autopoiética (el cerebro se produce y se altera a si mismo, mediante diversas técnicas y procesos). La
mitopoiética, que he expuesto desde mi perspectiva en los antecedentes, consiste, para Rubia, en esa
capacidad trascendental, universal y misteriosa, a raiz de ciertas zonas y mddulos neuronales, de hacer
vivir y revivir mitos, imagenes, arquetipos e ideas. Esto explicaria y ayudaria a resituar el cerebro,
ademas, en su contexto psiquico, espiritual y mistico (no necesariamente religioso). El interés de
Rubia en los mitos es encontrar en ellos y su repeticion estructural las claves inherentes que
explicarian la historia del desarrollo de la conciencia y sus fases, inspirandose en la obra de Schelling,
es decir: en los mitos se halla la huella de la inflexiéon que conduce de una modalidad de pensamiento
holistica a una binaria.

Los pensamientos de Schelling con respecto a la mitologia los he citado por estar en linea con la
hipotesis principal de este libro, a saber, que la mitologia es un reflejo del desarrollo de la mente
humana y, por tanto, del desarrollo de las estructuras cerebrales que la sustentan. No es éste el
pensamiento de Schelling, pero en realidad se acerca mucho cuando afirma que el subjetum agens, el

188 This ability of the Sea Gypsies to see under water isn't the product of a unique genetic endowment. Gislen has since
taught Swedish children to constrict their pupils to see under water — one more instance of the brain and nervous system
showing unexpected training effects that alter what was thought to be a hardwired, unchangeable circuit. (Doidge 2007:
202).
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sujeto activo de la mitologia, hay que buscarlo en la consciencia humana. ;Dénde si no?, podriamos
responder. Consciencia humana que, en una época dorada, in illo tempore, como diria Mircea Eliade, se
encontraba en una perfecta unidad con Dios, era una parte de El. Ningun dualismo, antinomia o
contradiccion habia surgido en la mente humana. La naturaleza, Dios, la consciencia humana, todo era
Uno. Era la época en la que el hombre no habia desarrollado atin su operador binario; por tanto, seguia
en union con Dios, en la bienaventuranza de la Unidad/Totalidad, en el paraiso. Para nosotros la
mitologia trata més bien de unos relatos que reflejan la evolucion de la mente, pero no es algo que haya
dejado de existir con el predominio de la razoén. Cualquier explicacion del pensamiento mitico como
pensamiento prelogico, como han afirmado algunos antrop6logos, esta en contradiccion con el hecho de
la existencia de mitos en nuestra cultura occidental moderna, con la hipétesis que aqui defendemos, a
saber, que el pensamiento mitico y el pensamiento logico son dos formas de pensamiento con sustratos
anatomo-fisiologicos distintos, es decir, que proceden de partes diferentes del cerebro. La
contraposicion, pues, de mythos y logos es, a nuestro parecer, absurda. Ambos coexisten en el cerebro y
son fruto de ¢él. (Rubia 2000: 254-259)

Segun Rubia, ambas modalidades de pensamiento conviven manteniendo una relacion e
interaccion tensional, incluso en la era moderna y postmoderna. El sitta la modalidad holistica, con
Aquili, en el &rea Geschwind del lobulo parietal inferior. Al respecto de ella dice:

Es un area de convergencia somestésica, visual y auditiva, a veces denominada «area asociativa de las
areas asociativas». Que esta area esté en relacion con la capacidad creadora de mitos del cerebro no
significa que la mitologia haya surgido sélo de ella. Antes hemos mencionado el 16bulo frontal. Sin
duda se trata siempre de redes neuronales que implican varias areas cerebrales que sustentan una
determinada funcion. El mito en el que la Unidad se divide en dos entidades o dioses estaria, a nuestro
entender, reflejando la aparicion de la consciencia dualista, analitica, secuencial, l6gica, ligada a la
funcién de un area determinada del hemisferio dominante. (Rubia 2000: 262)

Lo que explicaria, por un lado, la dificultad para mantenerse mas alla del discurso dualista o
monista, incluso en autores que se declaran explicitamente materialistas, ya que el proceder cientifico
esta basado en el operador binario asi como en el lenguaje, por muy légico-matematico que sea éste.
Por otro lado, quedaria explicada la vigente tendencia de las masas y de la poblacion hacia formas de
espiritualidad indefinidas, formas de pensamiento fuertemente ideologicos y formas de expresion
poética y artistica de diversas indoles. Todo ello suple lo que el pensamiento racional-cientifico y la
modernidad han extirpado de los flujos discursivos normativamente validos como “verdad cientifica”.

Que el cerebro sea mitopoiético y posea estructuras materiales de posibilidad de ciertas
modalidades de pensamiento no binario ni dicotdomico indica que la modalidad de pensamiento
mitopoiético y poiético (artes, danza, poesia, musica, etc.) es tan necesaria, como presente, en la
psyché colectiva de las diversas comunidades. No tener esto en cuenta ha tenido ya, como también
enfatiza Rubia, consecuencias historicas indescriptibles: las experiencias politicas muy reales que
analiza Arendt. Tampoco es licito pensar que un saber acerca de la presencia tensional de ambas
modalidades de pensamiento pueda evitar o emancipar a la humanidad, en clave moderno-ilustrada, de

ciertas tendencias ideoldgicas nefastas.
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Seguidamente, en su “Capitulo 8: La capacidad creadora de mitos del cerebro" (Rubia 2000:
247), Rubia realiza un viaje antropologico a través de los mitos de diversos pueblos del mundo y de
diversas épocas para concluir que uno de los momentos de la dialéctica del espiritu es el advenimiento
o la aparicion del lenguaje:

Basten estos ejemplos para comprobar que es posible que estos relatos, algunos de ellos antiquisimos,
puedan ser el reflejo en la memoria historica del hombre del surgimiento del lenguaje y con €l de la
autoconsciencia, quiza como producto social de su utilizacion entre los humanos. Hemos visto también,
que este surgimiento del lenguaje probablemente se acompafa de una vision dualista de la realidad que
se refleja en las mitologias de todo el mundo. Esta vision dualista tiene una estructura mental concreta
en el loébulo parietal izquierdo del cerebro, lo que el psiquiatra americano d'Aquili denomina el
operador binario, y su alteracion por lesion hace imposible en el sujeto afectado la formaciéon de
antonimos, de polaridades o simplemente de nombrar el concepto opuesto de cualquier palabra que se
le presente. (Rubia 2000: 262)

La aparicion del lenguaje discursivo (oral, verbal, semantico, morfosintactico, etc.), en
contraste y relaciéon con el lenguaje holistico (el lenguaje poético, corporeo y artistico) tiene su
correlato en la aparicidon del mito, y con €1, la aparicioén de la cultura, la conciencia (entendida como
sujeto y como autoconciencia) y la técnica. Este testimonio inscrito en nuestras estructuras cerebrales
me lleva a diversas conclusiones con relacion a la lingiiisticidad del cerebro. En primer lugar,
concluyo que el pensamiento dualista es una consecuencia del operador binario y la presencia
dominante del hemisferio izquierdo se ha plasmado en la historia como la monopolizacién progresiva
de una logica binémica y dicotomica, que tuvo su comienzo en la distincion entre mythos y logos. En
segundo lugar, concluyo que tal médulo es, evolutivamente hablando, tardio, de modo que la otra
modalidad lingiiistica que posee nuestro cerebro y cuerpo, la poiética, podria ser su origen o substrato
basico; la unica forma de que tal modulo o modalidad de pensamiento no acabe en su resultado
estructuralmente predefinido (el dualismo) es la interaccion, ya siempre dada con la lingiiisticidad
poiética, no dicotomica, sino holistica y artistica; este modulo de nuestro hemisferio izquierdo es el
dominante en la filosofia practicamente desde sus inicios, de modo que la sospecha de algunos autores
tardios de nuestra tradicion occidental, como Nietzsche o Heidegger, acerca de la verdad como
revelada o vivida por el horizonte poiético, corporeo y lingiiistico (entendido aqui el lenguaje como la
tension originaria entre las dos modalidades de pensamiento descritas), asi como de la imposibilidad
de la filosofia onto-teo-logica (o la tradicidon metafisica) por trascender la cuestion del dualismo
expresado en multiples formas y cuestiones, era muy acertada segin lo que planteo y defiendo aqui;
este modulo, donde reside el operador binario, como cualquier otro médulo o estructura cerebral, no
es independiente, ya que depende de su comunicacion, tensién y relacion con todos los demads
modulos y con la totalidad organica del cerebro. De esto se deduce que la postura dualista 0 monista

no seria mas que la perspectiva monopolizada de este modulo y su logica estructural, expresada de
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forma discursiva a través del lenguaje convencional y solidificada histéricamente por una sucesioén
repetida de actos de habla discursivos y reiterados. Esta postura es similar a la de Searle y su
concepcion del lenguaje en clave de actos de habla, basado en la fuerza o performatividad ilocutivos
de los actos en Austin'®’.

Si el cerebro es una entidad corporea, un sujeto, que ejerce un poder y una independencia
biologica y fisiologica tan grandes, desde Rubia cabe preguntar: ;podria ser el Yo/conciencia un
producto estructural y ficticio del cerebro? ;Un mecanismo sutil de supervivencia? ;Una ficcion
producida por el cerebro para un Yo que es esa misma ficcion consciente de si misma? ;Nos engafia el
cerebro? Si lo hace, ;quedariamos abocados a un determinismo biologicista que invalidaria la
incidencia o actividad politica como mera ilusion de procesos puramente materiales, biologicos y
fisiologicos? Esto seria planteable si el cerebro fuera un eje ontoldégico Uno y poseyera un estatuto
ontoloégico dominante, prioritario y monopolizado, sin embargo, no es asi, como he argumentado
antes. También lo seria si se tiene una idea de la biologia en clave ortodoxa (neodarwinismo), en la
que la nocion naturaleza esté ligada a la nocidn de lo optimo, a la de feleologia y a la de necesidad.
Como también he rechazado estos presupuestos a favor de la alternativa enactivista (en la que la
naturaleza se concibe en clave de posibilidad y satisfactoriedad), ya no me supone un problema la
cuestion del determinismo bioldgico, puesto que éste, pese a ofrecer ciertas estructuras fisiologicas
trascendentales y determinadas genéticamente de base, al estar atravesadas constitutivamente por lo
historico, cultural, tecnoldgico y por otros factores, no implica la anulacion de un margen de
actuacion, donde la voluntad individual puede ejercer e incidir activamente.

Ahora bien, la discusion acerca de la conciencia y del Yo sigue siendo pertinente. Y mi
respuesta es que si, que el cerebro (y la psyché) nos engafia. Considero el Yo, en tanto que pensante y
ateniéndolo a la concepcion del paradigma cartesiano ortodoxo, como un producto y como una ficcidén
del cerebro/psyché, incluidos sus procesos y mecanismos inconscientes. El Yo pensante es un producto
del operador binario y de otros modulos cerebrales del hemisferio izquierdo, que he tematizado en lo
expuesto antes basandome en la contribucion de Rubia. A esta ficcion o producto lo llama consciencia
egoica, en contraposicion a la consciencia limbica. Ambas formas de consciencia son tematizadas con
mayor detalle en su libro El cerebro espiritual (2015):

Durante ese periodo en que el hombre era cazador-recolector es probable que viviera mas sumido en lo
que he llamado consciencia limbica que en la consciencia egoica. La primera es el tipo de consciencia
que se adquiere cuando se accede a la segunda realidad y, a mi juicio, esta causada por la hiperactividad
de estructuras del cerebro emocional o sistema limbico. La segunda es la realidad cotidiana, en que la
que domina lo que llamamos yo, sobre el cual ahora la neurociencia parece llegar a la misma

187 yéase Searle, John R. (1986). Actos de habla. Madrid: Catedra y Austin, John L. (1982). Cémo hacer cosas con
palabras. Buenos aires: Paidods.
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conclusién que la filosofia hind hace miles de afios: que se trata de una ilusion generada por el cerebro
sin que sepamos a ciencia cierta por qué lo hace. (Rubia 2015:12)

En este fragmento, Rubia sintetiza una de las tesis centrales de su libro. La forma de interpretar
esto puede variar entre: una vision dualista o metafisica cldsica, donde existen dos realidades, la
cotidiana, regida por la consciencia egoica, y la realidad transcendental/mistica, regida por la
consciencia limbica e inhibida en la era moderna y cientifica de la humanidad; o, por otro lado, una
segun la perspectiva y metodologia que he asumido en la investigacion, donde estas dimensiones
mantendrian una relacion tensional imbricada y constitutiva. La persistente creencia generalizada vy,
de forma discursiva, normativizada a lo largo de la historia acerca de la existencia de un Yo separado
del cuerpo es un presupuesto juridico, epistémico y politico de nuestras sociedades, lo cual no implica
que sea una nocidn acertada o que no sea una ficcion reiterada y perpetuada histéricamente. Rubia
parece, a lo largo del libro, identificar dos regiones de una misma realidad (su marco tedrico esta
fuertemente influenciado por el idealismo aleman), la convencional y la transcendental/numinosa™®.

Concuerdo con su planteamiento de las dos modalidades estructurales de conciencia. Pero
disiento en identificar la conciencia con el Yo. Llamaria a la consciencia egoica, més bien, conciencia
dicotomica o binaria, siendo el Yo pensante su producto. Concuerdo, ademas, con la idea de la
inhibicion o represion estructural de la consciencia limbica, ligada al pensamiento holistico. Ahora
bien, insisto en remarcar que la relacion entre ambas conciencias es tensional y co-determinante, de
modo que el esquema de la liberaciéon o emancipacion de lo inhibido (por ejemplo, mediante drogas
entedgenas, segun lo que el mismo autor dice) es erroneo. La oscilacion es gradual, de modo que unas
veces predomina la estructura limbica y otras veces la egoica, sin abandonar nunca la tension en la que
se encuentran constitutivamente ambos términos y estructuras modales de la conciencia. A su vez,
ambas dimensiones inciden reciprocamente la una sobre la otra. Siguiendo estos razonamientos, por lo
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tanto, separo el Yo de la conciencia y la re-sitlio en tanto que sujeto psicofisico, es decir, psyché™ y

cuerpo, sin negar la cualidad caracteristica de la vida psiquica ni de lo corpdreo.

168 Rubia se refiere a la experiencia extatico-catartica segin lo numinoso. El uso que aplica a la palabra es el mismo
dictado por la RAE: Perteneciente o relativo al numen como manifestacion de poderes religiosos o magicos. En El cerebro
espiritual (2015) trata con mayor detalle el éxtasis desde una perspectiva neurobiologica. El numen es definido por la RAE
como deidad dotada de un poder misterioso y fascinador y referido a cada uno de los dioses de la mitologia clasica. Jung,
influencia de Rubia, utiliza esta nocion en Psicologia y religion (1938), donde analiza que el impulso o energia religiosa es
una necesidad psiquica y fisiologica, como lo es el sexo, lo afectivo u otras instancias. Explica el caso de un paciente
cientifico y ateo que, a causa de reprimir la esfera religiosa, espiritual y numinosa de su psyché, vive la sublimacion
durante suefios en los que da testimonio de simbolos y arquetipos relativos a la teologia y patristica cristiana medieval que
nunca habia estudiado ni conocido. Para Jung reprimir el aspecto espiritual tiene también consecuencias en la esfera de la
neurosis, y, en relacion a lo que paséd poco después de finalizar esa obra, en la neurosis colectiva del nazismo y la 2* guerra
mundial.

189 pgyché, en esta tesis doctoral, es la estructura imbricada y atravesada por lo consciente y lo inconsciente (psicoanalisis

[Pt}

y otras corrientes de la psicologia profunda). El término conciencia, sin “s”, es la referencia al uso de otros autores en
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Me desvinculo del Yo como nocion tradicional, sin dejar de tematizarla en el presente apartado
como objeto de discusion, y, en lugar de conciencia*™, usada a menudo como sinénimo de self,
autoconciencia, si mismo o mismidad propongo el término psyché como estructura psiquica
atravesada por lo corpdreo y otros multiples factores. Ademads, propongo la nocién de sujeto en clave
de ontologia relacional (relacion entre psyché-cerebro-cuerpo), de modo que sujeto sera la referencia
ontoldgica relacional de lo que vive, sin deducir por esto que exista un fundamento ultimo, substancia,
sintesis o una prioridad ontologica. Vive la verdad vivida y su contexto dado, incluidas las vivencias
intransferibles e intraducibles, de forma radical y singular. Ya he esbozado, pues, algunas
caracteristicas estructurales del sujefo en clave relacional: su singularidad radical, su ser atravesado
por la psyché-cerebro-cuerpo y su estatuto ontologico como referente de la verdad vivida.

Contintio con Rubia y la discusion acerca del Yo. La cuestion del Yo la trata de forma mas
sistematica en su obra, ya citada en esta investigacion, El cerebro nos engarnia (2000). En concreto, en
el capitulo dos “La organizacién modular del cerebro” (Rubia 2000: 77), donde el autor, de acuerdo
con las posiciones contemporaneas acerca de la modalidad en la que se estructura el cerebro, expone
la teoria modular de organizacion del cerebro, segin la cual éste estd estructurado en modulos
organizados por diversas zonas o redes (o sub-estructuras) interconectadas y en comunicacion
simultanea. De acuerdo con Rubia, cada mddulo puede ser activado o movido por mas de una sub-
estructura o red neuronal del cerebro, de modo que seria imposible situar ninguno de ellos en un punto
o zona cerrada. El Yo, o la creencia en él, pues, seria en si mismo uno de los médulos del hemisferio
izquierdo, operativo gracias a diversas zonas o redes neuronales.

Una de las consecuencias de la division modular del cerebro es que una persona puede cambiar de
moédulo de comportamiento en funcioén del papel social que juegue. Como bien dice William James,
cada hombre tiene tantos yoes sociales como individuos haya que lo reconozcan y que lleven en si una
imagen de ¢él. Dependiendo del grupo social, el yo muestra una faz diferente de si en cada grupo. Es
decir, que resulta una division del hombre en varios yoes, incluso contradictorios, pudiendo ser ésta una
division discordante, cuando, por ejemplo, sentimos temor de que nuestras relaciones nos conozcan tal
y como somos en otras partes. De aqui a la division en varias personalidades no hay mas que un paso.
(Rubia 2000: 97)

Segun Rubia, el Yo tiene un caracter fluctuante y camaleonico, asi como fragil, susceptible de
perderse y disociarse “incluso sin que existan lesiones cerebrales” (Rubia 2000: 98). Recordemos la
idea planteada por Zuleta de la pérdida relacionada con lo inconsciente como factor productivo y que

escinde, citado en los antecedentes. Ademas, es un Yo performativo segin las circunstancias y el

clave de sujeto, self, autoconciencia o Yo. Es decir, que la conciencia (o el Yo) es una produccion de lo consciente e
inconsciente. En su lugar propongo otra nocion de sujeto, que ha estado y sera detallada en este apartado y el siguiente.

101 a psyché la enfoco como referente a la estructura en tanto que sujeto relacional, y la consciencia como el acto de ésta,
nunca como substancia. En esta tesis doctoral el sujeto lo estructuro como psyché (consciente-preconsciente-inconsciente)-
cerebro/cuerpo. Cuando uso la palabra conciencia me refiero al uso que hacen otros autores de ésta y que no participan de
mis presupuestos en relacion al sujeto como psyché ni a mi marco teorico.
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contexto dado. Tampoco seria el modulo que gobierna de forma centralizada nuestra vida psiquica ni
cerebral. Analdgicamente, el Yo seria, mas bien, una mascara producida bajo los efectos del sujeto
(cuerpo-cerebro-psyché) y que, ademas, esconde y disimula diversos procesos inconscientes,
conscientes, preconscientes que lo determinan y producen.

A este modulo cerebral es al que le atribuimos la capacidad de controlar la vida mental, pero los hechos
nos sefialan que eso esta lejos de ser cierto. La propia experiencia nos dice que muchas de nuestras
conductas tienen lugar en ausencia del yo; el modulo del yo es el que posee la consciencia y el
lenguaje, pero existen muchos otros mdédulos que funcionan independientes de él. Y sin embargo, a este
modulo le atribuimos el control de nuestra vida mental, como hemos sefialado, sin que lo tenga en
realidad. Es evidente que si entendemos por vida mental tanto la vida consciente como la inconsciente,
esta ultima no esta controlada ni supervisada por el yo, como tampoco lo estan la mayoria de las
funciones cognitivas que discurren sin verdadera consciencia de lo que est4 pasando. El mddulo del yo
es mas bien un intérprete, un observador de lo que otros médulos hacen, un especialista en explicar lo
que no controla. En realidad, el yo existe s6lo como una ficcién conveniente que nos sirve para dar
sentido a lo que muchos procesos inconscientes nos obligan a hacer. (Rubia 2000: 99)

El Yo, tal y como lo presenta Rubia en el mismo capitulo, es un producto cultural, como
también de una evolucién bioldgica concreta que ha posibilitado, materialmente y sobretodo en
conjuncion con ésta, tal moldeamiento cultural. El factor cultural es, por lo tanto, central en la
constitucion de la idea del Yo en occidente, cosa que no podemos encontrar del mismo modo en todas
las culturas del mundo. Por lo que se deduce que no es una nocioén innata. Teniendo en cuenta mi
enfoque de lo cultural y las contribuciones de Bartra, se puede decir que la idea y la creencia en un Yo
se conforman como una extension técnica esencial’’* en la evolucidon enactiva del ser humano,
especialmente en occidente. El Yo es un dispositivo que explica, en clave psicoanalitica, el narcisismo.
Rubia también vincula con este modulo lo que en el idealismo trascendental kantiano se llama
intuicion trascendental apriorica:

Esto nos hace pensar que los conceptos de tiempo y espacio, que son fruto de nuestro cerebro, estén
ligados también a este modulo, por 1o que se explica que en el inconsciente estos conceptos no existan
y en los ensuefios, por ejemplo, el espacio y el tiempo no tienen nada que ver con el espacio y el tiempo
consciente. Esto significa, pues, que en muchos momentos de nuestra vida, la conducta no esta
controlada por el médulo del yo, aunque lo parezca. Ese intérprete que es el modulo del yo, sin
embargo, nos hace creer que todo esta bajo su control. La razon es que, al parecer, tiende a rellenar los
vacios que se producirian en nuestra mente. (Rubia 2000: 102)

Otra funcion del modulo del Yo consiste en hacer consistente lo inconsistente, coherente lo
incoherente y comprensible lo que se resiste a ser comprendido o entendido: llenar vacios aunque sea
con mentiras, invenciones o ficciones. La ausencia de explicaciones le es insoportable y cualquier

explicacion es mejor que este vacio. Se podria decir, por tanto, que el médulo del Yo hace soportable

171 J , . . . . .y . . .
Utilizo el término esencia, en todo el curso de esta investigacion, en clave heideggeriana y malabouniana, como ser que

es estructura. Esencial es, por ende, lo que esta siendo aqui/ahora y que pertenece a estructuras originarias de alguna cosa a
la que se aplique el término. Malabou la utiliza con la connotacion de llegar a ser en lugar de ser que es plenamente —y
que, por tanto, no se somete a cambio- en la concepcion clésica.
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la ignorancia que tenemos sobre nosotros mismos, nuestros cuerpos o nuestra situacion en el mundo y
lo circundante aun al precio de inventar explicaciones o de mentirnos porque padece de horror vacui.
Esta tendencia es propia del operador binario y su logica dicotomica, que explica también los intentos
de inteligibilidad total de la voluntad de saber. Ademas, este modulo tiene una funcion sociopolitica
muy clara: es el puente entre el sujeto como singularidad radical y el Otro como dado. Este médulo
opera discursivamente, haciendo posible su ensamblaje en el sistema o red estructural del poder,
puesto que es flexible y maleable, recordemos la insistencia de Malabou en distinguir la plasticidad de
la flexibilidad en lo que se refiere a lo politico.

Asi pues, el Yo es la condicion de posibilidad psiquica y cerebral para que lo politico, en su
marco y clave juridica, social, representativa y como poder, se dé. Pero este Yo, si es ficcion y bajo
este marco representacional, ;cémo puede ser politico? ;Qué se pierde en esta relacion del Yo con el
Otro? La respuesta a esto es la matizacion que he hecho antes al diferenciar el Yo del sujeto relacional,
atravesado por la psyché y lo corporeo.

Las consideraciones de Rubia estan basadas en el psicoanalisis. Rubia lo vincula
explicitamente con Jung, sobre todo en lo que se refiere a las cuestiones de la consciencia limbica y la
capacidad mitopoiética del sujeto que he tratado en el apartado anterior. El autor, en sus obras
relacionadas con la espiritualidad, dialoga con Jung y su teoria de los arquetipos universales, latentes
en el inconsciente colectivo (de la humanidad, de cada pueblo e individuo). Lo inconsciente seria un
flujo estructural que produciria diversas imagenes, mitos y arquetipos porque los contiene, en una
especie de memoria inconsciente € implicita. Su modalidad historica y biologica es el horizonte desde
el cual estos arquetipos e imagenes se manifiestan y se repiten. Asi explicaria Rubia la coincidencia de
ciertos patrones e imaginarios en diversos pueblos y lenguas del mundo con etapas historicas y
ﬁlogenéticasl72. El cerebro y sus estructuras limbicas producen, a modo de memoria efectiva, el
recuerdo inconsciente del advenimiento del lenguaje y de la razébn o, en otras palabras, la
hominizacion que haria posible la inmersion y la dacion de mundo. Todo sujeto es capaz, como
participe del inconsciente colectivo, de relacionarse con el recuerdo reprimido de la encefalizacion, un
fenomeno filogenético de la historia bioldgica. Por ende, lo inconsciente es el correlato psiquico del
cerebro entendido como Otro radical para el si mismo del sujeto. Los presupuestos ontoldgico-
hermenéuticos (Heidegger y Gadamer) aqui son importantes, pero remarcando el factor corporeo
como una de las condiciones constitutivas de la dacion del mundo, es decir, siendo el horizonte de
posibilidad de la apertura al mundo. Sin embargo, el “precio” de esta estructura de apertura del

mundo y hacia €l es la modalidad inhibitoria (la represion), que seria la relacion fundamental por la

172 y¢ase http://tolweb.org/tree/phylogeny.html (consultado por tltima vez el 03/03/2018).
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que el cerebro poiético hace sin que el modulo del Yo o el flujo consciente de los pensamientos “sepa”
de esta accion. En el capitulo tres detallaré acerca de lo inconsciente del psicoanailisis173 y su relacion
con el poder.

(Cual es el enfoque de Bartra desde la antropologia? De su Antropologia del cerebro (2014),
destaco especialmente el capitulo nueve, “La conciencia al alcance de la mano” (Bartra 2014: 125),
donde el autor menciona y analiza los casos de Hellen Keller, y, en contraste, el de Genie, que discuti
antes a Eccles con el objetivo de presentar y exponer su vision acerca de la cuestion de la conciencia.
Pero ya al principio de la obra, subtitulo de la cual es “Conciencia, cultura y libre albedrio”, dice lo
siguiente:

Al discutir el tema de la conciencia me parece mucho mas estimulante partir de Locke que de
Descartes. Podemos entender la conciencia como una serie de actos humanos individuales en el
contexto de un foro social y que implican una relacion de reconocimiento y apropiacion de hechos e
ideas de las cuales el yo es responsable. La manera en que Locke ve la conciencia se acerca mas a las
raices etimologicas de la palabra: conciencia quiere decir conocer con otros. Se trata de un
conocimiento compartido socialmente. (Bartra 2014: 15)

Bartra fundamenta algunos de sus presupuestos en la tradicién, de modo que su enfoque de la
conciencia esta estrechamente ligado a un dualismo, al Yo, a la identidad, a la autoconciencia y a lo
sociocultural. Pese a rechazar la equivalencia entre la nocién de conciencia y el hecho de estar

174 - . o
, si que la ubica en los margenes de su historica

presente, darse cuenta o percibir el entorno
connotacion.

Veamos la hipdtesis de Bartra acerca del fundamento de la conciencia. Segun él no debe
hallarse meramente en las estructuras neuronales, sino en “procesos culturales y sociales, que son

ciertamente extracorpdreos” (Bartra 2014: 23). A esos procesos o constructos Bartra los llama

13 Concretamente desde Lacan, sin perder de vista a Freud ni a Jung, se podria vincular lo Real con el acontecimiento,
misterioso e inexplicable discursivamente, de la formacion del lenguaje en tanto discurso desde el cerebro corporeo. De
modo que la lingiiisticidad estructural y originaria del cuerpo singular, como /o Real, se podria asumir como lo constitutivo
de la lingiiisticidad discursiva (propia del operador binario y del pensamiento dicotomico). Esta modalidad estructural
estaria dada en un enlace o relacion inhibitoria.

" De modo que para Bartra, con lo que concuerdo, conciencia no es consciencia. En Chamanes y robots: Reflexiones
sobre el efecto placebo y la conciencia artificial (2019), Bartra sostiene la misma postura tedrica pero tratando la cuestion
del efecto placebo como fenémeno cultural que incide en el cerebro bioldgico y su conciencia. De este modo, en esta obra,
Bartra refuerza su idea del cerebro cultural y de las redes neuronales y a la vez simbolicas, es decir, que la red neuronal y
la simbolica conforman un mismo exo-cuerpo o extension hibrida del mundo humano. Dice Bartra: En este ensayo quiero
explorar la extension de las funciones de la conciencia en las redes culturales que los humanos han tejido y lo quiero hacer
partiendo del ejemplo de la manera en que los rituales influyen en las texturas cerebrales. Quiero explorar los ritos
chamanicos, desde sus expresiones antiguas o tradicionales hasta las formas en que se presentan en la medicina
moderna. En el nilicleo de estos rituales se encuentra un fenéomeno, el llamado efecto placebo, que cada dia es mas
reconocido y estudiado. El efecto placebo implica una estrecha relacion funcional entre los artificios de la cultura y las
operaciones biologicas del sistema nervioso central. (Bartra 2019: 8). En el marco de mi investigacion, concibo la
psyché como un fenémeno producido por la biologia y la cultura de forma simultanea e imbricada. El efecto placebo es un
mecanismo técnico utilizado por chamanes como una forma pre-histérica de psicopolitica, forma de poder que trataré en el
capitulo tres, que constituye, ademads, una génesis de ciertas practicas paliativas y médicas, segiin lo que concluyo del
ensayo de Bartra. Segin esta perspectiva, el cyborg contemporaneo como producto biocultural tiene su génesis en estas
practicas pre-historicas e iterativas cuya una finalidad es biopolitica.
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exocerebro, como ya he sefialado antes, una especie de protesis sociocultural que el cerebro necesita
para desarrollarse en sus plenas facultades y para alcanzar su potencialidad, donde residiria la
conciencia. De nuevo resuena la cuestion cyborg, que al parecer no es tan nueva ni contemporanea
como pudiera pensarse en una primer momento.

Mi primera impresion fue la siguiente: los neurobidlogos estan buscando desesperadamente en la
estructura funcional del cerebro humano algo, la conciencia, que podria encontrarse en otra parte. La
protesis es en realidad una red cultural y social de mecanismos extrasomaticos estrechamente vinculada
al cerebro. Por supuesto, esta busqueda debe tratar de encontrar algunos mecanismos cerebrales que
puedan conectarse con los elementos extracorporales. (Bartra 2014: 23-24)

El problema que considero que tiene la propuesta de Bartra en su hipotesis es la presencia de
algo implicito que opera detras de su discurso: el pensamiento dicotomico y reduccionista. Considero
que Bartra mantiene una légica dicotémica en su formulacioén ya que quiere fundamentar la conciencia
en lo cultural (como Uno), en tanto que huella que eso cultural imprime en lo cerebral, un esquema de
la corporalidad pasiva que recibe su esencia de una "exterioridad". A su vez, subsiste una separacion
entre lo cerebral y lo sociocultural, por ende, hay que encontrar un nexo o una forma de
comunicacion. Ademas, eso sociocultural se toma como substrato extra-corporal. Este enfoque puede
llegar a encajar con el fendmeno cyborg y con el transhumanismo si se entiende que el cuerpo y la
protesis son una y la misma cosa. Seguidamente el autor expone su interpretacion del caso de Keller y

Genie para ubicar la cuestion de la lingiiisticidad del cerebro en la estructura de la cultura:

La nifia Helen Keller, nacida en 1880 en Alabama, habia quedado a los 19 meses de edad totalmente
ciega y sorda. A partir de los siete afios inici6 un proceso de enseflanza que parece milagroso y que la
llevé a un dominio extraordinario de la lengua y la cultura de su tiempo. En un libro tierno e inteligente
describe lo que ella llama "el mundo en que vivo". La propia Keller habia escrito que antes de la
llegada de Anne Sullivan, la maestra que le ensefié a comunicarse, vivia "en un mundo que era un no-
mundo" y que no tiene la esperanza de poder describir adecuadamente "ese tiempo inconsciente,
aunque consciente, en la nada". (...). Alli practicamente deja de hablar de ella misma en primera
persona y afirma que antes del lenguaje ella era una "no-persona” y se refiere a este ser con el nombre
de Fantasma. Sin embargo tiene algunos recuerdos de ese ser fantasmal, e incluso llega a escribir
padadojicamente que hay en su memoria imagenes del lugar donde su maestra le comenzo a ensefar a
usar signos alfabéticos manuales: "Yo soy consciente de un Fantasma perdido en lo que parecia ser su
nuevo contorno”. La pequefia Helen tenia ciertos rasgos autistas que sin duda provenian de la ausencia
de lazos sociales importantes. Su maestra, por e¢jemplo, cuenta que "rehusaba ser acariciada y no habia
forma de lograr su afecto, su simpatia o su pueril aprobacién amorosa". (...). Por ello resulta asombroso
y atractivo su relato del instante en que, en el famoso pasaje del pozo, comprende por primera vez la
relacion entre los simbolos y las cosas. El agua que era bombeada del pozo no se escap6 entre los dedos
de Helen: en ese momento mitico ella comprendié que la combinacién de signos que su maestra le
deletreaba en una mano simbolizaba el liquido fresco que se derramaba sobre la otra. Alli atrapd con
sus dedos para siempre el fluido que la conectaba con el mundo. Esa noche, por primera vezz, le dio un
beso a su maestra. La historia de Helen Keller hace mas evidente el hecho de que la conciencia se
construye como una protesis que gira en torno del eje del lenguaje. (Bartra 2014: 127)

Del tacto a la conciencia y al advenimiento mitico y mistico del lenguaje. En contraste, Bartra

presenta el otro caso, también muy importante, en el que una nifia, Genie, habia sido, aislada,
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apaleada, encerrada y atada con camisas de fuerza por su padre desde los 20 meses hasta los 13 afios

de edad. Asi interpreta Bartra este caso:

Genie no era ciega ni sorda, pero no habia podido mantener ninguna relacion social con su entorno. Al
salir de su encierro no podia entender mas de una docena de palabras, practicamente no hablaba, era
incapaz de mascar alimentos, pesaba apenas 27 kg, media 137 cm, no podia fijar su mirada mas alla de
tres metros y medio, era incontinente y, al parecer, no podia siquiera llorar. Durante algunos afios Genie
fue atendida y observada por varios psiquiatras, psicologos y lingiiistas. Fue trasladada del hospital a un
hogar donde recibi6é cuidados maternales, y comenzé a aprender algunas palabras, aunque al cabo de
cinco afios llegd a un limite en sus habilidades verbales que no logr6 sobrepasar. Aunque no alcanzo6 un
dominio de la sintaxis (apenas podia construir algunas frases con verbos y sustantivos), desarrollé una
aguda inteligencia visual y ciertas capacidades matematicas. Pero, después de cinco afios, era incapaz
de dominar el sistema pronominal. Usaba indistintamente el "yo" y el "ti", e intercambiaba
arbitrariamente diversos pronombres. Su capacidad de entender las normas sociales era muy escasa; por
ejemplo, cosa que incomodaba enormemente a todos, Genie se masturbaba con frecuencia en publico.
Debido a sus limitaciones mentales y a la inestabilidad provocada por cambios frecuentes de su hogar
adoptivo, con el paso de los afios esta muchacha fue cayendo en un silencio taciturno. Acabd siendo
trasladada a una institucion parea adultos invalidos en el sur de California, donde vive sumida en la
depresion, alejada del mundo. Su motor cerebral, incapaz de superar los retos, se apagd. ;Por qué Genie
no alcanzé un desarrollo como el de Helen Keller? La explicacion mas aceptada alude al hecho de que
el periodo critico para aprender una lengua se cierra en la pubertad. Por ello Genie ya no fue capaz de
construir los nexos exocerebrales necesarios para desarrollar capacidades sintdcticas y semdanticas
avanzadas." (Bartra 2014: 130)

La concepcion de la cultura y de la conciencia de Bartra esta en didlogo con las hipotesis de

Eccles y Rubia y conforman una perspectiva y panorama de discusion fructifero. La cuestion central

, ., . . . . . . 175
aqui, de nuevo y en relacion a la consciencia y lo inconsciente, ha sido y es la del lenguaje™. En el

siguiente fragmento Bartra muestra su interpretacion y lectura de los casos, que discutiré

seguidamente:

Muchos neurdlogos han encontrado enormes dificultades para integrar en sus investigaciones la vision
dura, rigida y formalista del lenguaje, centrada en sus expresiones gramaticales. Me parece que la
neurologia encontrara una inspiracion mas estimulante y creativa en las reflexiones que toman como
base el simbolismo del habla. En la tradicion logico-matematica de Alfred Whitehead, la filosofa
Susanne Langer ha propuesto una brillante interpretacion del habla y de los llamados lenguajes
artisticos y mitoldgicos. Yo quiero recuperar de ella su idea de que el lenguaje es la parte discursiva de
un conjunto de expresiones simbolicas como los rituales, la danza, la musica, las artes plasticas y el
mito. Una idea similar puede ser recuperada de Ernst Cassirer. Langer plantea que una teoria general
del simbolismo debe distinguir dos modos simbdlicos: el dicursivo y el no discursivo, el verbal y el no
verbal. Los dos modos vienen de la misma raiz, sostiene Langer, pero sus flores son diferentes: 'en este
mundo fisico espacio-temporal de nuestra experiencia hay cosas que no se adaptan al esquema
gramatical de expresion. Pero no son necesariamente asuntos oscuros, inconcebibles o misticos; son
simplemente temas que es necesario concebir mediante algin sistema simbolico diferente del lenguaje
discursivo". Llega a afirmar que 'si el ritual es la cuna del lenguaje, la metafora es la ley que rige su
vida'. El lenguaje debe haber surgido y evolucionado en un contexto simbolico de rituales, danzas,
fiestas y musica, es decir, en un contorno de expresiones no discursivas.'. (Bartra 2014: 133)

175 Aquellos cuyo cerebro es perturbado por algin motivo, pierden forzosamente el habla al instante. (Hipocrates 2001:

140).
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Mis desacuerdos se centran en dos cuestiones: en la interpretacion de los casos que ha tomado
Bartra y en su concepcion del lenguaje. Partiendo de éste ultimo fragmento, es posible ver que la
autora en quien se basa Bartra para exponer su concepto del lenguaje lo concibe en términos
simbdlicos, es decir, el lenguaje como substrato discursivo simbdlico y no corporeo. El habla no seria
algo que emana del cuerpo, sino que es la expresion vocal de un sistema simbdlico de significaciones
que tiene coherencia gracias al constructo sociocultural en el cual estd inscrito y por el cual tiene
sentido. Por otro lado, el simbolismo corporal seria un lenguaje diferente que no participaria de la
constitucion de lo discursivo, es decir, lo ritualistico, lo poético, lo musical, lo mitoldgico, asi como la
danza, serian simbolismos lingiiisticos que desempefiarian la funcion de ser el marco trascendental de
sentido para los simbolismos discursivos del habla (lenguaje discursivo), pero no serian discursivos
por si mismos.

Me posiciono en una postura justamente contraria en la medida en que considero al cuerpo,
como singularidad, eso constitutivo y lingiiistico que hace pathos y sentido en lo simbdlico. Ademas,
considero que lo simbolico no puede ser no discursivo o a-discursivo, por ello mismo tampoco puede
darse meramente como simbolo sin el correlato constitutivo del sentido. Sin embargo, me es imposible
concebir eso "no discursivo", por ejemplo, la danza o el mito, sin que sean practicas esencialmente
atravesadas por el lenguaje, entendiendo lenguaje como dotacion de sentido bajo el horizonte del Ser,
y por la corporalidad como estructura trascendental, afectiva y activa en esos procesos o practicas.

Retomando la cuestion con los casos expuestos por Bartra enfatizo, del caso de Helen Keller,
algo que contradice la tesis de Bartra, y es que Helen pas6 por una experiencia de verdad vivida como
sujeto singular en el momento inflexivo en el que el lenguaje la atraviesa, dotandola de mundo,
sentido y conciencia. Una experiencia en la clave de pathos desde lo corporeo. De esto deduzco que
no es posible considerar que la inmersion de Keller en el mundo por el lenguaje, ya que mundo y
lenguaje son constitutivamente relacion, sea una cuestion meramente sociocultural de asociacion
simbdlica. Keller vivio el sentido, no solamente el simbolo, como extension corpdrea, atrapando no
solamente la conciencia, sino el mundo con sus propias manos. Llama la atencion, insisto, que Keller
use literalmente la palabra mundo, de fuerte trasfondo heideggeriano teniendo en cuenta que no lo
ley6. Senalo que para Aristoteles, tal y como consideraba la filosofia griega en general, lo politico se
conformaba en el marco de lo lingliistico (comunicacidn y ser intersubjetivo). Bartra parece situar el
cuerpo solamente como un medio, de modo que el tacto es solamente el punto de conexién entre el
cerebro de Keller y el mundo sociocultural (los libros, la educacion, etc...), ese seria el nexo entre el
cerebro, el exocerebro y lo sociocultural, donde la conciencia residiria. Insisto, en este punto, que es,

literalmente, el tacto con el agua lo que posibilitd y di6 ocasion del momento inflexivo en el que el
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lenguaje atravesd por vez primera a Keller. En el momento mistico de una revelacion del mundo a
través de la sensacion, Keller entendid y se entendid al tacto, es decir, contactdé consigo misma
mediante el contacto con todo lo Otro.

(Qué implicaciones ha tenido para Genie las vivencias traumaticas, incluyendo ademas el
déficit de vivencias afectivas? El caso de Genie, en contraste al de Keller, refleja una falta, privacion y
ausencia de mundo a causa de una experiencia con el horror (su padre) y el mal que no ha podido ser
digerida por ella y que la ha dejado muda. Es un caso que demuestra el estatuto trascendental de la
ilocucion y la intencionalidad afectiva en la constitucion de toda inteligencia y lingiiisticidad. No sé si
es posible, de momento, computar las emociones o los afectos mas alld de una reduccion materialista a
valores numéricos o bioquimicos, tampoco si es posible que se sinteticen las vivencias originarias de
dacion y entrada al mundo mediante pastillas (farmacos). Lo central es que la vivencia intencional no
puede ser reproducida en la medida en que requiere de un sujeto relacional que no puede ser
sintetizado ni fabricado. Para Genie, la incorporacion en la sociedad fue un intento frustrado y
doloroso a causa de la atrofia de ciertas estructuras trascendentales del cerebro por la falta de
estimulacion y actividad durante la fase de la neotenia embrional y la plasticidad de desarrollo, como
la llama Malabou, en la que el cerebro origina las estructuras lingiiisticas que hacen posible el habla, y
por consiguiente la cultura y la tecnologia.

Por otro lado, el caso refleja no la separacion entre cultura y cerebro, sino muy al contrario, su
estrecha vinculacion estructural en la que la plasticidad de desarrollo requiere de ciertas condiciones
ligadas al horizonte de afectibilidad (pathos) que hace posible el cuerpo y la vinculacion afectivo-
discursiva con una intersubjetividad dada, con la que Genie no tuvo contacto. La estructura del Eros
freudiano es determinante aqui porque no solo ha sido el horror perpetrado por su padre la que la
privé de mundo, sino la privacion de amor por ambas figuras (madre y padre). Este apartado lo sitiio
enteramente como la antesala de los capitulos dos, tres y cuatro en la medida en que determina mi
marco tedrico.

Tras el recorrido dialogico que he emprendido hasta aqui en relacion a la cuestion de este
apartado, a saber la contextualizacion del cerebro, de la psyché y del sujeto que propongo, concluyo lo
siguiente y pongo asi las bases del desarrollo que ha de seguir a partir del segundo capitulo de esta
investigacion:

e El cerebro se halla situado en una encrucijada, como factor activo y pasivo a la vez, entre diversos
otros factores que lo atraviesan y determinan, a su vez que son determinados constitutivamente por

¢l y subsisten en tension relacional con ¢él: éstos son el historico, por lo que el cerebro es
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estructural y constitutivamente historico, el cultural, el material, el psicologico, fisioldgico,
biologico, tecnologico y el lingiiistico.

No hay un referente ontoldégico Uno ni dicotomico del discurso, de modo que no es posible
deducir ni defender una prioridad, reduccion ni substancializacion ontoldgica por parte de ninguno
de los factores que co-existen de forma tensional.

El cerebro, como extension de la corporalidad, es psicofisico y bioquimico. Por consiguiente el
sujeto de la verdad vivida (en tanto que episteme en clave aristotélica y brentaniana) también lo es.
El cerebro, como organismo y como corporalidad, es estructuralmente lingiiistico, de modo que es
capaz de conformar y hacer sentido. Es decir, el cerebro es poiético (auto-poiético y mitopoiético).
El cerebro es la estructura trascendental y temporal del pensamiento dicotomico/binario y del
pensamiento holistico, espiritual, poético (artes, musica, danza, etc.) y mitologico. Entendiendo
esta ultima modalidad de pensamiento no en clave hegeliana, sino en clave enactiva y relacional,
es decir, no hay sintesis de las tensiones ni de las contradicciones, como tampoco un apriori
atemporal. Tampoco habria sintesis entre ambas modalidades de pensamiento, éstas operan
simultdineamente y en relacion. La sintesis o la resolucion seria la forma simulada, ficticia y
virtual que tendria la l6gica identitaria de monopolizar, reducir, depurar, mediatizar, asi como de
representar, en lugar de vivir, el mundo.

El pensamiento es un acto psicofisico, bioquimico, corporal y cognitivo (y por tanto del cerebro y
de la psyche), hasta el punto en que la plasticidad y la neotenia afectan incluso a la cognicion,
puesto que el cerebro es en y con el contexto dado.

El Yo, efectivamente, es una ficcion de las estructuras cerebrales y psiquicas (conscientes e
inconscientes), de modo que no puede erigirse como fundamento pensante del mundo. Por otro
lado, postulo que depende de las estructuras de continuidad en el tiempo que garantiza el complejo
modulo de la memoria, por el cual es posible la recreacion discursiva en el Yo autobiografico,
sociocultural e intersubjetivo. Como ficcion, es un producto del sujeto relacional (psyché-cerebro-
cuerpo) que hace posible la reiteracion discursiva, cultural, historica y politica de esta nocion.

El cerebro, en tanto que corpéreo, hace y conforma sentido como lenguaje, puesto que esta
atravesado por éste. De modo que puedo deducir que el cerebro es lingiiistico de forma radical,
hasta el punto en que su ontogenia fisioldgica depende de su expresion y activacion lingiiistica en
lo cultural, técnico-tecnologico, politico, social, historico, mitologico, artistico y poético. El
cerebro lingiiistico refleja de factum una correlacion e imbricacion fundamental e indisociable, es

decir, no es posible pensar el cerebro a-discursivamente, tampoco como no-lingiiistico. Heidegger
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dijo que el lenguaje es la casa del Ser. Afiadiria que el cerebro es la casa del lenguaje y de la
psyche.

e El cerebro, en su relacion con la psyché y el cuerpo, se conforma como sujeto relacional de la
verdad vivida y de la experiencia extatico-catartica.

e El cerebro es el correlato fisiologico y material de lo inconsciente (en tanto que uno de los factores
que conforman la psyché) como estructura neuronal trascendental de éste. A su vez, el cerebro
corporeo conforma e implica, para el sujeto relacional y singular, eso otro radical que se escapa y
resiste a una reduccidon o expresion discursiva. Esta negatividad atraviesa al sujeto relacional y
una de sus estructuras psiquicas es el llamado inconsciente.

e La psyché esta conformada relacional e interseccionalmente por lo consciente, lo preconsciente, lo
inconsciente individual y colectivo. Mi enfoque al respecto se situa desde Freud, Jung y Lacan.

e Lainteligencia puede ser automatica y autdbnoma.

o El sujeto relacional es psicofisico y bioquimico.

(Quiza no sea necesaria la suposicion de un sujeto; quiza sea licito admitir una pluralidad de sujetos,
cuyo juego y cuya lucha sean la base de nuestra ideacion y de nuestra conciencia? ;Una aristocracia de
células en la que el poder radique? ;Algo asi como <<pares>>, acostumbrados a gobernar unidos, con
buen sentido del mando? Mi hipotesis: El sujeto como pluralidad. El dolor es intelectual y dependiente
del juicio de <<nocividad>> proyectado. El efecto es siempre <<inconsciente>>; la causa deducida y
pensada es proyectada, sigue en el tiempo. La constante caducidad y fugacidad del sujeto, <<Alma
mortal>>. El nimero como forma de perspectiva. (Nietzsche 2014: 341)
1.5 Marco tedrico: Enacciony relacion

“Pienso, luego no soy.” (Alexander Kojeve 1920)

Como resultado del andlisis genealdgico-arqueoldgico y paradigmatico-arquetipico de lo
técnico (mediante la imagen del fuego, entre otros), del sujeto libre vinculado con el error y el mal, y
de algunas figuras de la mitologia arcaica (minoicos, tracios, persas, griegos) he contextualizado la
psyché en su génesis y relacion con lo técnico-tecnologico, lo cientifico como modalidad epocal de
vivencia de la verdad en la contemporaneidad (Nietzsche, Brentano y Heidegger), con lo inconsciente
(Nietzsche, Freud, Jung y Lacan) y con el poder en clave psiquica, bioldgica y necrologica (Nietzsche,
Foucault, Mbembe, Sloterdijk, Agamben, Espdsito, Malabou).

Como resultado de la discusion he delimitado y acotado en detalle los conceptos, nociones,
principios e ideas en didlogo con diversas tradiciones, occidentales y algunas orientales, debido a la

complejidad del asunto que me he dispuesto a investigar.

176 Roudinesco, Elisabeth. (1994). Lacan, esbozo de una vida, historia de un sistema de pensamiento. Buenos aires: Fondo
de Cultura Economica. Capitulo 3: “La escuela de la filosofia: alrededor de A. Koyré” (Roudinesco 1994: 146-165).
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Me dispongo a abordar ahora el marco teérico de la investigacion, del cual quedan exentos no
pocas y loables propuestas177 en atencion a mi compromiso ya explicito con la via intermedia o entre
deux que imposibilita toda forma de reduccionismo, nihilismo, monismo o dualismo segin mi
interpretacion del mundo y del Ser por el método, epistemologia y ontologia que subscribo.

El nexo y campo comun de los diversos discursos que he puesto en didlogo es la nocion de
experiencia aristotélica en clave de pathos, como antecedente principal de Nietzsche y Brentano. Los
tres son los antecedentes fundamentales de mi marco teérico y de esta tesis doctoral. Lo que
constituye denominador comun y prioridad en esta investigacion es lo conceptual, no la afiliacion
discursiva, es decir, no hablo desde los autores, las ideologias, las corrientes ni las disciplinas
filosoficas o cientificas sino desde los conceptos, principios, ideas, nociones, estructuras o relaciones
que ¢éstos o éstas han planteado y que son relevantes para la corroboracion y puesta a prueba de lo
postulado en la hipoétesis: la experiencia extatico-catdartica del sujeto libre autbnomo como el estatuto
ontolégico de lo politico estructurada en clave de acontecimiento (ereignis) vivencial, en el contexto
de un aparente determinismo entre la biologia, la tecnologia y el poder.

El acercamiento y aproximacion que emprendo hacia el fendmeno de la ciencia contemporanea
y su praxis es el mismo que al respecto de la filosofia’™®: en tanto que discursos de saber, practicas,
tecnologias, dispositivos antropotécnicos e instrumentos que dependen del uso y que estan basados en
relaciones de poder originarios del campo de la vida y sus complejas determinaciones,
indeterminaciones, posibilidades e imposibilidades. Esto ultimo, basandome en el concepto
epistemologico y ontologico que da Varela al respecto de la vida en su Fenomenologia de la vida
(2000), no se contradice con un planteamiento ontoldgico de lo politico. Es decir, la faceta
instrumental y técnica de la ciencia y de la filosofia no resta ni contradice su capacidad para dar
cuenta de lo ontoldgico en la medida en que la verdad es vivida y efectuada desde la experiencia de lo
corporeo y lo psiquico desde el sujeto que he articulado en el apartado anterior. Seria una
contradiccion si mi concepcion de la ontologia fuera metafisica, en una clave transcendentalista. El
término fenomenologia lo utilizo en clave metodolodgica, a la manera exclusiva de Brentano y Varela,
como el analisis descriptivo y experiencial de las estructuras de manifestacion concretas de la vida, del

poder, del cerebro y de la psyché que emanan de esa misma vida y experiencia. En los antecedentes

7 Entre éstos la fenomenologia husserliana, estructuralismo, materialismo, dualismo, monismo, biologicismo,
cientifismo, fisicalismo, deconstruccion, darwinismo, neodarwinismo, enfoque cognitivo-conductual, postmodernismo,
humanismo, posthumanismo, transhumanismo, enfoque logico-analitico de la filosofia (filosofia angloamericana),
animismo o pan-biologicismo, positivismo o empirismo 16gico, pragmatismo, escepticismo, nihilismo politico y
epistemologico, neo-hegelianismo, realismo epistemologico, enfoque naturalista de la epistemologia, utilitarismo,
contractualismo, etc.

178 Sloterdijk, Peter. (2009). Muerte aparente sobre el pensar. Sobre la filosofia y la ciencia como ejercicio. Madrid:
Siruela.
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compar¢ el psicoanalisis de Freud y Jung (el método de la asociacién libre y el hipnotico-catartico), el
método de la reduccion fenomenoldgica o epokhé de Husserl redefinida y apropiada bajo los
parametros aristotélicos/brentanianos y algunas practicas y dispositivos antropotécnicos orientales,
como la meditacion, el silencio o la atencién plena.

Esto concuerda con mi concepcion de la filosofia y de la ciencia desde el enfoque de la
fenomenologia enactivista, en clave de antropotécnicas y dispositivos técnico-tecnologicos. Hay
varios objetivos que informan esta comparacion a la luz de la nocion aristotélica de la experiencia
como pathos 'y bios. Son los siguientes:

Contemplar y apropiarme del método fenomenologico como lo que se enfoca al estudio, la
investigacion y la reflexioén acerca de la accion, la vivencia (el hacer) y la experiencia que se dan
dentro de las estructuras relacionales, y nunca fuera, permitiendo la emergencia y re-emergencia del
mundo en mas de una modalidad vivencial. Esto quiere decir que este estudio se da desde la misma
existenciariedad ontologica (Heidegger) del sujeto relacional que he propuesto en el apartado anterior
a este, como verdad vivida en la experiencia intencional de éste. Esta accion la concibo como una
disposicion ontoldgica y fenomenoldgica del sujeto en relacion a si mismo, su entorno y el Otro, y, a
la vez, como dispositivo de saber-poder antropotécnico y tecnoldgico: una forma de poder y de saber.
Que esta disposicion originaria y ontologica del conocimiento pueda transponerse a la de un sujeto
libre, politico y relacional, sin dejar de ser ontoldgica, es la meta de esta investigacion. Es importante,
manteniendo esta misma clave, incluir en este punto, tal y como hacen Jung y Varela, la practica de la
meditacion: ambito y accion comUn entre oriente y occidente. La fenomenologia enactivista, por
tanto, es mi metodologia, epistemologia y ontologia a la vez.

Contemplar y apropiarme de la nocion de andlisis de la psyché y del poder en clave de
fenomenologia enactivista. La nocion de andlisis, segin lo afirmado en el punto anterior y como
consecuencia de la accion, es extension de la practica fenomenologica y del método de la psicologia
descriptiva de Brentano. Por consiguiente el andlisis de la psyché es fenomenoldgico hasta que entra
en juego lo inconsciente, como estructura de lo Real lacaniano. Lo Real puede ser vivido pero no
explicado. Su entrada, traduccion o filtraje en el discurso y dispositivo de saber-poder filosofico-
cientifico conlleva una pérdida que se ha de estar dispuesto a aceptar.

En este punto, una descripcion y tratamiento de lo que no puede ser mas que vivido o sentido
como pathos es también importante, ya que el ambito de la afeccion es un horizonte de apertura y de
verdad no discursiva, sino corporea y psiquica a la vez. Una verdad psicofisica vivida sin habla. Pero
sin dejar de ser lingiiisticidad (logos), aunque no pueda dialectizarse. Puede haber una fenomenologia

y ontologia del silencio, del error, del mal, de la sombra y de lo que no-es, que Malabou llama
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ontologia del accidente, pero mediante recursos que expondré ahora. Mi intencidn no es traspasar los
limites de lo discursivo, en la medida en que son intraspasables, sino tenerlos en cuenta. Lo
indeterminado, lo imposible, lo negativo, lo inconsciente, lo no dialectizable, son esferas y ambitos
conceptualizados como lo Real lacaniano, la khora que Derrida interpretd del Timeo platonico o el
dreipov (apeiron) de Anaximandro, por ejemplo. El inconsciente, para Lacan, se estructura “como” un
lenguaje.

Mi lectura es que lo Real, aun asi, puede ser vivido en clave de pathos vivencial, pero no
enunciado. Segln los parametros lacanianos, con los que concuerdo, el lenguaje discursivo (en éste se
incluye la loégica identitaria, simbolica, calculativa, matematica, la inteligencia artificial, etc.) no
puede asimilar lo Real. Una analogia de estos conceptos es el fenomeno y noimeno (cosa-en-si) de
Kant o la referencia negativa a Dios en la tradicion medieval. Sin embargo, desde Jung, Kerényi y
Bachelard, considero que el recurso lingiiistico y discursivo de la imagen, del simbolo, la metéfora, la
alegoria y la analogia, si bien no transmiten lo Real, pueden ayudar a su ubicacion mediante una
referenciacion poiética sin respuesta, que en la teoria lacaniana se describe en la interrelacion del nudo
borromeo (lo simbodlico, lo imaginario y lo Real). De alguna manera lo metaforico, alegorico o
imaginario e incluso lo musical, asimilan de forma borrosa lo Real, lo no dialectizable o lo
indeterminado como una distorsion o un contenido consciente que se caracteriza por una pérdida en el
camino de su metaforizacion, simbolizacion o imaginacion. Vinculo la relacion bios-nekros con lo
Real en la medida en que son instancias imposibles, inconscientes y solamente posibles en la
radicalidad subjetiva de la vivencia. Sin embargo, también tienen su lado discursivo y fenoménico que
se puede tratar y problematizar respetando siempre los limites de cada dmbito y su contexto. Los
fenémenos de estas nociones son la biologia y necrologia, la biopolitica y necropolitica, asi como lo
erético y lo tanatico de Freud.

El analisis del poder que Maquiavelo y Nietzsche inauguraron y que fueron continuados por la
Escuela de Frankfurt (Adorno, Horkheimer, Marcuse), la filosofia francesa (Canguilhem, Foucault) y
la escuela italiana (Espdsito, Agamben, Negri), los leo también como fenomenologia del poder, es
decir, de la voluntad de poder y de las relaciones de poder en clave de red que terminan expresandose,
manifestdndose y materializandose como biopolitica (en la que incluyo la geopolitica, el poder
soberano, la economia politica, la ecologia politica, la anatomopolitica y la psicopolitica) y
necropolitica.

Igualmente para la biologia, para la tecnociencia, para la fenomenologia enactiva y para la
reflexion biopolitica, encuentro sus limites o su Real en la nocion irreductible e imposible de la vida

(bios), limite estructural para el andlisis que en la discusion lo vinculé, estructural y necesariamente,
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con la muerte (nekros), otro imposible. Del mismo modo que para el psicoanalisis es lo inconsciente y
lo Real, en estos ambitos operan como la vida y la muerte. El poder y el bios/nekros no son lo mismo,
pero las redes del poder son solo posibles en la estructura bioldgica y necrologica del Ser o de la
existencia humana (que Heidegger llamo6 Dasein en Ser y tiempo). El acontecimiento de lo politico
mas alla del determinismo del poder es otra forma de plantear la posibilidad de mi cometido de
reflexion e investigacion.

Ademas, el enfoque critico hacia las ciencias contemporaneas, especialmente las neurociencias
y la neurotecnologia, lo propongo desde una tentativa dialogica y constructiva. Los aspectos positivos,
instrumentalmente utiles y socialmente necesarios o requeridos de la praxis neurocientifica y
neurotecnoldgica es algo que recibe suficiente apoyo econdmico, institucional y politico. Sin
embargo, sin dejar de negar este aspecto pero tampoco afirmandolo, esta investigacién pretende
visibilizar los aspectos que no son tematizados de la tecnociencia: la peligrosidad éticopolitica, el
contexto del poder, sus relaciones y la amenaza global sobre lo humano. No se trata, por ende, de
negar el discurso cientifico, sino de ofrecer una critica externa e interna de base epistemoldgica y
ontolégica a modo de limite discursivo y ético-politico para que su hacer no esté desconectado del
componente humano ni de sus consecuencias, que a veces terminan en un error y otras en la
repeticion del mal. Tampoco es una cuestion de tecnofobia sino de enfoque critico-constructivo que
parte de un didlogo con lo criticado e, incluso, de la adopcidon de algunos conceptos cientificos, como
ya se ha podido ver anteriormente. Una critica desde fuera, que no haya pasado por la experiencia ni
haya buceado en el interior de aquello de lo cual dice que es amenaza, peligro o que necesita
reformulaciones, no seria fructifera. Por ello he procurado dialogar entrando en los discursos
cientificos y pasando por su perspectiva para poder detectar mejor aquello que considero que falla o
que es un defecto estructural epistemoldgico, ontoldgico o ético-politico. Considero que la filosofia y
las tecnociencias han de, no solo dialogar, sino bucear la una en la otra para que ocurra un intercambio
y un enriquecimiento mutuo. Exponer aspectos socialmente positivos de la ciencia seria una actividad
innecesaria para con ésta, ya que de lo que se trata es de sefialar fisuras, vacios y elementos que
pueden ser negativos para la vida politica humana y que es, todavia, uno de los cometidos de la
filosofia contemporanea y su sentido.

Finalmente, todo esto a la luz y horizonte de una ontologia relacional, intencional e
interseccional que conciba la interaccion e interrelacion de los términos, principios, conceptos,
ambitos, factores y elementos analizados en una clave no reduccionista ni dualista: la via intermedia y
entre deux de Varela y Malabou, respectivamente. La ontologia es la investigacion, reflexion y el

estudio del Ser en tanto que accion, pathos, experiencia, hacer, acontecimiento, vivencia (bios),
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verdad, relacion, intencionalidad, pluralidad y multiplicidad, diferencia e interseccionalidad. De modo
que mi enfoque de la epistemologia, metodologia y ontologia tienen su nexo en la circularidad co-
dependiente que hay entre la fenomenologia enactivista y la ontologia relacional en la accion, la
vivencia, el hacer y la experiencia del sujeto relacional. Esto lo he expuesto en los antecedentes con
Aristoteles y la relacion circular, intencional e interseccional entre la theoreia-empeiria como
concepto de la episteme o verdad vivida por el sujeto psicofisico y bioquimico.

Este capitulo contiene, por lo tanto, las semillas, raices y el tronco ejematico desde las cuales
ramificaran y floreceran el resto de los capitulos, que pueden no ser leidos de forma cronolégica o
lineal, sino circular o espiral. He disefiado el redactado a modo andlogo a como funciona un abanico,
que se despliega desde un punto, que es el presente capitulo, hacia diversas direcciones y perspectivas.
El capitulo dos es una extension del presente. Los capitulos tres y cuatro conforman una
fenomenologia analitica y critica de la psyché, del cerebro y del poder en clave de omnipresencia y
omnipotencia. El capitulo cinco es la propuesta y puesta a prueba de la hipdtesis acerca de lo politico,
cuestion central de esta tesis. El marco tedrico imposibilita resultados o conclusiones cerradas para
esta investigacion. Ergo, en el capitulo seis, se articulan los frutos, resultados y nuevas semillas

(cuestiones) para futuras investigaciones.
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2.- Plasticidad y neotenia

-Periodista: Diganos por favor su juguete favorito durante la infancia.

-Tsoy: La plastilina.

-Periodista: ;Qué se puede hacer con ella?

-Tsoy: Todo. (Viktor Tsoy 1990: 0,90"". La traduccion es mia.) "
2.1 El Ser plastico y neoténico: La relacion trascendental

Con Hegel la plasticidad se acerca por primera vez a lo esencial. Con ella se inscriben en lo esencial, es
decir, en el corazén mismo de la esencia, aquellos predicados que hasta ese momento no les estaban
reservados: la donacion y la toma de forma, la capacidad del sustituto (materia plastica antes de tiempo)
para transformarse y reformarse, para fabricar y finalmente, para explotar. (Malabou 2010: 89)

2.1.1 Marco macro

A continuacion, teniendo en cuenta el desarrollo de los antecedentes tedricos y la explicitacion
de los ejes conceptuales que he propuesto para esta investigacion en el capitulo anterior, voy a
exponer la dialéctica entre la plasticidad y la neotenia como tension y relacion trascendental del Ser
para fundamentar mi concepcion de la operatividad del poder.

La plasticidad es condicion determinante de la neotenia®®, y la neotenia lo es de la plasticidad.
También se conforman como limites la una para la otra, de manera indistinta. Esto es particularmente
importante para evitar un monismo tedrico de la plasticidad, que podria ser la encarnacion in-forme
del espiritu absoluto hegeliano.

Tal relacion es un postulado metodoldgico mediante el cual la fenomenologia enactiva y
analisis que emprender¢ en los capitulos tres y cuatro cobraran sentido. Por trascendental entiendo, en
el sentido kantiano del término, la condicién de posibilidad. Por lo tanto, esta relacion trascendental
se refiere a la condicion de posibilidad e imposibilidad del Ser: el bios y el nekros, respectivamente.
La fluctuacion e inter-dependencia, asi como co-determinacion y con-formacion entre la plasticidad y
la neotenia, seria, por ende, el campo trascendental y el limite epistemoldgico y ontoldgico, a la vez,
de las redes del poder y del determinismo de cualquier indole. En efecto, la biopolitica y otras formas
de poder son posibles en virtud de la plasticidad y la neotenia, presentes en la constitucion psicofisica
y bioquimica del sujeto relacional.

En los antecedentes he trabajado los términos por separado para su esclarecimiento. A partir de

aqui, ambas nociones se exponen desde su inseparabilidad y estructura imbricada. La plasticidad se

9 Viktor Tsoy, misico y poeta de origen koreano, en una entrevista televisada el afio 1990 en una URSS en
descomposicion y meses antes de su muerte. Sus letras estaban caracterizadas por un contenido revolucionario y disidente
para la época. Recuperado de https://www.youtube.com/watch?v=RqasluvCQJs y consultado por tltima vez el
02/04/2018.

80 Del griego véoc (neos: joven, nuevo) y teiverv (teinein: estirar, extender). Se refiere a la extension de los rasgos
embrionarios y fetales en organismos que tienen capacidad reproductiva. Un rasgo neoténico en humanos es la falta de
pelo en el cuerpo (la desnudez), dientes evolutivamente atrofiados, menos fuerza muscular, etc. Esto se vincula con la
predisposicion y la vulnerabilidad humana en el ecosistema bioldgico de la tierra.

151



puede observar, tal y como Malabou hace en su filosofia'®!, en otras esferas del Ser: en la fisica, en la
genética, en la biologia, en la tecnologia, en la astrofisica, en la quimica, en la cultura, etc. Del mismo
modo, la neotenia, bajo mi punto de vista, tiene su manifestacion y concrecion en otros ambitos
diferentes de la biologia del desarrollo embriologico, y la expongo del siguiente modo: la cualidad
ontoldgica de las cosas por la cual no tienen una forma final y destacan por su posibilidad interna de
transformacion, mutacion, renovacion y creacion. La neotenia es el estadio cronico y permanente de
inmadurez e inacabamiento de las cosas y se expresa en que el universo estd en un movimiento
constante y carente de finalidad (zelos). Sin telos el Ser es emergeia que no concluye nunca. En
términos aristotélicos que he re-significado en el anterior capitulo: un sacer que no cesa de hacerse y
una accion sin término ni acabamiento definitivo.

La fisica contemporanea afirma que la energia no se agota sino que se transforma, cambia de
estado. Es ese mismo /ogos de Heraclito en la metafora de la vida y de la muerte que se contempla en
la naturaleza del fuego. La forma, por tanto, no es nunca el Uno o el eidos final platonico, sino el

182 . ., : L .,
. Este es el margen potencial de transformacion, transdiferenciacion y mutacion que hay en

plasma
la estructura ontoldgica de las cosas, y, como tal, implica que no hay un determinismo total en el todo.
Es posible, entonces, hablar de una plastica neoténica del Ser o de una neotenia plastica, aplicando la
propiedad conmutativa de la matematica en la que el orden de los factores no altera el resultado.

Un ejemplo de esta relacion es la sinapsis entre neuronas, que estd caracterizada por una
simultaneidad bi-direccional en la sefal electromagnética y la eferencia-aferencia de las vias
sindpticas. Los impulsos, que en la ldégica computacional se contemplan como input-output/output-
input, en el sistema nervioso son interiorizativos y exteriorizativos, es decir, éste es activo-eferente y
pasivo-aferente. La dificultad para la logica computacional de poder sintetizar y simular este
funcionamiento radica en que las neuronas y sus interrelaciones sindpticas, unos 150 millardos
aproximadamente, operan de forma simultanea, inmediata y bi-direccional. Del mismo modo

interpreto la incidencia trascendental entre lo plastico y lo neoténico: como aferencia eferente y como

eferencia aferente.

81 Destaco Malabou, Catherine. (1996). L’avenir de Hegel. Plasticité, temporalité, dialectique. Paris: Librairie

Philosophique J. Vrin; Malabou, C. (2004). Le change Heidegger. Du fantastique en philosophie. Paris: Editions Léo
Scheer; Malabou, C. (2005). La plasticité au soir de [’écriture. Dialectique, destruction, déconstruction. Paris: Editions
Léo Scheer; Malabou, C. (2010). La plasticidad en espera. Santiago de Chile: Palinodia y Malabou, C. (2011). Changing
difference. Cambridge: Polity.

182 Méoua (plasma): formacion, modelacion, sustancia moldeable, imagen, figura. En la contemporaneidad es el cuarto
estado de agregacion de la materia después de lo gaseoso y estd vinculado con el fendmeno electromagnético, la
astrofisica, fisica de plasmas, la naturaleza solar y de otras estrellas, las cargas y los campos de ionizacion y des-
ionizacion, algunas llamas, etc. Tanto plasma como plasticidad provienen del griego antiguo wiaotixog (plastikos: técnica
y arte de modelar, alterar, formar, reformar, moldear etc.), #laoto¢ (plastds: formado, modelado, fingido), zidaoow (plasso:
yo formo, forjo, finjo, modelo, etc.) y mlaaoerv (plassein: modelar). De modo que la plastica es la forma esencial de la
poiesis, sea de la indole que sea.
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Aqui dejaré de lado la perspectiva macro recién postulada como breve introduccion necesaria
para pasar al micro, pertinente al contexto de esta investigacion, de modo que la investigacion no

exceda los limites de lo planteado en la hipotesis'®.

2.1.2 Marco micro: Posibilidad A, By C

La neotenia en lo humano se caracteriza por el estado embrionario permanente. El ser humano
conserva sus rasgos y cualidades fetales una vez nacido y hasta la muerte, y por ello necesita el fuego
(la técnica y la tecnologia), porque sin ¢l no solo no podria sobrevivir, sino tampoco vivir. En este
sentido y segun Sloterdijk, el ser humano es un animal técnico'®. Al respecto de la neotenia, que yo
he puesto en este capitulo en un vinculo estructural con la plasticidad, el profesor Jesus Herndndez
Reynés dio un seminario en el curso 2011-2012 del master de filosofia contemporanea de la UAB
titulado La concepcion neoténica del hombre como raiz comun de la politica y la biologia modernas
(2011) en el que, tras ocho lecciones, expone la idea central y conclusiva siguiente:

Finalmente, no hay que olvidar que, segun lo visto a lo largo de estas lecciones, la neotenia desata todo
su potencial al ser concebida como caracteristica del desarrollo humano en el seno del pensamiento
evolucionista. El evolucionismo, en efecto, dota de sentido al papel auténticamente formador de la
neotenia. La neotenia resulta ser un mecanismo evolutivo que permite explicar la hominizacién, al
conseguir dar cuenta de la aparicion de rasgos hominidos como, por ejemplo, la gran encefalizacion.
Pero esta fecundidad de la neotenia en el seno del evolucionismo so6lo se da, o se da en su grado
maximo, cuando el evolucionismo es claramente antiadaptacionista. Las criticas al adaptacionismo de
Heidegger, o de autores repasados en este curso como von Bertalanffy, Lewontin o Gould, nos
muestran que el desarrollo tecnoldgico, justamente por aparecer insertado en la evolucion de la especie
humana, tiene su propia légica, logica que no queda recogida para nada en supuestas necesidades de
adaptacion a un medio. La verdad es que el avance tecnologico es mas bien desadaptador o, en todo
caso, no regido por la adaptacion a un supuesto medio. (Hernandez 2011: 126)'®

De lo que se sigue, en concordancia con mi marco téorico y los andlisis del capitulo uno, que
la estructura evolutiva se radicaliza ontologicamente en la posibilidad, encarnada en la neotenia y la
plasticidad. Subscribo la conclusion de Hernandez afiadiendo a la neotenia la nocion de plasticidad. A

lo largo de las lecciones incluye, como consecuencia de la raiz comun, aquello técnico-tecnologico, de

183 Con tal exceso me refiero a la posible via de investigacion en un campo que podria ser llamado ontologia plastica y/o
neoténica, cosa que no es menester en los limites establecidos en el marco de investigacion y cuestiones propuestas en esta
tesis doctoral. Pero es importante tomar en cuenta esta posible via de investigacion filoséfica que Malabou lleva poniendo
en practica desde su primera contribucion filosofica en el contexto académico, la tesis doctoral sobre Hegel, titulada
L'Avenir de Hegel. Plasticité, temporalité, dialectique (1996), porque ofrece herramientas conceptuales y gnoseologicas
que permiten situar la reflexion entre (y mas alla de) un materialismo y un idealismo. En este sentido, esta ontologia, desde
el punto de vista malabouniano, fue inaugurada y comenzada por Hegel. Mi apropiacion y contribucion a esta via consiste
en haber afiadido la neotenia, dando lugar a la dialéctica relacional y tensional constitutiva y operativa entre ambos
principios y estructuras, mediante la cual baso todo lo que sera articulado en los posteriores capitulos.

18410 desarrolla sisteméaticamente en Sloterdijk, P. (2013). Has de cambiar tu vida. Sobre antropotécnica. Valencia: Pre-
textos; Sloterdijk, P. (2006) y Sloterdijk, P. (2006). Normas para el parque humano. Una respuesta a la carta sobre el
humanismo de Heidegger. Madrid: Siruela.

18 Hernandez Reynés, Jesus. “La concepcion neoténica del hombre como raiz comin de la politica y la biologia
modernas.”. Master en Filosofia contemporanea (UAB), curso 2011-2012: Pag 1-126.
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acuerdo con Heidegger, Foucault y Sloterdijk, operativo ya siempre en lo bioldgico e histérico del
desarrollo humano. De modo que el ser humano ya siempre ha sido bio-tecnologico, bio-cultural, bio-
historico y bio-politico. Hernandez concluye:

Por consiguiente, a modo de resumen conclusivo, observamos que el ejercicio de la capacidad humana
surgida de su neotenia encuentra su absoluto cumplimiento en la fabricacion, segin una de sus
caracteristicas mas relevantes, cumple constantemente con el principio de ruptura de la linea de
congéneres, nada impide pensar (mas bien se invita a ello) que el hombre haya emprendido ya la tarea
de facilitar la aparicién de una nueva especie que lo supere, especie destinada a convertirse en su
sustituto en el papel de dominador de la Tierra. Y todo ello sin poder decidir pararlo. (Hernandez 2011:
126)

Si el Ser es ontoldgicamente plastico y neoténico, entonces el sujeto relacional también lo es.
Por lo que ahora no solo el cerebro se caracteriza por la relacion trascendental, sino también el cuerpo
y la psyché, como también el ecosistema del ser humano en si mismo. Las reflexiones de Herndndez,
ademas, vinculan una forma particular de interpretacion de la neotenia con el creacionismo ex nihilo,
propio de las religiones monoteistas judeocristianas y que en los antecedentes yo he vinculado
también con el zoroastrismo y su fuego sagrado. En este punto, sefialaré¢ respectivamente las tres
posibilidades existenciarias para la especie humana y de manifestacion del poder desde lo biologico
(Eros), por un lado, y lo necrologico (Thanatos), por el otro. La tercera (C) corresponde a la via
intermedia y entre deux.

En primer lugar (A), con el fin de ubicar en el campo de posibilidades del poder lo biolégico y
erdtico (Freud), en segundo lugar (B) y en los mismos términos, situar lo necroldgico y lo tanatico, v,
en tercer lugar (C), la instancia que va mads alld permaneciendo en un entre y que es donde ubico lo
politicol%. Tales posibilidades son, sobre todo, bio-tecnoldgicas, bio-historicas, bio-culturalesls7, en
definitiva, son posibles vias evolutivas que el ser humano puede recorrer (o por las cuales puede ser
conducido, en el peor de los casos). Concibo A y B como posibilidades que ya estdn operativas y
mantienen una relacion dialéctica y tensional correspondiente al biopoder y al necropoder, entre ésta,
lo politico (C) estd amenazado por su olvido, en términos heideggerianos. Por lo tanto, son también

posibilidades y modalidades efectivas de operatividad del poder contemporaneo. Son las siguientes:

186 Aunque esta investigacion trata de dilucidar la esencia y estructura ontologica de lo politico, tal y como ya he apuntado
en el capitulo anterior, aclaro que concibo, como minimo de forma inicial, la politica como la concrecion fenoménica de lo
politico, su instancia constitutiva y originaria. En términos heideggerianos, no es cuestion de la cosa sino del ser de la
cosa. La politica se determina mediante las redes de poder bioldgicas y necrologicas, que en el psicoanalisis freudiano
tienen su correlato y correspondencia en los principios y pulsiones de Eros y Thanatos. Mi intencién en los proximos
capitulos (tres y cuatro), aclarar y exponer en detalle mi concepcion al respecto de lo dicho para que lo politico pueda
someterse a examen, es decir, para corroborar “experimentalmente” si lo politico en la clave que sera propuesta al final del
cuarto y de todo el quinto puede cumplirse o no. O, dicho de otro modo, si ante todo este horizonte del poder omnipotente
y omnipresente y su parcial determinismo, ya que el total ha sido refutado en este capitulo y en el anterior, lo politico
entendido como experiencia y vivencia puede tener validez epistemolodgica y ontoldgica al respecto del requerimiento de
una incidencia real y efectiva. Esta es la razon por la cual la libertad del sujeto, frente y en el interior de la biopolitica y
necropolitica es, igual que para Foucault, de relevancia crucial para mi reflexion e investigacion en esta tesis doctoral.

187 Estas categorias las he aclarado, detallado y explicado en el anterior capitulo.
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A) Biopoder: La de la sustitucion o creacion ex nihilo de una nueva especie que, segun
Hernandez, relevara al ser humano en su trono biologico y ecosistémico. Esto ya lo he detallado en el
capitulo uno en relacion a los cyborgs, los robots, los humanos bidnicos y los biorobots. Tal especie
nueva se caracterizaria por la radicalizacion y totalizacion del rasgo técnico-tecnologico y, desde mi
perspectiva, de una deshumanizacion y artificializacion. Por su propia logica automatica, la tecnologia
dirige, mediante ingenieria social y genética, la “evolucion”. La diferencia que la perspectiva
neodarwinista y transhumanista obvia radica en que, lejos de su presuncion evolutiva, tal direccion no
esta clara porque el poder es, mas alld de toda soberania, un acontecimiento o un fenomeno sin sujeto,
rostro ni corona. Este proceso automatizador se hace ya visible no solo en los sintomas tecno-
cientificos que podemos detectar en el medio capitalista, donde estd brotando, sino en la explicitacion
de un programa ideoldgico y politico: el transhumanismo, que es también su producto.

Foucault fue el primer autor en explicitar esta vertiente del poder bajo el nombre de
biopolitica, vinculada con otras formas y modalidades especificas de su aplicacion como la economia
politica, la anatomopolitica, a las que yo anado la geopolitica, la ecopolitica (ecologia politica) y la
psicopolitica, que detallaré mas adelante. Posiblemente no sea, en definitiva, una sustitucion ni una
creacion, sino una transformacion hacia una nueva especie que, de momento, es atribuible al cyborg.
En las posibilidades poiéticas de esta especie, tal y como apuntd Arendt, estaria la produccion de lo
divino: es decir, del Dios en los términos judeocristianos como omnipotente y eterno (inmortal). El
nifio, huérfano y solitario desde siempre, por fin podra fabricarse un Padre. No hemos de pensar
precisamente en casos extremos de cyborgs, recordemos el cuento de Pinocchio de Carlo Collodi, v,
simplemente, invito a imaginarlo invertido. La humanidad es un nifio, tal y como he expuesto en los
antecedentes con Arendt, expuesto, solitario y vulnerable. Se considera desde el transhumanismo que
esta condicion neoténica y vulnerable del ser humano podra ser extirpada y anulada, acelerando la
“evolucion” y el “progreso”. Llamo al ser humano que pertence a esta modalidad especifica y
proyecto de especie: Homo automatos.

B) Necropoder: La del fuego sagrado de los dioses que Prometeo arrebatd y entrego a los seres
humanos. El ser humano ha sembrado la semilla del transhumanismo en Hiroshima y Nagasaki,
creyendo haber dominado por fin el fuego, el ultimo elemento de la naturaleza que se resistia, con el
desarrollo de la tecnologia atomica y la del plasma para crear y para destruir, es decir, para producir
energia eléctrica y para la guerra.

La forma necropolitica del poder se distingue de la biopolitica, segin Mbembe, por la
mortificacion inmediata, ejemplificada en el poder necrologico de la energia atdmica y de las armas

bioquimicas como medios de destruccion masiva, o la mediada, ejemplificada en el exterminio o
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genocidio mediante la técnica de las marchas forzadas y la tecnologia del campo de concentracién que
Agamben estudio como forma de poder soberano en Homo sacer (1998). La necropolitica se distingue
y convive con las formas soberanas y biopoliticas del poder, aunque no deben ser confundidas. Pese al
progreso, nuestra especie es todavia la metafora casi literal de un nifio con el complejo de Peter pan
que juega con fuegos artificiales que, de momento, lo divierten y que, pese a los accidentes (Bhopal,
Chernobil, Fukushima), no acaba de entender del todo los peligros que entrafia el fuego sagrado de los
dioses.

C) La via intermedia o entre deux que sera desarrollada en el ultimo apartado del capitulo
cuarto y quinto.

Como conclusion del apartado resumo que lo que en los estadios primigenios de la humanidad
se podia llamar divino, magico o transmundano hoy tiene lugar en el mundo sin mas misterio gracias a
la tecnociencia. Nuestra contemporaneidad es la primera que puede pensar la posibilidad de fabricar lo
divino y de llevar a cabo las proezas inimaginables de la magia, que los zoroastristas vinculaban al
fuego, mediante la tecnologia, la ingenieria y la ciencia en la sintesis del transhumanismo y el

protagonista de dicha posibilidad es el Homo automatos.

2.1.3 Nigromancia crionica

Un ejemplo de la dialéctica y la tension entre A y B, es decir, entre la faceta bioldgica
(biopoder) y necrologica (necropoder) de la politica al respecto del cerebro, lo evidencia la cridnica:
técnica criogénica que se utiliza en medicina para preservar y conservar cadaveres diagnosticados de
muerte cardiaca o pacientes que ya no se pueden mantener con vida a temperaturas muy bajas a fin de
poderlos revitalizar, reanimar o revivir cuando existan medios tecnologicos y cientificos
suficientemente avanzados para ello (nanotecnologia molecular, nanomedicina, biologia sintética etc.).
El presupuesto basico de la crionica es que no existe todavia una demostracion, explicacion ni
definicion cientifica de la muerte, ya que la muerte clinica de momento se relaciona, gracias a los
avances en neurociencias y particularmente a los electroencefalogramas, a la actividad bio-
electromagnética nula del cerebro. Con todo, este presupuesto parece no ser mas que una hipotesis
convencional establecida e indemostrada. Esta es la razén por la que no ha adquirido el estatuto de
ciencia médica.

Los médicos y cientificos que llevan a cabo este servicio tecnologico se apoyan en el principio
de la muerte teorica de informacion del cerebro, diferente de la muerte clinica convencional, por la
cual se sabe que los tejidos cerebrales, una vez se “apaga” la actividad electromagnética, se destruyen

(autolisis) poco a poco, estructural y progresivamente tras muchas horas, por lo que seria posible,
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tedricamente, “traer de vuelta” a la persona o salvarla en términos médicos literales si se evita la
disolucion y destruccion informacional del cerebro mediante congelamiento.

Para estos médicos la muerte es una enfermedad que puede ser curada. Este enfoque genera un
debate acerca de la pregunta ontologica y teoldgica de donde situar la frontera o limite entre la vida y
la muerte, por un lado, y si esta practica es médica o una sepultura basada en una idea escatologica
especifica, por el otro. La paradoja estriba en que la practica es, a la vez, escatologica y religiosa,
tecno-cientifica y médica, biopolitica y necropolitica, siendo una aplicacién que yo propongo aqui, en
la linea de esta investigacidon, como un caso ejemplar en el contexto de la neurobiologia médica.

No es imposible imaginar, desde el culto transhumanista y segin la propuesta y practica de la
crionica, futuros cyborgs revividos, ex-humanos exhumados sin importar que hayan conservado su
cuerpo o solo su cerebro (pues se supone que habra prétesis o exocuerpos para ellos). La vida eterna
es una hipotesis cientifica a la espera. Por primera vez en la historia humana seria posible una religion
sin sepultura. El neodarwinismo llevado al extremo: adaptarse y sobrevivir a la muerte o morir. O,
mas bien, imponer la vida sobre la muerte mediante lo técnico-tecnologico. La tecnociencia no se
conforma con la biologia, sino que se propone alterar incluso las leyes de lo necrolégico.

Las diferencias que pueda haber con los ritos oOrficos y dionisiacos que he tratado en los
antecedentes, caracterizados por la idea de un retorno tras un viaje al mas alld o al inframundo, es
decir, un retorno y supervivencia a la muerte, a la luz de la cridnica son susceptibles de re-
interpretacion. Sobrevivir a la muerte es la maxima aspiracion de la necropolitica de las
neurotecnologias aplicadas a la biomedicina cerebral. Y sobrevivir a la muerte, asi como revivir a los
muertos, es también una técnica de una de las ramas de la magia negra, considerada tradicionalmente
la més peligrosa y sacrilega: la nigromancia'®, practicada por dioses y héroes helénicos, por los
propios griegos, persas, egipcios, sumerios y otros pueblos antiguos. La diferencia que pueda haber,
ademas, con la escatologia y teologia egipcia, cuyos embalsamadores momificaban a sus muertos
después de extraer el cerebro por la nariz con un gancho para conservar su cuerpo en el mas alla
(concebido como un viaje), variara segln la interpretacion. Al fin y al cabo, la magia es una técnica,
ineficaz y falta de rigor cientifico y experimental suficiente, pero tras varios milenios de progreso hoy
la cridnica, todavia en la misma situacion, coge el relevo de la nigromancia y queda a la espera de un

porvenir para inmortales™.

188 vekpopavteia (nekromanteia): Adivinacion sobre la muerte, invocar muertos, revivir muertos.
" Ettinger, R.C.W. (2005). The Prospect of Inmortality. Ann arbor: Ria university Press; https://www.alcor.org/ &
http://www.crionica.org/ (consultados por ultima vez el 21/05/2018)
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2.2 El paradigma de la red-colmena

Sucede con nuestras abejas corno con la mayor parte de las cosas de este mundo; observamos algunas
de sus costumbres y decimos, hacen esto, trabajan de esta manera, sus reinas nacen asi, sus obreras
permanecen virgenes, enjambran en tal época. Creemos conocerlas con esto y no pedimos mas. Las
miramos revoloteando de flor en flor, observamos el ir y venir palpitante de la colmena; esa existencia
nos parece muy sencilla, y limitada, como las demaés, a los ins-tintivos cuidados del alimento y la
reproduccion. Pero que el ojo se acerque y trate de darse cuenta... ahi estd la complejidad espantosa de
los fendmenos mas naturales, el enigma de la inteligencia, de la voluntad, de los destinos, del objeto, de
los medios y de las causas, la organizacion incomprensible del mas minimo acto de la vida.
(Maeterlinck 2018: 24)

2.2.1 Autopoiesis: Automatismo y autonomismo

Este apartado, con el anterior, conforma una extension del marco tedrico en tanto que
constituye el campo en el cual enraizo el resto de temas tratados en el capitulo tres, cuatro y cinco.
Voy a llevar a cabo una ilustraciéon de las imagenes y metaforas de la red y de la colmena para

190 analizando lo

comprender, metafoéricamente, el poder en su dimensién, modelo o paradigma macro
micro, es decir, con perspectiva de conjunto.

Tomando como base de trabajo y reflexion la relacion trascendental he determinado, con los
antecedentes filosoficos de mi marco téorico, sus consecuencias histdricas y contemporaneas a nivel
estructural bajo diversas formas de manifestacion del poder, mentadas en el apartado anterior. {En qué
medida pueden ayudarnos a una visidon de conjunto los paradigmas de la red o de la colmena? Existe
una teoria, que vinculo con la mente extensa expuesta en el capitulo anterior, que es llamada mente
colmena™. La propuesta aqui consiste en determinar si es posible comprender la artificializacion,

automatizacion y deshumanizacion del ser humano mediante la insercion en su estructura cultural,

bioldgica y cognitivo-conductual de pardmetros de acciéon y funcionamiento semejantes a la

199 para luego re-ubicar aquello que Foucault habia llamado micro-fisica del poder en el campo de una anatomopolitica
autonoma del sujeto relacional desde la vida, sus antropotécnicas y una energia politica que opera como transgresion
(hybris) del poder desde la vida misma, ejemplificada mitolégicamente en Antigona y Prometeo. La macro-fisica del poder
la ejemplifico en este capitulo en la metafora y operatividad bioldgica y politica del enjambre y de la colmena. Vinculo
esta propuesta con la discreta relacion que mantenia Foucault con el volumen II del Capital de Karl Marx, donde se
emprende con una genealogia arqueologica de las condiciones concretas de determinacion de la estructura capitalista. Esta
afiliacion a algunas ideas de la obra de Marx son explicitadas por Foucault en una entrevista que se le hizo en el afio 1978
por Patton y Gordon. En la entrevista Foucault también se posiciona al respecto de la fenomenologia: el analisis de las
condiciones del poder revelan, segin Foucault, que el poder no existe, o, especificando, no existe mas que como voluntad
de poder, es decir, relaciones de poder. Alain Beaulieu se encargd de transcribir la entrevista al inglés y al francés, y
Francisco Larrabe lo tradujo del inglés al castellano. He consultado la version en inglés y en castellano: Larrabe, Francisco
(Trad). “Michel Foucault: Reflexiones en torno al marxismo, la fenomenologia y el poder. Foucault entrevistado por Colin
Gordon y Paul Patton”; Beaulieu, Alain. “Considerations on Marxism, Phenomenology and Power. Interview with Michel
Foucault. Recorded on April 3rd, 1978”. Foucault Studies No. 14, septiembre 2012: 98-114.

191 Es una idea muy prolifica en la literatura de ciencia ficcion y en la biologia zooldgica que estudia a los insectos
sociales. Véase: Marais, E. N. (2010). The Soul of the White Ant. London: A distant mirror; Maeterlinck, M. (2018). La
vida de las abejas. Barcelona: Ariel; Maeterlinck, M. (1967). La vida de los termes. Buenos aires: Coleccion austral y
Gaju Miquel, Bach Carmen & Molero Rafael. “Orden isdptera”. Revista IDE@ - SEA, n° 49, 30-06-2015: Pag 1-17.

158



modalidad automaética y autondémica de algunos seres vivos y sus nichos: la arafia'®, la hormiga, la
abeja y la termita, entre otros™®.

Esta cuestion ha sido tratada en el paradigma enactivista, donde ubico, como he explicitado ya,
esta investigacion. Sin embargo, quiero sefalar algunas objeciones al respecto del uso dado a las
nociones de autopoiesis y autonomia.

Segun Varela, la actividad auto-organizativa, la aufopoiesis autonoma, es comun entre los
sistemas artificiales (la maquina) y los orgénicos (el ser vivo), quedando invalidada la distincion entre
automatismo 'y autonomia. De esta forma, la autopoiesis acaba siendo operativa en el ambito de la
biologia sintética y la vida artificial™®. Y es en este contexto en el que disiento con la confusion entre
la autonomia y automatismo como formas biologicas de la autopoiesis. De acuerdo a lo que voy a
exponer en lo que sigue, Varela solamente concibe una de las dos formas de la autopoiesis: la
automatica confundida con la autonémica. De modo que, a mi juicio, utiliza autonomia refiriéndose a
procesos autopoiéticos de alta automaticidad

Si bien Varela acufia el término, éste tiene un origen genealdgico-arqueoldgico vinculado
esencialmente con lo técnico y lo politico que he expuesto en los antecedentes de esta tesis. Lo que un
autor inaugura, acufia o apropia termina por cobrar vida propia y obtener su desarrollo particular. Esto
se puede ver en la nocion de autopoiesis que ha sido atravesada por disciplinas sociales y biologicas.
Al respecto de esto, en El fenomeno de la vida (2000), Varela establece ciertos limites de uso para
evitar el abuso lingliistico del concepto en los campos humanisticos. El autor descuida, sin embargo,
limitar tal uso en el campo propio, la biologia molecular, como también al respecto del campo
interdisciplinar de la ingenieria computacional, los sistemas de inteligencia artificial, la biologia

sintética y la vida artificial.

Y921 a Stegodyphus sarasinorum, o arafia india cooperativa, es una especie de arafias que conforman nichos de tela y red
condensada y a escala suficiente como para que las presas queden atrapadas y devoradas conjuntamente. Debido a la fauna
del ecosistema las arafias de esta especie necesitaron cooperar. Su nicho se caracteriza por su forma esférica con agujeros y
cavidades donde las arafias viven y conviven. Un ejemplo de enaccion econdomico-politica y necropolitica. Es una forma
eusocial rudimentaria, seglin los sociobidlogos. Véase Chakravarthy, A.S. Jeevan; Jayashankar, M. & Ramakrishna, S.
"Autecological observations on the Indian cooperative spider Stegodyphus sarasinorum Karsch (Eresidae: Araneae)".
International Journal of Pure and Applied Zoology. 3 (1). Retrieved 21 April 2016: Pags 70-75.

198 Como el avispon asiatico gigante, o vespa mandarinia, una variante de la avispa que se ha hiperdesarrollado a causa de
la intervencion humana en el medio y que esta caracterizada por la vida solitaria o la colectiva de baja socializacion.
Colonias muy basicas de reinas, obreras y machos caracterizados por la depredacion y el exterminio de las abejas nativas
locales, que son incapaces de defenderse por falta de recursos adaptativos. Cuando el avispon ataca en solitario las abejas
lo matan mediante medios tradicionales. Es por ello que se explica la cooperatividad de esta variedad particular ya que
atacar en grupo imposibilita a las abejas toda defensa. Véase Matsuura, Makoto; Sakagami, Shéichi F. “A Bionomic
Sketch of the Giant Hornet, Vespa mandarinia, a Serious Pest for Japanese Apiculture”. Journal of the Faculty of Science,
Hokkaido University. Series 6, Zoology 19 (1), October 1973: 125-162.

194 Estos wltimos afios han sido también testigos de una nueva corriente de investigacion interdisciplinaria llamada Vida
artificial, continuacién natural de la cibernética de los afios 50, uno de cuyos objetivos es la simulacién y realizacion de
sistemas vivos a varios niveles, desde el celular hasta el roboético. (...).Mas aln, los automatas celulares que usaramos en
el protobio, se transformaron en las manos de la vida artificial, en la herramienta predilecta de simulacién de toda clase de
propiedades bioldgicas. (Varela 2000: 440).
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El planteamiento de Varela parte de la definicion del concepto de autopoiesis como la auto-
organizacion autonoma, autorreferencial, emergente y circular de las unidades celulares minimas
constituyentes de identidad bioldgica e interpretativa, en el sentido literal del término, en un sistema
cerrado. La identidad de los sistemas cerrados de moléculas orgénicas vivas que la conforman (un
sujeto vivo) se caracterizan por ser hermenéuticos. Son capaces de leer el entorno, configurarlo y ser
configurados por ¢l. Varela y otros bidlogos llaman a este proceso individuacion'®®. Sin embargo, en
relacion a la autonomia, un término que proviene desde sus inicios de lo ético-politico, no podia no
terminar siendo aplicado en el campo de la sociologia y la teoria politica, aunque Varela no tuviera esa
intencion.

El factor de la autonomia que Varela utiliza para referirse a la cualidad intrinseca y esencial del
fenomeno de la vida también pertenece originariamente al campo politico, ético y juridico. Su base es
biologica, en efecto, pero no es una condicion necesaria para la definicion y constitucion de la
organizacion de las unidades bioldgicas minimas: éstas tienen suficiente con la conducta y el principio
automdtico, consistente en la cualidad de lo que se mueve por si mismo, de forma espontdnea y
natural, segun la etimologia del griego adrouoarog (automatos) y que para Aristoteles era, em sentido
estricto, principio basico de la psyché™® y del bios. Pero Varela insiste en la autonomia:

Lo que tiene en comun es que todas ellas dan al sistema en cuestion una dimension autébnoma. La base
de esta conclusion fue sobre todo el repensar desde este nuevo angulo las dos redes bioldgicas
cognitivas mas evidentes: el sistema nervioso (expresado en mi trabajo experimental de varias maneras)
y el sistema inmunitario (que comenz6 a ocuparme desde 1976). La idea es simple: s6lo una
circularidad del tipo de la autopoiesis puede ser la base de una organizacién autéonoma. La
caracterizacion de la clase de organizacion pertinente es lo que comencé a llamar el principio de cierre
operacional. (Varela 2000: 444)

Segun Varela, lo bioldgico es modelo de lo artificial en la medida en que hay una identidad.
Concuerdo con ello, pero requiere un matiz. “Principio de cierre operacional” remite a una cohesion

minima y sistémica entre las moléculas organicas, no a la no interaccion, que de hecho es el concepto

5 Bl Principium individuationis es uno de los conceptos mas antiguos en la filosofia, autores como Aristoteles, Tomés de
Aquino, Suarez, Leibniz, Schopenhauer, Nietzsche, Jung, entre otros. Simondon destaca por su innovadora vision sobre el
asunto, pues lo contemplaba como un proceso vivencial en el devenir donde las fronteras entre la accion y el pensamiento,
asi como entre la tecnologia (y los objetos técnicos), los seres vivos y los artificiales, eran diluidas. El lugar de la
individuacion se da como acontecimiento vivencial que impide la singularizacion absoluta del individuo viviente, donde
radica, precisamente, su caracter irreductible a un telos y a un final bio-historico y ontogénico. La irreductibilidad del
proceso de individuacion a cualquier resultado pre-dado o por “alcanzar” es una idea similar a la desarrollada por Varela
bajo el concepto de la physis como autopoiesis autdbnoma en el régimen de la posibilidad y la deriva natural. Simondon
articula una idea similar desde la nocion de la trans-individuacion. Es destacable también su tarea en el establecimiento de
puentes entre la biologia, tecnologia y psicologia. Véase Simondon, Gilbert. (2017). On the mode of existence of technical
objects. Washington: Univocal publishing; Scott, David. (2014). Gilbert Simondon's Psychic and Collective Individuation.
A Critical Introduction and Guide. Edinburgh: Edinburgh University Press y Combes, Muriel. (2013). Gilbert Simondon
and the Philosophy of the Transindividual. London: The MIT Press.

1% por ejemplo el proceso de respiracion en los seres vivos, incluidos los humanos, funciona y se estructura de forma
automatica e inconsciente.
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de la enaccion, propiamente. De todos modos, sigo sin ver la necesidad de atribuirles a los sistemas o
unidades orgénicas vivas minimas (o individuos bioldgicos simples) la autonomia cuando los atributos
que menta son, de hecho, los propios de lo automatico.

Unas puertas automaticas que se abren al acercéarsele un cuerpo lo hacen por interaccion
espontanea, no autonoma ni emergente. Las estructuras orgénicas, igual que las puertas automaticas, si
bien a un nivel muy simple, responden a una ley intrinseca y extrinseca dada en las estructuras
fundamentales de la fisiologia celular. Las puertas, en particular, responden a una ley externa a su
sistema, es decir, el mecanismo y la logica se introducen en su funcionamiento y operatividad: han
sido programadas. No se me ocurriria atribuirle a las puertas automaticas autonomia en ningiin caso y
bajo ningin concepto. De hecho, la autonomia, ya en época de los griegos, era la palabra utilizada
para referirse a actos politicos que se dan, como brecha y fisura, dentro de un sistema cerrado y que
constituyen y conforman un atentado a la cohesion, una hybris sobre el nomos de la polis y de la
hegemonia del todo: Antigona es el caso paradigmatico de esto.

Utilizando la terminologia del mismo Varela, que subscribo, afirmo que la autonomia es un
resultado de la posibilidad biologica en la clave de deriva natural. Con esto se refuta el determinismo
politico y el determinismo bioldgico del neodarwinismo a la vez, del cual Varela también disiente. El
movimiento que he realizado en el capitulo anterior en relacion al determinismo evolutivo lo
propongo de nuevo aqui en relacion a la extension bioldgica de lo politico. Se genera una ley otra
dentro de la ley convencional, la que es minima y suficiente para la cohesion y operatividad
sistematica y automatica de un cuerpo politico. Si alguna de estas pequefias células del sistema
minimo y cerrado fuera auténoma, una Antigona celular, por asi decir, no seria posible ninguna
organizacion bioldgica minima ya que sus partes se rebelarian contra el proceso de auto-organizacion
constantemente. De modo que tanto los cuerpos politicos como los organicos y los tecnologicos, en
sus formas estructurales fundamentales y esenciales, son basicamente automaticos. La autonomia es
mas bien una excepcion a la regla e inercia general. Vinculo lo automatico, por consiguiente, a la
politica y lo autonomico a lo politico. Ademads, considero lo automatico como un rasgo que vno
atiende a la tradicional dicotomia entre biologia/tecnologia, encontrandose en maquinas y organismos
por igual.

Para concluir esta revision de la nocion de autopoiesis en el planteamiento de Varela, cabe
sefalar que es un principio que puede darse como automatismo o como autonomismo, en biologia,
politica, artes, tecnociencias, etc. De hecho, la nocion de autopoiesis aparecidé también en el campo
filosofico-poético antes que en el enactivo, de la mano de Nietzsche. Ademas, considero que hay una

diferencia de grado entre una y otra modalidad de la autopoiesis (autonomia y automaticidad) en

161



relacion al estatuto al cual pertenecen: el automatismo es el fenomeno de la vida minima y suficiente y
de la vida politica minimalista y conformista, la que opera en grados evolutivos primigenios y basicos,
y el autonomismo es el fenémeno de la vida insatisfecha e inconforme que tiende a la desobediencia
(y otras formas de Aybris), individualismo y autosuperacion mediante una estructura de voluntad de
poder en el sentido nietzscheano y que explicaria la actividad propia del animal técnico-politico
humano y no humano: este no se conforma con el medio dado, sino que lo altera y lo adapta a sus
deseos, necesidades y voliciones.

En este sentido, mi desacuerdo parcial con Varela y Malabou no se situa en la negaciéon de lo
politico en lo bioldgico ni de lo tecnoldgico en lo fisiologico, con lo que estoy plenamente de acuerdo,
sino en la falta de matizacion al respecto de lo politico en el caso de Malabou y de lo autonémico en el
caso de Varela, como he explicado en lo anterior. El inconformismo y la irreverencia son la negacion
plastica de la forma y de la soberania, respectivamente, mediante la autopoiesis politica expresada en
la produccién autéonoma y bioldgica de otra ley por si mismo y para si. Malabou estaria, segun su
filosofia, de acuerdo con esto. Pero sin un sujeto, que en la fenomenologia de Varela lo encuentro, no
es posible la constitucion de la accidn politica como tal. Es por ello que recurro al enactivismo, porque
posibilita la situacion de un sujeto psicofisico, bioquimico, tecnologico y politico a la vez que se sitiia
entre un determinismo y una indeterminacion radical: la via intermedia de Varela y el entre deux de
Malabou.

En Principles of biological autonomy (1979), Varela detalla en profundidad su concepto de
autonomia en lo biologico y se refiere a la autopoiesis como el proceso mediante el cual se desarrollan
de forma organizada sistemas vivientes. A partir de este punto aplicaré mi interpretacion de la
autopoiesis en sus dos vertientes: la autonomia y el automatismo, que en algunos casos se dan
simultdneamente en un mismo organismo. En las estructuras bioldgicas fundamentales y més basicas
lo que se manifiesta es un automatismo, con casos de cierto grado y margen de autonomia. Tal
organizacion auto-p