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INTRODUCCION

El siglo pasado ha sido descrito por Eric Hobsbawn (1998) en su Historia del siglo XX como un
periodo histérico de grandes convulsiones, caracterizado no sélo por el resquebrajamiento de
la sociedad europeo-burguesa del siglo XIX, sino ademas por las dos guerras mundiales, la
crisis economica del 29, el auge del capitalismo de posguerra y su cruenta lucha ideolégica con
el comunismo, el cual —de acuerdo a lo dicho por el historiador— llegd a vincular, al menos, a
una tercera parte de la poblaciéon del mundo. Estos fenémenos que describen los tiempos de
agitacion en Occidente, se vieron acompafnados ademas por la disolucién de los gobiernos
democraticos latinoamericanos y la consecuente instauracion de dictaduras de extrema derecha,
ademas de los movimientos guerrilleros de Centro y Sur América, los cuales representaban un

eco del poderio comunista soviético en el mundo.

No obstante lo anterior, la disolucién del bloque soviético y la caida del muro de Berlin
en el tramo final del siglo XX, representé —al menos en teorfa— el triunfo del capitalismo
occidental y, en consecuencia, la entrada a un periodo ilusoriamente libre de convulsiones. El
famoso su articulo “¢El fin de la Historia?”, Francis Fukuyama expone de forma llamativa el
modo en que el siglo pasado concluye con una suerte de perspectiva positiva respecto del
fantasma apocaliptico que sobrevolaba el mundo gracias a la Guerra Fria, en tanto que se
piensa el liberalismo como el triunfador histérico y como el fin normativo de toda sociedad
humana:
el liberalismo se batié primero contra los vestigios del absolutismo, después contra el
bolchevismo y el fascismo, y, por ultimo, contra un marxismo puesto al dia que
amenazaba con llevar al apocalipsis definitivo de la guerra nuclear (...) Lo que podriamos
estar presenciando no es simplemente el fin de la Guerra Fria o la desapariciéon de un
determinado perfodo de la historia de la postguerra, sino el fin de la historia como tal: esto
es, el punto final de la evolucién ideoldgica de la humanidad y la universalizacion de la
democracia liberal occidental como la forma final de gobierno humano (Fukuyama, 2015:
56-57).

Por su parte, la nueva centuria no ha sido, en lo absoluto, menos convulsionada. En primera

instancia, se encuentra la grave crisis financiera del 2008, la cual seria una especie de reflejo

contemporaneo de la crisis del 29, salvando las distancias claro estd. En segunda instancia,
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aparece el temor al apocalipsis nuclear mencionado por Fukuyama y también por Marcuse, y
que pareceria haberse diluido con la fragmentacién de la URSS y la despolarizacion politico-
econémica del mundo; no obstante, este miedo revive en el nuevo siglo bajo las figuras del
expresidente norteamericano Donald Trump y del lider norcoreano Kim Jong-Um. Antes de
cumplirse los 100 dias del gobierno Trump, la tensién politica y militar se elevé a niveles que
resultaban impensables durante el mandato de Barack Obama. El discurso durante el desfile
militar del Dia del Sol en Corea del Norte fue contundente: ante una provocaciéon militar
norteamericana, la respuesta sera una avanzada bélica de nivel nuclear. Asimismo, el
bombardeo realizado por drones en contra de Qasem Soleimani a inicios de 2020 (BBC, 2020;
Guimén, 2020) —y que expresan muy bien el alcance de la ciencia y la técnica modernas—
mantuvieron en vilo durante varias semanas al mundo, ante el temor por un enfrentamiento

bélico de escala planetaria.

En los textos de Fukuyama se respira una suerte de confianza en el desarrollo tecno-
cientifico occidental, la cual contrasta no sélo con la posiciéon de Marcuse, sino con la de
Horkheimer (2003), quien en “La funcién social de la filosoffa” expone el modo en que el
progreso material y el desarrollo de la ciencia y la tecnologia no implica, en lo absoluto, en una
suerte de progreso humano. Antes bien:

hay que admitir que ni los logros de la ciencia en s{ mismos ni el perfeccionamiento de
los métodos industriales se identifican directamente con el verdadero progreso de la
humanidad. Es notorio que los hombres, pese al avance de la ciencia y la técnica,
empobrecen material, emocional y espiritualmente. Ciencia y técnica son solo elementos
de una totalidad social, y es muy posible que, a pesar de los avances de aquellas, otros
factores, hasta la totalidad misma involucionen; que los hombres decaigan cada vez mas

y se vuelvan desdichados; que el individuo como tal sea anulado y que las naciones
matchen hacia su propio infortunio (Horkheimer, 2003: 278).

Este panorama preocupante que visualiza Horkheimer respecto del sentido propiamente
humano de la ciencia y la técnica, encuentra una de sus mas actuales concreciones en la guerra
siria. El bombardeo quimico con gas sarin en la ciudad de Jan Sheijun, que dejé 58 muertos,
expresa el momento critico que atraviesa la cientificidad, y no por su inefectividad; al contrario,
los 58 sirios que agonizaron antes de morir son expresion de la eficacia cientifico-técnica. La
respuesta inmediata de Donald Trump ante el uso de armas quimicas fue un bombardeo a las

supuestas bases militares desde las cuales se utilizo el gas. Las disposiciones del expresidente
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norteamericano solo cristalizan un fuerte afan de dominio, pues, en ultimo término, el dominio
supone no soélo un lenguaje operacional y el sometimiento del hombre al imperio de las

maquinas, sino también la utilizacién del armamento para afirmar el poder.

En su obra Téwmnica planetaria y nibilismo, Jesis Rodolfo Santander (2011) muestra
justamente las implicaciones que tiene el problema de la técnica moderna en el nuevo siglo:

Al igual que un aprendiz de mago, el homo faber fracasa patéticamente en controlar con

su herramienta técnica los reactores de Fukushima y, sin embargo, sigue apostando

ciegamente por su herramienta y por la energia atémica, de cuyo inagotable poder dice

necesitar para esos codiciosos objetivos suyos (que nunca quiere poner en cuestion, pase

lo que pase) de crecimiento econémico y de poderio militar y politico ilimitados
(Santander, 2011: 123).

Del panorama simplemente indicado en los pasajes previos nace la motivaciéon que conduce
esta investigacion: realizar un abordaje critico, a partir de las reflexiones de Marx, Heidegger y
Marcuse, de la ciencia y la técnica modernas. Nuestra intencién no es ofrecer una exégesis de
los postulados de los autores mencionados, sino —a partir de ellos— pensar en la posibilidad de
una alternativa que le haga frente a la forma epocal que nos ha correspondido de la ciencia y la
técnica. Ahora bien, vale la pena cuestionarse aqui por la posibilidad misma del didlogo
propuesto. Para ello, es pertinente comentar que éste viene sugerido —en ultimo término— por
el puente que tiende Marcuse entre Marx y Heidegger, desde finales de los afios veinte. Sin
embargo, esto no supone que en la obra del mismo fenomendlogo no se haya planteado ya la
posibilidad de un dialogo con la reflexién marxiana. En el marco del circuito ontohistérico
heideggeriano, en la cual se encuentran obras como Aportes a la filosofia (2003), Meditacion
(2006a) o La historia del ser (2011a), se empieza a abrir paulatinamente —en los comentatios en
torno al bolchevismo, por ejemplo— la puerta hacia dicho intercambio critico, el cual aparece

explicitamente sugerido en la Carta sobre el «Humanismon.

Vale aclarar aqui que, aunque Heidegger pueda sugerir en su Carfa dicho dialogo
positivo con el marxismo, durante el desarrollo de este texto sitia a Marx —al lado de
Nietzsche— como una especie de testimonio del acabamiento de la metafisica, en tanto que
ambos ocupan el lugar de inversores de ésta. Marx, en los andlisis realizados en torno al
capitalismo industrial, pone en juego una suerte de humanismo. En este sentido, y en tanto que

el pensamiento ontohistérico heideggeriano —al ir mas alla de la metafisica, pues es un pensar
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en transito que se abre al otro inicio del pensar— esta fuera de los limites de toda posicion
humanista, no se identifica en ello con el marxismo historico. Para Marx, la esencia del
hombre, comenta Heidegger, debe ser buscada en las relaciones sociales de produccion. En
contraste, el fenomenologo afirmara que toda posicion humanista no puede aclarar la relacion
que se tiende entre el Ser y su verdad. Asi, aunque Marx no se retrotraiga hasta los antiguos
para edificar un humanismo fundado expresamente en la noudela griega o en el {wov Adyov
gyov, incurre con ello en una posiciéon metafisico-humanista y, en este punto, es incompatible
con la ontohistoria heideggeriana: “Toda determinacion de la esencia del hombre, que,
sabiéndolo o no, presupone ya la interpretacion de lo ente sin plantear la pregunta por la
verdad del ser es metafisica” (Heidegger, 2006a: 24). A pesar lo anterior, es menester dejar en
claro que, aun bajo el espectro del humanismo y de la metafisica, Heidegger pone sobre la

mesa la posibilidad de un intercambio fecundo con Marx.

En el caso de Herbert Marcuse, la afinidad entre fenomenologia y marxismo resulta
mucho mas clara y evidente que en los trabajos de autores como Horkheimer y Adorno,
tristemente no abordados aqui, pero que deben ser incluidos, a futuro, en el horizonte del
didlogo iniciado'. Asi, y a pesar del distanciamiento que tuvo lugar entre Marcuse y Heidegger,
y del cual da cuenta la evidencia epistolar (Marcuse, 2001), es posible rastrear en su obra, tanto
temprana como tardia, algunos elementos que testimonian su afinidad tematica. De acuerdo a
la reconstruccion historica realizada por Magnet Colomer (2013), es el encuentro con Ser y
tiempo 1o que motiva a Marcuse a iniciar sus estudios en filosoffa en Friburgo, luego de concluir
—también en Friburgo— sus investigaciones sobre literatura alemana. De hecho, y tal cual lo
comenta Jos¢ Manuel Romero Cuevas (2016) en su estudio introductorio a Sobre Marx y
Heidegger: escritos filosdficos (1932-1933) —en el que traduce y recopila un conjunto de trabajos
filosoficos tempranos de Herbert Marcuse—, ya Marcuse y Heidegger habian tenido un

encuentro académico previo a la publicacion del opus magnum heideggeriano: “Durante sus

! Vale indicar que la matematizacién de lo natural de la que hablan Horkheimer & Adorno, punto de anclaje para
el proyecto de dominacién, tiene como fuente de analisis la reflexion de Edmund Husserl: la Dialéctica de la
Liustracion —escrita en el 44— tiene una de sus bases esenciales en La crisis de las ciencias europeas y la fenomenologia
trascendental del 36. De alli extraen los destacados filésofos de la Escuela de Frankfurt el concepto de
matematizacion de lo natural. La nota al pie nimero treinta del ejemplar aleman da testimonio de lo aquf indicado:
“30 Edmund Husserl, »Die Krisis der europdischen Wissenschaften und die transzendentale Phinomenologiex, in:
Philosophia. Belgrad 1936. S. 95 ff”.
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estudios [sobre la novela alemana] en Friburgo, Marcuse asistié ya a clases del entonces Privat

Dogzent Heidegger en aquella universidad” (Romero, 2016: 13).

El reencuentro, entre tanto, estuvo nutrido por el interés marcuseano de repensar el
marxismo mas alla de su expresion cientifica. Una vez mas Romero Cuevas (2011), esta vez en
el estudio introductorio a Entre hermenéutica y teoria critica, en el que recoge y traduce los trabajos
marcuseanos que van de 1929 a 1931, indica que el joven Marcuse intenta pensar el marxismo
desde lo concreto; esto es, mas alla de las leyes historicas universales del capitalismo, perseguidas
afanosamente por el marxismo ortodoxo. Lo concreto buscado por Marcuse encontrara su
expresion en la historicidad heideggeriana, desde la cual creara un puente entre la dialéctica
marxista y la ontologfa, aunque dejara de lado aspectos importantes de la fenomenologia
heideggeriana como el de la afectividad (De Lara, 2019). Asi, indica Romero Cuevas, intentara
poner de relieve estructuras ontoldgicas de lo histérico y, a la par, identificar su expresion
concreta en un analisis especifico de las clases sociales en un contexto capitalista determinado.
Dicho de otro modo: intentara pensar lo ontolégico desde formas histérico-capitalistas de

dominacién social.

Luego de la vinculaciéon de Heidegger con el partido nacionalsocialista a principios de
la década del treinta, aparece el desencantamiento marcuseano por el Maestro de la Selva
Negra, el cual viene acompafiado por la lectura de los Manuscritos de Marx. Ahora bien, y a
pesar de lo que podria sugerir el desencantamiento de Marcuse, la fenomenologia —aunque
menos presente— no abandona sus postulados tardios. Siendo precisos, y en razén del objetivo
de la investigacion, es de vital importancia destacar el hecho de que, en el seno de su analisis
critico de la ciencia y la técnica moderno-capitalista, E/ hombre unidimensional retoma no sélo La
¢risis de Husset] para caracterizar el proceso de matematizacion de la naturaleza, sino que,
ademas, vuelve sobre Heidegger para caracterizar ya no a la técnica, sino a su esencia, como

una comprension especifica de la naturaleza que la pone como objeto de dominio.

Siguiendo la luz que nos arroja el mismo Marcuse, en lo que sigue intentaremos pensar
el dialogo en clave contemporanea, estableciendo puentes criticos para cuestionarnos respecto
de nuestro aqui y ahora, a la par que buscamos una posible alternativa a nuestra forma

capitalista de habitar el mundo. Para ello, la investigacién ha sido dividida en dos partes. La
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primera de ella, titulada “La exposiciéon”, ofrece los elementos tedricos presentes en los
trabajos de Marx, Heidegger y Marcuse que seran puestos en didlogo a lo largo de la
investigacion. “La exposicion” consta de tres capitulos, el primero de ellos dedicado a Marx.
Alli, elaboramos una presentacion de los tres momentos que orientaran el dialogo: el concepto
de enajenacién, la matematizacién a través del concepto de valor y, finalmente, el caracter
neutral acumulativo-progresivo de la ciencia y la técnica modernas, en el derrotero histérico de

la humanidad.

En el segundo capitulo nos concentraremos en la obra de Martin Heidegger,
intentando poner de relieve la manera en que el fenomenologo aleman piensa el problema de la
ciencia y la técnica modernas, a partir de un didlogo con la tradicién metafisica occidental. Este
didlogo empieza su gestacion en los afios veinte con la asimilacion de los conceptos
aristotélicos de moinoig y t€yvn, nociones que se haran presentes en la década de los treinta,
cuando piense la técnica moderna a partir de la nocién de Machenschaft, y ya en los afios

cincuenta, cuando la esencia de la técnica moderna sea pensada con el concepto de Ge-szell.

En el tercer capitulo, a su vez, nos fijaremos en la reflexion marcuseana. De ella,
pondremos sobre la mesa los siguientes momentos tematicos: en primer lugar, la asimilacién
metddica y tematica que realiza de la fenomenologfa a finales de los afios veinte. En segundo
lugar, la apropiacion del psicoanalisis freudiano que deviene, a final de cuentas, en una
comprension neutral de la ciencia y la técnica que sigue los postulados marxianos. En tercer
lugar, la vuelta sobre la fenomenologia hussetliana y heideggeriana revelara el caracter no
neutral de la ciencia y la técnica modernas, lo que lo llevara a una critica de Marx y al
planteamiento de su alternativa: la ruptura histérica y la negacién de la ciencia y la técnica

moderno-capitalista.

La segunda parte, titulada “El didlogo”, se encuentra constituida por cuatro momentos
especificos. Los tres primeros pretenden ejecutar el entrecruzamiento de los postulados de los
autores aqui trabajados. En primera instancia, esbozaremos la posibilidad de pensar una doble
forma de acontecer la abstraccion-formalizacion de lo ente: desde una perspectiva econdémica y
desde una perspectiva cientifico-técnica. Aqui, nos concentraremos en los conceptos de valor,

matematizacién y abstraccion, dando una breve mirada al fenémeno de las burbujas
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financieras. En segunda instancia, nos concentraremos en el alcance politico-econémico de la
ciencia y la técnica modernas, analizando el impacto de los algoritmos en la 16gica de consumo
capitalista, en las campafas politicas y, finalmente, esbozaremos la posibilidad de pensar —
desde la esencia de la técnica moderna y su expresion econdémica— la reduccién del hombre a
existencia (Bestand). En tercera instancia, se pondra de relieve la forma en que el concepto de

enajenacion de Marx encuentra su raiz ontologica en el Ge-ste// heideggeriano.

Por dltimo, en la cuarta seccion de la segunda parte de nuestro trabajo nos
concentraremos en la alternativa. Una vez destaquemos los limites de la solucién marcuseana,
atendiendo a las indicaciones de Habermas y Patocka, pondremos nuestra mirada en el
concepto heideggeriano de serenidad (Gelassenherf). Forzando el concepto, a través de la
recepcion de Held —y tomandola como inspiracion— pensaremos la Gelassenbeit como una
suerte de virtud técnico-econdmica y técnico-ecldgica que, antes que proponer una ruptura
como la marcuseana, pone limites sin negar la ciencia y la técnica modernas. De hecho, como
indicaremos simplemente siguiendo a Feenberg, quizas en las ciencias climaticas podemos
encontrar la respuesta a la pregunta planteada por el Dr. Gustavo Leyva el 9 de Octubre de
2018, en el marco del Congreso “Karl Marx. El hombre, el revolucionario y el tedrico”.
Acudiendo a la siempre traicionera memoria, el interrogante puede ser reconstruido como
sigue: “De acuerdo a lo sostenido por usted en su charla, ¢no es posible pensar una forma de la
cientificidad contemporanea que no se reduzca simplemente a formas de dominio sobre la

naturaleza y el hombrer”.

Dicho esto, no nos resta mas que invitar a los lectores a andar con nosotros —en un
ejercicio del pensar— estos caminos apenas abiertos, siguiendo los impulsos —como siempre lo

recuerda el Dr. Angel Xolocotzi— que nos ofrece la obra de Martin Heidegger.
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PARTE I

LA EXPOSICION
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CAPITULO I

KARL MARX: ENAJENACION, TECNICA Y PROGRESO HISTORICO

El objetivo de la presente investigacion, tal cual ha sido indicado ya, es desplegar algunas
consideraciones criticas en torno a la ciencia y la técnica modernas, tomando como
coordenadas analiticas las reflexiones de tres autores canoénicos del pensamiento occidental, a
saber: Karl Marx, Martin Heidegger y Herbert Marcuse. La pertinencia de la inclusiéon de los
dos dltimos filésofos continentales mencionados, aparece como algo comprensible de suyo:
vivieron en la radical coyuntura histérica que vio el modo en que se cristalizaba, bajo la figura
de las bombas atémicas, y en los nombres de Hiroshima y Nagasaki, el poder absoluto, asi

como el absoluto extravio —siguiendo aqui a Husserl—, de la racionalidad occidental.

Tanto Heidegger como Marcuse fueron testigos privilegiados —aunque quiza no tanto
como nosotros— de los alcances de 1a técnica moderna, materializada no en sus bondades sino
en su especifica concrecion barbara y tragica. En virtud de esto, partir del dialogo Heidegger-
Marcuse para pensar contemporaneamente la técnica moderna y las alternativas a la misma,
resulta una obviedad. Entre tanto, el papel de Marx en este didlogo parecerfa un tanto mas
forzado, pues se encontraba mucho mas préoximo a las maquinas de vapor que a los
dispositivos de destruccién masiva. Sin embargo, y mas alld del simple calculo historiografico
que pueda latir de fondo en esta afirmacion, la vuelta sobre Marx para pensar el mundo
contemporaneo es, a nuestro juicio, vital. Como sera expuesto a lo largo de la investigacion,
especificamente en el tramo dedicado a Herbert Marcuse, el capitalismo contemporaneo —y el
capitalismo en general— no puede ser pensado mas alla de su nexo originario con la ciencia y la
técnica modernas, y este nexo —se vera— ya es revelado por Katrl Marx en pleno siglo XIX. En
este sentido, el tema de la ciencia y la técnica moderna, la pregunta por sus bondades y sus
consecuencias nefastas; por tanto, la critica filoséfica en tanto que exposicion de sus limites,
implica pensar ambas desde la constelacion anunciada por Heidegger en su “Ciencia y
meditaciéon’: economia, politica, ciencia, técnica y estrategia, aunque aqui —vale aclarar— nos
concentraremos en algunos elementos concretos de dicha constelacion. Por ello, seguimos las

consideraciones desplegadas por Jacobo Mufioz (2012) cuando afirma la condicién de clasico
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de Marx, pues aunque Marx haya pensado en el marco del incipiente capitalismo industrial,
especificamente caracterizado desde su expresion inglesa en el siglo XIX, esto no impide que
arroje luces sobre fenémenos contemporaneos del capitalismo globalizado. Antes bien, la
actualidad de Karl Marx pasa por el hecho de que su obra, como pasado de la tradicion, puede
ser leida justamente en clave de una —sirviéndonos atrevidamente de la expresion del joven
Heidegger (Heidegger, 2002a)— critica del presente, pues es éste el sentido de toda critica (Mufioz.
En: Marx, 2012: XI).

En funcién de los fines especificos que buscamos aqui, nos concentraremos en tres
elementos cruciales del pensamiento de Marx: 7) exposicion del concepto de enajenaciéon en el
marco de los Manuscritos de 1844, 7i) caracterizacion del capitalismo a partir de a) el concepto de
valor y b) de la condicién de la humanidad rebajada a ejército industrial de reserva —a la luz de
E/ capital—; finalmente: 7zj) presentacion del lugar nuclear que juega la técnica, en tanto que

condicion objetiva de posibilidad de la superacion del capitalismo.

Con el primer elemento pondremos de relieve posteriormente los rasgos con que sera
posible tender un puente entre la enajenaciéon de Marx y la pérdida de la tierra natal
(Heimatlosigkei?) de Heidegger. Con el segundo aspecto pensaremos a) un modo concreto de
matematizacion —no cientifico-técnica— de lo ente desde el concepto de valor y b) la posibilidad
de que el hombre devenga, en el seno del capitalismo, en mera existencia (Bestand), en
disponibilidad. Finalmente, el tercer aspecto revelara la forma en que el analisis del capitalismo
marxiano conduce a una fe en la ciencia y la técnica modernas, en tanto que condiciones de
posibilidad del progreso histérico de la humanidad. Kostas Axelos es contundente en su
interpretacion de la obra de Karl Marx, en lo que se refiere puntualmente a este aspecto: a su
juicio, la propuesta marxiana ante las contradicciones inherentes al capitalismo, tiene como
nucleo esencial el papel “liberador” de la técnica, pues es en la apropiacion de los medios de
produccioén para la satisfaccion horizontal de las necesidades reales humanas, en donde radica
el quiebre de la alienacién y de la miseria reproducida por el sistema econdémico capitalista
(Axelos, 1969: 8). Esta confianza de Marx en la técnica moderna, sera puesta en cuestion desde

los analisis realizados por Herbert Marcuse.

Dicho esto, demos paso entonces a la exposicioén prevista.
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1.1. La enajenacion en el marco de los Manuscritos de Paris

Para aproximarnos al concepto marxiano de enajenacion, fijaremos nuestra mirada en el
primero de los Manuscritos de Paris de 1844. Este se encuentra dividido en dos grandes
secciones. La primera de ellas es el analisis de los conceptos de “Salario”, “Beneficio” y
“Renta”. Como nuestra intencién es reconstruir el sentido marxiano de la enajenacion,
haremos alusiéon a este primer tramo sélo en la medida en que nos permita esclarecer la
segunda parte del primer manuscrito, la cual tiene su eje tematico concreto en el trabajo
alienado. El punto de partida de esta segunda parte del primer manuscrito parisiense es radical
y contundente, en la medida en que pone de relieve el sentido que dara Marx a su analisis del
capitalismo industrial incipiente, al tomar como piedra angular la exposicién ideologico-
encubridora de la Economia nacional. Desde sus categorias, y aceptando la divisiéon entre
capital’, tierra y trabajo, la cual corre al par de la distincion capitalista, propietario de la tierra y
trabajador, a quienes les corresponde a su vez de la dinamica econémica el beneficio, la renta y el
salario, pondra de relieve el modo en que se edifica la actividad esencial humana, en tanto que
trabajo enajenado. La contradiccion esencial anunciada desde las primeras lineas, destaca el
modo en que, entre mayor sea la capacidad productiva del obrero, menor es la parte de la

riqueza que le corresponde (Marx, 2012: 483).

El punto de partida de Marx es la relacion inversa entre la riqueza creada por el
trabajador y el impacto negativo en su condiciéon material de vida. La producciéon de
mercancias elaboradas y costosas tiene como contracara la constitucion de su propia condicion
como mercancia abaratada (Marx, 2012: 484). La valorizacién del producto tiene su correlato
entonces en la depreciaciéon de la mercancia humana. El trabajo crea productos, crea el

hombre-mercancia y se crea a si mismo en esta condicién deplorable —como mercancia— en

2 En el apartado “Beneficios” del manusctito primero, el filésofo y economista aleman nos brinda algunas
indicaciones respecto del modo en que este concepto debe ser entendido. Asf, comenta que: i) el capital en un
sentido débil es stock, “capital sin vida”, haciendo alusién a la simple acumulacién de dinero o de mercancias
(Mammén). El sfock es trabajo acumulado que no genera ingresos. A diferencia del stock, el sentido fuerte del
capital setd trabajo acumulado o ...trabajo almacenado” (Marx, 2012: 455) que genera ganancias, beneficios al
capitalista. En contraste con esta primera comprensién, Marx mostrara de forma indicativa al capital, aunque
moviéndose dentro de los limites del primer sentido, como ii) relacidn social. Apoyandose en Jean-Baptiste Say y en
Smith, Marx comenta que la condicién de posibilidad del capital, como relacidn social de poder, es el derecho positivo.
De este modo, sélo es posible la compra del trabajo ajeno bajo la forma de los productos, porque la ley permite
dicha compra. Asi, el capital no es poder politico en sentido alguno, sino que “...es e/ poder de mandar sobre el trabajo
y sus productos” (Marx, 2012: 455. Las cursivas son nuestras).
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tanto que al ejercerse, al devenir actividad, tiene lugar como trabajo enajenado, pero gen qué
consiste esta condicioén de enajenacion? ... .para Karl Marx es un proceso material y social...”
(Igbal, 2015: 48), pensado especifica, aunque no unicamente, en el marco del capitalismo

industrial del siglo XIX.

Este proceso se expresa en su preciso despliegue historico-econdémico, de distintas
formas. La enajenacién puede ser entendida en un cuadruple sentido: objeto, produccion, si
mismo y el otro (Thompson, 1979: 28). Nosotros destacaremos seis modos de concrecion de
este fendmeno: a) extraiamiento del producto, b) extrariamiento de la naturaleza, c) extranamiento del
proceso productivo como alienacion del trabajo, Q) extranamiento de si mismo, €) extranamiento «ontoldgicon

y e.1) extranamiento de la alteridad.

Abordemos aqui el primero modo de enajenacion: el extrasiamiento del producto. Con esto,
el filésofo aleman apunta al caracter independiente que adquiere el objeto una vez se concluye
su produccién. Aunque el obrero ponga su vida misma en la mercancia, no se reconoce en el
producto final. No siente el producto como algo suyo, sino como una entidad ajena,
independiente, que se erige frente a ¢l y a la que, aunque sea su creador, no puede acceder. La
enajenacion es la relacion hostil, la condiciéon de “ajeno” de lo que crea el sujeto (Marx, 2012:

485).

Este primer sentido de la enajenacién como alienacién respecto del producto del
trabajo es ampliado por Marx para incluir la enajenacion respecto de la naturaleza. Enajenacion
del mundo exterior es el modo como el filésofo aleman piensa la relaciéon —o la degradacion del
modo originario de relacién— que existe entre el hombre y la naturaleza. Esta —la naturaleza— es
para Marx la condiciéon de posibilidad de la vida humana en un doble sentido: en primer lugar,
porque ella ofrece el lugar y los medios para que el trabajo se ejerza y transforme su entorno.
En segundo lugar, porque la vida organica del hombre sélo puede mantenerse en la medida en
que la naturaleza ofrezca los recursos necesarios para que el cuerpo humano pueda permanecer
en pie, a la vez que transforma paralelamente el mundo exterior que lo alimenta (Marx, 2012:
480). Frente a este modo originario de interacciéon hombre-naturaleza, aparece la concrecién
histérica precisa del capitalismo industrial del siglo XIX. Aqui, en el marco del incipiente

capital industrial, el mundo exterior deja de ser condicién de posibilidad en el doble sentido
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indicado, pues ) la transformacion del entorno tiene como finalidad la creacion de mercancias.
. 77) La naturaleza es fuente de materia prima; por tanto, ya no es vista como fuente de alimento

(Marx, 2012: 486).

A estos dos modos de enajenacion: a) extraziamiento del objeto y b) extraniamiento de la
naturaleza, anade un tercer nivel del fenémeno, a la cual es ciega —a juicio de Marx— la ciencia
econdmica, a saber: ¢) extraiamiento del proceso productivo como extraniacion del trabajo (Marx, 2012:
486). ¢Por qué la forma en que comprende la Economia nacional la enajenaciéon es
insuficiente? esto es ¢por qué no se agota en la relacion hostil que se tiende entre trabajador y
mercancia? La respuesta de Marx a estos interrogantes es contundente, pues, a su juicio, la
enajenacion respecto del producto del trabajo no es mas que la expresion final de la
enajenacion que tiene lugar en el proceso mismo de la produccion capitalista (Marx, 2012: 487).
Asi, el extraniamiento del objeto es el resultado del extrariamiento del trabajo (Marx, 2012: 487). Como
condiciéon forzada de la existencia, el trabajo enajenado no acontece en el marco del
capitalismo industrial como un libre despliegue de las capacidades: /) es extrafio, por lo cual se
huye de él como si fuera una peste (Marx, 2012: 487). 7z) Es ajeno, porque el trabajar ya no es
un rasgo originario que determina al hombre, sino que se torna en un medio para la simple
reproducciéon organica de una vida miserable (Thompson, 1979: 26). zz) Finalmente, la
actividad productiva es una expresion de la enajenacion, en tanto que, al devenir hombre-

mercancia, no se pertenece ya a si mismo mientras esté trabajando. (Marx, 2012: 487).

Este tercer sentido de la enajenacién como extraniamiento del proceso productivo en tanto
que extraiamiento del trabajo, se expresa en un doble sentido que nutre los analisis marxianos de
la enajenacion: por un lado, aparecera la enajenacion del trabajo como d) extrasiamiento de si

. - . , . 3 . ., . . . .,
mismo 'y como e) extranamiento «ontoldgicon’. La enajenaciéon en su primer sentido, la alienacion

3 Atrevidamente elegimos el nombre «ontolégico» —entre comillas para expresar un sentido no fuerte del término—
, pues en Marx es claro el hecho de que no hay una ontologfa como ciencia o filosoffa primera— para este modo de
concrecion de la enajenacién—, porque lo que pone en juego Marx aqui es una comprension especifica respecto
del ser de la vida humana. A juicio de Jacobo Mufioz, la exposicién realizada por Marx en sus Manuscritos de Paris
de 1844 en torno a la alienacion, tiene una doble faz. En primer lugar, la alienacién —como ya hemos comentado
arriba— es asumida desde la desvinculacién que tiene lugar en el proceso productivo entre el obrero y el producto
de su trabajo; i. e., en el no reconocimiento por parte del trabajador en el producto final que surge de la totalidad
del proceso de produccién mercantil. Por otro lado, la enajenacién supone un trasfondo ontolégico en el
pensamiento del joven Marx, pues, en ultimo término su sentido fuerte apunta a la no identificacién del obrero
con el trabajo mismo, pensado como el fundamento genérico —esencial— del ser humano: “Por un lado, presupone
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ya, en efecto, elementos histéricos y econémicos de caricter cientifico, pero posee, por otro, un caracter
antropologico vagamente esencialista, dada la centralidad que en él desempefia la idea, mds o menos deudora de
Feuerbach, del ser humano como un ser genérico, libre y universal y el postulado utépico de un hombre «libre»”
(Mufioz. En: Marx, 2012: XXII). Ahora bien, preguntemos lo siguiente: ;En qué sentido preciso podemos hablar
de una suerte de reflexion “vagamente esencialista” u “ontoldgica”, en lo que corresponde al andlisis marxiano del
capitalismo? Este interrogante lo responderemos de forma tentativa desde dos perspectiva: i) El trabajador,
hemos dicho arriba, se encuentra enajenado del proceso productivo y; por tanto, del trabajo. La destruccién que
sufre el hombre al devenir en mercancfa, su embrutecimiento, tiene para Erich Fromm un trasfondo “metafisico”,
pues se edifica a partir de la distincion esencia-existencia: el capitalismo supone el deterioro de las potencialidades
humanas. Dichas potencialidades soterradas y anuladas constituyen el rasgo esencial del hombre: #abajo como
trabajo libre, en franca oposicion al trabajo enajenado. La existencia en el modo de produccién capitalista implica,
en consecuencia, la negacién de la esencia. En este orden de ideas, la historia de la humanidad debe apuntar
especificamente a la creacién de las condiciones historicas de posibilidad para el libre despliegue de las
potencialidades humanas; es decir, que la esencia se realice, devenga existencia: “Para Marx, como para Hegel, el
concepto de enajenacién se basa en la distincién entre existencia y esencia, en el hecho de que la existencia del
hombre estd enajenada de su esencia; que, en realidad, no es lo que potencialmente es o, para decirlo de otra
manera, que 70 es lo que debiera ser y debe ser lo que podria ser” (Fromm, 1970: 58). ii) En los Manuscritos 1a vida es
pensada por Marx como actividad. La actividad propiamente humana es el trabajo, por ello, éste define su vida.
Esta forma de comprender el trabajo debe ser leida, a nuestro juicio, desde las Tesis sobre Feunerbach, pues en la
primera de las once tesis se pone de relieve la necesidad de destacar la actividad respecto de la pasividad en todo
enfoque materialista: “El defecto fundamental de todo el materialismo anterior —incluido el de Feuerbach— es que
s6lo concibe las cosas, la realidad, la sensibilidad, bajo la forma de objeto o de contemplacién, pero no como
actividad sensible humana, no como practica, no de un modo subjetivo” (Marx, 2012: 33). Si seguimos la
interpretacion de Bloch en el Principio esperanza (1), la apropiacion marxiana de la Fenomenologia del espiritu tiene
como consecuencia ver en el trabajo el elemento que media en la dicotomia sujeto(hombre)-objeto(mundo).
Como actividad, lo que caracteriza al trabajo es su capacidad de transformar el mundo exterior. Contra el
materialismo contemplativo de Feuerbach, la tesis III destaca el papel decisivo y modificador que tiene el sujeto:
“La teorfa materialista de que los hombres son producto de las circunstancias y de la educacién y de que, por
tanto, los hombres transformados son producto de circunstancias distintas y de una educacién modificada, olvida
que son los hombres, precisamente, los que hacen que cambien las circunstancias y que el propio educador
necesita ser educado” (Marx, 2012: 36). Dirfamos hasta este punto, que el trabajo como actividad —siguiendo las
tesis I-III y el primer manuscrito— es el rasgo ontoldgico-transformador del ser humano. Sin embargo, si
volvemos sobre la tesis VI, parecerfa generarse una suerte de contradiccion en los planteamientos de Marx: por un
lado, destaca una esencia de la especie (Primer manuscrito), mientras que por otro lado (Tesis VI) niega toda
comprension esencialista del hombre: “Pero la esencia humana no es algo abstracto inmanente a cada individuo.
Es, en su realidad, el conjunto de las relaciones sociales” (Marx, 2012: 37) ¢Cémo entender esta dicotomia y salvar
el caricter ontologico de la reflexién marxiana? A nuestro juicio, habria que indicar que cuando el joven Marx
piensa en los Manuscritos 1a esencia de la especie desde el trabajo como actividad transformadora, no pone en juego
una suerte de substancia atemporal; antes bien, el trabajo es esencia en un sentido fuerte, originatio y radicalmente
histérico, pero ¢en donde se funda la historicidad de esta esencia? Pues justamente en “el conjunto de las
relaciones sociales”, ya que la aludida capacidad transformadora de la naturaleza sélo puede operar en el marco de
las relaciones intersubjetivas: “En lugar del hombre genérico de Feuerbach con su naturaleza abstracta siempre
igual, aparecia ahora claramente un conjunto de relaciones sociales cambiantes histéricamente, y sobre todo un
conjunto clasistamente antagonista (...) El materialismo antropolégico de Feuerbach sefiala asf la facilitacion del
transito posible del materialismo meramente mecanico al materialismo histérico. La critica dice: sin la
concretizacion de lo humano en el hombre realmente existente, y sobre todo socialmente activo, con relaciones
entre s y con la naturaleza, el materialismo y la historia hubieran estado separados permanentemente” (Bloch,
2007: 187-189). El hombre es vida en tanto que actividad que modifica el mundo, pero esta modificacion
acontece de forma concreta, a saber: en los distintos modos de produccién. En este orden de ideas, el trabajo es
esencia pero no una esencia atemporal; antes bien, es una modificacién temporalmente situada de lo existente; es
decir, es una objetivacién histérico-social de la conciencia: “Es en la configuracion de la naturaleza a través del
trabajo, la creaciéon de un mundo de objetos, que el hombre prueba su ser-especie [ser genérico], es decir, su
humanidad (...) La existencia humana es la existencia social. .os humanos tienen conciencia y la objetivan a través
del trabajo. Esta conciencia es un producto social en el sentido de que solo puede sutgir a través de la interaccion

~ 36 ~



objetiva (como extrafiamiento del objeto producido), tiene como correlato el extrafiamiento
subjetivo: el obrero, al no reconocerse en la actividad ejercida, se siente alienado respecto de si
mismo. Respecto del extrafiamiento ontoldgico es preciso comentar lo siguiente: el hombre
tiene un caracter especificamente universal. No se asume unicamente como individuo y vive
respecto de su individualidad, sino que es consciente, a la par, de pertenecer a algo mas amplio
que ¢él, a saber: a la humanidad libre. Animales y hombres viven de la naturaleza, asumida como
su cuerpo inorganico. Entre mas universal, mayor el campo de apropiacion de la naturaleza.
Ahora bien, la naturaleza no sélo es objeto del hombre en un sentido practico, sino que es
también aprehendida en clave tedrica. Cuando es asumida de este modo, la naturaleza deviene

en “naturaleza espiritual inorganica” (Marx, 2012: 489).

De la relaciéon del hombre con la naturaleza se deriva su universalidad: el hombre se
apropia del mundo exterior tedrica o practicamente. La apropiacion practica supone —hemos
dicho previamente— dos aspectos: 7) que el mundo sea quien dé el alimento para la satisfaccion
de las necesidades humanas mas basicas y que 7#) el mundo sea el espacio y lugar en que el
trabajo deviene en practica a través de la transformacion del entorno. El radio de acciéon del
hombre, dada su amplitud, en tanto que hace totalmente suya la naturaleza, espiritual y
materialmente, da cuenta correlativamente de su propia condiciéon universal, pues la naturaleza

deviene en este despliegue histérico de la universalidad humana en exerpo inorganico del hombre.

Indicamos algunas paginas atras que el hombre se extrafia de la naturaleza en el marco
del incipiente capitalismo industrial, al operar la reduccion del mundo exterior sensible a fuente
de materias primas. Asimismo, la cara subjetiva del extrafiamiento se expresa en la alienacién
que sufre el sujeto respecto de si en el proceso productivo, al enajenarse del trabajo. En la
coincidencia de estos dos modos concretos de alienacion, indica Marx, tiene lugar lo que

llamamos extrafiamiento ontologico del trabajador, en tanto que enajenacién de su condicion

de los hombres” (Thompson, 1979: 27-28). En conclusién, hablamos de un caracter “ontolégico” de la reflexion
marxiana sobre la enajenacién, en términos de un “esencialismo no fuerte”, en la medida en que su critica del
capitalismo se mueve dentro de los limites de la distincion esencia-existencia, siendo la esencia —como
posibilidad— el trabajo no enajenado. Claro esta, el trabajo tanto libre como enajenado supone, en dltimo término,
su concreciéon histérica. Asi, el trabajo como transformaciéon del mundo es esencia, pero esencia temporal y
socialmente situada. De hecho, la historizacién-socializacién de la esencia-trabajo sugerida por Marx, acontece
como alienacién —del producto, de la produccién, de la naturaleza, de si mismo, de la esencia humana y de los
otros— precisamente en el horizonte del capitalismo industrial.
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universal: “Desde el momento en que el trabajo enajenado le enajena al hombre 1°) de la
naturaleza, 2°) de s mismo, de su propia funcién activa, de la actividad con que vive, le enajena
al hombre la especie” (Marx, 2012: 489). A juicio el joven Marx, la vida productiva es el rasgo
definitorio de la especie (Igbal, 2015: 50); por tanto, la transformaciéon de la naturaleza es
aquello que hace hombre a los hombres: es una configuracién consciente de su entorno; sin
embargo, el trabajo en el capitalismo no tiene como finalidad la actividad productiva misma,
sino que hace del trabajo —como actividad embrutecedora e insoportable— el medio para
mantener la vida organica: se trabaja para comprar pan y leche, para no morir de hambre, para
volver a la inhospitalidad de la fabrica al iniciar el dia y tener la fuerza suficiente para huir de

dicha peste al caer el sol (Marx, 2012: 489).

La humanidad, la especie, tiene su esencia en el trabajo: “Marx sostiene que el hombre
se diferencia de los animales en que tiene conciencia. En su trabajo ¢l objetiva esta conciencia,
él se duplica a si mismo en el mundo de los objetos” (Thompson, 1979: 25). Este es quien la
define por encima de cualquier otro rasgo. En el momento en que la humanidad es pensada a
la luz de la animalidad, en razén de la frustraciéon e inhospitalidad acontecida durante la
actividad productiva, quien labora no sélo es ajeno a si mismo, sino a su esencia —el trabajo—:
“El trabajo le es externo al trabajador, o sea no pertenece a su ser” (Marx, 2012: 487)— y, en
consecuencia, se enajena de la especie. En el marco del extrafiamiento ontolégico aparece una
forma especifica de la enajenacion, surgida precisamente de la alienacién del hombre respecto
de su esencia vy, por ello, en relacién con la especie, a saber: el e.1) extraiamiento de la alteridad
(Marx, 2012: 491). ¢En qué consiste este modo de enajenacion respecto del otro? Si el objeto
producido es ajeno y hostil respecto de su creador es porque pertenece a otro sujeto-yo que se
lo apropia. La enajenacién del producto deviene entonces en apropiacion, pues si no pertenece
la mercancia a aquel que la hace, debe ser necesariamente propiedad de alguien mas. ¢Quién es
este otro apropiador? Marx pone como correlato de la situacién del trabajador respecto del
producto, la posicién ventajosa del capitalista: si el hombre-mercancia esta sometido al objeto,
entonces el capitalista saca provecho, domina al producto del trabajo y somete al obrero. De la
misma forma en que la mercancia es ajena y hostil frente al trabajador, en el mismo modo

aparece el otro: como ajeno y hostil, como explotador (Marx, 2012: 493).
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1.2. Valor y ejército industrial de reserva

En el apartado anterior nos aproximamos al concepto marxiano de enajenacion, destacando
los multiples sentidos que adquiere. Este concepto nos servira mas adelante para establecer un
nexo con la reflexién tardia heideggeriana. De momento, tnicamente hemos abonado el
terreno del didlogo que sera desarrollado. A partir de este instante, nos fijaremos en otro de los
momentos tematicos de la obra que Karl Marx que nos permitira poner en conversacion su
obra, tanto con su heredero frankfurtiano como con la del fenomendlogo de Mef3kirch, a
saber: en primer lugar, en el concepto de valor (Wer?) y, en segundo lugar, el ejército industrial
de reserva (industrielle Reservearmee). Vale indicar que con la nocién de valor pretendemos poner
de relieve un modo de matematizacion de lo ente que, quizas no precede —de momento no nos
atrevemos a afirmar esto—, pero que si acontece al menos de forma simultanea con la
matematizacion propia de las ciencias. En este sentido, con el valor y sus conceptos asociados
(valor de cambio, trabajo abstracto, magnitud, forma dineraria, etc.) es posible pensar una
matematizacion en el ambito de la reproduccion de la vida material, en el marco del modo de
produccién imperante. Asi, al capitalismo le correspondera una cuantificacion y mensuracion,
con una légica interna propia, que la distingue de la cuantificacién cientifico-técnica. Entre
tanto, con la nocién de ejército industrial de reserva se mostrara de forma concreta el modo en
que, en el ambito econémico, el hombre puede devenir en existencia (Bestand); es decir, en
recurso humano, en engrane disponible de la gran maquinaria capitalista. Hecha esta breve
indicacion que, de forma simple intenta orientar el decurso de la investigacion, demos paso a la

caracterizacion precisa de ambas nociones, en el marco de E/ capital.
1.2.1. Valor

El anilisis del valor del que aqui nos ocuparemos es realizado por Marx en el capitulo inicial de
FEl/ capital. Este concepto, heredado de la tradicién de la economia politica*, es analizado desde

la mercancia: si el capitalismo se desarrolla a partir de la acumulacién de riqueza fundada en la

4 “Los tres grandes marcos conceptuales que confluyen en E/ capital son: primero, la economia politica clasica,
esto es, desde el siglo XVII hasta mediados del XIX, principal aunque no unicamente britanica, desde William
Petty, Locke, Hobbes y Hume basta el gran trio formado por Adam Smith, Malthus y Ricardo y otros, como
James Steuart. También en Francia la economia politica contaba con una importante tradicién (fisiécratas como
Quesnay y Turgot, y mas tarde Sismondi y Say), y algunos italianos y norteamericanos (como Carey)
proporcionaron a Marx materiales criticos adicionales...” (Harvey, 2014: 13).
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explotacion del obrero, necesariamente hay que establecer cual es el sentido mismo de la
riqueza. La riqueza se define en funcién de la mercancia, o, dicho con mayor claridad, cuando
se alude a la riqueza, se piensa en la acumulacién de mercancia entendida como capital (Marx,
2013: 43). La pregunta que debemos plantearnos aqui es por el modo en que se transita, desde
la comprensién de la riqueza a partir de la mercancia, hasta el concepto de valor. Para Marx,
toda mercancia debe ser pensada desde su utilidad, desde su servir-para la satisfaccion de
necesidades historicas concretas. Una mercancia es siempre util-para: quitar el hambre (un
pan), evitar el frio (una chaqueta), transportarnos de un lugar a otro (una bicicleta), etc. En este
caso concreto, la mercancia es asumida como valor de uso, y constituye no la riqueza pensada
como acumulacién de capital, sino la riqueza material del hombre. La humanidad es rica
materialmente en la medida en que cuenta con los medios necesarios para satisfacer sus
necesidades concretas. En este orden de ideas, la mercancia es para Marx un cuerpo: es #igo,
cuero o hierro. El cuerpo es utilizado para un uso especifico, permitiendo satisfacer una

necesidad dada (Marx, 2013: 44).

Esta forma de relacién con la mercancia, en tanto que valor de uso, expresa su primer
modo de acceso a ella: un acceso fundado en la cualidad. A este primer y originario modo de
acceso, se contrapone un segundo modo de acceso, a saber: el cuantitativo. Asi, toda mercancia
es comprendida, bien cualitativa o bien cuantitativamente (Marx, 2013: 44). El acceso cuantitativo
a la mercancia, en su “sentido pleno”, es algo propio del sistema econémico capitalista (Marx,
2013: 44-45). Tenemos entonces que, en determinadas sociedades —o dicho con mayor
precision— en funciéon de determinados modos de produccion, las cosas pueden ser
comprendidas de un doble modo: como valores de uso (valido para todo modo de produccion)
o como valor/valor de cambio (valido para el modo de produccién capitalista) (Milios, 2002:

18; Carver, 1975: 42-43).

Decimos “sentido pleno” del acceso cuantitativo, pues —a nuestro juicio— Marx
distingue entre distintos momentos de la cuantificaciéon” —en lo que a la relaciéon con las cosas

se refiere— lo que llamamos una i) cuantificacion simple y 1i) cuantificacion plena de la mercancia.

5 A nuestro juicio, son cinco los elementos constituyentes de la cuantificacién propia del modo de produccién
capitalista: cuantificacién simple, cuantificacién plena, abstraccion del trabajo, magnitud del valor y expresion
dineraria del valor. Sobre los restantes, volveremos adelante.
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Cuando hablamos de cuantificacion simple nos referimos a la enumeracion simple de cada
objeto: una silla, dos chaquetas, tres bicicletas, veinte panes; etc. (Marx, 2013: 44). La
cuantificaciéon simple del ente no se reduce, consideramos, al modo de produccién
especificamente capitalista. Esta forma de medir podemos retrotraerla atrevidamente —so6lo
para ilustrar nuestra intuicién— hasta las categorfas aristotélicas, pues una de ellas apunta
justamente a lo cuantificable: el ser de “dos o #res codos” de una superficie expresa el cudnto de la
longitud de un ente determinado. La “cantidad” como categorfa, remite a lo cuantificable y
medible —ya veremos la importancia de la medicién cuando hablemos del valor—. A ello es a lo
que alude el vocablo griego 10 nooov’, el cual, evidentemente, se incrusta en un modo de

reproduccion de la vida material distinto al capitalismo industrial.

Teniendo esto en mente, podriamos decir que la cuantificaciéon simple no es lo que
define la comprensiéon cuantitativa de la mercancia, méas bien, es en lo que llamamos
cuantificacion plena que dicha comprension cuantitativa se expresa. La cuantificacion plena es,
en ultimo término, el valor; sin embargo, el orden de la exposicion marxiano inicia desde el
concepto de valor de cambio para transitar desde allf al valor, pues el valor de cambio es la forma
en que se expresa el valor. Dicho de otro modo: la cuantificaciéon plena se retrotrae hasta el
valor mismo, pero incluye necesariamente la expresién del valor. En este orden de ideas, valor
y valor de cambio (expresion del valor) constituyen la indicada cuantificacion plena. El valor de
cambio se refiere a la posible relacién de equivalencia/proporcion que se establece entre dos
mercancias especificas (Lichtenstein, 2017: 160). La cuantificacién plena, en tanto que valor de
cambio, tiene a su base lo que hemos llamado la cuantificaciéon simple, pues para establecer la
justa proporcion entre dos mercancias es necesario partir de la forma mas simple de medicién,
verbigracia: 7 chaqueta es equivalente a 2 pantalones (Marx, 2013: 45-46). Ahora bien, el valor
de cambio, indicamos, es un modo en que se cristaliza la cuantificaciéon plena. El otro modo, y

el esencial, es el valor mismo. En lo que sigue, mostraremos panoramicamente en qué consiste.

La tematizaciéon del valor es desarrollada por Marx desde la busqueda de lo que
podriamos llamar “factor comuin” de dos mercancias, relacionadas desde su valor de cambio.

Sélo porque existe una medida posible, un tercero que media y es comin a una mercancia A y

¢ “noocoq: indef. adj. de una cierta cantidad o magnitnd”’ (1iddel & Scoot, 1996: 1453).
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una mercancia B, puede plantearse la formula 7A = 2B (Marx, 2013: 46). El factor comun de
las dos mercancias pensadas desde el valor de cambio no puede ser buscado dentro de los
limites de las condiciones corporeas de ésta, por una razén esencial: el cuerpo se encuentra
ligado al valor de uso. En este punto Marx es contundente: para poder realizar una lectura en
clave cuantitativa de los valores de uso, debe operar en el modo de produccién capitalista una
abstraccion que haga de la riqueza material simple mercancia. La abstracciéon que se ejecuta
pone en segundo plano la utilidad del ente, asi como la matematizaciéon propia de las ciencias
desplaza a un segundo plano las cualidades secundarias de las cosas (Marx, 2013: 46). Es por
ello que indica Marx: “En cuanto valores de uso, las mercancias son, ante todo, diferentes en
cuanto a la cualidad; como valores de cambio sélo pueden diferir por su cantidad, y no

contienen, por consiguiente, ni un solo atomo de valor de uso” (Marx, 2013: 40).

Puesta fuera de juego la condicién corpoérea de la mercancia, lo que queda, y desde
donde pensara Marx el valor, es el trabajo (Marx, 2013: 46). Aqui inserta el filésofo y
economista aleman una nueva distincién, que va de la mano con la hecha entre valor de uso y
valor/valor de cambio: al valor de uso y a la creacién de objetos asumidos como valor de uso,
le corresponde de manera especifica lo que llama Marx “trabajo concreto” o “trabajo util”; es
decir, la actividad productiva que se cristaliza, que se objetiva —siguiendo los términos
utilizados en los Manuscritos— en un ente que es util-para la satisfaccion de una necesidad
histérica determinada. En contraste con la relacion #rabajo concreto-valor de uso, aparece del otro
lado el vinculo que se tiende entre el valor/ valor de cambio y el trabajo abstracts. Asi como el valor
de cambio supone una abstraccion de la corporalidad del ente que deviene mercancia, de igual
modo el trabajo abstracto tiene lugar como una nueva abstracciéon que acontece, ya no en el
ambito del objeto, sino en la actividad productiva misma. En este sentido, podriamos hablar de
un doble nivel de la abstraccién que opera en el marco del modo de produccion capitalista: de
un lado tenemos la abstracciéon de las cualidades de las cosas y, por otro lado, tenemos la
abstraccion de la actividad productiva. El trabajo abstracto alude a la comprension genérica de
que toda mercancia y, por ello, todo valor de uso, no es nada distinto que un simple trabajo

humano acumulado (Lichtenstein, 2017: 159).
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El trabajo abstracto al que nos hemos referido debe ser leido —con una mayor
precision— desde la nocidén marxiana de fuerza de trabajo ;:Cémo debemos entender ésta? En el
capitulo IV de la “Seccién segunda” de E/ capital, Marx nos ofrece una definiciéon precisa de la
fuerza de trabajo, asociada justamente con la sefialada capacidad organica del hombre para
crear y transmitir valor a las mercancias —ambos fundados, como se ha dicho, en el valor de
uso y en el trabajo concreto—: “Por fuerza de trabajo o capacidad de trabajo entendemos el
conjunto de facultades fisicas y mentales que existen en la corporeidad, en la personalidad viva
de un ser humano y que él pone en movimiento cuando produce valores de uso de cualquier
indole” (Marx, 2013: 203). Llegados a este punto, la pregunta que debe plantearse
necesariamente es la siguiente: ¢cudl es la relaciéon que se tiende entre el valor y el hallazgo del
doble modo de comprension del trabajo como trabajo concreto y trabajo abstracto? Aqui la
cuestion, para Marx, no tiene mayor dificultad: el valor tiene su sustancia como sustancia
social; 1. e., historica, en el trabajo abstracto. Si el modo de produccién capitalista es una forma
histérica precisa de satisfaccion de las necesidades, y si en su seno se gesta la abstraccion tanto
del hombre como de los productos del trabajo, el valor debe ser asumido en clave histérica y
tener su fundamento en la actividad en que se erigen las mercancias. La mercancia, portadora
de valor, resume la actividad productiva. En el capitalismo esta actividad deviene en trabajo
abstracto, por ello el valor tiene su sustancia en este tltimo (Marx, 2013: 47). La mercancia, de
acuerdo a lo indicado, no es nada distinto que una comprensién cuantitativa de lo ente como
cuantificacién plena. La cuantificaciéon plena remite al valor y su expresion como valor de
cambio. El primero apunta, a su vez, al trabajo abstracto como su substancia social; esto es, a
la fuerza de trabajo acumulada en la produccién de mercancias. El trabajo abstracto implica

una suerte de supresion de toda condicidon concreta de produccion.

Aqui opera, en lo que a la actividad productiva se refiere, una suerte de descomposicion
de lo concreto: tanto los valores de uso como el trabajo se reducen a una “objetividad
espectral”. La relacién cuantitativa con lo ente implica, ademas, la fijaciéon de una medida, un
modo de establecer la zagnitnd del valor de una mercancia dada. En este sentido, y de un modo
amplio, la relacion cuantitativa con los entes supone los dos rasgos antes mencionados: 7)
cuantificacion  simple 'y i) cuantificacion plena (valor/valor de cambio). A estos se afladen,

consideramos: i) la abstraccion de la actividad productiva, iv) la magnitud o medida del valor y v) la
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expresion dineraria del valor. Respecto de los tres primeros, ya hemos ofrecido un esbozo acerca
de su sentido. Detendremos la atencidn, finalmente, en el cuarto aspecto de la cuantificacion
(magnitud o medida del valor). De la expresion dineraria del valor no nos ocuparemos aqui de forma
expresa, pues ello implicaria fijar la atencidon en la teorfa monetaria marxiana. El dinero hace
parte de los procesos de abstraccion como resumen de los mismos, pero sobre esto
volveremos de manera sucinta en el decurso de la investigaciéon. Valga indicar de momento
simplemente en torno al dinero que éste es asumido por Marx como un tipo de mercancia
especifica, la cual tiene como rasgo propio el ser el “equivalente universal” en que toda
mercancia puede expresar su valor. Siendo imposible para un producto .4 expresar su valor por
s{ mismo, requiere de B para hacerlo. Ahora bien, siendo B, C'y D mercancias, ellas requieren
también una nueva mercancia en la cual expresar su valor. Dicha mercancia universal, en que
todas pueden reflejar el trabajo abstracto acumulado y el tiempo de la produccion, es el oro
(dinero), que pone en una cifra —por ejemplo, $20, ¥45, €18, etc.— el valor de A, B, Cy D. Es
por esta razon que éste (el oro) deviene en mercancia-equivalente universal, capaz de incluir

también el valor la mercancia fuerza de trabajo.

Dicho esto, abordemos entonces la cuantificaciéon asociada a la magnitud del valor. A
juicio de Marx, sélo es posible medir el valor de una mercancia determinada a través de la
exposicion de la cantidad de valor que dicha mercancia contiene. La cantidad de valor alude a
la cantidad de sustancia de valor (trabajo humano abstracto). La cantidad de valor se expresa, o
mejor se mide, en tiempo. Asi, los dias, horas o semanas que tome la produccién de una
mercancia determinan la cantidad de sustancia de trabajo acumulada en un producto
determinado (Marx, 2013: 48). Tenemos —hasta aqui— la caracterizacién del valor como un
modo de comprension cuantificadora de lo ente. En general, lo que se esconde detras de la
mercancia es un calculo propio de la reproduccién material de la vida que, al cuantificar, hace
abstractos tanto el valor de uso como el trabajo humano. Es por ello que hemos identificado,
en el analisis marxiano, al menos cinco rasgos de la cuantificaciéon propia del modo de

produccién capitalista’. De momento, baste con lo sefialado sobre el valor.

1.2.2.  Ejército industrial de reserva

73) cuantificacion simple; it) cuantificacion plena (valot/valor de cambio); 7i2) la abstraccion de la actividad productiva; i) la
magnitnd o medida del valory v) la expresiin dineraria del valor.
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Se ha puesto de relieve la forma en que el capitalismo en tanto que modo de produccion, tiene
como elemento que late de fondo una comprensién cuantitativa del ente, la cual parte de la
cuantificacién simple y termina por cristalizarse, pasando por la abstraccion del trabajo util, en
la expresion dineraria del valor; es decir, en una cifra que pretende resumir la magnitud del
trabajo humano abstracto. Este elemento, propio de la investigacién llevada a cabo por Marx
en el marco de E/ capital, debe ser acompanado de otro aspecto tematizado por el filésofo y
economista aleman, a saber: el ejército industrial de reserva. La eleccion de este segundo
elemento de la reflexién marxiana responde especificamente al interés que orienta nuestro
abordaje de dicha obra. El didlogo que pretendemos entablar con Heidegger y Marcuse en
torno a la ciencia y la técnica, nos obliga a detener la mirada en la especifica comprension del
hombre que se gesta en la época en que prima la esencia de la técnica moderna, al menos, en lo

que a su papel como productor de mercancias se refiere.

En el acapite inmediatamente anterior se esbozé la forma en que la cuantificacion
implica una comprensiéon del hombre, en tanto que productor de mercancias, como simple
fuerza de trabajo. Ahora bien, este concepto es esencial para pensar el ya mencionado ejército
industrial de reserva. Expongamos a continuacién en qué consiste este ultimo y de qué modo
remite a la cuantificacion como abstraccion del trabajo util, adelantando el punto de nuestra
mirada: la vitalidad del ejército industrial de reserva para nuestras consideraciones radica en que
expone el caracter disponible del hombre, al igual que los demas entes, en el ambito especifico de
la economia capitalista. En los Manuscritos de 1844, indicamos, se expresa la forma en que la
relacién entre los hombres acontece bajo la forma de la disputa. En la relaciéon obrero-burgués,
la ventaja del burgués le permite fijar a su favor el dinero pagado por la mercancia
trabajo/fuerza de trabajo ¢Qué condiciones auspician la ventaja del burgués, ademas de la
propiedad de los medios de producciéon? La oferta y demanda de mano de obra. A una mayor
demanda, el salario sube. A una mayor oferta de mercancia trabajo/fuerza de trabajo, su precio
baja. De aqui, de la oferta mayor a la demanda, deriva la lucha entre trabajadores: ante una
situacién deprimente el otro obrero deviene en enemigo, pues puede quedarse con el lugar en

la industria y el salario correspondiente (Marx, 2012: 440). El asunto pasa, consideramos, por el
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indicado crecimiento de la oferta’ de la mercancia trabajo/fuerza de trabajo, y su relacién con la

tecnificacion de los procesos productivos.

A juicio de Marx, “todo modo de produccién histérico particular tiene sus leyes de
poblacién particulares” (Marx, 2013: 786). El capitalismo no es la excepcién, y establece su
relacién con la poblacion a partir del desarrollo de las fuerzas productivas: la aplicacion técnica
de la ciencia mejora las condiciones de productividad de la industria. Al fortalecerse la
industria, el modo de produccién capitalista se hace mas fuerte, en tanto que se aumenta la
velocidad en la acumulaciéon de capital. Asi visto, se ofrece un enfoque pensado desde el
burgués duefio de los medios de produccién: el crecimiento del capital supone, por un lado, la
demanda de trabajadores y el aumento consecuente de salarios —lo que implica, el aumento de
salarios, un deterioro en el crecimiento del capital—. Asimismo, por otro lado, cuando crecen
los capitales acontece la disputa entre capitalistas en virtud de la busqueda del monopolio, la
cual tiene como resultado la tecnificacién de los procesos productivos, que garantiza aumentos
en la productividad. Con la tecnificacién y mejora de la produccién se inicia un reemplazo de
obreros por maquinas y un aumento en el desempleo. Al disminuir la necesidad de emplear
trabajadores, aumenta la oferta de mano de obra, reduciéndose los salarios e incrementandose
nuevamente el ritmo de crecimiento de capital, disminuido en el momento previo a la radical

tecnificacion de los procesos productivos.

La indicada acumulacién de capital y desarrollo técnico, antes que favorecer la
condiciéon material de los obreros, impulsa también su pauperizacion: en la misma medida en
que se inserta maquinaria en la industria para mejorar la productividad, en esa misma medida
miles de obreros salen de ella. Aun se contratan trabajadores, pues la maquina no crea valor

por si misma, pero su presencia (la del obrero) se ve disminuida de forma significativa en

8 En este punto hay que tener en cuenta el hecho de que Marx pone el énfasis para el surgimiento del ejército
industrial de reserva en el crecimiento y acumulacién del capital. Ahora bien, es desde dicho crecimiento y
acumulacién que se fijan, como se indica en las lineas subsiguientes del texto principal, las leyes econémicas que
regulan la relacion entre la poblacién y el modo de produccion. En este orden de ideas, lo esencial es el
crecimiento del capital. El aumento o disminuciéon de los salatrios, asi como el incremento en la poblacién
trabajadora o desempleada, es la expresién concreta de los movimientos de incremento o disminucién del capital:
“Son estos movimientos absolutos en la acumnlacion del capital los que se reflejan como movimientos relativos en la masa de la fuerza
explotable y parecen obedecer, por ende, al movimiento propio de esta siltima” (Marx, 2013: 769). Por nuestra parte, hemos
hecho el énfasis en la oferta y demanda de la fuerza de trabajo, justamente para poner el foco en la condicién de
disponibilidad que adquiere el hombre en el capitalismo.

~ 46 ~



términos cuantitativos (Marx, 2013: 783). El fortalecimiento técnico de las fuerzas productivas
tiene una relaciéon directamente proporcional con el empobrecimiento del obrero: “Toda la
forma del movimiento de la industria moderna deriva, pues, de la transformacién constante de
una parte de la poblacién obrera en brazos desocupados o semiocupados” (Marx, 2013: 788).
La modernizacion de la industria implica el despido de obreros. La mano de obra despedida se
acumula y constituye una fuente inagotable de fuerza de trabajo. Dicho de otro modo: los
obreros desempleados constituyen una oferta elevada de mercancia que abarata su precio y, en
consecuencia, permite a los capitalistas mantener salarios bajos (Mandel, 1977: 47). En este
orden de ideas, el ejército industrial de reserva no es mas que la poblacién desempleada a causa
de la tecnificacion, pero potencialmente empleable, que permite sustituir parcialmente la fuerza

de trabajo agotada con los afios de uso (Kitching, 2001: 257).

Vale entonces indicar lo siguiente respecto del ejército industrial de reserva: 7) es una
forma histérica de relaciéon entre un modo de produccion (el capitalismo) y la poblacion; 7) al
ser la poblacién una poblacién excedentaria o no empleada, deviene en sobrepoblacion para la
produccién, no en sobrepoblacion real; 7z) la sobrepoblacion, a su vez, es asumida como
posible fuerza de trabajo; es decir, como potencial trabajo abstracto. Tanto las mujeres como los
niflos constituyen el ejército industrial de reserva, porque son potencialmente empleables: son
capacidad organica de creacion de mercancias, a la espera de ser actualizada; 7) en tanto que
sobrepoblacién, son exceso de oferta de mano de obra; ) en virtud de lo anterior, el ejército
industrial de reserva —como sobrepoblacion— es el conjunto de seres humanos siempre
disponibles, los engranes, los recursos de que se sirve el capitalista para reemplazar piezas
agotadas por la vejez, por la enfermedad, por la administracién de su obsolescencia o por
cualquier otro motivo; »7) en conclusion, el ejército industrial de reserva no es nada distinto a

una fuente inagotable de trabajadores, es un stock de seres humanos (Shaikh, 2001: 474).

Si tomamos en consideracion el punto ), observamos el modo en que la
cuantificaciéon propia del modo de produccién capitalista se encuentra originariamente
vinculada con el ejército industrial de reserva, y esto lo decimos en un sentido radicalmente
preciso: sélo porque todos los desempleados son entes disponibles, pensables desde su

capacidad organica de creaciéon de valor, son parte del stock humano. Un nifio, una mujer o un
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hombre pertenecientes a la sobrepoblacién son potencialmente empleables —si y solo si—
porque en tanto que disponibles pueden crear valor y —en esa misma medida— ser su trabajo
concreto el objeto de la abstraccion. El ejército industrial de reserva, en razén de lo dicho,
asume al hombre como simple disponibilidad en tanto que potencial fuerza de trabajo y, por
tanto, /) potencial cuantificacién plena (creacién de valor/valor de cambio) y #) potencial
objeto de la abstraccion de la actividad productiva. En dltimo término, sélo sobre la base de su
condicion de «disponible para el usow; esto es, de la comprension del hombre como simple
stock (ejéreito industrial de reserva), puede tener lugar la cuantificacion inherente al capitalismo.
El punto de partida, en este caso, no es la lectura abstracta del trabajo util como fuerza de
trabajo, sino la disponibilidad del hombre como mercancia: sin dicha disponibilidad, no tendria
lugar la comprension del sujeto como fuerza de trabajo. Aqui opera una premisa historica
esencial: con el paso de la sociedad feudal a la burguesa, surge la condicién originaria del sujeto
disponible como mercancia, en la figura de los siervos que, al quedar sin lugar de trabajo,
devienen en mercancia-fuerza de trabajo. Pasan del campo a la ciudad y constituyen, de forma
embrionaria, el germen del ejército industrial de reserva. Con el campesinado que deviene
obrero, se fija el punto de partida de la comprension onto-instrumental del hombre, de aquel

hombre que no posee la propiedad de los medios de produccion.

1.3. Técnica y progreso histérico

En los dos acapites previos hemos esbozado tres aspectos que constituyen el horizonte general
de la aproximacion critica que intentaremos realizar, desde el didlogo Marx-Heidegger-
Marcuse, al despliegue contemporaneo de la ciencia y la técnica modernas. En primer lugar,
nos fijamos en el sentido que adquiere la enajenacion en el marco de los Manuscritos de Paris.
Luego de ello, dirigimos la mirada 7) al concepto de valor como un modo de abstraccion
correlativo a la formalizacion tecno-cientifica y #) al ejército industrial de reserva como modo
de comprension del hombre, en tanto que stock disponible para el mantenimiento del sistema
econémico. En este apartado final, fijaremos la mirada en el tercer aspecto que destacaremos
mas adelante del didlogo critico propuesto, a saber: la comprensién marxiana de la ciencia y la
técnica, en el horizonte de su reflexion filosofico-econdmica acerca de la reproduccion material

de la vida. En este punto —y anticipandonos a lo que expondremos— coincidimos plenamente
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con lo sostenido por Jorge Veraza (2012) en Karl Marx y la técnica desde la perspectiva de la vida: las
consideraciones marxianas acerca de la técnica sélo pueden ser leidas en un sentido pleno, si se
insertan dentro del marco general del desarrollo de las fuerzas productivas. Asi, y aunque las
fuerzas productivas superen en amplitud —al incluirlas— a la ciencia y la técnica, el caracter
objetivo de dichas fuerzas implica a ambas. Entre tanto, el nivel subjetivo de las fuerzas
productivas reconduce hacia el papel del trabajador como sujeto histérico revolucionario y
transformador. De esta doble perspectiva de lectura —objetiva y subjetiva—, a nuestro juicio, se
puede derivar una comprension positiva de las fuerzas productivas y su desarrollo, en clave
politico-econémica, en el seno del pensamiento de Marx, y —en consecuencia— una vision
neutral-positiva de la ciencia y la técnica modernas, en el horizonte amplio de sus

planteamientos.

Al tomar como coordenada lo hasta aqui meramente indicado, en las lineas
subsiguientes intentaremos exponer, por un lado, el modo en que se edifica en Marx —en el
ambito objetivo de las fuerzas productivas— una comprension neutral del aparataje técnico, lo
que genera necesariamente no sélo una visiéon destructivo-progresiva de las fuerzas —y con ello
de la ciencia y la técnica—, sino también, a la par, una lectura acumuladora-progresiva de dichas
fuerzas, generandose as{ una suerte de soluciéon de continuidad en el desarrollo historico de la
humanidad, a través de la evolucién de los distintos modos de produccién. De la mano de
esto, por otro lado, y fijando la atencién especificamente en el ambito subjetivo de las fuerzas
productivas, mostraremos la lectura positiva de este modo de concrecion de las fuerzas y la
manera en que complementa la visién positiva general que tiene Marx de la ciencia y la técnica

modernas.
1.3.1.  E/ dmbito objetivo de las fuersas

E/ capital resulta un punto de partida idoneo para introducirnos en las consideraciones
marxianas en torno a la técnica moderna, en el marco mas amplio de las fuerzas productivas y
su desarrollo historico. En el capitulo inicial podemos encontrar una indicaciéon en la que se
ponen de relieve los distintos elementos constitutivos de las llamadas fuerzas productivas: “La
fuerza productiva del trabajo esta determinada por multiples circunstancias, entre otras por el

nivel medio de destreza del obrero, el estadio de desarrollo en que se hallan la ciencia y sus
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aplicaciones tecnoldgicas, la coordinacion social del proceso de produccion, la escala y la
eficacia de los medios de produccién, las condiciones naturales” (Marx, 2013: 49). Justamente
porque las fuerzas productivas incluyen tanto un aspecto subjetivo como uno objetivo, es que
son pensables dichas fuerzas como el horizonte propio de la ciencia y la técnica en su

implementacion econémica (Veraza, 2012: 83).

Afirmado el marco general de la aproximacion, es pertinente realizar una distincién
metddica que late de fondo en la consideracién marxiana, a saber: la doble comprension de la
técnica misma: por un lado, se encuentra 7) el sentido especificamente instrumental del aparato
(valor de uso) y, por otro lado, 7) la técnica en tanto que capital constante. La disputa intelectual
que sostiene Marx con Proudhon casi a mediados del siglo XIX nos ofrece elementos
esenciales para pensar el sentido instrumental de la técnica y su relacién con la ciencia, en el
marco del modo de produccion capitalista. En la Miseria de la filosofia indica Marx lo siguiente:
en Adam Smith la divisién del trabajo tiene como consecuencia la especializacion del obrero.
Una vez el obrero se inserta en el taller, la divisién del trabajo e e/ taller trae como resultado la
afirmacion de determinadas capacidades en razén de la funcion especifica que le corresponde a
quien trabaja; asi, un sujeto pone las cabezas de los alfileres, no porque antes ya tuviese el
talento para poner dichas cabezas, sino que se especializa en la actividad mencionada en razén
del lugar especifico que se le otorga en el proceso productivo. Apoyandose en Smith, lo que
hace Marx es mostrar que la comprension de Proudhon de la division del trabajo es
contradictoria, pues, no hay especializaciéon técnica previa a la divisién, como cree Proudhon.
Para este ultimo, primero existe el talento del obrero y, a partir de dicho talento se le otorga
una labor concreta en la produccién de una mercancia dada; no obstante, al tomar una premisa
histérica concreta, Marx revela lo que comentaba Smith antes que él: cuando tiene lugar el
surgimiento de la industria manufacturera, los trabajadores eran introducidos a un taller

equipado con la maquinaria de la época. Al dedicarse a una actividad especifica respecto de la

9 Esta sentencia de Marx resulta —a nuestro juicio— determinante, porque nos permite destacar el doble modo de
comprension de las fuerzas productivas al que hemos aludido arriba, a saber: un nivel subjetivo, asociado en este
pasaje del capital con “el nivel medio de destreza del obrero”, y un nivel objetivo, que incluye el desarrollo de la
ciencia y su aplicacion técnica. Vale indicar que estos dos dltimos aspectos (ciencia y aplicacion tecnolédgica)
constituiran la base misma del despunte de los medios de producciéon. Cuando fijemos de modo momentaneo
nuestra mirada en la Miseria de la filosofia y en los Grundrisse, aparecera nuevamente la posibilidad de poner en obra
la distincién sugerida.
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maquinaria existente en el taller, entonces y solo entonces, acontecfa la division como

especializacion técnica del trabajador (Marx, 1987: 87).

¢Cual es la funciéon de la maquina a juicio de Proudhon? De acuerdo a lo que indica
Marx, Proudhon parte de la divisiéon del trabajo asumida en clave pre-productiva; es decir, que
la indicada divisiéon es anterior a la actividad industrial manufacturera en cuanto tal. Si el
trabajo se encuentra fragmentado y especializado antes de que tenga lugar la produccion, la
maquina del taller asume la forma de un poder vinculante-unificador que retne los distintos
fragmentos de trabajo que «antes» de y «durante» la actividad productiva, se encuentran
separados (Proudhon, 2016: 61). Marx resume lo dicho por Proudhon asf: “la maquina es la
recomposicion del trabajo dividido, la sintesis del trabajo opuesto al analisis” (Marx, 1987: 89).
La indicada division del trabajo puertas adentro del taller —entendida como especializacion
técnica del obrero— se verd superada con la evolucion de la industria de la manufactura.
Siguiendo a Andrew Ure, muestra Marx que la comprension en que se ancla Proudhon de la
divisién del trabajo es 7 ademas de incorrecta, 7#) arcaica. Con el desarrollo técnico del
capitalismo manufacturero, la defendida especializacion de la que habla Proudhon se supera
paulatinamente. En ultimo término, el obrero acaba por ser un vigilante del mecanismo

automatico del aparato.

¢Como se establece para Marx la relacion entre maquina y division del trabajo? A su
juicio, la maquina es simplemente zzstrumento, un Gtil —valor de nso— de la produccion: “Nada mas
absurdo que ver en las maquinas la antitesis de la division del trabajo, la sintesis que restablece
la unidad en el trabajo fragmentado. L.a maquina es un conjunto de instrumentos de trabajo, y
no una combinacion de trabajos para el propio obrero” (Marx, 1987: 91). En las notas de 1851-
1856, publicadas al castellano bajo el titulo Cuwaderno tecnoligico-historico, Marx nos ilustra,
especificamente en los pasajes dedicados al “Diccionario técnico” de Andrew Ure, el modo en
que la maquina se introduce en el proceso productivo. El caso de la industria textil es
esclarecedor en lo que se refiere al lugar de la maquina y su condicién de instrumento en el
taller, y al papel de vigilante que sustituye a la especializaciéon del trabajador (Marx, 1984: 207-
209). El aumento de la demanda de un producto determinado en un mercado concreto es

esencial, al menos en la Miseria de Ja filosofia, para la introduccion de la maquinaria, pues con ella
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se multiplica la productividad. Esta introduccién supone, por su parte, la insercion de la ciencia

y la técnica en el marco del modo de produccion capitalista.

Hasta aqui hemos destacado la comprension instrumental del aparataje técnico en Marx
en tanto que valor de uso'” para la produccién manufacturera. En las lineas que siguen nos
detendremos en el gpus magnum marxiano para destacar el segundo modo en que, a nuestro
juicio, comprende Marx la técnica, a saber: como capital; sin embargo, el punto de partida de la
exposicion del aparataje técnico como capital constante es el valor de uso, i. e., la condicion de
instrumento que tiene la técnica en la producciéon de mercancias. Fijemos nuestra atenciéon en
ello: a juicio de Marx, todo proceso productivo supone los wedios de produccion —los cuales
constituyen, tal cual se vio en la cita de E/ capital con que inicia el acapite, las fuerzas
productivas—. Estos, por su parte, se encuentran constituidos por tres elementos especificos: 2)

los medios de trabajo, ii) 1a materia prima'y iii) los materiales anxiliares' de la produccion.

La materia prima, para el caso de la industria textil, es el algodon. El algodén debe ser
visto desde la doble perspectiva previamente mencionada: como valor de uso (cualitativa) y
como valor (cuantitativa). Es valor, en tanto que requiere trabajo humano abstracto, expresado
en el tiempo dedicado al acondicionamiento de la tierra para el sembrado, el cuidado de la
cosecha, la recoleccién, etc. Si es valor necesariamente debe ser valor de uso, pues todo valor
debe expresarse en un cuerpo. Cuando el algodén deviene objeto del trabajo industrial, transita
de su forma primaria “algodon” (X)), a su forma secundaria, por ejemplo: “hilo” o “tela” (X,).
En el caso especifico de este transito de una forma a otra (X,—X,), el valor de uso de X,
desaparece, pues, al cambiar el cuerpo necesariamente la utilidad se ve trastocada. Asimismo, el
valor de cambio desaparece, pues ya no puede establecerse una relaciéon de equivalencia entre
el “algodon” vy, por ejemplo, el “café”, pues ya no es mas algodon. No obstante, lo que pasa
con el valor de uso no acontece con el valor: no hay una desaparicién o anulacién del valor de
X,; antes bien, a juicio de Marx lo que acontece es una conservacion de dicho valor [V(s1)], en

el momento en que tiene lugar el transito de X, a X,. En consecuencia, X, contiene el valor del

10“Ta tecnologfa no es un fin en si, sino un medio-para. Es un momento mas filosé6fico, ya que se descubre la
mediatividad de los instrumentos con respecto a sus fines. Aristételes, Kant, y hasta Heidegger tienen mucho que
decirnos en este nivel concreto” (Dussel, en: Marx, 1984: 31).

11 Con los materiales auxiliares, Matx piensa, pot ejemplo, el aceite o grasa que se utiliza para que la maquinaria se
desempefie adecuadamente.
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algodén sumado a su propio valor como hilo o tela, agregado por el proceso productivo: X,

(Va4 Vy) (Marx, 2013: 243-245).

El proceso productivo combina dos factores adicionales: primero, el factor subjetivo, la
capacidad creadora del trabajador y, segundo, otro factor objetivo perteneciente a los medios
de produccién, a saber: los medios de trabajo'”. Los medios de trabajo se encuentran
constituidos por los elementos técnicos e infraestructurales que hacen parte de la produccion:
el taller como espacio de trabajo y la maquinaria utilizada en el taller. A diferencia de la materia
prima, los medios de trabajo, la maquina, permanecen durante todo el proceso productivo.
Ellas afirman su valor de uso cada dia, transmitiendo su propio valor a la mercancia creada. El
instrumento, a diferencia de la materia prima, no presta su cuerpo para que aparezca unl NUEVO
valor de uso sobre la misma base: algodén, pero con otra forma. En este caso, el cuerpo se
conserva hasta que se transmite todo su propio valor a cientos de nuevos productos (Marx,
2013: 245). Cuando Marx piensa en E/ capital los procesos de valorizacion del valor; es decir, el
aumento paulatino de valor gracias a la actividad productiva, pone en juego la concepcién de la
técnica como instrumento, reafirmando lo que insinuaba en 1847: la maquina es instrumento y,
por tanto, la técnica deviene en el marco del capitalismo, en primer lugar, en un valor de uso.
Ella tiene valor de cambio y valor, pues es creaciéon humana y entra en el mercado a la luz de la
expresion dineraria del valor, pero en su misma esencia, es un valor de uso, al igual que la tela
que se transforma en camisa gracias a la maquina de coser. De hecho, sélo porque es un valor
de uso, esto es, que se utiliza para crear mercancias, es que puede, en el proceso productivo,

transmitir su propio valor al producto (Marx, 2013: 247-249).

Opera aqui, tal cual hemos dicho, una lectura de la técnica en Marx pensada en tanto
que aparato/maquina, como valor de uso; sin embargo, asi como el trabajo es, en el seno del
capitalismo, trabajo concreto y trabajo abstracto, y asi como toda mercancia es valor de uso y
valor, la técnica deviene en dualidad: valor de uso y capital constante. Una maquina de coser
sirve justamente para eso: para coser. En el taller tiene una doble faz: es valor de uso que crea

valores de uso, y es también una mercancia que, al tener valor, transfiere su propio valor y

12 Marx distingue entre medios de trabajo y material de trabajo. Los primeros, como se ha dicho, son los instrumentos
técnicos operativos. El material de trabajo, por su parte, es la maquinaria dafiada que requiere reparacién: “No se
labora con ella sino en ella misma para recomponer su valor de uso” (Marx, 2013: 246).
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permite reproducir valor nuevo —al ser usada— a un producto-valor dado. En tanto que valor
de uso, la maquina de coser cose. Cuando se accede a ella como transmisora de valor, deviene
capital. Se tiene aqui, por tanto, una doble lectura de la técnica en tanto que medio de
produccion vy, justamente por ello, como fuerza productiva: la técnica es ) valor de uso y )
capital constante. En el apartado que sigue expondremos el modo en que, a partir de la
comprension del hombre como fuerza productiva, el transito del capitalismo al comunismo
revelara a la técnica como neutral, pues, con la disolucién de las relaciones sociales capitalistas
se disuelve la comprension de la maquina como capital, preservando su vision como valor de
uso/instrumento. Asi, si la técnica es asumida exclusivamente como valor de uso, la
transformacion de las relaciones sociales de produccion permitird su conservacion en un marco

emancipador.
1.3.2.  E/ dmbito subjetivo de las fuergas y el progreso histdrico

Tomamos aqui como punto de partida los Grundrisse (1857-1858), pues estos manuscritos de
Marx son —a nuestro juicio— fundamentales para comprender los dos problemas que nos
ocupan en este acapite: 7) la condiciéon del hombre como fuerza productiva y 7) el transito del
capitalismo al comunismo, a partir de la apropiacién y mantenimiento de las fuerzas
productivas objetivas, especificamente hablando, de la ciencia y la técnica, liberada —claro esta—

de las relaciones sociales enajenantes inherentes al modo de produccion capitalista.

En el capitulo tercero de los mencionados Grundrisse, Marx anticipa con total claridad
lo que nos dice, a casi una década, en E/ capital el trabajo humano es, pensado desde la
reproduccion material de la vida, una fuerza productiva. El lenguaje con que lo expresa aqui el
filésofo y economista aleman es resultado del modo en que tienen lugar las relaciones sociales
de produccién. En el seno del feudalismo, los conceptos adecuados para poner de relieve los
protagonistas de las relaciones sociales serfan «siervo» y «seflor feudaly. Para el caso del
capitalismo serfan, precisamente, el «obrero» y el «burguésy. Los Grundrisse esbozan, desde las
formas econémicas pre-capitalistas, distintos modos histéricos de expresién del caracter
subjetivo de las fuerzas productivas. A pesar de la especificidad de cada expresion historica de
la subjetividad de las fuerzas, todas se retrotraen, a juicio de Marx, a un mismo tronco comun:

la familia y, dada la fusiéon de familias, a las distintas formas de vida comunitaria (Marx, 2007:
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456). En la Ideologia alemana, aparece consignado como sigue: “un determinado modo de
produccién o una determinada fase industrial lleva siempre aparejado un determinado modo de
cooperacién o una determinada fase social, modo de cooperacion que es, a su vez, una ‘fuerza

productiva™ (Marx, 1974: 30).

Estas fuerzas productivas que se desarrollan a partir de la interacciéon entre la
comunidad y las condiciones originarias de produccién, constituyen, a nuestro juicio, el
horizonte amplio de —lo que hemos llamado aqui— ambito objetivo de las fuerzas productivas,
y dentro de ellas empiezan a erigirse los especificos «medios de produccién» que pertenecen a
un «modo de produccién» dado. En este orden de ideas, lo que llamara Marx «nivel medio de
destreza del obrero» para referirse al ambito subjetivo de las fuerzas productivas, no es otra
cosa que un producto histoérico, resultante de la division de trabajo, tierra y capital. Al obrero,
entendido como fuerza productiva subjetiva, le corresponde correlativamente en el proceso

productivo una fuerza productiva objetiva: en el caso del trabajo textil, una hiladora.

La relaciéon entre los dos ambitos de las fuerzas productivas no se reduce, en lo
absoluto, a los procesos de creacion de valor a través de la explotacion del trabajador.
Consideramos, lo determinante es la emancipacién que se logra, por via revolucionaria, tanto
de la humanidad como del caracter emancipador inherente a la ciencia y la técnica. Dussel
(1984) comenta que —en Marx— la técnica tiene esta entrafa cargada de emancipacion y
civilizacién. Habrfa que indicar entonces que, como para Marx la ciencia expresa su aplicacion
en la técnica, la emancipacion inherente a esta ultima (la técnica) es resultado de la transitividad
de la emancipacién propia de la ciencia. Tenemos, primero, ciencia y técnica en tanto que
fuerzas productivas emancipadoras per se. Aqui hay que agregar, ademas, que este caracter
emancipador no puede desplegarse a plenitud si no tiene lugar, de forma simultanea, la
emancipacion de la sociedad. Si impera el modo de produccién capitalista, ciencia y técnica
deben responder necesariamente a los intereses de reproduccion del capital. Dicho en otras
palabras, mientras se mantenga el modo de producciéon capitalista, en tanto que fuerzas
productivas y medios de produccién, no dejaran de ser capital constante —en el caso de la técnica

como instrumento—, quedando su valor de uso sometido a la l6gica del capital.
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La disolucién de la condicion de capital constante a que se ve expuesta la técnica, no
acontece por una inercia legal econdémica. Es la accién politica la que impulsa la
transformacion: el nivel siper-estructural es el ambito en que se dirime la lucha en contra del
capital. (Marx, 1974: 35). El tercero de los manuscritos es esencial, por un lado, porque nos
ofrece una clarificacién del modo en que debe ser entendido el comunismo y, por otro lado,
porque expresa Marx allf el sentido emancipador de la ciencia. Dirijamos nuestra atencion
brevemente al mencionado manuscrito. Marx distingue tres formas de comprender el
comunismo. En primera instancia se encuentra su version vulgar: comunismo como expresion
de la propiedad privada y la envidia (Marx, 2012: 514). En segunda instancia, el comunismo
puede ser entendido como una suerte de transito del comunismo vulgar al emancipador. Su
rasgo propio serfa la supresion del Estado entendido como Estado burgués, pero que, a pesar
de ello —indica Marx— no ha “comprendido todavia ni lo que es de suyo la propiedad privada ni
el caracter humano de las necesidades, todavia se halla preso y afectado por aquélla” (Marx,
2012: 515). Finalmente se encuentra el comunismo realmente emancipador, capaz de suprimir
la enajenacion del trabajador, exponer la falsedad de la supuesta divisiéon originaria capital-
tierra-trabajo, disolver la propiedad privada y toda ilusion encubridora de las contradicciones

del capitalismo (Marx, 2012: 515).

Aqui, en el marco de este comunismo, la ciencia también encontrard una nueva
expresion. A juicio de Marx, la ciencia —de momento— s6lo ha mostrado su faz enajenada. Se
ha insertado en el proceso productivo y, por ello, en el modo en que el hombre ha superado, a
partir de su aplicacion, necesidades historicas especificas; sin embargo, y muy a pesar de esto,
en el horizonte del sistema capitalista esta misma ciencia ha perdido su caracter emancipador
pleno, pues sirve a los intereses que explotan al obrero. La maquina de hilar supone la ciencia
mecanica. El transporte en ferrocarriles, precisa de los avances en el estudio del vapor. La
ciencia impulsa el avance técnico, la inserciéon de la maquinaria en el proceso productivo y, por
ello, la dominacion sistematica del trabajador, expresada en la baja salarial y en su enajenacion.
Cambiado el marco capitalista, por un comunismo que reconoce y disuelve histéricamente la
enajenacion, el caracter emancipador originario de la ciencia encuentra su expresion no

enajenada. Ciencia emancipadora que deviene, necesariamente, en técnica no enajenante. El
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comunismo tiene como consecuencia, por tanto, reconducir la ciencia hacia su verdadero

camino. Cito  extenso:

Las ciencias naturales han desarrollado una actividad enorme y se han apropiado cada vez
mas materiales. Sin embargo la filosofia se ha mantenido tan ajena a las ciencias como
éstas a la filosofia. Su momentanea fusioén sélo fue una ilusion de la fantasia. Querer no es
poder. La misma historiografia se ocupa de las ciencias naturales sélo de paso, como
factor de ilustracién y utilidad de algunos grandes descubrimientos. Pero tanto mas han
intervenido practicamente las ciencias naturales a través de la industria en la vida humana,
cambiandola y preparando la emancipacién humana, si bien su efecto inmediato ha sido
llevar al colmo la deshumanizacién. La industria es la relacion real, histérica de la
naturaleza, y por tanto de las ciencias naturales, con el hombre. Por eso, una vez
comprendida como revelacién exotérica de las facultades humanas, se entiende también la
humanidad de la naturaleza o naturalidad del hombre; la ciencia natural, perdiendo su
orientacién abstractamente material o por mejor decir idealista, se convierte en la base de
la ciencia del hombre, del mismo modo que ya se ha convertido en la base de la vida
realmente humana, aunque sea en forma enajenada (Marx, 2012: 521-522).

La ciencia tiene como tarea «preparar la emancipaciéon humana». El horizonte; es decir, el
modo de produccion capitalista, es quien supone su extravio. I.a misma ciencia, operando en el
marco de otro modo de produccion y, consecuentemente, con otra super-estructura, no traera
como resultado la enajenaciéon humana. Ella aparece, la ciencia, ante los ojos de Marx como
neutral. No hay que eliminarla o suprimirla: transformar las relaciones sociales que se tejen en
torno a la reproducciéon material de la vida resulta suficiente. Asimismo, la técnica, por
transitividad, expresa dicha neutralidad. Trabajo asalariado y capital (Marx, 1977: 211)13 y Progreso
técnico y desarrollo capitalista (Manuscritos 1861-1863)" ponen de relieve lo aqui sefialado (Marx,
1982b: 220). Ambos textos revelan la doble comprensién marxiana de la técnica: 7) como valor
de uso, pues «una maquina que hila algodén [no es mas que| una maquina para hilar algodén» y
%) como capital «Arrancado de esas relaciones, no es mas capital [constante o fijo]». La

reduccion del aparato técnico a capital se encuentra en «las relaciones» sociales de produccion

13 “:Qué es un esclavo negro? Un hombre de la raza negra. La explicacién es tan buena como la otra. Un negro es
un negro. Sélo se convierte en esclavo en ciertas relaciones. Una maquina que hila algodén es una maquina para
hilar algodoén. Se vuelve capital sélo en ciertas relaciones. Arrancado de estas relaciones, no es mas capital” (Marx,
1977: 211).

14 “Pero si bien el capital tan solo en la maquinaria y otras formas de existencia materiales del capital fijo, como
ferrocarriles (...) se confiere su forma adecuada como valor de uso dentro del proceso de produccion, ello en
absoluto significa que ese valor de uso —la maquinaria en si— sea capital, o que su existencia como maquinaria sea
idéntica a su existencia como capital (...) La maquinaria no perdetfa su valor de uso cuando deja de ser capital. De
que la maquinaria sea la forma mas adecuada de valor de uso propio del capital fixe, no se desprende, en modo
alguno, que la subsuncién de la relacién social del capital sea la mas adecuada y la mejor relacion social de
produccién para el empleo de la maquinaria” (Marx, 1982b: 220).
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propias del capitalismo. Si se anulan las relaciones, se anula su condicién de capital constante.
Lo que debemos preguntarnos aqui y ahora es si la supresion de las relaciones supone —a la
par— la supresién misma de ciencia y técnica; esto es, si anular las relaciones implica dejar de
lado el caracter emancipatorio de ambas. La respuesta ante esta pregunta es, a nuestro juicio,
negativa. Si bien es cierto que el progreso historico de la humanidad supone la destrucciéon de
fuerzas productivas desarrolladas previamente, implica de forma paralela el mantenimiento —
aunque sea momentaneo— de determinadas fuerzas productivas, en el paso de un modo de
produccion a otro. Este esquema general, que destaca la transitividad y caracter hereditario de
las fuerzas productivas a través del desarrollo histérico de la humanidad, adquiriendo la forma
de evolucion e innovacion desde lo legado, encuentra 7) una /ey histdrica que expresa el nexo

generacional y, a la vez, 7) una concrecion de dicha ley en el modo de produccion capitalista.
La ley, aparece consignada como sigue:

La ley general que nace de todo lo que se ha expuesto consiste en el hecho de que las
bases materiales de cada sucesiva forma de producciéon —tanto las condiciones
tecnolégicas como la estructura econdémica de la empresa que a ella corresponde— son
creadas en la forma inmediatamente precedente.

El trabajo a maquina, en cuanto elemento revolucionario, no es mas que el efecto
inmediato del predominio de las necesidades sobre la posibilidad de satisfacerlas con los
precedentes medios de produccién (...) Junto a la revolucién ya realizada en las fuerzas
productivas —que se manifiesta como revolucién tecnolégica— se produce también una
revolucion en las relaciones sociales de produccion (Marx, 1982b: 151-152).

El capitalismo —en tanto que modo de produccion— se atiene a la ley historica general, por lo
cual no puede ser entendido sino como consecuencia de la apropiacion de las distintas fuerzas
productivas legadas por el pasado (Marx, 1982b: 219). El comunismo, por su parte, antes que
una destruccion de la totalidad de los elementos constituyentes del capitalismo, en tanto que
forma econémica se encuentra sometido a la mencionada ley general; asi, sélo puede edificarse
a partir de la apropiacién que ejecute de las fuerzas productivas legadas por las generaciones
que le preceden; es decir, las de la sociedad burguesa: “El comunismo como superacion
positiva de la propiedad privada en cuanto enajenacién humana de si mismo, y por tanto como
apropiacion real del ser humano por y para el hombre; por tanto el hombre se reencuentra
completa y conscientemente consigo como un hombre social, es decir humano, que condensa

en si toda la riqueza del desarrollo precedente” (Marx, 2012: 515).
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La ciencia y su aplicacion técnica, por tanto, son heredadas también aqui de un modo
de produccion al otro. Ellas hacen parte de la solucién de continuidad entre la prehistoria y la
historia de la humanidad, son parte del puente que se tiende entre el reino de la necesidad y el
de la libertad. En Marx hallamos una clara comprension evolutivo-unitaria de la historia de la
humanidad: evolutiva, porque hay un progreso en el paso de un modo de produccién a otro.
Unitaria, porque, a pesar de que el estado evolucionado niega aquél que le precede, aun asi
opera aqui la asimilacién de una base material que conecta pasado (formas econdmicas
precapitalistas), presente (capitalismo) y futuro (comunismo). La conservacion de las fuerzas
productivas en el transito del capitalismo al comunismo es, para Marx, determinante. Destruir
el desarrollo de las fuerzas productivas —y con ello la técnica— es disolver la base material que
permite la reproduccién material de la vida, en un nivel que se mueve mas alla de la simple
apropiacion de lo que la naturaleza, bajo la forma de alimento o bebida, da al hombre (Marx,
1974: 36). El comunismo es una negacién de las contradicciones inherentes al modo de
producciéon capitalista, pero sin devenir —como negaciéon— en disolucion de la totalidad de lo

existente (Marx, 1974: 87).

Anular la maduracion de las fuerzas productivas —de la técnica— lograda por el modo de
producciéon capitalista, no sélo resulta impensable para Marx porque implique escasez, sino
también porque —como hemos dicho— es en esencia neutral y emancipadora. Su neutralidad
como valor de uso en el proceso productivo ya ha sido indicada, pero ¢en qué consiste su
caracter liberador? Con la introducciéon del aparato técnico y su propia evolucion, del idiotismo
(Manuscritos) se transita, por via de la maquina y su valor de uso, hacia la liberacion del
trabajador (Miseria de la filosofia y Grundrisse)"™: “Desarrollo libre de las individualidades, y por
ende no reducciéon del tiempo de trabajo necesario con miras a poner plustrabajo, sino en
general del trabajo necesario de la sociedad a un minimo, al cual corresponde entonces la

formacion artistica, cientifica, etc., de los individuos gracias al tiempo que se ha vuelto libre y a

15 “Tia respuesta a este interrogante debe buscarse ante todo en el analisis que hace Marx del papel de la
maquinaria. Este andlisis nos demostrd, por una parte, como el desarrollo del sistema de las maquinas automaticas
denigra al trabajador individual al nivel de herramienta parcial, a mero elemento del proceso laboral; pero por otra
parte nos demostré cémo el mismo desarrollo crea al mismo tiempo las condiciones previas para que el gasto de
esfuerzos humanos se reduzca a un minimo en el proceso de la producciéon y para que el lugar de los trabajadores
parcializados de hoy lo ocupen individuos polifacéticamente desarrollados, para quienes las ‘diversas funciones
sociales sean modos de ocupacion que se releven reciprocamente” (Rodolsky, 2004: 469).
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los medios creados para todos” (Marx, 1982b: 226-227). En la Ideologia alemana el comunismo
es caracterizado —entre otras cosas— por la posibilidad que tienen los sujetos para elegir a qué
dedicarse cada dia: la caza, el trabajo intelectual, la pesca, etc., en contraste con el capitalismo,
modo de producciéon en que cada cual tiene una funcion establecida (Marx, 1974: 34). La
mencionada posibilidad de eleccién acerca del “qué hacer”, supone la indicada disponibilidad
de tiempo libre; esto, como bien comenta Eagleton (1999), implica a su vez la disminucion de
la jornada de trabajo, tal cual sostiene Marx en el tomo III de E/ capital. Dicha disminucion
precisa, de acuerdo a lo esbozado, del mantenimiento -y légicamente del posterior
perfeccionamiento— del aparataje técnico legado por el capitalismo (Elster, 1999: 73). Es por
ello que la revolucion proletaria, tal cual se indica en el Manifiesto, precisa de: 7) centralizacion
de los instrumentos de produccion, 77) multiplicacién de los instrumentos de produccion y 7)
aumento de las fuerzas productivas (Marx & Engels, 2011), no de su destruccion. Se tiene, por
tanto, en la comprensiéon marxista del progreso histérico humano una vision neutral-positiva
de la técnica, que le permite —bajo el espectro de las fuerzas productivas y su maduracion—
transitar de un modo de produccién a otro'’. Lo que debe suprimirse es el sentido de aagpital de
la técnica, no su valor de uso. El didlogo entre los distintos ambitos de las fuerzas productivas
da cuenta de lo dicho: los ferrocarriles que transportan las mercancias, son los mismos que le
permiten a los obreros del mundo unirse. La forma objetiva de las fuerzas, expresada en la
simplicidad de las vias de un tren, en los rieles y en la maquina de vapor que transporta la
mercancia, son las mismas venas y las mismas maquinas que alimentan el espiritu
revolucionario. La técnica debe sobrevivir y perfeccionarse, en el paso del capitalismo al

socialismo.

16 “E] cambio técnico —el desarrollo de las fuerzas productivas— esta en el corazén del materialismo histérico. Es
lo que explica el auge y la caida de los sucesivos modos de produccién” (Elster, 1999: 73).
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CAPITULO 2

MARTIN HEIDEGGER: LA ESENCIA DE LA TECNICA MODERNA

En el capitulo inicial de esta investigacion fijamos nuestra atencion en la reflexiéon de Marx en
torno al capitalismo del siglo XIX, destacando tres momentos tematicos que nos permitiran
poner en didlogo su obra con los postulados de Heidegger y de Marcuse en torno a la ciencia y
la técnica modernas. En lo que sigue en las proximas lineas, nos concentraremos en intentar
ofrecer una visibn panoramica y sucinta del analisis heideggeriano de la técnica,
concentrandonos en tres momentos especificos: en primer lugar, la apropiacion del concepto
de téyvn en el marco de su temprana destruccion de Aristoteles. Siguiendo a Volpi,
intentaremos exponer la forma en que la distincién aristotélica planteada entre un ambito
poiético, uno praxiolégico y uno teorético es asimilada por Heidegger para pensar el modo de
ser de la Zubandenheit, el modo de ser del Dasein y el modo de ser de la VVorhandenheit. Ademas
de ello, haremos alusion al Platon: Sophistes, para destacar la forma en que estas lecciones de
1924 empiezan a anticipar el analisis de la causalidad que nos ofrece el Maestro de la Selva

Negra en los afos cincuenta, especificamente en “La pregunta por la técnica”.

En segundo lugar, nos detendremos en el periodo de su pensar correspondiente al
surgimiento de la historia del Ser. En el marco de este camino ensayado por Heidegger en los
aflos treinta, el problema de la técnica moderna se convierte en uno de los topicos esenciales
de meditacion, en tanto que se constituye en uno de los ensambles desde los cuales intenta el
Maestro de la Selva Negra abordar el problema del Ser (Xolocotzi, 2020). Aqui, al igual que en
los afios veinte, el punto de partida del analisis sera la relacién entre wyvy, noinotg y pootg; sin
embargo, ya el enfoque no destacara la t¢yvn y la noinoig en relacién con el uso de los utiles,
sino que los conceptos se articularan a partir de la Machenschaft. Con esta categoria, Heidegger
piensa una forma epocal en que el ser se esencia en el abandono y en razén de dicho
abandono, el ente es comprendido desde el hacer (wachen) que produce lo ente, quedando
reducido este dltimo a la condicién de objeto del representar. En la tematizaciéon de la
maquinacion, lo determinante no es tanto pensar la técnica como producir en tanto que hacer

del hombre, sino como una forma epocal en que el ente se comprende desde el hacer, porque
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asi acontece en razon del rehiso del Ser. LLos conceptos de vivencia y de lo gigantesco seran

claves para esclarecer este modo de pensar lo que esencia, en los treinta, en la técnica moderna.

Finalmente, cerraremos esta breve vuelta sobre Heidegger poniendo nuestra atenciéon
en la famosa conferencia “La pregunta por la técnica” (1994a). Desde alli, destacaremos la
forma en que el concepto clave con que se piensa lo que esencia en la técnica moderna —como
envio y destino— es Ge-ste/l. Este concepto tomara el lugar central luego de la tematizacion de
los treinta, que tiene como su eje la Machenschaff. Ya en “La pregunta por la técnica” el ente no
sera asumido tanto desde la logica de la representacion y del hacer, sino mas bien desde la
légica de la disponibilidad y de lo reunido, pues lo que se hace y se produce viene a presencia
congregado en tanto que stock. Asi, la totalidad de lo ente no sera mas que una existencia
(Bestand), lo que esta en catalogo: lo siempre disponible para su uso en caso de ser necesitado.
Se expondri, tomando esto como punto de partida, la forma en que el concepto de @boig sufre
una mutacioén histérico-destinal que lo reconduce desde el brotar a partir de si mismo hacia reserva

) fuente de energia. En tltimo término, se destacara el sentido aletheiolégico originario de la
TEYVY.

En este orden de ideas, es pertinente sefialar que seguimos el abordaje realizado por
Angel Xolocotzi (20202) de este tépico, destacando tres momentos especificos de la
tematizacion del problema de la técnica. El primero de ellos, que acontece en el horizonte de la
ontologia fundamental (Ser y #empo) y de las lecciones que lo anticipan. En segunda instancia,
dos momentos que se desarrollan en el marco de la reflexiéon ontohistorica: el primero, el ya
indicado, que versa sobre la Machenschaft entendida desde el abandono del Ser que se expresa en
el hacer; y el segundo, referido a la meditaciéon en torno a la congregacion de mundo y cosa, en
cuyo caso el concepto clave es Ge-stell, con el cual Heidegger piensa el poner y el congregar en

que se radicalizan las posibilidades latentes en la modernidad.

2.1. El joven Heidegger: acerca de la téyvn

El primer gran atisbo fenomenolégico en torno a la téyvn tiene lugar en la reflexion
desarrollada por Heidegger en los afios veinte, durante su labor docente en el periodo de
preparacion de Ser y fiempo. Ahora bien, es pertinente indicar que, en contraste con lo que

acontece durante los afios cincuenta, cuando el Maestro de la Selva Negra piensa la téyvn desde
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el especifico progreso cientifico-técnico de la época atomica bajo la categoria de Ge-stell,
durante la década del veinte —especificamente hablando en 1924— hallamos una vuelta sobre
este concepto a partir de la lectura en clave fenomenoldgico-ontoldgica que realiza de las
virtudes dianoéticas del Estagirita. Un afio antes —en 1923— en la Introduccion a la investigacion
fenomenoligica (2008a) podemos encontrar una alusion directa al ambito poiético que sera

radicalmente pensado por Heidegger luego del giro (Kebre).

En dicha Introduccion, la moinoig sera asociada por el fenomendlogo aleman con el
ambito productivo de la existencia: “3° ITotobpeva, las cosas en el mundo que son producidas,
que son hechas y son utilizables, como &pyo” (Heidegger, 2008a: 63). El gran horizonte general
de esta apropiacion de los conceptos de téyvn y moinotg es el proyecto de una reconstruccion
de la fenomenologia en clave hermenéutica. La gran apropiacion de la reflexién
fenomenoldgica husserliana es ejecutada por Heidegger —o al menos sale a la luz dicha
apropiacion— con las lecciones de 1919 publicadas bajo el titulo de La idea de la filosofia y el

problema de la concepcion del mundo.

En dichas lecciones, el Mago de MefBkirch piensa la posibilidad de un modo de
acontecer el ejercicio filoséfico que no devenga, en ultimo término, en un ejercicio tedrico
desvivificador. Heidegger pretende distinguirse de Husserl respecto del primado teorético de la
reflexiéon fenomenoldgico-trascendental del moravo (Rodriguez, 1997; Volpi, 2012 vy
Xolocotzi, 2004), al menos respecto de la especifica manera en que Heidegger la entiende, que
no agota en lo absoluto los distintos caminos andados por el proyecto hussetliano. En este
sentido, Heidegger piensa la filosofia no como teorfa, sino como un acceso no desvivificador a
la vida. Si la primera desvivifica en sus conceptos el fenémeno abordado, y la vida exige la
conservacion de su vitalidad, en consecuencia, no es posible acceder a ella —a la vida— con un
enfoque teorético. La filosoffa como fenomenologia es por ello una vuelta conceptual de la
vida sobre si misma. Como veremos en el siguiente capitulo, esta comprension de la filosoffa
como un acceso no desvivificador —y por tanto no teérico— a la vida, marcara en gran medida
el proyecto de juventud marcuseano, emprendido a finales de la década de los veinte bajo el

nombre de «fenomenologia dialéctica», luego de la lectura de Ser y tiempo.
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Esta idea de un acceso desde la vida hacia la vida, esclareciéndola conceptualmente y
poniendo de relieve su especifica estructura ontolégica a partir de los indicadores formales,
constituye el primer tramo del opus magnum heideggeriano, en el cual el fenomendlogo aleman
se interroga por el sentido del Ser. Asi, aunque la gran pregunta rectora de Ser y tiempo sea
justamente por el Ser, el modo de acceso al problema ontolégico por excelencia tiene como
piedra angular la analitica existenciaria. La analitica, en que se ponen de relieve los distintos
momentos ontologico-constitutivos del Dasezn, articulados bajo la gran estructura del ser-en-el-
mundo (In-der-Welt-sein), acaba por devenir —a juicio de Volpi— en una triple distincién de

modos de ser, tematizados por Heidegger a lo largo de Ser y fempo.

El primer modo de ser analizado es, precisamente, el Dasein, entendido a partir de su
relacién pragmatica con los entes que lo rodean. El Dasein es —en un sentido ontologicamente
estricto— cuidado (Sorge). Bl se cuida (Besorge) de los ttiles con que se las ve en el entorno, as
como se cuida (Fiirsorge) de los otros Dasein con que comparte el mundo. Esta relacion con los
entes y con los otros deviene, en ultimo término, en el extravio del Dasezn: huye de si mismo vy,
en tanto que escapa de si, cae. La caida es pensada por Heidegger a lo largo de toda la década
del veinte como un rasgo ontolégico-definitorio (no negativo) de la existencia humana. La
superacion de la caida, entre tanto, es propiaciada por la disposicion afectiva de la angustia
(Angst) que pone al Dasein de cara, no ante cualesquiera posibilidades, sino ante la posibilidad
ultima: la muerte. Este modo de ser se caracteriza, asi las cosas, por la vuelta sobre si mismo
que realiza el ente que en cada caso soy yo, para proyectarse futuramente hacia posibilidades
no establecidas de antemano, pero fundadas en la condiciéon de arrojo. Aqui prima, en el

caracter autoreferencial del Dasein, la apropiacion de la ppovnorg aristotélica (Vigo, 2008).

Los dos modos restantes de ser tematizados en Ser y fiempo son el estar-a-la-mano
(Zubandenhei?) y el estar-ante-los-ojos (I orbandenhbei?). El primero de estos modos de ser apunta
a la comprension del ente en tanto que util (Zeug). Los entes como Zubandenbeit son pensados
por Heidegger desde su servir-para. Una silla sirve-para sentarnos, asi como un lapiz sirve-para
escribir o dibujar. Este primer modo de ser destaca el caracter pragmatico de la relacién que se
tiende entre el Dasein y el mundo. Ahora bien, este primer modo de ser muta en una relacion
derivada y desvivificada con lo ente. De la Zubandenheit asumida como el servir-para de los

entes se transita hacia la orhandenbeit, entendida como la relacion tedrico-cognoscitiva que se
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establece entre el Dasein y ese mismo mundo que antes le aparecia bajo el matiz de lo util. Asi,
lo ante los ojos es ese mismo lapiz, pero no entendido ya como algo que sirve-para, sino como
un conjunto de atomos. La [ orbandenbeit, en este orden de ideas, supone una transmutacioén en
la relaciéon Dasein-mundo, en la que se deja de lado lo util para que prime el acceso teorético al

ente.

¢Por qué hemos fijado nuestra atencién, para abordar el problema de la téyvn en los
textos tempranos de Heidegger, en la triple distincién de los modos de ser que opera en Ser y
tiempo? Pues, porque —de acuerdo a lo sefialado por Volpi— esta triple distincion se funda en la
apropiacion heideggeriana de la distincion aristotélica entre moinotg, mpaéic y Oewpia. El dmbito
teorético tiene como virtud definitoria, si seguimos lo indicado por Aristoteles en su FEtica
nicomaquea V1, a la cogla. En ella se expresa el acceso teorético del hombre al mundo; es decir,

la Vorbandenbeit.

La mp0&Lg, por su parte, tiene como virtud dianoética superior a la ppovnotg. Con esta
virtud, el Estagirita piensa el caracter autoreferencial de la accién humana: asi como el Dasein se
comprende a si mismo y se proyecta a futuro desde el arrojo, del mismo modo la prudencia
aristotélica expresa la vuelta meditativa del hombre respecto de sus acciones. Se piensan fines
buenos y medios correctos para la consecuenciéon de dichos fines; sin embargo, lo
determinante en Aristoteles no es el analisis aislado de las acciones, sino la vida enfera virtuosa,
asi como el Dasein es pensado en su caracter autoreferencial a través de la captacion de la

totalidad de la existencia, proyectada hacia el futuro.

Finalmente, el modo de ser de lo a la mano (Zubandenbezi) no hace mas que expresar en
términos ontolégico-fundamentales el ambito de la noinotg aristotélica que, como se indica en
la leccion de 1923 (Introduccion a la investigacion fenomenoligica), versa sobre los entes producidos.
La virtud que se destaca en este ambito poiético, como se vera en “La pregunta por la técnica”
—cuando Heidegger vuelva sobre el problema de la causalidad— es precisamente la téyvn
(Xolocotzi, 2020). En este orden de ideas, y si seguimos la apuesta interpretativa volpiana, lo
que late de fondo en el analisis de lo a la mano en Heidegger es la relacion técnico-poiética que

se tiende entre el Dasein y el mundo. Relaciéon técnico-poiética que, pensada desde la
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Zubandenbeit, pone de relieve el sentido pragmatico de la existencia humana. En palabras de
Volpi (2012):
Ahora bien, como lo pone en evidencia la topologia de los lugates de la verdad
reconstruida por Heidegger sobre la base de la interpretacién de Aristoteles, la theoria y 1a
raz6n son solo uno de los muchos modos posibles de esa actitud descubriente mediante la
cual el hombre tiene acceso a las cosas y las aprende. Junto a la #heoria y quizas antes que la
theoria, estan, por ejemplo, la actitud practico-moral (praxis) y la actitud practico-técnica
(pdiesis) (...) Para Heidegger, la aceptacion tradicional de la actitud teorético-constatativa
como el modo cognoscitivo originario y determinante significa un doble desconocimiento:
significa ante todo un desconocimiento de la modalidad originaria de la relacion del ser-ahi
con las cosas, del ocuparse de ellas (Besorgen), que en primer lugar y sobre todo es tener
una relacién con ellas en una disposicién técnico-practica (Zuhandenheit) y que sélo en
segundo lugar se convierte en una observacion de ellas como simples presencias
(Vorhandenheit) (...) Ponen en evidencia cémo Heidegger se remite a Aristételes para
encontrar las determinaciones fundamentales de la vida humana como una alternativa a
los planteos teoreticistas de Husserl. Y también se esclarece la correspondencia entre las
determinaciones aristotélicas de la praxis, la pdiesis y la theoria y la distincién heideggeriana
de los tres modos de ser fundamentales, el Dasein, la Zuhandenheit y la Vorhandenheit
(91-100).
Esta primera alusién a Volpi nos permite poner de relieve el horizonte general en que podria
ser pensada la relacion pragmatica del Dasein con el mundo, a partir de la apropiacion silente
del concepto aristotélico de moinowg, que no puede ser leido sino haciendo una necesaria
alusion a la virtud dianoética latente que le corresponde: la téyvn. No obstante, no se agota
aqui la posible alusién a la técnica en la obra temprana de Maestro de la Selva Negra.
Realicemos una breve mirada a sus lecciones de 1924, publicadas bajo el titulo Platon: Sophistes,
ello, para destacar la forma en que Heidegger reconstruye la caracterizacion aristotélica de la
éyvn presente en la Efica nicomaquea. No nos ocuparemos de las consideraciones desarrolladas
respecto de la Metafisica, pues alli el fenomendlogo aleman piensa la téyvn en relacién con lo
universal (xaxb6kov). En contraste con esto, en su vuelta sobre la E#ica anticipa, en la temprana
recepcion de Aristoteles, el andlisis de la téyvr que se encuentra presente en “La pregunta por
la técnica” —en clave de la causalidad—. Con esto, no queremos decir que el problema de la
causalidad se encuentre presente en el tratado ético del Estagirita, sino que rasgos
caracteristicos de la téyv, tales como su sentido productivo y aletheiol6gico se anuncian en la

recepcion de la Etica, asi como una alusion silente a la forma, la materia y la finalidad que se

articulan en el trabajo manual de un artesano.
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El punto de partida que debemos tomar para abordar el analisis heideggeriano de la
éyvn presente en Platon: Sophistes, es el hecho de que Heidegger piensa las virtudes dianoéticas
del Estagirita, entre ellas la téyvy, siempre desde un prisma ontolégico antes que politico. Por
ello, de entrada, la técnica es asumida en relacion con el desocultamiento de los entes; esto es,
con el @AnSevewv: “La interpretacion de este tratado [E. N.], prescindiendo provisionalmente de
la problematica especificamente ética, permite comprender que las virtudes dianoéticas son
diferentes modalidades que permiten llevar a cabo una auténtica custodia del ser en la verdad”

(Heidegger, 2002a: 60-61).

El comentario realizado por Heidegger a la caracterizacion aristotélica de la téyvn
presente en la Etica, es desplegado por el fenomenélogo aleman en el §7 de la leccion. ¢Cémo
entiende Heidegger la técnicar? Anticipando lo que sefialara décadas después en “La pregunta
por la técnica”, toma como punto de partida la relaciéon que se establece entre téyvn y moinoic:
la técnica es un saber-como-hacer de caracter productivo vinculado con lo atn no existente, en
la medida en que el producir acaba por traetlo a presencia: “En la téyvn el saber-como esta
directamente orientado al montov, hacia aquello que es [en primera medida] producido y, por
tanto, No es aan |was erst herzustellen ist, also noch nicht isf]” (Heidegger, 1992: 40). La téyvn se
encuentra en el horizonte de aquello que esta en camino de llegar a ser lo que es. En este orden
de ideas, y se pone aqui de relieve lo sefialado ya por Volpi, lo propio de la téyvn es destacar el
sentido pragmatico en que aparece el ente al Dasesn: como un servir para esto o aquello. El
saber de la téyvn no apunta a una aprehension teorética de lo existente, sino al uso, al trato
(Umgang) que tenemos con ello. En palabras de Volpi: al modo de ser de la Zubandenbeit.
Heidegger lo expresa como sigue: “El Oewpelv de la téyvn no es una especulacion, sino el
gobierno del trato con una cosa en la orientacion hacia el ‘para ello” [para qué| y el ‘a ese fin’ [el
orden a lo cual]. En este sentido, los entes de la téyvn son, entonces, €o6pevoy, en primer lugar

lo que llegara a ser” (Heidegger, 1992: 40).

El doyn de la produccién téenica se ubica, a juicio de Heidegger, en el eidog. Este (el
e130q) anticipa la labor productiva misma del artesano. Se halla en un su alma y, desde allf,
opera en el traer al aparecer aquello que atin no es: “El dpy de los entes de la téyvy, el eidog,

esta entonces en el Yoyn” (Heidegger, 1992: 41). El dpyn, por tanto concluye Heidegger, no se

~ 067 ~



ubica en el producto de la labor técnica (§pyov), sino que lo anticipa. El ei8og, comenta el
Maestro de la Selva Negra, pre-presentifica al ente antes de venir a presencia. Establece el
aspecto que tendra. Constituye en tanto que Gpy7 lo que Heidegger llamard postetiormente,
como veremos, la causa formal. Si el €i8og es el Gy de la vy, y lo es en tanto que principio
del proceso productivo; i. e., en tanto que punto de partida del movimiento técnico: impulsa la
deliberacion respecto de cémo sera el aspecto de aquello producido, asi como pone en obra la
transformacién poiética de la UAn que sigue a la deliberacién no praxiolégica: “Fl eiSog por

tanto es el 6oy, desde €l inicia el xivnog” (Heidegger, 1992: 43).

Ademas del ei8oc, la téyv precisa del ya anunciado componente material. Si bien es
cierto —comenta el fenomendlogo aleman— la DAv no se encuentra presente en la pre-
presentificacion formal del ente, ella es co-pensada en el momento en que empieza a andar el
momento aletheiolégico, en la medida en que el disefio de los planos supone, de forma
concomitante, deliberar respecto del material con que se hara la obra. Con esto se introduce en

el horizonte técnico la causa material de los entes.

En contraste con este tipo de entes que precisan de un artesano que los cree, se
encuentran los entes naturales, los cuales son definidos por Heidegger —y en esto coincide
también con la lectura de la técnica que realiza décadas después— a partir del hecho de tener en
si mismos el principio (Gpy7) de su produccion. En el caso de los gooet dvta, el principio y el
producto derivado de su cristalizacién coinciden. En los entes artificiales, por su parte, no
coinciden: la actividad productiva es, por si misma, distinta del objeto producido. Y este
ultimo, ademas, tiene su razén de ser no en el simple estar ahi objetual. Siempre hay un téhog
que determina el llegar a ser del ente: “T'an pronto como la obra esta lista, cae fuera de la esfera
de dominio de la téyvn. La obra deviene en un objeto que le concierne al uso [Gebrauch]”
(Heidegger, 1992: 42). Como se pone en evidencia en el tramo final de esta indicacion, la téywn
en tanto que actividad virtuosa productiva, al crear el ente, se desconecta de él. E1 momento
aletheiologico esta constituido exclusivamente por el proceso productivo. Una vez éste se
agota, ¢l objeto deviene independiente de la actividad productiva. Este objeto independiente,
entre tanto, debe ser pensado desde la logica del servir-para. El téhog adquiere un sentido

eminentemente ontolégico, indica Heidegger, y anticipa con esto la causalidad teleologica que
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sera articulada como uno de los cuatro momentos articuladores del “ser responsable de”, que

caracteriza a la téyvn como moinotc.

Finalmente, es pertinente destacar en el {10 de esta leccion el modo en que aparece
definido el hombre como aquel que produce los entes: el artesano (Handwerker) o trabajador
que usa sus manos (der Hand arbeitef) es el que trae los entes al aparecer, atendiendo los
dictimenes y orientaciones de la téyvn (Heidegger, 1992: 67). Este artesano sera, en “La
pregunta por la técnica”, quien reuna los distintos modos de ser responsable del

desocultamiento.

Asf las cosas, aunque durante los afos veinte Heidegger no esté pensando en términos
de la tyvn y su esencia como destino, la apropiacion de la obra de Aristételes ejecutada
durante su juventud acabara por hacer eco, aunque sea de forma latente, en la reflexién
posterior al giro. La téyvn es pensada desde los primeros afios docentes del fenomendlogo
aleman desde su vinculo con la moinotc. El ambito de lo técnico es el ambito de lo productivo.
Y la produccion técnica, ya desde esta época, empieza a ser pensada desde su vinculo con lo
aletheiol6gico. Asimismo, y en el marco de esta apropiacion en clave aletheioldgica, empiezan a
anunciarse los distintos modos de la causalidad que seran pensados como «formas del ser
responsable» de en los afios cincuenta. Ya aqui la produccién es asumida en el marco de una
cuadruple articulacion: la labor del hombre, la materialidad, la forma y el caracter teleolégico
que es propio del ente. Y, anadase a esto que, si seguimos a Volpi, es pertinente indicar que el
éhog, tomado como el ser-para del ente, supone a final de cuentas el modo de ser de la
Zubandenheit, en el cual se privilegia la relacion técnico-pragmatica del hombre con el mundo.

No es gratuito por ello que Heidegger sefiale a Arendt lo siguiente:

Actualmente vuelvo a estar con Hericlito; el didlogo con él y con Parménides no me
suelta, tanto menos cuanto mas claro me resulta el caricter de estos dialogos (es decir,
cuan limitados son y de qué manera interrogan lo otro y lo mismo), que de todos modos
se entienden mal si se toman por «interpretaciones». Lo que dije en la conferencia sobre la
técnica respecto de la téyvn [téchne] se remonta muy lejos, concretamente a la
introduccién al curso sobre el Sofista, que fue el primero de mis cursos al que asististe”
(Arendt & Heidegger, 2000: 132).

Dicho esto, y habiendo anunciado de forma simplemente indicativa la forma en que yace en el

pensamiento temprano de Heidegger una reflexién en torno a la téyvyn, demos una breve
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mirada de sus consideraciones en torno al problema de la técnica, presentes en el giro de su

proyecto fenomenolégico.

2.2. Machenschaft, 1a vivencia y lo gigantesco

En la década del treinta Heidegger se propone reconstruir el sentido de su proyecto
fenomenoldgico, y lo hace a la luz del famoso giro (Kehre) de su pensamiento. Durante los
primeros afios de su reflexion, el Maestro de la Selva Negra se preocupd por tematicas
relacionadas con la légica, con la vida factica, la pregunta por el sentido del Ser y por la
Metontologfa (Xolocotzi et al, 2014). A partir de los treinta, Heidegger se decide superar el
sentido aun horizoéntico-trascendental que late de fondo en sus proyectos previos para, desde
alli, abrir un lugar adecuado al problema del Ser. En este orden de ideas, el acceso a través del
Dasein al sentido del Ser, al ser el Dasein el ente con las primacias ontico-ontoldgicas requeridas

para dicha labor, es dejado de lado.

Ahora lo determinante es el modo en que el ser se esencia y dona en el rehuso de
forma epocal. La historia no es la narracién y reconstruccion historiografica de eventos, sino el
acontecer del Ser en el devenir epocal. Un devenir que es asumido por Heidegger a partir del
primer inicio del pensar, inaugurado por el Oavpdlev griego, y que reconduce en la historia
hacia el otro inicio del pensar, en que los poetas y pensadores que responden al llamado del Ser
y moran en su casa; es decir, en el lenguaje, resguardaran la aAnOsta del Ser. Con esto, el énfasis
ya no se encuentra colocado en el Dasein que comprende Ser, sino en el Ser que llama, que da

en su rehuso, que abandona lo ente y que abre el claro de la manifestacion.

En el marco de la reflexion en torno a la historia del Ser (Seynsgeschichte) aparece un
concepto clave con el que Heidegger empieza a desarrollar con absoluta potencia sus
consideraciones en torno a la técnica moderna, a saber: la Machenschaft (maquinaciéon o
maniobra). En lo que sigue, intentaremos destacar algunos rasgos caracteristicos del concepto
de maguinacion en Heidegger, poniendo de relieve a la par el papel que juegan la wivencia y lo
gigantesco en la caracterizacion de la contemporaneidad. Para ello, nos concentraremos de forma

muy sucinta en tres textos del Mago de Mef3kirch redactados entre 1936 y 1940.
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Para dar alcance a nuestra breve aproximacion, es pertinente tomar como punto de
partida el §61 de los Aportes a la filosofia: acerca del evento (1936-1938). En esta obra, que inaugura
quizas de una forma general el circuito de la reflexién en torno a la historia del Ser, Heidegger
expone lo que debe ser entendido por Machenschaft. E1 concepto es definido en relaciéon con el
Ser, distinguiéndolo de cualquier modo del hacer u omitir humanos: “En el contexto de la
pregunta por el ser no se ha de denominar con ello un comportamiento humano, sino un
modo del esenciarse del ser” (Heidegger, 2003: 113). El ambito interpretativo desde el cual
Heidegger esclarece el sentido de la maquinacién es el de la wyvn y la moinotg, tépicos que —
como vimos en el acapite anterior— son ya abordados por el fenomendlogo aleman desde la
década del veinte. La Machenschaft supone un hacer (machen), pero en el cual no prima una
comprension ejecutiva de la accién del hombre que hace cosas, sino que este hacer humano se
funda en el sentido ontolégico fundamental de la Machenschaft que late de fondo: “Antes bien el
nombre debe enseguida indicar el hacer [der Name sogleich himweisen auf das Machen] (noinotg,
TéyV1), que por cierto conocemos como comportamiento humano. No obstante, esto mismo
es precisamente solo posible sobre la base de una interpretacion del ente en la que aparece lo

hacedero del ente” (Heidegger, 2003: 113).

Lo que originariamente se hace a si mismo —comenta Heidegger—, y ya no en el sentido
de la autoconstitucion de la conciencia (a la que nos referiremos en lo que sigue), es la gootc.
Con esto, el fenomenologo aleman se mantiene dentro del radio de comprension de los pooet
Ovta de los que habla en los afios veinte (Platon: Sophistes), y anticipa sus reflexiones presentes
en “La pregunta por la técnica”, al crear un nexo conceptual que articula noinotg, €yvn y gootc:
“Que algo se hace por si mismo y segin ello es también hacible para un correspondiente
proceder, el hacerse-por-si-mismo es la interpretacion de la goorg llevado a cabo a partir de la
éyvn v su circulo de referencia” (Heidegger, 2003: 113). De hecho, en E/ evento (1941-1942) se
sefiala con mucha precision la forma en que la oo entendida como ese privilegiado venir al
aparecet; 1. e., desocultamiento, constituye la forma originaria de acontecer la adv et (como se
indica en “La pregunta por la técnica”). La pootg como un hacerse por si mismo, en tanto que
forma de transitar del ocultamiento (I erbergung) al desocultamiento (Entbergung), es un

acontecer la aAnbetx que, con el imperio de la maquinacién, se reconduce paulatinamente hacia
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el ambito de la correccion del enunciado y la certeza: “La infundacion [Ungrindung] de la

olnbetx —ella es arrancada de la gboig y trasladada al Aoyog (...)” (Heidegger, 2016: 506).

La maquinacion late silente en el primer inicio del pensar que no se interroga por el
caracter mismo de la aAnOsta. Accede al fenémeno pero no lo deja hablar en su originariedad.
Desde alli se gesta el germen que, oculto bajo el predominio tematico de la gborg, hara eclosion
en el pensamiento moderno. Aqui, al igual que en “La pregunta por la técnica”, Heidegger
piensa en contra de la comprensién historiografica de lo que acontece. El primado de la
comprension del ente desde el hacer se potencia bajo la figura de Dios, entendido como la
causa de la existencia de la totalidad de lo ente. Dios como causa se expresa en la capacidad de
producir; esto es, de hacer lo ente:

Con ello se relaciona el que ahora lo maquinador se abra paso mas claramente y, a través
de la entrada en juego del pensamiento judeo-cristiano de la creacién y de la
correspondiente representacién de Dios, el ens devenga ens creatum. Aun cuando se
rehise en la grosera interpretacion de la idea de creacidn, sin embargo permanece esencial
el ser causado del ente. La relacién causa-efecto se hace omnidominante (Dios como
causa sui). Esto es un alejamiento esencial de la gboic y al mismo tiempo el transito al
surgir de la maquinacién (Heidegger, 2003: 113).
LLa maquinacién como forma en que esencia el Ser en su rehuso, se encuentra caracterizada por
tres leyes: la primera, que ella se hace manifiesta desde su ocultamiento; es decir, que la
maniobra opera de forma silente en la historia de Occidente. La segunda: que en su operar
latente; 1. e., oculto, adquiere la forma de la vivencia (Erlebnis). La tercera: al imperar la Erlebnis
como una actitud centrada en el primado de la verdad entendida como correccién y certeza,
mas silente y oculto deviene el papel jugado por la Machenschaft. Asi las cosas, maquinacion y
vivencia se co-pertenecen de forma originaria: “Si maquinacién y vivencia son nombrados
conjuntamente, ello sefiala a una esencial pertenencia reciproca de ambos” (Heidegger, 2003:

114).

La vivencia, como un viven-ciar (Er-/eber), apunta a una actitud, a un modo en que
acontece la relacion con lo ente; i. e., una forma en que se zive(ncia) respecto de él. Y en este
vive(nciar) dicha totalidad del ente es aprehendida a la luz del calculo, de la verdad como certeza
y, en dltimo término, del re-presentar. La vida es, por ello, pensada desde el zive(nciar) de la

subjetividad que trae ante si los objetos: “Referir el ente como re-presentado a si como centro

~ 72 ~



de referencia [[or-gestelltes anf sich zu als die Bezugsmitte| y asi incluitlo en ‘la vida’ [/ das »Leben«
einbeziehen)]. Por qué el hombre como ‘vida’ (jratio — re-presentat!). Sélo lo viven-ciado y viven-
ciable, de primera-necesidad en el circuito del viven-ciar, lo que el hombre es capaz de traerse y

poner ante si, puede regir como ‘siendo” (Heidegger, 2003: 115).

La Machenschaft, en este orden de ideas y de acuerdo a lo comentado en los Aportes,
alude al ambito propio del bacer, del maniobrar desde el cual se destaca el ente como lo creado y
representado, pero sin ser depender ello del crear y hacer humanos. Antes bien, este ultimo se
funda en la maquinacion. Esta expresa una pre-vision del ente en su entidad como ens creatum 'y
como representacion, que a final de cuentas se retrotrae hasta la téyvy, tal como se indica en
Platon: Sophistes. La labor del artesano es el ambito de la creacién y produccion de lo ente que
compatece como utll, y dicho hacer artesanal presupone el eldoc/idéx, que anticipa esa
presencia constante que, como oVoia, acabard por devenir en subiectum (subjetividad que se
representa el mundo [GA 65, §64]). Cuando la conciencia es el subiectum que vive(ncia) el ente en
el representar, se afirma —con Descartes— el primado de la verdad como correccion y certeza,
aunque se anticipa ya en Aristoteles (Heidegger, 2008b):
Maquinacién como dominio del hacer y de la hechura [Herrschaft des Machens und des
Gemichtes|. Pero en esto no ha de pensarse en obrar y actividad humanos y su
emprendimiento, sino viceversa, tal es s6lo posible en su incondicionalidad y exclusividad
en virtud de la maquinacién (...) Pero la maquinacién capta esta entidad mas
profundamente, més inicialmente, porque [estd] referida a la téyvy. En la maquinacién se

encuentra a la vez la interpretacién cristiano-biblica del ente como ens creatum, témese
esto, pues, de modo creyente o secularizado (Heidegger, 2003: 117).

Ademas de la vivencia, la Machenschaft se manifiesta también en lo gigantesco (Riesenhafte). Con
este concepto, Heidegger piensa el modo en que la comprensiéon cuantitativa de lo ente
deviene en la forma fundamental de acceso a él. Cantidad y cualidad son en Aristételes dos
categorias subsidiarias respecto de la entidad. En contraste con ello, durante el imperio de la
Machenschaft 1a cantidad se torna en la cualidad determinante de la totalidad de lo existente: “lo
gigantesco se devela como ‘algo’ otro. Ya no es lo objetivo re-presentable de un ‘cuantitativo’
ilimitado, sino la cantidad como cualidad |Gegenstandliche eines grenzentosen »Quantitativens, sondem
die Quantitat als Qnalital]” (Heidegger, 2003: 135). Asi las cosas, el primado del bacer o maniobrar
implica necesariamente, en la aprehension representativa que zve(ncia) lo ente, de la primacia

de la cantidad, pues es dicha cantidad la que coincide con la calculabidad de lo existente: “Ya
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de aqui se hace claro, que para nada se trata de un vuelco de lo ‘cuantitativo’ a lo cualitativo,
sino de reconocer la esencia originaria de lo cuantitativo y de la posibilidad de su re-
presentacion (la calculabilidad) en la esencia del dominio de la re-presentaciéon como tal y de la

objetivacion del ente” (Heidegger, 2003: 120).

Esta comprension epocal de la Machenschaft en relacion con el rehiso esenciante del Ser,
se encuentra presente en distintos textos en los que Heidegger piensa la historia del Ser a lo
largo de esos afnos. En Meditacidn (1938-1939), el §9 asi como el {63 nos ofrecen una mirada al
problema de la maquinacién y de la técnica que coinciden con lo sefialado por Heidegger en
Aportes. La maquinacion es definida aqui (§9) como un modo epocal de esenciar el ser en su
rehuso: el abandono del ente. Asi, la Machenschaft es la forma en que el ente acontece
epocalmente, su entidad, como abandonado por el Ser, deviniendo en objeto de la
representacion y del hacer. En palabras de Heidegger: “Maquinacion significa aqui todo lo
hacible del ente que se hace y constituye, de modo que tan sélo en ella se determina la entidad

del ente abandonado por el ser (...) La maquinacién es el prepararse para lo hacedero todo”

(Heidegger, 2006a: 30).

Lo que subyace a la técnica moderna en un sentido ontohistérico es, en este orden de
ideas, la Machenschaft, en la cual el ente, en funcion del hacer y producir, es asumido desde la
logica del calculo. Asi, la maquinacion ofrece la base ontoldgica, la pre-vision del ente que
permite el operar cientifico-técnico en cuanto tal. En el hombre y su relacién con la totalidad
del ente se manifiesta este esenciar de un hacer maniobrante, pues es ¢l quien deviene en el
sujeto que hace acontecer este hacer productivo. Lo interesante del papel del hombre es que,
ya desde aqui y en relacién con aquello ontolégicamente determinante que late de fondo en la
técnica moderna —y anticipando lo que se sefialara respecto de Ge-ste// en “La pregunta por la
técnica’— la apariencia de control no es mas que, justamente, una figura ilusoria: “La
maquinacion exige (...) la calculabilidad preabarcable por completo del poder sujetante del
ente para la organizacién disponible; de esta exigencia esencial, pero a la vez oculta, procede [se
origina| la técnica moderna [aus dieser wesenhaften aber ugleich verhullten Forderung entspringt die

nenzgeitliche Technik] (Heidegger, 2000a: 31).
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La Machenschaft implica —como ya se indic6 en Aportes—, por su parte, a la vivencia (Er-
lebnis). Con esta categoria piensa Heidegger —en Medjtacion— el modo especifico en que el sujeto,
bajo la apariencia de dominar el ente, se afirma en la posiciéon ilusoria antes aludida,
comportandose como amo y sefior de la totalidad de lo existente: “queda para él mismo (como
‘nosotros’ y ‘yo’ de igual manera) sélo atn la ‘vivencia’, como esa organizaciéon de su conducta
y actitud que le concede la apariencia de autoafirmaciéon ante el ente, en el circuito de la
maquinacion” (Heidegger, 2006a: 31). La subjetividad, desde los .Aportes, vive(ncia) lo ente en
tanto que se lo representa, lo calcula y, en dltimo término como consecuencia de esto, lo
domina. Esta experiencia de vzvir asi el ente como lo representado, acaba por derivar en una

conducta y actitud de sefiorio (falso sefiorio) ante la totalidad de lo existente.

Vale indicar que en el marco de un primado interpretativo que destaca la maquinacion
como forma epocal de esenciar el ser, los problemas de la subjetividad y de la objetividad del
ente ganan absoluta relevancia. De hecho, resulta llamativo que, de forma paralela a la
aprehension calculante del mundo propia de la Machenschaft, corra la autoconstitucion de la
subjetividad. Dicha autoconstituciéon hace parte, a su vez, de la experiencia histérica del
abandono del Ser. Si el subiectu como permanente presencia es la conciencia, el “hacerse a sf

13

mismo” de aquello que metafisicamente es pensado como “ser” de las cosas, acaba por

suponer la capacidad constitutiva de dicho subiectum respecto de si mismo:

El predominio de la maquinacién se muestra del modo mas agudo donde se apodera
también del pensar y organiza maquinadoramente el pensar de la entidad del ente, de
modo que el ser mismo es convertido en lo que se hace a si mismo: organiza y erige.
Condicion previa de ello es, en primer lugar, la interpretacién del ser como “objetividad”
[Objektivitaf] del “objeto” [Objekd], como “objetividad efectiva” |[Gegenstandlichkeif] del
objeto efectivo [Gegenstand). La “objetividad efectiva” |Gegenstindlichkeif] es “co-
constituida” y esta “constituciéon” por su parte es reubicada en una auto-constitucién del
‘sujeto’, es decir del ‘pensar’ (Heidegger, 2006a: 33-34).

Este falso sefiorio de la subjetividad que se autoconstituye en el marco de la logica de la
representacion es aclarado por el Mago de MeBkirch en el §63 de Meditacion. Al igual que en los
afios veinte, Heidegger piensa aquf la técnica desde el concepto griego de téyvy, poniéndola en
una originaria relacién con la verdad; sin embargo, aqui la verdad no se concibe como
correcciéon del enunciado, sino como el ambito propio del claro del Ser en que acontece el

desocultamiento del ente: “comprendemos verdad como apertura del ente a partir del claro del
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Ser Offenheit des Seienden ans der Lichtung des Seyns|” (Heidegger, 2006a: 153). La téyvn en su
sentido originario, comenta Heidegger aqui anticipando lo que sostendrda —como veremos— en
“La pregunta por la técnica” y que ya sefialamos desde E/ evento, no es la fabricacion ni el uso
de las maquinas, sino ese caracter aletheiologico que le es propio. Y, en virtud de él, la técnica
no puede ser comprendida originariamente como un hacer del hombre. No es posible su
dominio humano porque, a final de cuentas, el imperio de la técnica moderna no es mas que el
acontecer histérico del Ser, su acaecer epocal, que no depende del querer del hombre: “Todo
dominio moderno de la técnica, toda pretensiéon de querer sefiorearla, es por ello sélo

apariencia [zhrer Herr sein zu wollen, ist daber nur ein Schein)” (Heidegger, 2006a: 153).

La técnica desde su sentido especificamente moderno-maniobrante es, en este orden de
ideas, la produccién del ente en el horizonte de la calculabilidad. La técnica hace (machen) el
mundo. Lo produce (a la totalidad del ente) en su sentido mas pleno: “La técnica es la
produccion  [fabricacion:  Herstellung] del ente” (Heidegger, 2006a: 153). La Macehnschaft
(maquinacién), como este rasgo definitorio de la técnica moderna en tanto que hacer productivo
del mundo, al igual que Ge-stell, acabara por ser negada “a la voluntad o indignacién del
hombre” (Heidegger, 2006a: 153). L.a maquinacién se sefiorea en el mundo contemporaneo,
mundo en que impera una ceguera respecto del sentido originario de la verdad como oAy 0eto.
La esencia de la técnica es, en este orden de ideas y ya desde la década del treinta —y como lo
sera casi veinte afos después en “La pregunta por la técnica”— una forma de acontecer la
verdad: “A partir de la esencia de la técnica como una forma fundada en el despliegue de la
verdad [Grundform der Ausfaltung der Wabrbeif]” (Heidegger, 2006a: 154). Y sen qué consiste esta
forma de desplegarse la verdad? Pues bien, no en algo distinto que la reduccién del ente a
objetividad (Gegenstandlichkerf). En este punto, como veremos mas adelante, si parece esbozarse
una importante reconstruccion del planteamiento heideggeriano, pues ya en “La pregunta por

la técnica” la objetividad cedera su lugar historico a la existencia (Bestand).

La esencia de la téyvn entendida en su sentido preciso como técnica moderna, radica —
en el marco del hacer-producir— no en una inocente fabricacién de entes, sino en el producir que
tiene un caracter representativo. Se produce, se hace, se crea el ente teniendo siempre como

trasfondo la logica del calculo. “Ya la esencia de la téyvn no consiste en la fabricacion
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[Anfertigung], sino en el producir [Herstellen] re-presentativo [vor-stellenden)” (Heidegger, 20006a:
156).

En el §41 de La historia del ser —redactada en el circuito de los Aportes, y separada poco
tiempo de dicha obra— con el concepto de Machenschaft Heidegger nombra, nuevamente —y tal
cual ya se ha indicado haciendo alusion a Aportes y Meditacion— un modo epocal especifico de
esenciar el Ser en su rehuso. En dicho esenciar, el ente se ve reducido al hacer (wachen) del
pensamiento representativo-calculador. Por ello, la entidad del ente se ve circunscrita a su
representatividad, como indica el Maestro de la Selva Negra, latiendo aqui de fondo el primado
del hacer en términos de un producir. “Esta palabra [Machenschaff] nombra esa esencia del ser
[Wesen des Seins]. Segun la historia de la metafisica se dilucida la maquinaciéon a través de la
entidad como re-presentatividad [Sezendbeit als 1 or-gestelltheid], en la cual se ha puesto la mira en

productividad [Herstellbarkei)” (Heidegger, 2011a: 67).

La maquinacién es una forma epocal en que se esencia histéricamente el Ser. A pesar
de ser cercana ontologicamente a la @bowc y a la moinotg, pues es una categoria para pensar
histéricamente la téyvn, no se reduce a la actividad poiética, pues, insiste Heidegger a lo largo
de estos anos, la Machenschaft no es una simple actividad del hombre, sino el modo en que el ser
se esencia de tal forma que el ente aparece bajo la forma del hacer, del producir: “La palabra
[Machenschaff] mienta una esencia del ser y no acaso el procedimiento y el conducirse de un

determinado ente denominado ‘hombre™ (Heidegger, 2011a: 68).

Asf las cosas, con el concepto de Machenschaft Heidegger piensa la técnica, ya no en
relacién con los modos de ser expuestos en Ser y tiempo, sino a partir de la historia del Ser. En
este sentido, es pertinente indicar que, respecto a la década de los veinte, Heidegger mantiene
la relacién conceptual que se tiende entre lo poietico, lo técnico y la gbotg, pero ya no para
pensar la Zuhandenbeit, tal cual esboza Volpi. En el circuito de los Aportes, 1a téyvn acaba por
remitir a la Machenschaft, ya que el acto productivo enfatiza el primado de la comprension del
ente desde el hacer y del crear. El ente es hecho y creado en el horizonte del representar. La
vivencia expresa justamente esto: la subjetividad que se vive como sefior del ente fabricado, sin
tener en cuenta que esta forma de vivenciar el ente como representacion no depende de si,

sino del Ser que se dona en su rehuso. Lo propiamente técnico es el venir al aparecer del ente
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como lo hecho en el marco de la representacion calculante. El hombre pone en obra esto, pero
no se funda de él. La Machenschaft es la raiz ontologica de dicho acontecer. Al ponerlo en obra,
el hombre se zive(ncia) como el dominante, haciendo de la cantidad la cualidad definitoria de lo
existente (lo gigantesto [Rzesenhafte]). Heidegger piensa la técnica moderna, en este orden de
ideas, a partir de la historia del Ser, en la cual éste se esencia como Machenschaft, haciendo del
ente representacion y objeto del calculo. La técnica moderna es, ontolégicamente hablando, no

maquina sino maquinacién o maniobra.

En lo que sigue, miraremos la forma en que la esencia de la técnica moderna es
reconstruida en clave ontoldgica, ya no desde la maquinacion sino desde Ge-szell. Aqui, ya el

ente no sera lo representado-calculado, sino lo disponible; esto es, existencia (Bestand).

2.3. Ge-stell"

Hasta aqui, hemos intentado ofrecer un abordaje panoramico y sucinto del modo en que
Heidegger se adentra paulatinamente, en el marco de su reflexion fenomenoldgica, en el
problema de la técnica. En el primer acapite, hicimos una breve aproximacién a la forma en
que es pensada la téyvn en relaciéon con la lectura temprana de la obra de Aristételes. En el
segundo acapite nos concentramos en el concepto de Machenschaft, nocién con la que
Heidegger empieza a reflexionar en torno a la técnica moderna, en la coyuntura del giro (Kebre).
En lo que sigue, realizaremos una breve alusion al concepto de Ge-szell, categoria con la que
piensa el Maestro de la Selva Negra, luego de la Machenschaf?, 1a esencia de la técnica moderna.

Para ello, nos concentraremos de forma especifica en “La pregunta por la técnica”.

El punto de partida de Heidegger en esta famosa conferencia, para abordar el problema
de la técnica, es la posibilidad misma del planteamiento de la pregunta —asumida como una
relacion libre— con la esencia de lo técnico. Asi las cosas, lo determinante y fundamental es, a
juicio del fenomendlogo aleman, no pensar en el aparato por el aparato mismo, sino moverse

desde el aparato como aquello inmediatamente dado hacia lo que se anuncia en él: “De esta

17 Aunque la exposicion realizada en lo que sigue se concentre en la conferencia dictada en los afios cincuenta por

Heidegger, es pertinente seflalar que ya en 1949 el fenomendlogo aleman nos ofrece una primera conferencia en
gger, ¢S p quey 8 p

que introduce el concepto de Ge-stell. La conferencia lleva justamente este nombre, a saber: “Ge-stell”, y es una de

las cuatro disertaciones que constituyen el conjunto de “Un vistazo en lo que es” (Conferencias de Bremen),

publicadas en el tomo 76 de la Gesamtansgabe (2009). Asimismo, en el tomo 79 de la obra completa (1994c) se

encuentra un conjunto de textos de Heidegger en que se profundiza el problema de Ge-szell.
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forma, el pensamiento de la técnica, para Heidegger, tiene que desligarse de las
representaciones habituales que interrogan de forma tradicional por la esencia de algo”
(Orejarena, 2019: 306). La pregunta por la técnica interroga, por tanto, por la esencia de lo
técnico sin concentrarse, por ello, en los instrumentos con los que tratamos en nuestra
cotidianidad: “De este modo, la esencia de la técnica tampoco es en manera alguna nada
técnico. Por esto nunca experienciaremos nuestra relaciéon para con la esencia de la técnica
mientras nos limitemos a representar unicamente lo técnico y a impulsarlo, mientras nos

resignemos con lo técnico o lo esquivemos” (Heidegger, 1994a: 9).

Lo afirmado en estas lineas por Heidegger no hace mas que poner de relieve un modo
en que procede su reflexion fenomenoldgica tardfa: si hay que preguntar por la esencia de algo,
dicha esencia debe ser buscada por fuera o mas alla del algo interrogado. Es asi que en textos
como Serenidad, Heidegger busca lo esencial del hombre no en el hombre mismo, sino en —dira
justamente en Serenidad— su relacion con aquello que se encuentra originariamente en contra y
que llama al hombre; esto es, el Ser y su verdad. Ahora bien, lo interesante de esta
comprension heideggeriana de la técnica moderna y su esencia es que, de entrada, pone en
cuestion la posibilidad de pensar en clave neutral la técnica moderna. Para el fenomendlogo
esto resulta cuestionable y anticipa, en gran medida, lo sefialado por Marcuse en E/ hombre
unidimensional: “Sin embargo, cuando del peor modo estamos abandonados a la esencia de la
técnica es cuando la consideramos como algo neutral, porque esta representacion, a la que hoy
se rinde pleitesfa de un modo especial, nos hace completamente ciegos para la esencia de la

técnica” (Heidegger, 1994a: 9).

¢Qué es la técnica? Heidegger ubica dos posibles respuestas que resultan de la
comprension coloquial de su sentido. Ella es, 7 bien un hacer del hombre o 7) bien es un
instrumento, entendido como un medio respecto de fines dados. Ambas definiciones
constituyen una unidad: poner fines y elegir medios para su consecucién son un hacer humano.
La técnica, comprendida en primera instancia desde esta perspectiva, debe ser asumida por si
misma como el conjunto de la totalidad de los instrumentos, utiles y maquinas que son medios
para la consecucion de un fin: “El todo de estos dispositivos es la técnica, ella misma es una

instalacion [Das Ganze dieser Einrichtungen ist die Technik. Sie selber ist eine Einrichtung]” (10). Esta
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primera comprension de la técnica que no se interroga por su esencia es definida por

Heidegger como una visién antropoldgica e instrumental de ella.

La comprension instrumental de la técnica, comenta Heidegger, es correcta pero no
por ello verdadera, entendiendo aqui por verdadero aquello que se desoculta, haciéndose
manifiesto en su esencia. .o necesario entonces —para el Maestro de la Selva Negra— es
transitar de lo correcto (Rzhtige) a lo verdadero (Wabre). Dicho transito es ejecutado a través del
concepto de causalidad (Kawusaliti?), pues, 7) en lo instrumental el medio es concebido como
causa del efecto o fin, a la vez que 7) el fin se torna en la causa de la seleccion del medio que
permite darle alcance. Con esta consideracion en torno a la causalidad, Heidegger empieza a
abrir el terreno propio de la esencia de la técnica moderna. En términos de la tradicion
occidental, ;como debe ser entendida ésta? A partir de la cuadruple distincion planteada entre
una causalidad formal, una eficiente, una material y una final. La forma de silla de una silla. El
carpintero que hace la silla. La madera con que se hace la silla y, finalmente, la raz6n por la cual
se hace la silla:

Desde hace siglos la Filosofia ensefla que hay cuatro causas: 1° La causa materialis, el
material, la materia de la que estd hecha, por ejemplo, una copa de plata; 2° La causa
formal, la forma, la figura en la que entra el material; 3° La causa final, el fin, por ejemplo,
el servicio sacrificial por medio del que la copa que se necesita estd destinada, segin su
forma y su materia; 4° La causa efficiens, que produce el efecto, la copa terminada, real, el

platero. Lo que es la técnica, representada como medio, se desvela si retrotracmos lo
instrumental a la cuadruple causalidad (Heidegger, 1994a: 11).

La teorfa de la causalidad se retrotraec hasta el concepto griego de aitov. Con esta nocién el
pensamiento antiguo no concebia la causa desde la capacidad de un ente de crear un efecto,
sino como una forma de ser responsable o culpable de algo que acontece (beifst bei den Griechen
aitov, das, was ein anderes verschulde?). La causalidad pensada entonces desde el concepto de aitov
supone la cuadruple corresponsabilidad que existe respecto de la presencia de un ente
determinado: “Las cuatro causas son los cuatro modos —modos que se pertenecen unos a
otros- del ser responsable” (Heidegger, 1994a: 12). El ejemplo utilizado por Heidegger para
aclarar la cuadruple corresponsabilidad es el de la copa de plata. Esta se encuentra en deuda
con la materia de la cual esta hecha: la plata, asi como esta en deuda con la forma que adquirié
la plata: la de copa y no la de anillo. La copa adeuda en la medida en que la plata y la forma de

copa son corresponsables del venir a la presencia de la copa de plata.
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La finalidad; esto es, el para qué de la copa es, a su vez, también corresponsable de su
venir al aparecer. Ella, la copa de plata, tiene lugar porque es precisada en el ambito ritual. Es el
¢hog quien determina el acontecer de la plata con forma de copa. Finalmente, el dltimo
corresponsable de la copa de plata es el orfebre que retne (versammelt) las tres restantes formas

de la causalidad:

El platero reflexiona [#berlegd] sobre, y coliga, los tres modos mencionados del ser
responsable. Reflexionar [Uberlegen] se dice en griego Aéyew, A6yog. Descansa en el
anogorvesdar, en el hacer aparecer. El platero es cotresponsable como aquello desde lo
que el traer delante y el descansar en si de la copa sacrificial toman su primera emergencia
y la mantienen. Los tres modos mencionados anteriormente del ser responsable le deben a
la reflexién del platero el aparecer, le deben también el entrar en juego en el traer-ahi-
delante de la copa sacrificial y el modo como entran en juego (Heidegger, 1994a: 13).

Lo propio del cuadruple modo de ser responsable de, que pone al ente en deuda respecto de
ellos, tiene como rasgo propio en su coincidencia el permitir que aquello que no esta presente
se haga manifiesto, venga a la presencia; i. e., acontezca (Die vier Weisen des 1 erschuldens bringen
etwas ins Erscheinen. Sie lassen es in das An-wesen vorkommen). La causalidad en su cuadruple sentido
articulado es, a juicio de Heidegger, un ocasionar o dar-lugar-a (ver-an-lassen) lo ente en su venir
a la presencia. La causalidad acaba por suponer, en ultimo término, un traer-ahi-delante o
producir (Her-vor-bringen). Producir es, en esencia noinotc. El traer-ahi-delante poiético es, asi las
cosas, lo que caracteriza el cuadruple modo de la causalidad. Ahora bien, valga aclarar aqui un
elemento esencial de la exposicion heideggeriana en torno a la esencia de la técnica moderna: la
forma originaria de la moinoig no es la creacion realizada exclusivamente por los artistas o
artesanos. El acontecer poiético por excelencia es el de la naturaleza, pues ella tiene el principio
de su eclosionar, de su venir a presencia, en ella misma y no en un artesano que la haga
acontecer —y, como veremos en el decurso de la exposicion de Heidegger, es este sentido
originario de la naturaleza como yootg el que se ve histéricamente perjudicado con el esenciar
de la técnica moderna—:
Todo esta en que pensemos el traer-ahi-delante [Her-vor-bringen] en toda su amplitud y al
mismo tiempo en el sentido de los griegos. Un traer-ahi-delante, noinotg, no sélo es el
fabricar artesanal, no es soélo el traer-a-parecer, el traer-a-imagen artisitico-poético.
También la gbog es incluso moinoig en el mas alto sentido, porque lo @boet tiene en si

mismo (...) la eclosién del traer-ahi-delante, por ejemplo, la eclosién de las flores en la
floracion (Heidegger, 1994a: 14).
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Este traer a la presencia debe ser entendido, a juicio de Heidegger, como un modo del
desocultamiento, como un venir a la presencia lo presente: “El traer-ahi-delante acaece de un
modo propio sélo en tanto que lo ocultado [Verborgenbeif] viene a lo desocultado
[Unverborgenheif]” (Heidegger, 1994a: 15). Este imperar del desocultamiento en el horizonte de
la causalidad y, por ello, de la comprension instrumental y antropolégica de la técnica, lo que
pone de relieve es el hecho de que late de fondo en ella la verdad entendida en términos
griegos como ainbewr. Lo que hace eco en el producir técnico-instrumental es el
desocultamiento:
¢Adénde hemos ido a parar en nuestro extravio? Preguntamos por la técnica y hemos
llegado ahora a la aAnOsia, al salir de lo oculto. ¢Qué tiene que ver la esencia de la técnica
con el salir de lo oculto? Contestacion: es lo mismo. Pues en el salir de lo oculto tiene su
fundamento todo traer-ahi-delante. Pero éste coliga [versammelf] en si los cuatro modos del
ocasionar —la causalidad— y se hace valer plenamente sobre ellos. A la regién de la
causalidad pertenecen fin y medio, pertenece lo instrumental. Lo instrumental es
considerado el rasgo fundamental de la técnica. Si nos preguntamos paso a paso lo que es

propiamente la técnica, representada como medio, llegaremos al salir de lo oculto. En él
descansa la posibilidad de toda elaboracion productora (Heidegger, 1994a: 15).

La técnica, asi las cosas, no es algo distinto a “un modo de salir de lo oculto [eine Weise des
Entbergns|” (Heidegger, 1994a: 15). Lo que esencia en la técnica, en tanto que téyvn es la
noinowc. Esta dltima, como producir, es el ambito de acontecimiento de la aAnOsta; 1. e., del
desocultamiento. La esencia de la técnica es el desocultar que impera, tanto en el hacer del
artesano como en la obra del artista, y asi también en el brotar de la naturaleza. La téyvn es
@Andeverv: desoculta aquello que no puede producitse y venir a la presencia por si mismo, tal
cual acontece con la gootg: “Lo decisivo de la téyvy, pues, no esta en absoluto en el hacer y el
manejar, ni estd en la utilizacion de medios, sino en el hacer salir de lo oculto del que hemos
hablado (...) La técnica es un modo del hacer salir de lo oculto. La técnica esencia en la region
en la que acontece el hacer salir lo oculto y el estado de desocultamiento, donde acontece la

oalnbera, la verdad” (Heidegger, 1994a: 10).

Este hallazgo que en teoria parece valido exclusivamente para la técnica propia de la
antigiedad, es a su vez explicativo del sentido de la esencia de la técnica moderna: “cQué es la
técnica moderna? También ella es un hacer salir lo oculto” (Heidegger, 1994a: 17), pero ¢en

qué sentido afirma esto Heidegger? La negacion del vinculo adyfeta-técnica moderna procede
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de un nexo histérico fundamental: la técnica moderna es impensable sin la ciencia moderna, de
hecho, se co-pertenecen de un modo tan radical que la técnica moderna parece ser una
aplicaciéon de la ciencia exacta tedrica, la cual sélo puede llegar a su concreciéon ultima
justamente por via de la técnica. El modo propiamente ontolégico y no historiografico en que

acontece esta relacion es aclarado en las lineas que siguen.

En la técnica moderna late de fondo el acontecimiento aletheiol6gico de la verdad; no
obstante, dicho acontecimiento no manifiesta la misma forma de aquél que tiene lugar en la
Téyvn griega, pues no es moinotc. La técnica moderna como alnbetx provoca y violenta a la
naturaleza. No la concibe como el ambito originario del brotar desde si, y con esto acontece
una mutacion en la pre-vision de sentido de la naturaleza: se transita de la gooig a la fuente de
energfa: “El salir de lo oculto que prevalece en la técnica moderna es una provocacion
[Entbergen ist ein Herausfordern] que pone ante la Naturaleza la exigencia de suministrar energfa
que como tal pueda ser extraida y acumulada” (Heidegger, 1994a: 17). Lo que se saca de lo
oculto con la técnica moderna no es la copa para el acto sacrificial, sino un conjunto de
energias que son almacenadas y distribuidas:

A una region de tierra, en cambio, se la provoca para que saque carbén y mineral. El
reino de la tierra sale de lo oculto ahora como cuenca de catbon; el suelo, como
yacimiento de mineral. De otro modo aparece el campo que cultivaba antes el labrador,
cuando cultivar significaba aun abrigar y cuidar. El hacer del campesino no provoca al
campo de labor. En la siembra del grano, entrega la sementera a las fuerzas de
crecimiento y cobija su prosperar. Ahora hasta el cultivo del campo ha sido arrastrado
por la corriente de un cultivar de otro género, un cultivar (encargar) que emplaza [sze//f]
a la Naturaleza. La emplaza en el sentido de la provocacion. La agricultura es ahora
industria mecanizada de la alimentacién. Al aire se lo emplaza a que dé nitrégeno, al
suelo a que dé minerales, al mineral a que dé, por ejemplo, uranio, a éste a que dé

energia atémica, que puede ser desatada para la destrucciéon o para la utilizacién
pacifica (Heidegger, 1994a: 17).

Y, ¢en qué se utilizan esas energfas? En el mantenimiento de la sociedad tal cual la conocemos
hoy. La reproducciéon del orden imperante acontece en el horizonte del esenciar técnico
moderno, como esbozaremos cuando volvamos sobre el seminario de Zihringen al analizar la
posible relacion entre la Hezmatlosigkeit y la enajenacion: “El carbon extraido de la cuenca no
esta emplazado para que esté presente sin importar donde sea. Esta en deposito, es decir, esta
puesto y a punto para la solicitacion del calor solar que esta almacenado en él. Este calor solar

es provocado en vistas al calor solicitado para suministrar vapor, cuya presion empuja el
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mecanismo por medio del cual la fabrica se mantiene en actividad” (Heidegger, 1994a: 18). De
momento, resulta pertinente tener en cuenta entonces que lo desoculto es la energia que yace
en la naturaleza. Con el ejemplo del Rin, El Maestro de la Selva Negra pone de relieve la forma
en que existe una diferencia entre la relacion que tiene lugar entre un puente y el rio, y el modo
en que la hidroeléctrica convoca o solicita (Bestelltes), y solicita justamente con el fin de extraer
un conjunto de energfa del movimiento y la fuerza del agua. La hidroeléctrica esta puesta o
emplazada (geste/lf) con miras a dicha extracciéon. El acontecer aletheiolégico propio de la
técnica moderna, indica Heidegger, pone o emplaza en la medida en que provoca, trayendo a la
luz, desocultando, aconteciendo verdad en la violencia en contra de la naturaleza. La odv0eto
que se hace patente en la esencia de la técnica moderna transforma, almacena, distribuye y
conmuta. Marcuse en Eros y civilizacion, como veremos, nos ofrece una caracterizacion de la
relacién de la técnica capitalista con la naturaleza absolutamente cercana a la ofrecida por
Heidegger aqui:
El hacer salir de lo oculto que domina por completo a la técnica moderna tiene el caricter
del emplazar, en el sentido de la provocacion. Este acontece asi: la energia oculta en la
Naturaleza es sacada a la luz, a lo sacado a la luz se lo transforma, lo transformado es
almacenado, a lo almacenado a su vez se lo distribuye, y lo distribuido es nuevamente
conmutado. Sacar a la luz, transformar, almacenar; distribuir, conmutar son maneras del
hacer salir lo oculto. Sin embargo, esto no discurre de un modo simple. Tampoco se
pierde en lo indeterminado. El hacer salir lo oculto desoculta para si mismo sus propias
rutas, imbricadas de un modo multiple, y las desoculta dirigiéndolas. Por su parte, esta

misma direccién viene asegurada por doquier. La direccion y el aseguramiento son incluso
los rasgos fundamentales del salir a la luz que provoca (Heidegger, 1994a: 18-19).

Esta forma aletheioldgica que violenta la naturaleza hace de ella, asi como de la totalidad de lo
ente, pura disponibilidad. Cuando los objetos son traidos al aparecer en el marco de la técnica
moderna, lo hacen en tanto en cuanto son comprendidos como existencias (Bestand); es decir,
como un stock. Los entes son un conjunto de objetos alli reunidos para cada nuevo momento
en que son solicitados o convocados. Cuando se los necesita, ellos estan siempre disponibles —
y afladiremos mas adelante en el decurso de la investigacion: disponibles como mercancias que
nos aparecen con bajo la forma dineraria del valor—. Bestand nombra, en este orden de ideas, la
especifica forma epocal en que el ente se nos desoculta, gracias a la esencia de la técnica

moderna. La objetualidad del ente se diluye en pura disponibilidad: “Lo que esta en el sentido
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de existencias ya no esta ante nosotros como objeto [Was im Sinne des Bestandes stebt, stebt uns

nicht mebr als Gegenstand gegensiber]” (Heidegger, 1994a: 19).

Asf las cosas, indica Heidegger, un avioén en una pista es, en cuanto tal, un objeto, mas
en un sentido ontologico preciso su objetualidad se difumina: esta ahi a la espera de los
pasajeros, si y solo si, porque esta disponible para su uso, aguardando al momento de ser
convocado para un viaje. Quien pone en obra este acontecer aletheiolégico que hace del ente
Bestand es el mismo que, en el caso de la época antigua, hacfa confluir las distintas formas de la
causalidad, a saber: el hombre. Quizas ya no bajo la figura del orfebre, pero si bajo el rétulo de
ingeniero o de trabajador de la fabrica: “sQuién lleva a cabo el emplazamiento que provoca y
mediante el cual lo que llamamos lo real y efectivo es sacado de lo oculto como existencias? El
hombre, evidentemente. ¢(En qué medida es éste capaz de tal hacer salir de lo oculto? El
hombre, sin duda, puede representar esto o aquello, de este modo o de este otro, puede
conformado o impulsarlo” (Heidegger, 1994a: 20). El hombre se encuentra originariamente
llamado a provocar la naturaleza, reduciéndola —asi como a los demads entes— a Bestand. Desde
aqui empieza a introducir Heidegger el caracter destinal del acontecer aletheiolégico que

esencia en la técnica moderna: el hombre esta provocado a provocatr.

Este llamado orginario de la al#0etx traza una importante linea divisoria sobre la que
volveremos en la segunda parte de la investigacion: los entes que no son el hombre, y esto
incluye a la naturaleza no pensada como ¢@botg, son todos reducidos a Bestand, 1. e., son simple
stock a juicio de Heidegger; sin embargo, el hombre responde a una provocacion, a un llamado
epocal que lo invita a desocultar la totalidad de lo ente justamente como simple disponibilidad.
A juicio del Mago de MeBkirch, la jerga coloquial que hace del hombre “material humano”
(Menschenmaterial) o de “material enfermo” (Krankenmaterial) genera la imagen engafiosa de que
nosotros, al igual que las sillas o el Rin, somos simples existencias. Contrario a ello, indica
Heidegger, por responder a un llamado ontolégico no es posible pensar al ser humano bajo
dichas categorfas. Aunque el guardabosques camine los parajes en que se talan los arboles para
las industrias del papel, ello no lo hace ser un simple elemento disponible. Para Heidegger, el
hombre jamas y en ningun sentido —dado su privilegio ontolégico— puede devenir en Bestand.
Lo que le corresponde a él es hacer acontecer el desocultar (Entbergens): “Pero precisamente

porque el hombre estd provocado de un modo mas originario que las energfas naturales, a
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saber, provocado al solicitar, nunca se convertird en una mera existencia. El hombre, al
impulsar la técnica, toma parte en el solicitar como un modo del hacer salir lo oculto”

(Heidegger, 1994a: 20).

Y justamente porque esta originariamente provocado, el acontecer aletheiologico-

técnico moderno no es algo que dependa de €, en tanto que lo tome como punto de partida:

¢Dénde y como acontece el hacer salir lo oculto si éste no es un simple artefacto del
hombre? No tenemos que buscar muy lejos. Lo unico que hace falta es percatarse, sin
prejuicios, de aquello que de siempre ha interpelado al hombre, y ello de un modo tan
decidido, que, en cada caso, el hombre sélo puede ser hombre en cuanto que interpelado
asi. Dondequiera que el hombre abra sus ojos y sus oidos, alli donde franquee su corazén
o se entregue libremente a meditar y aspirar, a formar y obrar, a pedir y agradecer, se
encontrard en todas partes con que se le ha llevado ya a lo desocultado. Y el estado de
desocultamiento de eso desocultado ha acaecido ya de un modo propio al conjurar en
cada caso ese desocultamiento al hombre a los modos del hacer salir lo oculto a ¢l
adecuados. Cuando el hombre, a su manera, dentro de los limites del estado de
desocultamiento, hace salir lo presente, no hace mas que corresponder a la exhortacién del
desocultamiento, incluso alli donde ¢l contradice a esta exhortacién. Asi pues, cuando el
hombre, investigando, contemplando, va al acecho de la Naturaleza como una zona de su
representar, estd ya bajo la apelaciéon de un modo del hacer salir de lo oculto que lo
provoca a abordar a la Naturaleza como un objeto de investigacioén, hasta que incluso el
objeto desaparece en la no-objetualidad de las existencias.

De ese modo, la técnica moderna, como un solicitador sacar de lo oculto, no es
ningin mero hacer del hombre [So #st denn die moderne Technik als das bestellende Entbergen kein
blof§ menschliches Tun). De ahi que incluso a aquel provocar que emplaza al hombre a
solicitar lo real como existencias debemos tomarlo tal como se muestra. Aquel provocar
coliga [versammelf] al hombre en el solicitar [Bestellen]. Esto que coliga concentra al hombre
a solicitar lo real y efectivo como existencias (Heidegger, 1994a: 21).

Tenemos hasta aqui que la técnica moderna puede ser asumida en un sentido antropologico
instrumental que, si bien es correcto, no da con lo especificamente verdadero respecto de la
esencia de lo técnico. Desde alli se transita, por via de una apropiaciéon del causalidad griega,
hacia la comprension de la téyvn como una forma de producir poiético que desoculta al ente.
En tanto que forma de desocultamiento, la t€yvn supone en ultimo término a la verdad como
odneta. La técnica moderna, a pesar de ser epocalmente distinta a la téyvn griega, comparte
con ella su sentido originario, a sabert: el ser un modo del desocultamiento que encuentra en el
hombre aquel que lo pone en obra, al responder al llamado. Ahora bien, lo especificamente
propio de la esencia de la técnica moderna es desocultar al ente como Bestand. Sin embargo, y a
pesar de lo indicado por Heidegger, ain no ha sefialado cudl es esa esencia de la técnica

moderna que conduce su interrogar. ;Cual es, entonces, esta anunciada esencia? Lo que reune
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o coliga (Versammelnde) a las montanas en cadenas es llamado Gebirge. Lo que agrupa
(Versammelnde) a los distintos modos de la afectividad se le denomina Gemiit. Asi, lo que llama
al hombre y lo invita a la reunién en que la totalidad de lo existente deviene en Bestand, es
denominado por Heidegger Ge-stel/ (estructura de emplazamiento, dispositivo, lo dis-puesto,
com-posicion): “A aquella interpelacién que provoca, que coliga al hombre a solicitar lo que
sale de lo oculto como existencias, lo llamamos ahora la estructura de emplazamiento (Ge-

stell)” (Heidegger, 1994a: 21).

Ge-stell es lo que llama al hombre como una forma epocal del desocultamiento y, en
dicho llamado, lo invita a traer al aparecer a lo ente como stock. Lo ente es reunido, y el
hombre hace parte de dicha reunién como efectuante de la misma, en tanto que Bestand: “Ge-
stell (estructura de emplazamiento) significa lo coligante de aquel emplazar [Ge-stell heifst das
Versammelnde jenes Stellens| que emplaza al hombre, es decir, que lo provoca a hacer salir de lo
oculto [Entbergens] lo real y efectivo en el modo de un solicitar en cuanto un solicitar de
existencias. Estructura de emplazamiento significa el modo de salir de lo oculto que prevalece
en la esencia de la técnica moderna, un modo que él mismo no es nada técnico” (Heidegger,
1994a: 22). En tanto que desoculta lo existente como Bestand, Ge-stell debe ser asumido como
una esencia que, en su diferencia, comparte un rasgo definitorio con la noinoiwc: el ser modos
epocales propios de la verdad. En palabras de Heidegger:

Este pro-ducir que hace salir delante, por ejemplo, el colocar una estatua en la zona
de un templo, y el solicitar que provoca, que hemos estado considerando ahora, son
sin duda fundamentalmente distintos y sin embargo estin emparentados en su
esencia. Los dos son modos de hacer salir lo oculto, de la aAnfeta. En la estructura
de emplazamiento acaece de un modo propio el estado de desocultamiento en

conformidad con el cual el trabajo de la técnica moderna saca de lo oculto lo real y
efectivo como existencias (Heidegger, 1994a: 23).

La esencia de la técnica moderna hace de la naturaleza la fuente de los suministros de energfa
que el mundo contemporaneo precisa, por ello es previa a la ciencia moderna en cuanto tal.
Ella dota al pensamiento cientifico de una pre-visiéon que impulsa la reduccion de la pdorg a una
trama de fuerzas calculables. La técnica moderna es posterior a la ciencia fisica; no obstante, en
la teorfa fisica de la naturaleza ya late de forma oculta y silente Ge-ste/l. La esencia de la técnica
moderna opera de forma latente en el pensamiento cientifico-técnico moderno, aunque no se

manifieste a plenitud:
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Porque el coligar que provoca y que conduce al desocultamiento que solicita prevalece ya
en la fisica. Pero en ella no aparece aun de un modo propio. La fisica de la época moderna
es el heraldo, desconocido atn en cuanto a su origen, de la estructura de emplazamiento.
La esencia de la técnica moderna se oculta por mucho tiempo incluso alli donde se han
inventado ya maquinas que producen energfa, donde esta puesta en camino la electrénica
y donde esta en marcha la tecnologia atomica.

Todo lo que esencia, no sélo lo que esencia en la técnica moderna, se mantiene en
todas partes oculto el mayor tiempo posible. Sin embargo, desde el punto de vista de su
prevalecer, lo que esencia es de tal suerte que precede a todo: lo mas temprano.

Para el computo histérico del tiempo, el comienzo de la ciencia moderna esta en el
siglo XVII. En cambio, la técnica de las maquinas que producen energia no se desarrolla
hasta la segunda mitad del siglo XVIII. Ahora bien, lo que para la constatacion histérica es
lo que llega mas tarde, la técnica moderna, en la historia acontecida, y desde el punto de
vista de la esencia que prevalece en ella, es lo mas temprano [geschichtlich Friibere]
(Heidegger, 1994a: 24).

Esta esencia de la técnica moderna que llama al hombre y lo vincula al traer al aparecer lo ente
como Bestand, no es un hacer humano. Ge-stel/ pone al hombre en un camino (auf einen Weg
bringen): el del desocultamiento que reduce la totalidad de lo ente a disponibilidad. El encaminar
al hombre hacia esa forma del acontecimiento aletheiolégico es pensado por Heidegger como
un «enviars. El hombre es enviado al desocultar provocante. Enviar: Schicken, anuncia el
sentido mismo del desencubrimiento epocal contemporaneo; a saber, como un destino
(Geschick): “Poner en un camino... a esto, en nuestra lengua, se le llama enviar. A aquel enviar
coligante que es lo primero que pone al hombre en un camino del hacer salir lo oculto lo
llamamos el sino (lo destinado)” (Heidegger, 1994a: 26). El devenir histérico no es para
Heidegger otra cosa que un destino, un envio. Y esta historia que se da como destino-envio,
tiene formas epocales del acontecer aetheioldgico. En la antiguedad: éin0eix como moinotc-
poote. En la contemporaneidad: Ge-sze/l. Y, como destino del desocultar, es importante tener en
cuenta que aqui Heidegger sefiala que la relacion con la esencia de la técnica moderna debe ser
de apertura antes que incurrir en una satanizacién de ella y su manifestacion en los
instrumentos: “De este modo residimos ya en lo libre del sino, que en modo alguno nos
encierra en una sorda constriccién a impulsar la técnica de un modo ciego o, lo que es lo
mismo, a rebelarnos inutilmente contra ella y a condenarla como obra del diablo [a/s Teufelswerk

zu verdammen|” (Heidegger, 1994a: 27).

El imperio de Ge-szel/ tiene dos formas esenciales de peligro (Gefahr) para el hombre: la

primera, que en algin momento pueda devenir en simple Bestand —cosa que para nosotros, a
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diferencia de Heidegger no es un peligro, sino algo que acontece, pero sobre esto volveremos
en capitulo final, cuando retomemos el concepto marxiano de ejército industrial de reserva—:
“Desde el momento en que lo no oculto aborda al hombre, no ya siquiera como objeto sino
exclusivamente como existencias, y desde el momento en que el hombre, dentro de los limites
de lo no objetual, es ya sélo el solicitador de existencias, entonces el hombre anda al borde de
despefarse, de precipitarse alli donde él mismo va a ser tomado sélo como existencia [wo er
selber nur noch als Bestand genommen werden soll]” (Heidegger, 1994a: 28). El segundo gran riesgo
que inquieta a Heidegger, y quizas el fundamental, es que Ge-ste// acabe por cerrar el lugar a la
relaciéon del hombre con las otras formas de aAnbewx. La técnica no es algo demoniaco,
insistira. Lo necesario es la apertura al misterio y su esencia:
Con todo, la estructura de emplazamiento no sélo pone en peligro al hombre en su
relacién consigo mismo y con todo lo que es. Como sino |Geschick] remite esta relacion al
hacer salir lo oculto segin el modo del solicitar. Donde éste domina [herrschen], ahuyenta
toda otra posibilidad del hacer salir lo oculto (...)

De este modo, pues, la estructura de emplazamiento que provoca no sélo oculta un
modo anterior del hacer salir lo oculto, el traer-ahi-delante, sino que oculta el hacer salir lo
oculto como tal, Y con él, Aquello en lo que acaece de un modo propio el estado de
desocultamiento, es decir, la verdad.

La estructura de emplazamiento deforma el resplandecer y el prevalecer de la verdad.
El sino que destina a la solicitacién es por ello el peligro extremo. Lo peligroso no es la
técnica. No hay nada demonfaco en la técnica, lo que hay es el misterio de su esencia. La

esencia de la técnica, como un sino del hacer salir lo oculto, es el peligro (Heidegger,
1994a: 29).

En este orden de ideas, es pertinente destacar de la reflexiéon heideggeriana en torno a la
esencia de la técnica moderna: 7) la relacion hostil que se tiende entre ella y la naturaleza. Esto
es clave, como veremos, porque deviene en la piedra angular de la concepcién marcuseana del
a priori de domino que subyace en la técnica capitalista; 7) el modo en que el hombre, aunque
se inserte en la constelacién de existencias, no deviene en una. Esta afirmacion heideggeriana la
pondremos en cuestion retomando los analisis marxianos del ejército de reserva, pensado en
clave contemporanea; z7) las consideraciones heideggerianas, aunque pongan de relieve el
problema del dominio técnico, no se concentra en la forma especifica en que Ge-sze// puede
operar en el ejercicio del control politico. Con Marcuse —consideramos— el abordaje critico
gana una faceta mas que debe ser explorada y que en Heidegger, al menos en “La pregunta por

la técnica”

b

no se desarrolla. Finalmente, ) la negaciéon de la neutralidad de la ciencia y la

técnica modernas.
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Dicho esto, demos paso a la exposicion de las consideraciones marcuseanas en torno a

la ciencia y la técnica modernas, en su vinculo con la sociedad industrial avanzada.
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CAPITULO 3

HERBERT MARCUSE: .41 PRIORI DE DOMINACION Y SOCIEDAD
INDUSTRIAL AVANZADA

En los dos capitulos anteriores hemos esbozado los rasgos que permitiran poner en dialogo las
consideraciones tanto de Marx como de Heidegger en torno a la ciencia y la técnica modernas.
Marcuse es aqui, a nuestro juicio, una pieza clave en tanto que mediador, pues edifica su critica
de la sociedad capitalista, a partir de una apropiacion que esboza los limites de los dos autores
mencionados, pero —a la vez— proyecta y potencializa los elementos determinantes para una
comprension precisa de los riesgos del esenciar técnico moderno. En este orden de ideas, este
tercer capitulo nos permitira establecer un primer nivel de conexiones entre los analisis de los

autores que se han tornado nuestro eje de reflexion.

¢Qué sera expuesto en este capitulo dedicado a Marcuse?r En primer lugar, se
presentara de forma sucinta el modo en que el joven Marcuse edifica sus primeras reflexiones
filosoficas como critica de la sociedad capitalista, a partir de una apropiacién, limitada en
distintos sentidos, del opus magnum heideggeriano. Esta apropiacién sera presentada en dos
grandes niveles: 7) apropiacion metodica de la investigacion filosofica y 77) apropiacion tematica
de Ser y tiempo. Este segundo momento de la apropiacion es fundamental para nosotros, pues
desde los dltimos afios de la década del veinte —y ésta es nuestra hipotesis— Marcuse asimila los
analisis ontologicos para ofrecer una mirada critica de la ciencia y de la técnica modernas.
Afirmaremos, en este sentido, que no es hasta la publicacion de E/ hombre unidimensional que
Marcuse retoma a Heidegger para ofrecer una mirada critica de la técnica; antes bien, dicho
enfoque critico esta presente desde sus reflexiones tempranas y son erigidas, al igual que en E/
hombre unidimensional, desde el terreno fenomenoldgico heideggeriano, ya no tardio, sino el del

proyecto de una ontologia fundamental de corte fenomenoldgico-hermenéutico.

En el segundo momento de nuestra exposicion nos concentraremos en las
consideraciones marcuseanas de madurez, presentes en su gpus magnun: El hombre unidimensional.

Las reflexiones de Marcuse presentes en esta obra, si bien son edificadas desde un nuevo
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horizonte, pues se introducen aqui —como en Eros y civilizacion— los hallazgos psicoanaliticos de
Freud, tienen atin una fuerte vinculaciéon con la obra de Heidegger. El capitulo crucial para
nuestra investigacion, y en el que nos detendremos con mayor detalle, lleva por titulo “Del
pensamiento negativo al positivo: La racionalidad tecnolégica y la 16gica de la dominacion”. La
raigambre fenomenolégica del Marcuse maduro es, como veremos, irrefutable (Feenberg,
2013). Desde el problema de la matematizaciéon del ente hasta la apropiacion del Ge-stell,
Husserl y Heidegger, como en la década del veinte, son fundamentales en el proyecto
marcuseano. Finalmente, y una vez se pongan de relieve los elementos que constituyen la
critica de Marcuse a la ciencia y técnica modernas, en el tramo final expondremos de forma

sucinta lo que puede ser considerado “la alternativa” marcuseana.
3.1. El joven Marcuse y la recepcion temprana de Ser y fiempo

3.1.1. La apropiacion metddica

“Contribuciones a una fenomenologfa del materialismo histérico” (2010a), texto del joven
Marcuse publicado en Julio de 1928, constituye una de las exposiciones fundamentales del
teorico critico en lo que se refiere a su asimilacion del proyecto fenomenolégico heideggeriano
y, por via del Mago de MeBkirch, también del proyecto fenomenolégico husserliano. Con él,
podemos indicar al menos de modo tentativo, surge el llamado marxismo fenomenolégico, que
anticipa —a juicio de Habermas (1975)— reflexiones como la de Sartre o Merleau-Ponty. Ahora
bien ¢en qué sentido afirmamos que la reflexién del joven Marcuse tiene rasgos

fenomenoldgicos?

Tanto Husser]l como Heidegger destacan una clara preocupacion por el método propio
de la investigacion filos6fica'®, entendida —la filosoffa— como ciencia. Marcuse hace eco de este
interés y lo expresa con claridad en las primeras lineas de su texto de 1928. Asimismo, piensa la
filosofia como una ciencia, aunque —para este caso— la visiéon cientifica del filosofar, si bien
puede presuponer rasgos de la inquietud fenomenoldgica —tal cual lo es el tema de la
historicidad—, es mas bien heredera de Marx. En Marcuse la inquietud por el método propio

del filosofar va de la mano con la idea de que la filosoffa es una ciencia: ciencia como teorfa de

18 Para una importante y actualizada discusion acerca del sentido del método fenomenolégico, tanto en Hussetl
como en Heidegger, véase: Xolocotzi & Zirién (2018).
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la revolucién del proletariado, ciencia como critica de la sociedad burguesa, ciencia como
comprension y exposicion de la necesidad histérica de la accidn radical-revolucionaria, a la vez
que ciencia en tanto que impulso de dicha accién radical (Marcuse, 2010: 81). A diferencia de la
posiciéon ortodoxa, el joven Marcuse no piensa la cientificidad del marxismo desde la simple
busqueda de una legalidad que explique —cual si fuese ley de la naturaleza— el transito del
capitalismo a comunismo. El marxismo es, mas bien, la radical unidad teoria-praxis; i. e., es la
originaria coincidencia de ambos aspectos, expresada en la necesidad histérica —y consecuente

realizacion— de la revolucién proletaria.

Afirmado el sentido en que el marxismo debe ser entendido cientificamente, aparece de
modo necesario la inquietud por el método y, en sentido estricto, por la historicidad asumida
como el fenémeno propio del proyecto del joven Marcuse (Marcuse, 2010a: 82). El problema
de la historicidad"’, tomado como el fenémeno propio del marxismo en tanto que materialismo
historico, nos retrotrae de inmediato a la indicaciéon heideggeriana de Ser y #empo en la que se
afirma que lo propio de la ontologia fenomenoldgica es justamente el caracter histérico del
Dasein, asumido como via de acceso al sentido del Ser (Heidegger, 1967: 33). El marxismo
como materialismo histérico es la ciencia que busca hacer transparente la necesidad de la
revolucion proletaria, aqui y ahora. El método de esta ciencia, deviene —como en Husserl y
Heidegger— un problema por si mismo (Marcuse, 2010a: 82). Vale plantear aqui la siguiente

pregunta: ;como comprende Marcuse la metodologia a la que alude, como problema inherente

19 La historia es asumida por Marcuse como la totalidad del ambito del acontecer del Dasein, pensado desde su
condicién social, vinculada a la tradicion: “Observemos este nexo con mas detalle. Este escritorio es el mismo
para mi y para ti porque ambos sabemos para qué estd ahi y no porque su «forma» como cosa sea la misma para
nosotros dos: en primer lugar, esto no es cierto y, en segundo lugar, no es suficiente en ningin caso para
reconocer el escritorio como escritorio. Este saber nos ha llegado en el curso de la experiencia mediante una larga
tradicion, del mismo modo como la larga tradicion, en estrecha relacién con el completo desarrollo sociocultural,
ha dado al escritorio su figura actual. La universalidad de la realidad (como objeto de la experiencia social) se
funda en el nexo de la historia. No entendemos por historia el transcurso del acontecer politico, econémico o
cultural, sino la totalidad de todas estas configuraciones vitales de la existencia [Dasein] humana en cuanto
acontecer de la existencia humana misma. Como el ser humano solo puede existir en la historia e igualmente su
completo mundo circundante y comun estd envuelto en la historia y en la corriente del acontecer, la situacién
historica en cada caso constituye la universalidad concreta de la realidad, determina su sentido y sus limites”
(Marcuse, 2010a: 80). La historicidad, entre tanto, es pensada —desde el 4ambito del acontecer— como la relacion
temporal del Dasein con su mundo, que busca la transformacién de ambos; es decir, de Dasein y mundo (la accion
radical): “La esfera de esa necesidad concreta del acontecer es la historia. Todas las determinaciones de la accién
radical confluyen en su determinacién fundamental como historicidad” (Marcuse, 2010a: 87). Sobre la apropiacion
del problema de la historicidad en clave heideggeriana, téngase en cuenta la siguiente sentencia de Marcuse: “Con
esto es abierto el camino para la indicacién de la historicidad como determinaciéon fundamental del Dasein, que
para nosotros es el punto decisivo de la fenomenologia de Heidegger” (Marcuse, 2010a: 99).
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a su investigacion? Para adelantarnos, sin entrar en detalle en la tematizacion de este asunto,
hay que destacar que —para el joven Marcuse— el método supone la articulaciéon de

fenomenologia y dialéctica™.

¢Dénde podemos ubicar lo propiamente fenomenolégico del método marcuseano? Las
primeras lineas de las “Contribuciones” ponen de relieve una de las exigencias metddicas
fundamentales de la fenomenologia, sea en su expresion husserliana o heideggeriana: la
necesidad de que la filosoffa no tome prestado el método de otras ciencias. Antes que eso, lo
que se precisa es dejar que el fenémeno mismo se muestre y, en funciéon de su mostracion,
tomarlo como se revela, sin violentarlo desde fuera al hacerlo entrar en marcos interpretativos
que lo falsean (Marcuse, 2010a: 81-82). Aqui lo que late de fondo, a nuestro juicio, es la
asimilacién marcuseana del principio de los principios husserlianos (Husserl, 1976: 51),
ejecutada también en su momento por el joven Heidegger (20052) —en La idea de la filosofia y el
problema de la concepcion del mundo—, para destacar la intuicién hermenéutica como modo de
acceso no teorético a la vida. A pesar de este primer rasgo metodico, retomado de la exigencia
husserliana de volver “a las cosas mismas”, Marcuse se separa respecto de un segundo
momento metodico esencial, propio de las reflexiones del fenomendlogo moravo, a saber: las

reducciones y la ejecucién de la €noy.

En “Sobre filosofia concreta” (2010b), texto publicado un afio después de las
“Contribuciones”, Marcuse identifica dos sentidos en que puede ser entendida la
fenomenologia en tanto que método: en primer lugar, en clave husserliana, por via de la
reduccion. En segundo lugar, a través del llamado “a las cosas mismas”. Respecto del primero,
conviene indicar que —al parecer— Marcuse no distingue entre la €rnoy# y la reduccién
fenomenoldgica. Si bien al caracterizar la reduccion habla del acceso a la conciencia y de su
relacién con el mundo por via de la constituciéon de los objetos, mas adelante habla de una
“caida de los paréntesis de la reduccion”. Una mirada rapida sobre Ideas 1 pone de relieve que

la metafora de los paréntesis alude, mas bien, a la €énoy”n que a la reduccion, en la medida en

20 A diferencia de Heidegger, Marcuse cree poder poner en didlogo fenomenologia y dialéctica. El primero, en
contraste, es critico respecto de esta posibilidad. Acerca de las criticas heideggerianas al método dialéctico, véase:
De Lara (2009).
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que esta ultima se piensa como la reconduccion al ambito de la conciencia pura, pensada desde

el a priori trascendental de correlacion® (Marcuse, 2010b: 137).
P

Lo que se desprende de la ejecucion de la reduccion trascendental es la disolucion del
ambito histérico (Marcuse, 2010b: 137). No obstante, y a pesar de este primer momento de
olvido de lo histérico, entendido como el acontecer concreto en un espacio vital determinado,
la ejecucion del primer sentido del método fenomenolégico reconduce hacia su segundo
sentido: el mantenerse fiel a la cosa misma y su historicidad (Marcuse, 2010b: 138). En palabras
de Marcuse: “Y si ahora dejo caer la reduccion, permanece sin embargo en ejecucion el método
fenomenoldgico: dejar aparecer y hablar al «objeto mismon, tal como esta ahi en completa
concrecion” (Marcuse, 2010b: 138). De lo hasta aqui indicado, se destaca la apropiacion de la
inquietud metddico-fenomenoldgica en dos vias precisas: 7) comprension critica del método en
su expresion reductiva y 7) apropiacion del llamado a las cosas mismas como una vuelta sobre
la historicidad. Ganado el terreno de la vuelta sobre las cosas, la caracterizacién precisa del
método requiere de la especifica caracterizacion del objeto sobre el que vuelve. La historicidad
marcuseana, si bien es cierto se edifica a partir de una apropiacion de Heidegger, es
comprendida, ademas, desde un enfoque marxiano. Con Marx, el joven Marcuse reconduce la
historicidad hacia su base material. pues, como veremos mas adelante, el Dasein historico que
«es en el mundow, lo «es» en tanto que desarrolla formas de produccion y relaciones sociales de
producciéon que se modifican a través del tiempo (Marcuse, 2010a: 115). Esta historicidad,
pensada desde el aqui y ahora, es denominada por Marcuse situacion ﬁmddmmtd/z *. En este orden
de ideas, el método esta determinado a final de cuentas por la comentada situacién

fundamental en que se expresa la historicidad del Dasein; esto es, por el especifico

21 Acerca del modo en que concibe Hussetl la reduccion en sus distintas expresiones, y la relacion que se tiende
entre ésta y la énoyt, véase: Zahavi (2003 & 2019), Luft (2017) y San Martin (1986).

22 La situacién fundamental es abierta desde Marx: “en la situacion fundamental del marxismo se trata de la
posibilidad histérica de la accion radical, que debe abrir el camino hacia una nueva realidad necesaria en tanto que
realizacién del ser humano completo. Su portador es el ser humano histérico consciente, su unico campo de
accion es la historia, que es descubierta como categorfa fundamental del Dasein humano. Con ello, se muestra la
accion radical como accién historica revolucionaria de la «clase» en tanto que unidad histérica” (Marcuse, 2010a:
84-85). Asi visto, el problema de la revolucién es la realizacién del ser humano, la superacion de la enajenacion,
del embrutecimiento, del dominio, de la explotacion, de la miseria. Esto implica el sentido de la verdad hegeliano,
de acuerdo a lo dicho en Razdn y revolucidn, y 1a verdad como concrecion histérica de las estructuras fundamentales
de la vida: “Sélo puede ser planteada la pregunta por la accién radical alli donde la accién es comprendida como la
realizacién decisiva de la esencia humana” (Matcuse, 2010a: 85).
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posicionamiento histérico del Dasein en relacién con su mundo circundante (Marcuse, 2010a:

82).

Para el caso, la situaciéon fundamental alude al proletariado como sujeto histérico de la
revolucion; asi, ella —la situacion fundamental— no es nada distinto a una transformacién tanto
objetiva como subjetiva: implica tanto la transformacion de las circunstancias en que el Dasein
vive (disoluciéon del modo de produccién capitalista), como la transformacion del Dasein
mismo (superacion de la enajenacion), por via de lo que llama el joven Marcuse accidn radical:
(Marcuse, 2010a: 86). Ahora bien, si ya se ha indicado cual es la «cosa misma» —a saber: la
historicidad que se expresa en la situaciéon fundamental—, lo que sigue es caracterizar dicha
cosa, pues el método se define desde la naturaleza del fendmeno. A este respecto, vale indicar
que si el marxismo es historico, lo es, en primera medida, porque su objeto es histérico y
porque mueve la historia: impulsa la unidad teoria-praxis, por via de la transformacion. Si el
objeto es histérico y cambia; es decir, se modifica, el método no puede ser otra cosa que una
captaciéon de dicho objeto en su movimiento, en su transformaciéon, en su historicidad. El
método dialéctico es por ello, antes que un acceso al objeto via binomios antitéticos, la
aprehension del fenémeno en su propia movilidad histérica, en su capacidad de
transformaciéon. La dialéctica es, y sirviéndonos aqui de las categorias husserliano-
heideggerianas, intuicién de lo concreto-movil. El énfasis marcuseano en la historicidad, a
partir de la convergencia de fenomenologia y materialismo histérico, lo lleva a afirmar la
necesidad de una fenomenologifa dialéctica, a través de una apropiacion critica de la ontologfa
fundamental heideggeriana, dirfamos, a través de su destruccion: Heidegger vuelve sobre la
historicidad para destacar las estructuras ontolégicas del Dasein; sin embargo, a juicio de
Marcuse, la fenomenologia heideggeriana se mueve en un nivel formal en tanto en cuanto
obvia el contenido material, los rasgos especificos del aqui y ahora del Dasein. Asi, no basta con
indicar que el Dasein «es en el mundo» en tanto trata con los entes, comprendiéndose a si
mismo desde el doble horizonte temporal del «sido» y el «advenit», sino que se requiere poner
sobre la mesa cémo es ese mundo en el que el Dasein es, de qué modo tiene lugar la interaccion
con los entes y cual es la especifica implicacion, aqui y ahora, del pasado y del futuro respecto

del presente.
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La fenomenologia heideggeriana, para reconducirse hacia la materialidad de la
historicidad, requiere de la dialéctica, pues es ella quien capta la especificidad del movimiento
en su base material; esto es, que la dialéctica permitira llevar las estructuras ontologicas a «a su
suelo vital concreto y unico» (Marcuse, 2010: 108). A esto aflade Marcuse (2010a: 110-111) que
no es suficiente con que la fenomenologia reconduzca las estructuras hacia su base material,
sino que la dialéctica debe también estar atenta a la posibilidad del hallazgo de estructuras
fundamentales que pervivan a través de la evoluciéon econémica de las sociedades. La
fenomenologia dialéctica deviene, consecuentemente, tanto en la aprehension de las

estructuras, como en la concrecion de éstas (Marcuse, 2010a: 111).

En funcién de lo esbozado, no resta mas que indicar que pensar al joven Marcuse
desde sus rasgos filoséficos determinantes, precisa abordarlo desde una clave de lectura que
destaque tanto su vertiente marxista-dialéctica como su fuerte raigambre fenomenoldgica, en lo

que al problema del método se refiere.
3.1.2. La apropiacion temiditica

La vuelta pragmatica del joven Marcuse sobre Heidegger se encuentra justificada, a juicio de
Feenberg & Leiss (2007), por la apropiacion de dos momentos tematicos esenciales, pues ellos
le permiten al tedrico critico: @) pensar la pasividad, el caracter no revolucionario del
proletariado respecto de la situacion histérica en que se encuentra, y 4) dar luces acerca del
modo concreto en que puede superarse la condicion de pasividad y, por ello, devenir dicha
pasividad en coincidencia revolucionaria de teorfa y praxis. Los conceptos claves aqui seran 2)
la impropiedad y caida del Dasein, y, 7i) la propiedad y la resolucién del mismo Dasezn (Feenberg
& Leiss, 2007: XV). Esta apreciaciéon general ofrecida por Feenberg & Leiss es, a nuestro
juicio, absolutamente acertada, aunque precisa ser completada a partir de un esbozo que apunte
a destacar algunos detalles de profundidad en la apropiaciéon tematica ejecutada por el joven
Marcuse. Estos detalles podemos resumirlos en dos momentos claves: 7) la apropiaciéon del
sentido del filosofar como un modo del existir y 7) la apropiacion del cuidado como movilidad.
En el marco de estos ejes especificos de la recepcion marcuseana de Ser y #iempo, aparece el

breve —pero no por ello insignificante— comentario critico que despliega Marcuse en contra de
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la ciencia y la técnica modernas. Sobre ello volveremos en el decurso de este acapite. De

momento, pongamos nuestra mirada en los dos ejes centrales de la apropiacion.

Partamos del siguiente interrogante: sen qué sentido permite el trabajo temprano de
Heidegger recuperar la unidad teorfa-praxis, perdida gracias al aludido enfoque teorético
ortodoxo del marxismo? En “Sobre filosofia concreta”, el joven Marcuse esboza el sentido
que, a su juicio, adquieren tanto la filosoffa como el filosofar: si se asume el filosofar como la
actividad concreta en que la filosofia acontece, y si —a su vez— el filosofar es una concrecién de
la existencia, necesariamente la filosoffa no puede ser entendida de un modo distinto que como
una expresion de la vida misma (Marcuse, 2010b: 132). El modo en que piensa Marcuse el
filosofar en 1929, nos reconduce de forma necesaria al modo en que el joven Heidegger define,
desde sus lecciones tempranas, la actividad filoséfica. En Friburgo, entre 1921 y 1922, de
acuerdo a lo que atestiguan las notas de Oskar Becker (2007) a dichas lecciones, el Mago de
Mef3kirch define la actividad filoséfica como una radicalizacién de la tendencia interpretativa
inherente a la facticidad misma. Aqui late de fondo la critica a la desvivificaciéon de la vida
presente en la leccion de postguerra de 1919, pensada ahora —en el otofio de 1922— desde la
idea de contra-movimiento. En contra de la movilidad cadente en que se pierde el Dasein en el
mundo circundante, aparece una nueva forma de la movilidad que, antes que cadente y
extraviada, reconduce la vida hacia ella misma: “Una movilidad contra-ruinosa es la de la

ejecucion de la interpretacion filosofica” (Heidegger, 1985: 153).

Si seguimos el analisis de Chatlotta Weigelt (2002: 177), y a sabiendas de que las
consideraciones heideggerianas sobre la vida suponen la apropiacion de la ppovnorg aristotélica,
no es posible reducir la filosoffa al contra-movimiento de la vida resuelta, esto por una razoéon
esencial: la filosoffa en el joven Heidegger tiene un caracter cientifico. La gpovnoic es una
virtud dianoética de la que se apropia Heidegger para exponer una movilidad que le hace frente
a la movilidad cadente. La filosofia, aunque es en sentido preciso un contra-movimiento de la
vida, tiene un caricter discutrsivo radical: debe nombrar —como indicacién formal— las
estructuras ontologicas de la facticidad. La ppovnoig conduce hacia la existencia propia, al negar
(contra-movimiento) la caida. La filosofia no se reduce a este movimiento de negaciéon del
extravio en el mundo circundante: va mas alla en tanto que radicaliza el contra-movimiento. Es

un volver sobre la vida, como el de la ppovnotg, pero no para ganar la propiedad del existir,
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sino para nombrar ontolégicamente las estructuras de la facticidad. Marcuse, como se
evidencia en lo esbozado, retoma el sentido heideggeriano de la filosofia como una expresion
especifica del existir. Lo esencial de ello es que la filosofia no tiene en ningin caso un caracter
teorético que desvivifique la existencia. Necesariamente, tanto para Marcuse como para el
joven Heidegger, filosofar es poner en obra un acceso a la vida que destaque el contra-
movimiento phronético de la existencia, en su paso de la impropiedad (capitalismo) a la

propiedad (organizacion societal post-capitalista) (Marcuse, 2010a: 87).

¢Como se transita de la recepcion del sentido del filosofar en Heidegger a la praxis
revolucionaria en Marx? El punto de partida marcuseano es La ideologia alemana. E1 primer
hallazgo del materialismo marxiano es la quintaesencia de lo que constituye la historia: el
desenvolvimiento concreto, factico del hombre, respecto de su entorno natural. El primer
hecho histérico, a juicio de Marx y Engels, es la creacién de las condiciones para la
reproduccion de la vida material; i. e., el desarrollo de distintas fuerzas productivas que

permitan la satisfaccion de las necesidades organicas del sujeto (Marx & Engels, 1974: 28).

La historia en Marx supone —para Marcuse— 7) la relacion que se tiende entre el hombre
y el mundo circundante especifico en que vive. De la mano de ello, aparece 7) la interaccion
comunitaria con el entorno en funcioén de la satisfaccion de las necesidades basicas (comunidad
como primera fuerza productiva). A esto se afiade, 77) la apariciéon de los elementos super-
estructurales que se edifican a partir de la base material. En esta caracterizacion marxiana de la
historia encuentra el teérico critico los puntos de dialogo con la fenomenologia heideggeriana:
si en Marx lo determinante es la interaccion hombre-mundo en funcién de la producciéon y
reproduccion de la vida material, esta premisa materialista no es nada distinto que el hallazgo
ontolégico-formal de la estructura del ser-en-el-mundo (Marcuse, 2010a: 89). En lo que
respecta a /), hay que tener en cuenta que en Platon: Sophistes (1924-1925) Heidegger describe la
forma originaria de desocultamiento, a partir de la interaccién con el mundo circundante
fundada en la necesidad (Heidegger, 1992: 16). Finalmente, en lo que concierne a 7z), Marcuse
identifica el ambito super-estructural con las disposiciones teoréticas del Dasezn, pues, asi como
lo teorético se funda en lo preteorético, asi mismo lo super-estructural se retrotrae hasta la base

material que lo funda (Marcuse, 2010a: 119).
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Hasta este punto, la apropiaciéon de Marcuse se fija en la estructura del ser-en-el-
mundo, y en el consecuente trato que se tiende entre Dasein y ente. En lo que alli acontece,
encuentra Marcuse el entrecruzamiento de marxismo y fenomenologia: asi como la historia en
Marx remite al trato con el entorno inmediato, el Dasein que se cuida del mundo es en sentido
estricto un ente histérico que produce y reproduce su vida material. Este entrecruzamiento
permite retrotraer las estructuras ontologicas del Dasein a su base material, pues se reconduce la
red de significatividad a un contexto especifico: el trato con los entes en el marco del modo de
produccion capitalista (Marcuse, 2010a: 105). Para Heidegger, la vida factica debe ser pensada
desde el problema de la movilidad: “El existir se mueve (fendmeno fundamental)” (Heidegger, 2011b:
51). Hemos insinuado que la caida es una concrecion especifica de la movilidad del Dasern, asi
como lo son el contra-movimiento filoséfico y el phronético. El fendmeno de la movilidad es,
visto asi, el horizonte amplio desde donde piensa ontolégicamente Heidegger a la vida. De
hecho, el cuidado es, en sentido estricto, una forma de la movilidad del Dasein (Heidegger,
2005b: 352). Marcuse asimila esta caracterizacion heideggeriana de la vida desde su movilidad,
porque quiere destacar el caricter moévil de lo histérico; es decir, su capacidad de
transformacion. Si el Dasein es movil en tanto que se cuida del mundo, es mévil como un
movimiento econémico —pues Marcuse homologa el concepto de cuidado al de economia—.
La movilidad econémica implica, por un lado, la capacidad transtormadora del Dasein al
interactuar con el mundo (Besorge) y, por otro lado, esta misma transformacion es asumida
como transformacion en el orden social (Fiirsorge) —piénsese en las Tesis sobre Feuerbach: tesis 1,

3

11-. El cuidado como movilidad, y como movilidad econdémica, es una radical

bl

transformacion de la situacion concreta del Dasein (Marcuse, 2010b: 148).

Hecha esta breve digresion en torno a la apropiacion especifica del cuidado y de la
movilidad de la vida, dirijamos nuestra mirada nuevamente al analisis marcuseano de la
estructura del ser-en-el-mundo. Desde ella ubica Heidegger un rasgo ontologico fundamental,
un modo de ser de la cotidianidad que sera apropiado por Marcuse para pensar el capitalismo
desde una perspectiva critica, a saber: la caida. Con este concepto, Heidegger hace referencia a
la tendencia que tiene la vida a extraviarse en el mundo. El Dasein se ocupa de los entes que
tiene a la mano y se pierde en ellos, pero al apuntar los entes concomitantemente a los otros

Dasein, y al ser el Dasein «set/estar-cony, su extravio en el mundo —i. e. el ocuparse con las
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cosas— es necesariamente un extraviarse también en los otros, introducirse en un estado de
interpretado con un origen social (Heidegger, 1997: 198). Marcuse toma este modo de ser de la
facticidad y lo lleva, de su descripcién formal-ontolégica, al ambito de lo concreto,
retrotrayéndolo hacia la sociedad capitalista. Si la caida esta vinculada con el das Man y, en
consecuencia, con la existencia impropia, necesariamente el modo de produccién capitalista
deviene, para el joven Marcuse, en un modo histérico concreto del existir impropio. La
contraparte de esto es que la accion radical-revolucionaria —que supera la condicion de
existencia que tiene lugar en la sociedad capitalista— reconduce hacia la existencia propia. Dicho
de otro modo: el capitalismo como impropiedad debe ser superado por un movimiento

revolucionario obrero, que dara lugar a una existencia propia (Marcuse, 2010a: 127).

La condiciéon de alienaciéon del obrero, su existencia impropia-caida, precisa ser
superada. En ello radica la praxis pedida por Marx, la transformacién que va mas alla de la
simple interpretaciéon del mundo, y que Marcuse hace su tarea. De la apropiacién marcuseana
del analisis ontolégico de la existencia realizado por Heidegger en Ser y #iempo es pertinente
indicar lo siguiente: la idea de la revolucién supone, desde la comprension del Dasein como
historicidad, el caracter extatico-temporal del existente. El Dasein esta determinado por el
pasado y proyectado hacia el futuro. Llevado a la concrecién, el modo de produccion
capitalista y la condicién del obrero en ¢él pueden leerse en esa misma doble coordenada
extatico-temporal: respecto del pasado, son consecuencia del derrotero histérico de la
humanidad. Ya lo indica bien Marx en el pasaje citado previamente de sus manuscritos de
1861-1863 (Marx, 1982: 151). Asimismo, respecto del advenir, la revolucién tiene el caracter

extatico-futuro del Dasein resuelto que se proyecta hacia adelante.

Solo resta indicar, para culminar este primer apartado acerca de la recepcion temprana
de Ser y tiempo ejecutada por el joven Marcuse, el lugar en que aparece la ya anunciada critica a
la ciencia y la técnica modernas. Hemos indicado que en el seno del capitalismo, la existencia es
ruinosa, decadente. Vale preguntarse entonces por los aspectos propios de la ruina de la
existencia, que son —a juicio del tedrico critico— tres. El primer ambito desde el cual analiza
Marcuse la condicion arruinada del existir es el de las relaciones intersubjetivas. En torno a este

aspecto, comenta que las relaciones humanas han perdido su sentido originario en tanto que
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han devenido, bien en una relacién econémica o bien en una relaciéon politica formal (Marcuse,
2010b: 143). A este primer ambito se suma el modo en que acontece la relaciéon con los entes.
Esta se mueve en un triple nivel: en primer lugar, se encuentra la reduccién del ente a simple
mercancia. En segundo lugar, y con el primado de la comprensiéon econémica de la existencia,
el ambito econémico deviene en poder radical sobre la vida: como bien indicaba Marx en los
Manuscritos, vivimos en funciéon de mantener el sistema en movimiento, vivimos para producir,
para crear riqueza. (Marcuse, 2010b: 145). Finalmente, y este aspecto nos interesa, pues —
aunque Marcuse no ahonde en él— pone de relieve en una brevisima indicacién la forma en que
ya Heidegger se articula en la década del veinte a su comprension critica de la ciencia y la
técnica modernas. Se anticipa asi, en el marco de la fenomenologia dialéctica, el horizonte
heideggeriano que, a nuestro juicio, nunca abandonara Marcuse para desplegar dicha critica.
Valga aclarar aqui que, aunque el tedrico critico no retome un concepto preciso de Heidegger
en la década del veinte, tal cual lo hace en la década del sesenta con el concepto de Ge-se/l, el
Maestro de la Selva Negra esta presente, ya que el marco general del analisis es, como hemos
indicado, Ser y tiempo. Asi, es solo en el trasfondo heideggeriano de una filosofia pensada como
modo del existir que indica Marcuse que el hombre se encuentra sometido, dentro del sistema
econémico capitalista, al dominio de los aparatos. Nuestra vida es la que se debe adaptar a
ellos: tener un teléfono celular con una aplicacion como Whatsapp para mantenernos en
constante comunicacion. La inmediatez de la interacciéon ya no precisa unicamente de un
teléfono fijo, ni de un teléfono movil, sino de la necesidad de tener la app que se utiliza por
todos. No es el aparato el que depende de nosotros, sino nosotros los que nos sometemos al
aparato. Es evidente el modo en que el joven Marcuse coincide con el Heidegger tardio,
especificamente con el de Serenidad. Ese Heidegger indica de forma puntual algo muy cercano a

lo dicho por Marcuse, a saber: que es el hombre quien deviene objeto de dominio:

jen la embriaguez del poder se ha pasado por alto en la sociedad actual que, en los
progresos de la tecnificaciéon y racionalizacién, el poder personal de los seres humanos
sobre la naturaleza y las «cosas» no se ha vuelto mayor sino menot! (...) también sus
instrumentos (maquinas, medios de transporte, electricidad, luz, energfa...) se han vuelto
tan pesados y masivos que vistos personalmente los seres humanos que tratan con ellos
tienen que amoldarse en su existencia mas y mas a ellos, tienen que estar a su setvicio,
pues cada vez son usadas mas existencias para mantener su «funcionamienton!

Esto es sélo un aspecto del hecho de que en la sociedad capitalista se han perdido
todos los valores personales o han sido puestos al servicio de la «objetividad» técnica y
racional (Marcuse, 2010b: 146).
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Esbozada la temprana apropiacion de Heidegger, demos paso a la recepcion tardfa, articulada

al giro freudiano de la obra de Marcuse.
3.2. De Heidegger a Freud, y de vuelta a Heidegger

En este segundo acapite del presente capitulo dirigiremos de forma panoramica nuestra mirada
a dos momentos esenciales del pensamiento de Herbert Marcuse. El primero de ellos, el giro
de su filosoffa hacia el psicoanalisis freudiano. El segundo momento, por su parte, esta
marcado por el giro de vuelta a Heidegger. Este giro de vuelta no debe ser entendido como un
abandono del psicoanalisis freudiano, como tampoco el primado del enfoque psicoanalitico
implica un soterramiento del Mago de MefBkirch. Habermas, insistimos, es claro a este
respecto: detras de las categorfas psicoanaliticas late de fondo la recepcion marcuseana de
Heidegger, asi como —afiadimos nosotros— el horizonte amplio de la apropiacion de Ge-stell es
la politizacion del psicoanalisis. Ambos elementos conviven, aunque haya un primado tematico
bien de Freud o bien de Heidegger. “De la ontologia a la tecnologia” (1960) marca el retorno
expreso hacia la fenomenologia heideggeriana, concretado en el capitulo sexto de E/ homibre
unidimensional, aunque ésta —la fenomenologfa— late de fondo a todas luces en la totalidad del
opus magnum marcuseano. Con esta vuelta se rompe en Marcuse la idea de neutralidad de la
ciencia y la técnica modernas. La apropiaciéon marcuseana del Ge-ste// heideggeriano deviene,
port ello, en la disolucién de la solucién de continuidad existente entre Marx y Marcuse. Con
Heidegger, Marcuse rebatird la comprension positiva-neutral de la ciencia y la técnica,
esbozadas en el capitulo inicial de nuestra investigacion, aunque se movera, a pesar de la
apropiacion de las consideraciones ontolégicas heideggerianas, en un marco interpretativo

instrumental —como Marx— antes que aletheiolégico.

Los detalles especificos de este replanteamiento del analisis marcuseano apareceran en
el derrotero de nuestra exposicion. De momento, demos paso a la recepcion de Freud,

ejecutada por el tedrico critico en Eros y civilizacion.
3.2.1. E/ giro a Freud: neutralidad de la ciencia y la técnica modernas

El punto de partida que permite esbozar el giro en el proyecto filoséfico-emancipatorio

marcuseano es el didlogo propuesto por Marcuse entre filosoffa y psicologia (Marcuse, 2016:
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21). A juicio de Rocha De Ia Torre (2014a), el intercambio es desplegado a partir de la
apropiacion y critica de las reflexiones de Marx y Freud. Tal cual hemos indicado a lo largo de
las paginas de este texto, nos concentraremos especificamente en la apropiacién ejecutada de
Marx y Heidegger, aunque tomaremos un breve desvio en este apartado para elucidar de forma
aproximada el modo en que, antes de la critica que destaca la no neutralidad de la ciencia y la
técnica modernas, es posible encontrar en la recepcién psicoanalitica de Marcuse una
comprension neutral de ambas. De acuerdo a Rocha De La Torre, el vinculo Marx-Freud se
justifica, en el marco de la reflexién marcuseana, en razén de la posibilidad utépica que se
establece desde el seno de las reflexiones de ambos autores. Por un lado, la utopia en el
horizonte marxiano aludirfa —entre otras cosas— a la emancipacién humana como superacion

del trabajo enajenado (Rush, 2004: 28).

A pesar de este vinculo destacado por Rocha De La Torre entre Marx y Freud por via
de la proyeccion futura de la humanidad, a nuestro juicio, es el punto de partida de ambos
autores —antes que la utopia— la coyuntura inicial que permite a Marcuse poner en didlogo la
filosofia marxiana con el psicoanalisis freudiano. Hacemos alusién aqui al trabajo entendido
como piedra angular de la reflexién tanto de Marx como de Freud. En el caso de Marx, la
historia presupone la capacidad del hombre para objetivar su conciencia en el entorno a través
del trabajo. Este, el trabajo, permite el advenimiento del primer hecho histérico: la satisfaccion
de las necesidades. Por su parte, en el caso de Freud —de acuerdo a la recepciéon marcuseana— el
trabajo tiene también un caracter histérico-fundacional: el progreso de la civilizacion depende
de la sublimaciéon de la energia instintiva en las actividades productivas (Ocay, 2009: 14).
Trabajo y utopia constituyen, de acuerdo a lo indicado tnicamente de modo tentativo, dos
nucleos tematicos que alimentan el didlogo Marx-Freud propuesto por Marcuse. La pregunta
que debemos plantearnos para seguir ahondando en esta etapa de la teorfa critica marcuseana
es la siguiente: jqué motiva —en términos estrictamente filosoficos— el desplazamiento
ejecutado por Marcuse de la fenomenologia heideggeriana al psicoandlisis freudiano? Si
seguimos a Whitebook (2004), resulta preciso indicar que la Escuela de Frankfurt vuelve sobre
Freud con el objetivo de hacer frente a un vacio tematico del marxismo ortodoxo: al fijarse
este ultimo en los aspectos legales-econémicos del transito del capitalismo al comunismo, el

aspecto psiquico del sujeto quedaba fuera de los limites de su analisis.
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Marcuse inicia su lectura de Freud en los afios veinte, misma década en que realiza sus
primeras aproximaciones a Marx, Heidegger, Schiller, Husserl y a la psicologia de la Gestalt
(Kellner, 1984; Katz, 1979). El didlogo temprano Marx-Heidegger resulta insuficiente para el
proyecto emancipatorio marcuseano en virtud de lo siguiente: /) el grado de desarrollo de las
fuerzas productivas para mediados del siglo XX es, a juicio del teérico critico, mucho mayor de
lo contemplado por Marx como condicién de posibilidad de la revoluciéon proletaria; 7) la
vinculacién del movimiento obrero al nacionalsocialismo aleman puso de relieve que el sujeto
histérico marxiano, antes que promover la revolucién comunista, podia devenir en aliado del
statu quo; y i) la revolucion rusa —contrario al impulso de la emancipaciéon humana— se torné
en una forma mas de control y dominio del hombre sobre el hombre (Rayman, 2005; Ocay,
2009; Ocay, 2010). El derrotero histérico del siglo XX revela a Marcuse el caracter restringido
ofrecido por la fenomenologia heideggeriana: incapaz de esclarecer la disoluciéon del sujeto
revolucionario por via de la distincién existencia propia/existencia impropia, y quedando con
esto abolida la posibilidad del cambio cualitativo, el teérico critico precisa de la integracion de
un nuevo corpus filoséfico que permita analizar de modo preciso el conjunto de fenémenos
novedoso: el fascismo, el estalinismo y la sociedad de consumo (Rustin, 20106), y desde alli,

replantear la posibilidad del cambio cualitativo (Kellner, 1984: 154).

Valga anadir a esta constelacion tematica un elemento fundamental que, en gran
medida, da cuenta de la adhesién del proletariado al nacionalsocialismo y de la consolidacién
de la revolucion rusa como un modo de dominacién, a saber: la personalidad autoritaria, la
cual, en funcién de los procesos de represion infantiles, requiere de una figura de poder y
liderazgo fuerte. Historizada, se expresa, tanto en el nacionalsocialismo aleman como en el
estalinismo y en la sociedad capitalista; esto, pensado desde el nivel social. Entre tanto, cuando
se asume desde la perspectiva subjetiva, da cuenta de la ausencia de negatividad; i. e., de
conciencia critica y revolucionaria. La introyeccion de las figuras de poder permite empezar a
pensar la incapacidad del proletariado para transitar de la existencia impropia hacia su

propiedad”. Vale preguntarse aqui lo siguiente: ¢desde dénde se edifican los procesos de

2 Como bien indica Offe (1988), la reflexién madura de Marcuse ya no se concentra exclusivamente en la
pasividad del proletariado respecto de su lucha contra el capitalismo; antes bien, lo determinante es, como se
insinva en lo ya indicado, el modo en que el capitalismo de consumo y el estalinismo devienen similares, en la
medida en que ambos son formas de totalitatismo: uno democratico y el otro autoritario. Con Freud, insistimos,
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identificaciéon del sujeto con la normatividad social y, en ultimo término, con el dominio
totalitario? El principio de realidad ejerce su imperio en un doble nivel: tanto social como
biolégico. El ambito social alude claramente a los estandares de comportamiento del individuo:
actuar y hablar de tal o cual manera, vestirse de tal o cual modo, etc. Entre tanto, en lo que al
nivel bioldgico se refiere el principio de realidad se encarga de determinar el modo en que nos
relacionamos con las necesidades y placeres (Marcuse, 2016: 27). La satisfaccion de una
necesidad genera, obviamente, placer. El principio de realidad domina en el ambito biolégico
en la medida en que establece, por un lado, las necesidades que deben ser satisfechas y, a la par,

, . 2.
el modo en que éstas se deben satisfacer *

Es fundamental para Marcuse poner de relieve que toda forma de dominio fundada en
el principio de realidad tiene una concrecion histérica determinada. Por eso Freud, del mismo
modo en que Heidegger necesitaba ser concretizado, debe ser a su vez historizado. Con Freud
se trae a la luz la estructura de represion que, por via de la personalidad autoritaria, reconduce
hacia la introyeccion de una normatividad biolégica y social determinada, pero —manteniéndose
fiel a un firme espiritu que nos recuerda la «fenomenologfa dialéctica» de finales de los afios
veinte— la estructura represiva destacada por Freud no debe obviar la historia; es decir, el
ambito especifico del acontecer aqui y ahora (Marcuse, 2016: 27). Freud identifica una
estructura que permite pensar la ausencia de pensamiento negativo tanto en el capitalismo
como en el estalinismo, a través del principio de realidad y el statu guo que lo acompafia. Estos

elementos de la represion tienen dos formas: filogenética y ontogenética.

La represion en el nivel filogenético destaca la apropiacion simbélica de la figura del
parricidio original freudiano, como un modo de esbozar la génesis de los procesos de represion
en el género humano. El ejercicio de dominacién del padre original, que se apropia del placer y
relega el trabajo en que se sublima la sexualidad a los hijos, deviene en asesinato y posterior
refuerzo del dominio. Marcuse insiste, siguiendo a Freud, que todo derrocamiento del dominio

deviene en una evolucién y perfeccionamiento del control. Los hijos patricidas reproducen y

el fenémeno de la represiéon y de la personalidad autoritaria permitira radicalizar el analisis respecto de la
pasividad, ya no unicamente proletaria, sino del hombre en general contra toda forma de dominio.

24 Kellner, Pierce y Lewis (2011) destacan el posible contenido biolpolitico de la reflexién marcuseana, y el modo
en que anticipa en gran medida algunas consideraciones foucaultianas en torno a este tépico. En torno a este tema
de la filosoffa marcuseana que nos supera por mucho, véase Gomes (2014).
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amplian los ejercicios represivos del padre de la horda. .o que es pensado como liberacion
deviene en dominio y represién. Historicamente se despersonalizan e institucionalizan. La
represion infantil de hoy es una herencia arcaica de los eternos ejercicios de represion y

dominio del género humano, con variaciones especificas (Marcuse, 2016: 61).

Para esclarecer la represion ontogenética, Marcuse se retrotrae hacia la caracterizacion
freudiana de la persona psiquica en su relaciéon con el ambito pulsional. Distingue, siguiendo a
Freud, tres regiones de la vida animica: el id, el ego y el siper-ego. El id se refiere al ambito mas
radical del inconsciente. En ¢él, la vida pulsional impera, por ello vive en funcién del principio
de placer. El ego es quien instaura el principio de realidad en el sujeto. Permite la satisfaccion
del placer en grados inferiores a los queridos por el 7d, garantizando con esto la supervivencia
del individuo. Finalmente, aparece el siper-eg. Este se encarga de enjuiciar desde una
perspectiva moral el comportamiento del ego, en su intento por reorientar la energia del 7d. El
siper-ego se forma en la nifiez con la introyeccién de las figuras paternas. El juicio interno es un
reflejo del juicio externo a que se ve sometido por los progenitores, los maestros, y finalmente
por la violacién de las normas sociales e institucionales. Esto es fundamental, porque en el
siper-ego encuentra Marcuse la rafz psiquica de la anulacién de la negatividad: es ¢l el que se
somete al orden social imperante y lo reproduce en el foro interno del alma (Marcuse, 2016:

43),

El ambito pulsional que se vincula originariamente con el principio de placer y el id esta
constituido por el «Eros» y el «instinto de destrucciéon». El Eros es sometido a sublimacion: la
energfa libidinal se reconduce de su pretension de satisfaccion hacia las actividades laborales
que permiten la creaciéon de una base material para suplir las necesidades organicas. El
resultado de esto es el desplazamiento de la energfa erdtica desde la totalidad del cuerpo y sus
distintas zonas erégenas hacia los genitales™. Ta sexualidad polimorfa se ve derrotada y
postergada en funcién del progreso civilizatorio por via del trabajo. Aqui opera, en la

sublimacién del Eros, la represion de lo pulsional. Este proceso de represion erdtica en pro de

25 Marcuse destaca la inexistencia de un instinto de trabajo independiente en el marco de la reflexién freudiana. Al
ser inexistente, necesariamente el trabajo debe alimentarse de la sublimacién, tanto del Eros como, en la medida
en que resulte posible, de Tanatos. La sublimacién del primero debe ser entendida como una desexualizacion: la
energfa erdtica se restringe a los genitales y, lo restante que excede las relaciones monogamicas y procreativas, se
utiliza en los procesos productivos
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la afirmacion del principio de realidad, sumado a la triparticiéon de la vida animica, constituyen
la estructura ontogenética ahistérica que le ofrece Freud a la teorfa critica marcuseana. Lo que
sigue a esto es, necesariamente, su historizaciéon y concretizacion. La historizacion y concrecion
marcuseana retrotrae la represiéon hasta su expresion en la sociedad industrial avanzada. La
represion freudiana del Eros deviene asi en plus-represion. Con este concepto, Marcuse piensa la
cantidad de represiéon excesiva que se aplica en el mundo contemporineo y que, antes que
servir para la satisfacciéon de las necesidades, se despliega en razén del mantenimiento del
sistema. Marcuse es claro a este respecto: el desarrollo material de la humanidad es tal en este
momento de la historia que podria acabarse el hambre y la miseria en el mundo. La escasez de
otrora es ahora una administracion de la escasez. Esta represion que ya no busca la satisfaccion
de las necesidades organicas para el mantenimiento de la vida, sino que perpetda la sublimacién
del Eros, y que Marcuse llama plus-represion, va de la mano con la historizacién del principio
de realidad, que tomara el nombre de principio de actnaciin. Este es el principio de realidad
propio de la sociedad capitalista avanzada: la mecanizacion del trabajo, la formacion intelectual
del obrero, el trabajo del nervio antes que del musculo, la esclavitud confortable,
desublimacién represiva, la movilidad social y la administracion del tiempo de ocio a través de

la industria del entretenimiento.

El proyecto utépico marcuseano plantea una doble posibilidad: 7) la anulacién de la
plus-represion y 7) la instauraciéon de un nuevo principio de realidad en un orden histérico
distinto, que supere el principio de actuaciéon. Estos dos elementos constituyen el cambio
cualitativo marcuseano’ en que la represién sea inicamente la necesatia para el mantenimiento
de la vida organica. Luego de ello, debe acontecer la desgenitalizacion del Eros bajo un nuevo

ordenamiento econémico. La plus-represion y el principio de actuacion constituyen lo que

26 Es menester poner de relieve una indicacion esencial respecto del «cambio cualitativo» marcuseano, que late de
fondo en la exposicion realizada pero que no hemos hecho explicita, a saber: que dicho «cambio» se ejecuta en
dos niveles especificos, correspondientes a los ambitos de represion en que opera el principio de realidad. Uno,
socio-histérico. Este implica la transformacién del modo de produccién y del aparato ideolégico que lo
acompafia. El otro, bioldgico: si no se transforma aquello que deviene nuestro objeto de deseo, y a la par con esto,
sino de transformamos radicalmente nuestras necesidades, pervivira allf la l6gica de dominacién que pretende ser
superada (Marcuse, 2016: 90). La creacion de necesidades es, a juicio de Marcuse, una de las herramientas mads
fuertes del capitalismo de consumo para lograr su perpetuacion. En ellas se reproduce la logica del sistema y se
precisa que el individuo las interiorice y haga suyas: “Los individuos interiorizan los valores y objetivos que estan
incorporados en instituciones sociales, en la divisién social del trabajo, en la estructura de poder establecida,
etctera. B inversamente, las instituciones sociales y politicas reflejan (afirmando o negando) las necesidades
socializadas de los individuos, que de esta manera se convierten en sus propias necesidades” (Marcuse, 1993: 75).
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Marcuse considera como dominio del hombre por el hombre y del hombre sobre la naturaleza.
Se caracteriza por la administraciéon de los recursos en funcién del mantenimiento de una
posicion de privilegio. Contrasta con dicho «dominio», la «administracién racional de la
autoridad». En ésta, lo esencial es el interés del conjunto” y serfa el modo en que se articularfa

una sociedad luego del cambio cualitativo.

La pregunta que debemos plantearnos aqui, en funcién de nuestros intereses, es la
siguiente: jcomo se inserta la comprension marcuseana de la ciencia y la técnica modernas en
su recepcion de Freud? La respuesta se ubica en dos momentos especificos: 7) la solucién de
continuidad entre Marx y Marcuse: para ambos, al menos en lo que se refiere al periodo que
comprende entre a) la llegada de Marcuse al Instituto y b) la publicacion de Eros y civilizacion, la
ciencia y la técnica modernas tienen un caracter neutral-instrumental, el cual se funda en el
potencial liberador que radica en ambas. La aplicacion técnica de la ciencia en el proceso
productivo libera el tiempo del hombre para que desarrolle sus facultades. Al aumentar el
tiempo libre por via de la automatizacién del trabajo, la cantidad de energfa erética sublimada
debe disminuir y, con ello, el nivel de plus-represion (Marcuse, 2016: 90). A pesar de esto, la
ciencia y la técnica traicionan su potencial liberador: al igual que la rebeliéon de los parricidas
termina en una inmortalizacién del padre represor, asimismo la neutralidad de ambas la

reconduce hacia el dominio (Marcuse, 2016: 73).

z1) Si la ciencia y la técnica modernas traicionan su potencial liberador, lo hacen no por
un elemento inherente a ellas mismas, sino en razén del segundo elemento pulsional hasta
ahora unicamente mencionado: el instinto destructivo. Eros se sublima en el trabajo. Los
procesos de sublimacién de Tanatos, en cambio, parecen ser mas complejos y dificiles dada la
profundidad que tiene en la regién psiquica. Pese a ello, Tanatos se expresa en la destruccion y
dominacién en clave tecno-cientifica de la naturaleza y los pueblos (Marcuse, 2016: 57-58). El

uso desmesurado de ciencia y técnica se funda en el instinto destructivo del hombre; es decir,

27 “La dominacién difiere del ejercicio racional de la autoridad. El dltimo, que es inherente a toda divisiéon social
del trabajo, se deriva del conocimiento y esta confinado a la administracién de funciones y arreglos necesarios
para el desarrollo del conjunto. En contraste, la dominacién es ejercida por un grupo o un individuo particular
para sostenerse y afirmarse a si mismo en una posicion privilegiada. Esta dominaciéon no excluye el progreso
técnico, material e intelectual, pero sélo lo concibe como un producto inevitable de las circunstancias, mientras
busca preservar la escasez, la necesidad y la restriccién irracionales” (Marcuse, 2016: 46).
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que ella es un instrumento en el que se canaliza la pulsién que domina y explota. La rafz de la

dominacioén es, en un sentido originario, instintiva:

El desarrollo de la técnica y de la racionalidad tecnoldgica absorbe en gran parte los
instintos destructivos «modificados» (...) el creciente dominio de la naturaleza, con la
productividad creciente del trabajo, desarrollara y satisfara las necesidades humanas sélo
como un producto accesorio: el creciente bienestar cultural y el conocimiento creciente
proveen el material para la destruccién progresiva y la necesidad de una represion
instintiva creciente (Marcuse, 2016: 83/85-86).

Lo particularmente llamativo del analisis marcuseano es el modo en que la caracterizacion
instintiva aparece absolutamente proxima al analisis ontologico heideggeriano presente en “La
pregunta por la técnica”. Heidegger nos habla de lo transformado, de lo almacenado, de lo
distribuido y de lo conmutado, en relaciéon con la naturaleza. Marcuse de lo dividido, de lo
asaltado, de lo destruido, de lo cambiado, de lo pulverizado y de lo nuevamente armado
(Marcuse, 2016: 85). Las lineas que dedica Marcuse a la ciencia y técnica modernas en Eros y
civilizacion no constituyen por si mismas un analisis pormenorizado del topico, pero esbozan la
solucién de continuidad con Marx, al ambos poner de relieve su neutralidad y su potencial

liberador™.
3.2.2. Herencia fenomenolggica: Ge-stell y Lebenswelt

En el acapite inmediatamente anterior esbozamos el modo en que la recepciéon freudiana de
Marcuse, la cual pretende revitalizar el marxismo por via de un analisis de la esfera psiquica, es
el marco general en que se desarrollan las consideraciones del tedrico critico en torno a la
ciencia y a la técnica en el horizonte de la sociedad capitalista. En Eros y cvilizacion, ciencia y
técnica modernas tienen como rafz fundamental la regién del inconsciente, a saber: Tanatos.

Con E/ hombre unidimensional, y ya en la vuelta a Heidegger en “De la ontologia a la tecnologfa”,

28 Es pertinente indicar, antes de dar paso a la exposicion de la nueva vuelta marcuseana a Heidegger, que esta
comprensiéon politicamente neutral de la ciencia y la técnica modernas que hallamos en Eros y civilizacion, es
anticipada por Marcuse en su texto “Algunas implicaciones sociales de la tecnologia moderna”. En dicho articulo
de 1941, la compresion instrumental de ciencia y técnica modernas destaca con total transparencia el problema del
uso, liberador o totalitario, de ambas. En estas reflexiones, Marcuse deja ver de forma evidente el modo en que
piensa de un modo politico neutral la racionalidad teérica (ciencia) y practica (técnica): “La técnica por si misma
puede propiciar el autoritarismo as{ como la libertad, la escasez asi como la abundancia, la extension al igual que la
abolicion del trabajo arduo” (Marcuse, 2001: 54). Coincidimos plenamente con Barbosa (2011) cuando comenta,
al respecto de este texto, lo siguiente: “su espiritu ain no muestra la equivalencia de técnica y tecnologfa con un
proyecto politico histérico de la teorfa occidental cuyo efecto se expresa en la esfera unidimensional de las
practicas sociales y culturales” (100).
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Marcuse amplia el analisis de la relacién de dominio y explotacién que se tiende entre ciencia y
técnica modernas, por un lado, y la naturaleza y el hombre, por el otro. La supuesta neutralidad
de ciencia y técnica, como hemos comentado ya, es puesta en cuestion por Marcuse al
apropiarse del concepto de Ge-stell, ademas del de Lebenswelt. Desde ellos se edifica el a priori de
dominacién de la totalidad de lo existente. Esto no supone, en lo absoluto, la desaparicién del
componente tanatico en la ciencia y técnica modernas, sino que incluye un elemento adicional
que se articula a la constelacion explicativa. I.a ciencia y técnica modernas tienen una
desublimacion represiva expresada en la administracién y uso metodico de la guerra, el asesinato y
la destruccién, todo, dentro de la légica del capitalismo. Nos referimos aqui a las guerras
pacificadoras que defienden la libertad: Irak, Libia y, quizas en un futuro no muy lejano,
Venezuela. En este punto coincidimos plenamente con Feenberg (1988) y Magnet (2017),
quienes destacan el impacto heideggeriano en la obra tardia marcuseana y, en ese mismo
sentido, la raiz ontoldgica de la critica marcuseana al sistema capitalista. La pregunta que se
sigue de lo hasta aqui indicado es ésta: scomo se inserta la herencia fenomenolédgica en la

critica de la ciencia y técnica modernas desarrollada en E/ hombre unidimensional?

Para responder este interrogante, hay que tener en cuenta aqui algunos aspectos
tematicos: 7) Marcuse critica el modo en que se comprende de forma restringida la racionalidad
en el marco del capitalismo: la razén —con la tradicién galileana— deviene en racionalidad
cientifico-instrumental; es decir, en una razén que reduce todo a la relacién medio-fin. Medios
son el hombre y la naturaleza. El fin, entre tanto, es la reproduccion del sistema econdémico y la
perpetuacion del dominio. Cientifica, porque se restringe a la cuantificacién y matematizacion
de la naturaleza. La racionalidad practica, entre tanto, se reduce a la aplicacion técnico-
maquinal de la ciencia. Desde aqui vale destacar que 7#) la neutralidad de la técnica moderna se
deriva de la neutralidad predicada de la ciencia moderna, pues se comprende a la primera como

racionalidad practica; esto es, como aplicacién de los hallazgos del uso tedrico de la razén.

El ambito histérico de las necesidades se articula desde un enfoque cientifico-técnico:
la presunta movilidad social que le permite al trabajador tener el mismo celular que su jefe,
supone no solo la producciéon técnica del aparato, sino también el modo en que la vida

cotidiana esta atravesada por dichos aparatos. Son ellos una necesidad absoluta. Introduce aqui
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Marcuse una importante distincion entre las «falsas necesidades» y las «necesidades
verdaderas». Las primeras son las necesidades histéricas que surgen con la firme intenciéon de
perpetuar la dominacion. Las segundas, son las necesidades que si requieren una satisfaccion
imperativa para el mantenimiento mismo de la vida: comida, vestido y techo, son los ejemplos
ofrecidos por el tedrico critico, sin negar con ello otro tipo de necesidades histéricas no
represivas que surjan en un contexto social determinado. Ademas de ser fundamentales para la
producciéon de mercancias y para el sometimiento del sujeto por via del consumo, la
asimilacién de los ideales, de los valores y de las metas impuestas por el sistema también
requieren de ellas —de ciencia y técnica— como su piedra angular. Marcuse nos habla en E/
hombre unidimensional del uso de la radio y la television como instrumentos de adoctrinamiento.
Nosotros podemos afadir, desde nuestra propia experiencia del capitalismo, las redes sociales
como espacios de asedio ideologico. Alli, en este habitat web se expone, se consume y se

reproducen los valores del totalitarismo democratico (Quintana, 2019).

En términos generales, Marcuse despliega la critica de la ciencia y la técnica modernas
apuntando a dos elementos concretos: /) la ciencia y la técnica modernas son la base misma del
capitalismo contemporaneo. Ya no son una fuerza de produccién mas, dentro del amplio
grupo de fuerzas productivas —como vimos que ocurre con Marx—, sino que son la fuerza
productiva esencial. 7) Asimismo, el asedio ideoldgico presupone una base técnica para la
reproduccion del sistema. Jugando con las categorias, podriamos indicar que la ciencia y la
técnica modernas constituyen la base y el medio de difusién de la superestructura. Ellas son el
sustrato de la produccion material de vida y las nuevas formas de control (Marcuse, 2014: 163).
Criticarlas es fundamental para el tedrico critico, pues ellas como fundamento del capitalismo,

articulan, edifican, proyectan y constituyen el mundo en que habitamos (Marcuse, 2014: 170).

Siguiendo a Hussetl y a Heidegger, Marcuse retrotrae en perspectiva genético-historica
su critica de la ciencia y la técnica modernas hasta la tradicién galileana. Con Galileo adquieren
primado cognoscitivo las llamadas cualidades primarias: lo medible y cuantificable, desplazan
del foco de la atencion al color, el sabor o la textura especifica de un objeto. En De anima 11,
Aristoteles indica que lo verdadero del ente son los sensibles propios: color, sabor, sonido y

olor. Lo que esto pone en evidencia es un claro contraste con la tradicién moderna, pues para
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el Estagirita las llamadas «cualidades secundarias» son lo verdadero por antonomasia respecto
del ente. En contraste con esto, la cera cartesiana se define en su posible verdad no por los
sentidos, sino por su «cualidad primaria», a saber: la extension. Del mismo modo, la naturaleza
completa se piensa, en términos cientificos, desde su mensurabilidad y posible matematizacion.
La consecuencia que se deriva de este movimiento del nicleo tematico es la disolucion tanto
del sujeto como del objeto por parte de la ciencia formalizada: no se requiere de un
observador, aqui y ahora, que sea quien se relacione con el objeto de conocimiento (Marcuse,
2014: 166). En el mundo de las idealidades, la subjetividad no tiene rostro, desconoce lo
concreto porque ella misma no es concreta. Es un caparazon, mera indicacion. La objetualidad,
a su vez, se disuelve en la mas pura abstraccién. Esto es importante porque, ademas de la
disoluciéon de la objetualidad que tiene lugar por parte de la Ge-stell, que la hace —a la
objetualidad— mera existencia/sfock, vemos que en la abstraccion matematizante el objeto
también se disuelve, quedando en una condicién de absoluta dependencia respecto de ese
sujeto abstracto que lo aprehende en términos matematicos. El objeto deja de ser lo opuesto al
sujeto y se transforma en una idea limite, en un mero calculo proyectado de relaciones
posibles. La concreciéon propia del mundo subjetivo-relativo se diluye en la abstracciéon-

formalizacién de sujeto y objeto.

La indicada matematizaciéon del mundo implica, a juicio de Marcuse, un cambio en el
modo de preguntar por lo existente: ya no es un interrogante por el gu#é, sino por el cdmo del
ente, pero no en el sentido fenomenoldgico del o de su donacidn, sino del admo funciona
(Marcuse, 2014: 166). Comprender su funcionamiento es abrir la puerta a la anticipacién y
calculo; es decir, al control de su suceder. De la mano de /) la disolucién de sujeto y objeto por
via de la abstraccion, y #) del transito de la pregunta del g«é al cdmo, surge 7i) la comprension
neutral de la ciencia y la técnica modernas. Con la cuantificacién se disuelve toda teleologia,
pues los fines colocados por la «Naturaleza» o el «Espiritu Absoluto», desaparecen. Los entes
ya no tienen como causa final el «Primer Motor» aristotélico. Del mismo modo, las finalidades
inherentes al ente, por ejemplo, el trinsito de la Sdvapig a la évteléyeia, pierde su sentido. Los
entes ya no cuentan con una &vteldysx en que se cristalice su eidog, su esencia. Con la
disoluciéon de las causas finales en la formalizacion de la ciencia, la tradicién ontolégica cede su

lugar al discurso tecnolégico (Marcuse, 2011a: 142). Los valores, al igual que los #zels,
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desaparecen: un ente no es bueno o malo, sino que simplemente esta ahi para ser aprehendido
a partir de sus cualidades primarias (Marcuse, 2011: 150). Insiste Marcuse con esta idea, en su
texto “World without Logos™: “La ciencia y la tecnologia, en si mismas, no tienen valores. Son
‘neutrales’ con respecto a todos los valores y metas que, desde afuera, se les pueden asignar”
(Marcuse, 2011: 142b). Ciencia y técnica modernas devienen, con esta disolucién de las causas
finales y de los valores, en una racionalidad prefiada ilusoriamente de neutralidad axioldgica, y

en tanto que ilusoria, sesgada politicamente.

Para romper el cristal de la ficciéon que genera una imagen desvirtuada, ilusoria, de la
ciencia y la técnica modernas como neutrales, la herencia fenomenoldgica sera fundamental:
Husserl y Heidegger, Lebenswelt y Ge-stell, leidos desde una clave marxista, seran el martillo de
batalla de Marcuse. De entrada, Ge-ste/l es esencial, pues el tedrico critico retoma el tomo
séptimo de la Gesamtausgabe heideggeriana (Iortrige und Aufsitze) para indicar que, previo a la
matematizacion propia de la ciencia moderna, se precisa de una comprension especifica; i. e.,
de una pre-vision, de la naturaleza que la haga un objeto de dominio y, por ello, matematizable;
es decir, si previamente no se concibe como dominable y medible, el acceso a ella no puede ser
mensurable y controlador. Esta pre-comprensiéon de la naturaleza como posible objeto de
dominio, vimos en el capitulo anterior, se articula como esencia de la técnica moderna, previa a
la racionalidad cientifico-técnica, y actia como su destino histérico-ontolégico que reune lo
ente como existencias disponibles. Ge-sze// es, en Marcuse, a priori tecnolégico como a priori de
dominio. Es previo a la ciencia y a su aplicacién técnica, y, en virtud de ello, deviene en su
condicién de posibilidad. Desde el @ priori tecnoldgico se edifica una comprension instrumental
de la totalidad de lo ente: naturaleza y hombres son rebajados a condiciéon de medios que, en
su administracion, conducen a un fin determinado: la afirmacion del status quo. El a priori de
dominio se expresa en el control técnico de la existencia no humanizada ¢Qué es este a priori
técnico o a priori de dominio? Ya lo hemos dicho: no es el aparato o la maquina, sino la
comprension previa del «caracter de ser» del mundo natural y del hombre como instrumentos

(Marcuse, 2014: 167-168).

La naturaleza-instrumento se asume como medible, cuantificable y, a través de la

medicion y cuantificacion, anticipable, controlable y dominable. Marcuse sigue aqui con mucha
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fuerza los analisis heideggerianos sobre la esencia de la técnica moderna. Ia razén para este
interés de dominio, indicara Marcuse, es el mantenimiento del sistema a través de —y en esto no
se explaya en E/ hombre unidimensional, pero Heidegger aqui vuelve a ser radicalmente
esclarecedor— la extraccion, almacenamiento y mercantilizacion de energfa. Los altibajos del
doélar en funcién del precio del petréleo en 2020 a raiz de la disputa entre Rusia y Arabia
Saudita, esboza el sentido que adquiere la pretension de dominio de la naturaleza y su impacto
en la economia. De este primer nivel de apropiacion del Ge-ste// heideggeriano, Marcuse amplia
su radio de accion, dotando con ello de un caracter politico a la esencia de la técnica moderna.
El hombre-instrumento es fuerza de trabajo del musculo o del nervio, del cerebro o del brazo.
Esclavo en un nuevo modo de produccién, y en tanto que esclavo es una cosa reemplazable.
Marcuse se mueve aqui mas alla de los limites de la reflexiéon de Heidegger, para quien, como
vimos en “La pregunta por la técnica”, el hombre no deviene en un elemento mas que se
reduce a mera disponibilidad. Marcuse no tiene una visiéon tan positiva de esta relacién del
hombre con la esencia de la técnica moderna. El @ priori de dominacion es un a priori politico de

dominio natural y humano:

La ciencia de la naturaleza se desarrolla bajo el a priori tecnoldgico que proyecta a la
naturaleza como un instrumento potencial, como un equipo de control y organizacién. Y
la aprehensién de la naturaleza como instrumento (hipotético) precede al desarrollo de la
organizacion técnica particular (...) El a priori tecnolégico es un a prioti politico en la
medida en que la transformacién de la naturaleza implica la del hombre y que las
creaciones del hombre salen y vuelven a entrar en un conjunto social (Marcuse, 2014:

169).

Al destacar el a priori de dominio; esto es, Ge-ste/l como un a priori politico, Marcuse niega con
total firmeza, al igual que Heidegger, y quizas con mayor radicalidad, el caracter neutral de la
ciencia y la técnica modernas. Ahora bien, valga afiadir aqui lo siguiente: aunque Marcuse se
apropia del sentido general del Ge-stel/ heideggeriano, en tanto que le brinda un elemento para
disolver la ilusoria neutralidad de ciencia y técnica, por via de la proyeccion-interpretacion de la
naturaleza, no hace de ésta un elemento destinal-histérico. Tuerce a Heidegger, pues coloca el
a priori de dominaciéon como un proyecto humano y no como un destino histérico del Ser. Por
eso también se amplia el radio de interpretaciéon de Heidegger: del dominio natural al dominio
del hombre por el hombre (Marcuse, 2014: 173). Aqui, y esto es determinante, Marcuse hace

del a priori de dominacién un instrumento que reconstruye la comprension de lo natural y de lo
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humano, haciéndolos —a la vez— instrumentos, medios para un fin: la reproduccién del orden
imperante. Marcuse se mueve, en este orden de ideas, en un horizonte analitico distinto al
heideggeriano. El Mago de MeBkirch desplaza el marco de reflexion sobre la esencia de la
técnica, desde lo instrumental hacia lo aletheiolégico. Marcuse, quizas por su herencia
marxiana, se mantiene en el ambito de lo instrumental, a pesar de hacer de la reflexion

heideggeriana una de sus bases fundamentales.

La caracterizaciéon critica de ciencia y técnica modernas a partir de su a priori de
dominacién, se ve completada por la introduccion que ejecuta el tedrico critico del Lebenswelt
husserliano, en el horizonte de su analisis. Ciencia y técnica presuponen, de acuerdo a lo dicho,
la disolucién del sujeto cognoscente y del objeto aprehendido en su concrecién histérica; no
obstante, Marcuse pone en evidencia —con Husserl— el modo en que detras de la subjetividad y
la objetualidad ahistéricas de la racionalidad cientifico-técnica, se esconde una subjetividad
histérica precisa, que es la encargada de poner en obra el @ priori de dominacién. Marcuse
retrotrae la abstraccion ejecutada por la ciencia y destaca la concreciéon soterrada. La
objetualidad abstraida es este mundo subjetivo-relativo, historico, en el que habitamos y
reproducimos materialmente nuestra vida (Marcuse, 2014: 172). Una naranja, mas que una
expresion imperfecta y mundana de una circunferencia es, en nuestro aqui y ahora, una
mercancia. Si con Hussetl se ha puesto en evidencia que la ciencia y su tecnificaciéon no pueden
pensarse sino como una desconexién acontecida respecto del Lebenswelt, la disolucion de la
subjetividad y la objetividad abstractas ocultan un mundo de vida histérico con su propia

especificidad politico-econémica (Marcuse, 2014: 172-173).

Aqui Marcuse se juega un elemento fundamental de su analisis: la subjetividad histérica
concreta que desarrolla el @ priori de dominacién, que proyecta la naturaleza como un conjunto
de fuerzas calculables, controlables y, en ultimo término, como la fuente de energfa que
permite mantener en movimiento los engranes del sistema econdmico, es la  burguesia
(Feenberg, 2013). El sujeto cognoscitivo que aprehende en férmulas el objeto que al disolverse
pierde su condicion historica, es la clase duefia de los medios de produccion. Ella edifica el
priori de dominacién, en términos heideggeriano, Ge-ste/l. Marcuse sigue las indicaciones dadas

por Marx y Engels en el Manifiesto. El papel revolucionario de la burguesia tiene, como uno de
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sus elementos constitutivos propios, la capacidad de dominio y control de las fuerzas de la
naturaleza”. Dominio y control, como hemos visto, sélo tienen lugar desde el presupuesto

ontolégico de Ge-stell.

Asi las cosas, la racionalidad cientifico-instrumental se funda en un mundo y en un
proyecto historico determinado (Marcuse, 2011c: 156). El proyecto tiene pretensiones de
dominio, tiende a un fin concreto. La finalidad del proyecto histérico permea desde el
Lebenswelt hasta la ciencia y técnica modernas, pues ellas se fundan en él: “Esta es la famosa
neutralidad de la ciencia pura que aqui se revela como una ilusién, porque la neutralidad oculta,
en la forma ideacional matematica, la relaciéon esencial con la realidad empirica pre-dada”
(Marcuse, 2011a 151-152). La neutralidad ilusoria de la abstraccion y cuantificacion se funde en
los intereses de control, calculo, anticipacién y direccionamiento que tiene lugar en el transito
de la racionalidad tedrica a la practica, gracias al rasgo ontoldgico que late de fondo y las
determina: el @ priori de dominacién. La racionalidad tedrica se eleva y desconecta en la ciencia
pura de su fundamento pre-cientifico, para volver nuevamente sobre él —desconociendo su
condicién de fundamento— como racionalidad practica que controla y domina la totalidad de lo

existente, en tanto que ciencia aplicada (Marcuse, 2014: 170).

La consecuencia ultima que se desprende de todo lo indicado por Marcuse, es que la
ciencia y la técnica modernas son instrumentos pero no en el sentido de una herramienta
neutral; i. e., que no son indiferentes a su uso. En ellas ya hay anticipado un sentido, una
orientacion determinada por la subjetividad histérica que pretende controlar las fuerzas de la
naturaleza: la burguesia. Es “instrumento” en tanto que permite el dominio de la totalidad de
lo ente, haciéndola medio para el mantenimiento del orden y la disolucién de la negatividad.
Este sentido instrumental es esencial porque pone de relieve el @ priori de dominacion y el
sentido exclusivo en que pueden operar la ciencia y la técnica modernas: no es el uso dado lo

que determina su esencia, sino que ella, su esencia, radica en la proyecciéon histérica ejecutada,

29 “El Manifiesto Comunista propotciona un ejemplo clasico. En él, los dos términos claves, burguesia y
proletariado, «gobiernan», respectivamente, predicados contrarios. La «burguesia» es el sujeto del progreso
técnico, la liberacion, la conquista de la naturaleza, la creacion del bienestar social, y de la destruccion y perversion
de estos logros” (Marcuse, 2014: 126-127).
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desde el mundo de vida, por el capitalismo. No hay lugar, en este sentido, a una neutralidad

politica.
3.3. La critica a Marx: de una nueva ciencia y una nueva técnica
Yy

La conferencia dictada por Herbert Marcuse en el “Instituto de estudios fenomenoldgicos” de
Londres, en el mes de Julio de 1967, es una pieza fundamental para comprender la alternativa
utopica marcuseana y el modo en que ésta supone una comprension especifica de la ciencia y la
técnica modernas, en el horizonte de la indicada utopia. Hemos destacado hasta aquf la forma
en que Marcuse mantiene una lectura de la ciencia y la técnica cercana a la perspectiva
marxiana, en lo que se refiere a su comprension instrumental. Asimismo, hemos visto el modo
en que la herencia fenomenologica y la apropiacion del Ge-szel/ heideggeriano y del Lebenswelt
husserliano implican una superacion de la visiéon neutral de ciencia y técnica, pues se fundan

ambas en un proyecto historico que articula un @ priori de dominacion.

En las lineas subsiguientes pondremos de relieve otros elementos que se articulan a la
comprension marcuseana de ciencia y técnica, y que implican a la par, tanto una continuidad
como un nuevo quiebre con Marx. Respecto de la continuidad, ésta es hallada en el potencial
liberador. Entre tanto, la ruptura implica un distanciamiento respecto de la acumulacion de la
base tecno-cientifica en el transito del capitalismo al comunismo. Dejemos de lado estas

indicaciones introductorias, avancemos en el topico que nos interesa.

De la conferencia de 1967 mencionada es vital destacar el modo en que comprende
Marcuse la disolucién de la sociedad industrial avanzada, a partir de la cristalizaciéon del
«cambio cualitativo», concepto este que alude al «Gran Rechazo» y a la «accién radical™
¢Coémo debe ser entendido este «cambio cualitativoy? Cambio cualitativo es la negacion del
sistema entendido como un todo (Marcuse, 2011d: 31). No es la multiplicacién de bienes y
servicios que hace mas llevadera la existencia miserable, sino la anulacién de la condicién
miserable de la existencia. La multiplicacién de bienes y servicios es un cambio cuantitativo

que, al mantener la estructura institucional intacta, reproduce la légica de dominacién y

3 El inconsciente, expresado en las energias instintivas reprimidas, actia como condicién de posibilidad de la
llamada, en los afios veinte, «accidén radical» (Kellner, 1984:162). En esto encuentra Kellner una destacable
solucién de continuidad entre el joven Marcuse y el Marcuse de madurez, expresada en los proyectos del «Gran
Rechazo» y del «cambio cualitativo.
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explotacién’. El cambio cualitativo precisa de una transformacién total: antropolégica,
biolégica, politica y econémica. Si fijamos la mirada en E/ hombre unidimensional, requerira la
subversion de los 4mbitos que en dicha obra se muestran sometidos a la positivizacion™. Es en
este sentido que una variaciéon institucional no resulta suficiente para el tedrico critico

(Marcuse, 2011d: 30).

Comunismo es, por tanto, el movimiento histérico que niega a plenitud el estado de
cosas de la sociedad capitalista: es disolucion del trabajo enajenado, de la plus-represion, de la
existencia degradada a la lucha por la supervivencia. Es liberacion del Eros, de la sensibilidad,
de la imaginacién y del arte (Marcuse, 2011d: 31). La revolucion no es el concepto en que
piensa Marcuse, si por revolucion se entiende una evolucion desde lo dado. Cambio cualitativo
y Gran Rechazo —herederos de la accién radical- son, en ultimo término, quiebre,
discontinuidad y ruptura:

Si hoy esas caracteristicas integrales, esas caracteristicas verdaderamente radicales que
hacen de una sociedad socialista una negacién definida de las sociedades existentes, si esa
diferencia cualitativa hoy parece utdpica, idealista, metafisica, ésta es precisamente la
forma en que deben aparecer esas caracteristicas a fin de que sean realmente una negaciéon
definida de la sociedad constituida: si el socialismo es realmente ruptura de la historia, el

rompimiento es radical, es un salto hacia el reino de la libertad, es una ruptura total
(Marcuse, 2011d: 28).

Esta comprension marcuseana del cambio cualitativo es, a nuestro juicio, fundamental, en la
medida en que expone la tensiéon con Marx. De acuerdo a la exposicion realizada en el primer
capitulo de esta investigacion (Cfr. Supra 1.3.2.), en Marx perviven, en el transito del
capitalismo al comunismo, la ciencia y la técnica modernas como fuerzas productivas neutrales,
con potencial liberador. Lo esencial —en Marx— es la disolucion de su condicion de capital,
destacando con ello su valor de uso. La ruptura marxiana no implica acabar necesariamente
con las fuerzas productivas acumuladas progresivamente en otros modos de produccién.
Recordemos la ya citada ley de los Grundrisse: “La ley general que nace de todo lo que se ha

expuesto consiste en el hecho de que las bases materiales de cada sucesiva forma de

31 Vale aclarar aqui que, a juicio de Marcuse, el cambio cualitativo no excluye o supone una relacién con el cambio
cuantitativo. Este ultimo, indica, para los casos de paises no desarrollados, puede representar por si mismo un
cambio cualitativo; no obstante, y a pesar de dicha indicacién, no profundiza en esta relacion.

32 Politica, discurso, arte y cultura, légica, ciencia y filosoffa.
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produccién —tanto las condiciones tecnoldgicas como la estructura econémica de la empresa

que a ella corresponde— son creadas en la forma inmediatamente precedente”.

El comunismo en Marx niega la condicién miserable de la existencia, pero sin implicar
ello una ruptura absoluta con lo legado por el modo de produccién capitalista. El comunismo,
como vivos, concentra la riqueza de la evolucién histérica de la humanidad. No puede ser, a
juicio del fil6sofo y economista, destruccion de la industrializacion capitalista, porque ello
implicarfa una radicalizaciéon de la escasez. Se requiere, mas bien, una apropiaciéon y
administracion por parte de la clase directamente productiva: el proletariado. No hay lugar, en
Marx a una nueva ciencia y a una nueva técnica, pues ciencia y técnica modernas contienen el
potencial liberador, en su condicion de instrumentos neutrales. Se requiere, mas bien, anular la
condicién de capital que se ha colocado a ellas, gracias a un conjunto especifico de relaciones
de produccion-explotacion. Cuando se las revela no como capital constante, sino como valores
de uso; 1. e., cuando se deja fuera de operacion su forma encubridora gracias a la accion de las

fuerzas productivas subjetivas, la potencialidad de liberacién se pone en obra.

Marcuse propone, en contraste con Marx, una ruptura histérica radical. Ahora bien, a
este respecto vale hacer dos indicaciones fundamentales: 7) el quiebre histérico marcuseano no
implica un desconocimiento de lo actualmente existente; es decir, de los logros del capitalismo
contemporaneo. Antes bien, la proyeccion historica de las necesidades verdaderas parte de este
condicionamiento histérico concreto: dirfamos, toda proyeccion debe surgir desde la especifica
condicién de arrojo del existente —como bien lo destaca Heidegger en Ser y tiempo—; 1. e., desde
el condicionamiento y horizonte mas especifico, histérico, del arrojo. El proyecto es arrojado
y, en virtud de ello, lo proyectado precisa del aqui y ahora del arrojo: todo proyecto se funda en
su precisa situacion historica, en lo concreto, por esto el cambio cualitativo aunque sea un
quiebre, es uno tal que se ejecuta como potencializaciéon de las posibilidades restringidas y
soterradas por la sociedad industrial avanzada: “Como ya dije, las nuevas necesidades y
satisfacciones tienen una base muy material. Ellas no han sido ideadas; son derivacion légica de
las posibilidades técnicas, materiales e intelectuales de la sociedad industrial avanzada”

(Marcuse, 2011d: 38).
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En Un ensayo sobre la liberacion, insistira Marcuse en la necesidad de tener siempre a la
vista el grado de desarrollo de las fuerzas productivas por parte del capitalismo, para proyectar
desde dicho avance, en e/ quiebre, las posibilidades futuras. El énfasis en el quiebre es esencial,
porque, aunque la proyeccion se realice desde las condiciones histéricas brindadas por la
sociedad industrial avanzada, no debe olvidarse que ciencia y técnica modernas no son un
instrumento neutral, sino que son una herramienta con un caracter inherente de dominio, en
tanto en cuanto se edifican desde intereses de clase soterrados por la ilusoria neutralidad
axiologica:

Las posibilidades utépicas se hallan implicitas en las fuerzas técnicas y tecnoldgicas del
capitalismo y el socialismo avanzados: la utilizacién racional de estas fuerzas en una escala
global acabaria con la pobreza y la escasez en un futuro muy previsible. Pero ahora
sabemos que ni su uso racional ni tampoco —y esto es decisivo— su control colectivo por
los “productores directos” (los trabajadores) eliminarfan por si mismos la explotacion y la
dominacién (...) El mercado ha sido siempre un mercado de explotacién y por tanto de
dominacién, que asegura la estructura clasista de la sociedad. Sin embargo, el proceso
productivo del capitalismo avanzado ha alterado la forma de dominacién: el velo

tecnologico cubre la presencia descarnada y la operacion del interés de clase en la
mercancia (Marcuse, 1969: 11-12/19).

El comunismo marxiano, por tanto, encuentra una nueva expresion en el seno de la reflexion
marcuseana. En “Re-Examination of the Concept of Revolution” (1968), Marcuse esboza los
puntos problematicos de la revolucién marxiana en relacion con el desarrollo contemporaneo
de las fuerzas productivas subjetivas y objetivas. Con respecto a esto es pertinente indicar lo
siguiente: primero, la disolucién del otrora sujeto historico, gracias a su asimilaciéon por parte
del capitalismo contemporaneo. Aqui se pone de relieve una notable evoluciéon del
pensamiento marcuseano: en su recepcion temprana de Heidegger, el proletariado y el partido
eran los sujetos de la accién radical. Ahora, y en funcién del cierre del universo politico™, las
nuevas izquierdas se alimentan de los sujetos que, desde un ejercicio politico heterodoxo, es

decir, no partidista, cuestionan el statu quo: estudiantes, feministas, movimientos afro, etc. Ellos

33 El cierre del universo politico consiste, para Marcuse, en 7) la tendencia al bipartidismo y a la homogenizacion
de los planes de gobierno de los partidos que, otrora, defendian convicciones politicas excluyentes; 7) la pérdida
de poder politico por parte de los partidos de izquierda que, con tal de sobrevivir, sacrifican su radicalidad para
buscar una transformacion menor del sistema, operando dentro del sistema mismo; y ) la asimilaciéon del
proletariado. Este dltimo rasgo es importante, puesto que el sujeto revolucionario marxiano, que se articularfa en
un partido politico obrero, se diluye. Sin critica del trabajador, la oposiciéon real al sistema capitalista parece
desaparecer.
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son los «Nifios de Prometeon, la «Nueva Izquierda», que, aunados a la Intelligentsia y a los

obreros aun revolucionarios, pueden impulsar la discontinuidad histérica.

Segundo, la imposibilidad de mantener el desarrollo tecno-cientifico en el paso del
capitalismo al comunismo, porque la apropiacion de las fuerzas productivas objetivas por parte
de los productores directos ha degenerado en una nueva forma histérica de dominio del
hombre por el hombre: el estalinismo. Este dltimo aspecto nos lleva a: 7) la solucién de
continuidad entre capitalismo y comunismo por via de la base técnica y de la ley de
acumulacion histérica de fuerzas productivas, es negada por Marcuse. Se precisa, a juicio del
tedrico critico, una nueva base técnica desde la cual erigir un proyecto de liberacién del
hombre:

El cambio cualitativo implica también un cambio en la base técnica sobre la que reposa
esta sociedad (...) Marx sostuvo, desde luego, que la direccién y produccién del aparato
productivo por los productores inmediatos introducirfa un cambio cualitativo en la
continuidad técnica: esto es, encaminarfa la produccién hacia la satisfaccién de las
necesidades individuales que se desarrollarian libremente. Sin embargo, en la medida en
que el aparato técnico establecido abarca la existencia publica y privada en todas las

esferas de la sociedad (...) el cambio cualitativo implicard un cambio en la estructura
tecnoldgica misma (Matcuse, 2014: 55/60-61).

Aunque conciba, al igual que Marx, a la ciencia y la técnica modernas como un instrumento,
ello no implica que pueda pervivir la ciencia y la técnica propia del proyecto histérico
capitalista en la sociedad instaurada por via del cambio cualitativo; i. e., lo que propondra
Marcuse como parte de la alternativa, por tanto, es su negacion en tanto que afirmacién de la

esencia misma de ciencia y técnica.

La logica dialéctica, para Marcuse, consiste en la negacion historica de lo actualmente
existente con miras a la afirmacion de la esencia y la potencialidad soterrada. En este orden de
ideas, la discontinuidad histérica marcuseana obedece a la légica dialéctica que libera la
potencialidad de ciencia y técnica, bajo una expresion distinta del proyecto moderno-capitalista.
Ciencia y técnica modernas son no neutrales, pues responden al a priors de dominacion
capitalista; es decir, estin sesgadas politicamente. De pervivir ellas, pervivirfa la logica de

dominio.
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En E/ hombre unidimensional, indicamos, ciencia y técnica modernas son quienes
proyectan —como forma de control- el mundo en que habitamos. Son la base misma del
capitalismo contemporaneo y, de pervivir, perviviran proyectando un mundo de dominio, de
enajenacion, de plus-represion y de desublimaciéon represiva. En la conferencia de 1967
Marcuse indica que la renovacion del hombre es fundamental, porque de pervivir la base
antropolégica y las mismas necesidades del sistema capitalista, pervivira la logica de
dominacién: “hombres represivos llevarfan consigo su represion a la nueva sociedad”
(Marcuse, 2011d: 40). Lo dicho por Marcuse es aplicable, de forma analdgica, a la ciencia y la
técnica: sin son no neutrales, si su esencia es el dominio natural y politico, ellas, de pervivir,
trasladaran su a priori a una nueva sociedad. La solucién es, por tanto, la transformacion de la
ciencia y la técnica. Someterlas a la l6gica dialéctica que permitird el nacimiento de una nueva
tecno-cientificidad, a través de la destruccion de la industrializacion capitalista que potencia, ya
no un « priori de dominacion, sino un « priori de liberacion:

Esa productividad nueva y desconocida, que no fue anticipada, reconoce el concepto de
una nueva tecnologia de la liberacién (...) La experimentaciéon técnica, la ciencia y la
tecnologia podrian volverse (se volverfan) un juego con las potencialidades hasta entonces
ocultas -metédicamente escondidas y bloqueadas- de los hombres y las cosas, de la
sociedad y la naturaleza (...) Como tales, ellas orientarfan [imaginacién, sensibilidad], por
ejemplo, la reconstruccién total de nuestras ciudades y del campo; la restauraciéon de la

naturaleza tras la eliminacién de la violencia y la destruccién de la industrializacion
capitalista (Marcuse, 2011d: 38-39).

Valga insistir en un aspecto crucial: la negacién de la técnica capitalista y de la industrializacion
capitalista no supone, en sentido alguna, una negacién de la industrializacién y de la técnica, per
se. Mas bien, implica pensarlas desde otra 6rbita. Ampliar el radio de su comprensién para

desarrollar unas nuevas. En E/ final de la ntopia, Marcuse es claro:

Pero creo que también Marx estaba atin demasiado atado al concepto de continuo del
progreso, que su idea misma del socialismo no representa ain, o no representa ya, aquella
negacién determinada del capitalismo que tenfa que representar (...) No creo necesario
decirles que al hablar de eliminacién de los horrores de la industrializacién capitalista no
estoy glorificando una regresiéon romantica a la prehistoria de la técnica, sino que creo, por
el contrario, que las bendiciones de la técnica y de la industrializaciéon en general no
pueden ser visibles y reales sino cuando hayan sido eliminadas la industrializacion y la
técnica capitalistas (Marcuse, 1986 7-8/16).

Lo que esto pone de relieve es que la critica marcuseana de la ciencia y la técnica modernas no

implica una suerte de romanticismo pretecnolégico, sino que, antes bien, destaca su no-
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neutralidad para proyectar la libertad humana. Del mismo modo que Heidegger —aunque
siguiendo la coordenada instrumental marxiana—, Marcuse cree que en el peligro mora también
lo salvador: en la misma técnica, pero desplegada histéricamente desde otra esencia, una nueva.
Una esencia que no sea Ge-stell, que no reduzca la objetualidad a disponibilidad, incluso

humana, al hacer del hombre objeto de dominio, ejército industrial de reserva (stock) y medio.

La condicién de la técnica de no neutralidad, pervive mas alld de la ruptura marcuseana.
La no neutralidad no es, por si mismo, un problema, si ella atiende a la logica dialéctica y se
desarrolla de la mano del cambio cualitativo, en un horizonte libre y erotizado que impulse la
emancipaciéon del hombre. Una nueva ciencia y una nueva técnica que potencien las
capacidades humanas, que permitan, como lo indicaba ya Marx, la libertad: siendo precisos, a
juicio del tedrico critico la negacién de la ciencia capitalista no es mas que la afirmacién y
realizacion histérica de la ciencia en cuanto tal: “La transformacién de la ciencia es imaginable
solo en un entorno transformado; una nueva ciencia requeriria un nuevo clima en el que los
nuevos experimentos y proyectos serfan sugeridos al intelecto por las nuevas necesidades
sociales (...) Tal liberacién no serfa una meta externa o un subproducto de la ciencia, sino mas
bien la realizacién de la ciencia misma” (Marcuse, 2011a: 159). Marcuse cree en esto, en la
capacidad liberadora de la ciencia y la técnica en tanto que instrumentos, con total firmeza. En
“Children of Prometheus”, texto de Mayo de 1979, lo expresa el tedrico critico como sigue:
“El progreso técnico es una necesidad objetiva para el capitalismo tan bien como para la
emancipacion” (Marcuse, 2011e: 223); no obstante, no cree que esa capacidad liberadora sea
propia de sus expresiones modernas edificadas desde el @ priors de dominacion. En este punto
radica su lucha: en la propuesta de una nueva cientificidad y de una nueva técnica, fundadas en
un a priori distinto: “Quizas la tecnologia es una herida que solo puede curarse con el arma que
la causé: no la destruccion de la tecnologia sino su reconstruccion para la reconciliacién de la
naturaleza y la sociedad” (Marcuse, 2011e: 224). En este texto de 1979 se pone de relieve como
lo esencial es una reconstruccion en funcién de la emancipacion, que corta la continuidad entre
capitalismo y comunismo. Una transformacién, fundada en una nueva esencia de la técnica,
capaz de poner en obra el potencial liberador: “Uno puede hablar por tanto en un sentido

preciso acerca de una técnica y una tecnologia de la liberacion” (Marcuse, 2011f: 145).
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Y es que la libertad depende por cierto, en gran medida, del progreso técnico, del avance
de la ciencia. Pero este hecho nubla ficilmente la previa condiciéon esencial: a fin de
convertirse en vehiculos de la libertad, la ciencia y la tecnologia tendrian que cambiar su
direccién y metas actuales; tendrian que ser reconstruidas de acuerdo con una nueva
sensibilidad: la de las exigencias de los instintos vitales. Entonces se podra hablar de una
tecnologia de liberacién, producto de una imaginacién cientifica libre para proyectar y
disefiar las formas de un universo humano sin explotacién ni agobio. Pero esta gaya
scienza sélo se concibe después del rompimiento histérico en el continuum de la
dominacién (Marcuse, 1969: 27).

Desplegarnos en el contenido especifico de lo que constituye la nueva ciencia y la nueva
técnica, su vinculaciéon con Eros, con el arte, con el trabajo no alienado y con la sublimacion
no represiva, escapa a los limites inmediatos de nuestro interés —ademas de que Marcuse no
desarrolla grandes tratados en torno a este tema— Nos interesa aqui destacar, mas bien, el
modo en que opera un ejercicio de negacion en Marcuse, no de la ciencia y la técnica, sino de
su expresion moderno-capitalista. No hay duda al respecto: explorar la relacién que insinda en
mas de una ocasién entre «nueva técnica» y «arte», puede rendir frutos interesantes para
destacar un nuevo ambito del didlogo entre el tedrico critico y su maestro, el Mago de
Mef3kirch; sin embargo, justamente puede servirnos como un nuevo felos para desplegar otro
topico de investigacion acerca de los puntos de encuentro entre ambos filésofos, pero ese no
sera el camino ensayado aqui. Retornemos, antes bien, al que nos interesa: en Heidegger, como
vimos, pensar la esencia de la técnica reconduce hacia la afirmacién de un pensar que haga
memoria, no a su satanizaciéon. En Marcuse, en contraste, pensar la esencia de la técnica invita
a su negacién y transformacion. Este es el nicleo de nuestra reflexion: ¢es necesaria la via
radical marcuseana para poner limites al esenciar contemporaneo de la técnica moderna?
Nuestra respuesta, como se vera en lo que sigue, es negativa; y Marx y Heidegger seran

fundamentales para cimentar nuestra comprension del fenémeno.
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PARTE II

EL DIALOGO
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CAPITULO 4

MATEMATIZACION, DISPONIBILIDAD, DOMINIO Y SERENIDAD

Alo largo de los tres capitulos hasta aqui desarrollados se han delineado los nucleos tematicos
desde los cuales intentaremos poner de relieve el encuentro entre Marx, Heidegger y Marcuse,
en lo que se refiere a su comprension critica de la ciencia y la técnica modernas. El ejercicio
propuesto esta caracterizado por dos elementos: por un lado, nos fijaremos en los detalles
tematicos de la relacién a partir de los ejes mencionados desde el inicio de la investigacion: 2)
relacién enajenacion-pérdida de la tierra natal, 7) valor como modo de cuantificacion del ente,
77) dominio técnico en clave politica-caracter de disponibilidad del hombre, y 7) la alternativa
histérica al imperio de la ciencia y técnica modernas. Por otro lado, esta puesta en didlogo de
los autores mencionados intentara pensar con ellos los alcances mas contemporaneos de sus

analisis —en el caso de que el topico en cuestion lo permita—.

Antes de entrar en detalles tematicos especificos, vale la pena preguntarse por la
posibilidad misma del didlogo. Con la vuelta sobre Marcuse qued6 en evidencia el modo en
que la fenomenologia heideggeriana puede entrar en un intercambio fructifero con los analisis
provenientes del marxismo. Tanto el proyecto de juventud como los trabajos de madurez del
tedrico critico constituyen un didlogo explicito o silente con el Maestro de la Selva Negra.
Entre tanto, y si bien es cierto que las alusiones de Heidegger a Marx son —en general— escazas
y mas bien criticas™, ello no supone la imposibilidad del dialogo. La alusién de Heidegger en su
Carta sobre el humanismo a Marx —sobre la cual volveremos mas adelante (Cfr. Infra 4.3.)— es una
evidencia documental del vinculo, expresado de la pluma del mismo fenomendlogo. La
posibilidad de este didlogo, ademas de la indicada alusién tematica, es posible en virtud del
modo en que el mismo Heidegger comprende el acontecer epocal de la ciencia y la técnica

modernas, en relacién con su esencia.

3 Para las alusiones de Heidegger a «Marx, Karl (Marxismus, marxistisch)» en la totalidad de su obra, véase:
«Index of proper Names» en el tercer volumen del The Heidegger Concordance (Jaran, F. & Perrin, C., 2013: 204-205).
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En “Ciencia y meditacion”, Heidegger se interroga por la esencia de la ciencia moderna
entendida como «teorfa de lo real». Este preguntar por lo esencial, acostumbrado por el Mago
de Mef3kirch, no es ciego ante el modo en que ciencia y técnica se articulan a un hotizonte

bl
histérico concreto. Heidegger es consciente de que la economia, la guerra y la politica
constituyen una unidad amalgamada con la ciencia moderna y con la técnica; sin embargo, y en
una evidente expresion del sentido fenomenolodgico originario de su interrogar, decide dar un
paso atras: no es que no resulte determinante cuestionarse por la articulaciéon historica de los
elementos indicados (ciencia, técnica, politica, guerra y economia), sino que antes debe
plantearse la pregunta por lo que sea la esencia de la ciencia moderna para, desde alli, intentar
pensar la indicada articulacion:

Esta presentacién podrfa mostrar de qué manera las ciencias, desde hace tiempo, de un

modo cada vez miés decidido y a la vez mds inadvertido, se engranan en todas las

organizaciones de la vida moderna: en la industria, en la economia, en la ensefianza, en la

politica, en la estrategia bélica, en las publicaciones de todo tipo. Es importante conocer

este engranaje. Sin embargo, para poder exponerlo, antes tenemos que haber
experienciado en qué descansa la esencia de la ciencia (Heidegger, 1994b: 40).

Heidegger reconoce ya en “Ciencia y meditacion” el alcance socio-econémico de la ciencia
moderna, pero no hace este alcance el nicleo del analisis. En virtud de su especifica inquietud

ontolégica, suspende la reflexion inmediata en torno a ella.

Asimismo, en “El final de la filosoffa y la tarea del pensar” Heidegger nos arroja una
nueva luz acerca de esta conexion. En este texto, comenta de forma somera que el mundo en
que habita el hombre se encuentra radicalmente determinado por su configuracién cientifico-
técnica y, éste es el detalle crucial a nuestro juicio, la determinaciéon del mundo en lo que al
ambito de la relaciéon con los otros entes se refiere (piénsese en las existencias y en la
obstancia), tiene como su correlato inmediato, como contracara, una edificacién del mundo
social que se corresponde con la configuracion propia de la ciencia y la técnica: “El final de la
Filosofia se muestra como el triunfo de la instalacién manipulable de un mundo cientifico-

técnico, y del orden social en consonancia con ¢/’ (Heidegger, 2000b: 80. La cursiva es nuestra).

El didlogo que proponemos, ademas de apuntar a la coincidencia y posible

complementariedad tematica de los analisis de Marx, Heidegger y Marcuse, también pretende
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seguir el impulso para pensar, desde los elementos ontolégicos y materialistas de ambas

tradiciones, nuestro especifico habitar en el mundo.

De la muerte de Heidegger y Marcuse a la fecha han transcurrido ya mas de cuatro
décadas; no obstante, aun tienen mucho por decirnos de nuestro aqui y ahora —al igual que
Marx—. El orden social que se encuentra en absoluta consonancia con la configuraciéon
cientifico-técnica del mundo es lo que esta ain por pensar, en tanto que crece y muta dfa tras
dfa. Marcuse emprende esta tarea, siguiendo el legado de Marx y Heidegger, pero —muy a pesar
de la visién futuro-anticipatoria de los tres filosofos—, las especificidades de nuestro orden
social escaparon al alcance de su intuicion. Siendo fieles al espiritu hermenéutico gadameriano
de la aplicacion, asi como al sentido destructivo propio de la labor realmente filoséfica —por
apropiarnos de la destruccion heideggeriana—, en lo que sigue intentaremos poner en didlogo a
los autores, asi como pensar aquello que los superé histéricamente, haciendo uso —hasta donde

nos resulte posible— de su herencia.

El Mago de MeBkirch nos aparecera —mas alla de las recepciones que ven en su
filosoffa un escape hacia el misticismo e irracionalidad que huye de lo concreto, y en franca
confrontacién con ellas— como un pensador que desde su coordenada ontolégica puede
ofrecernos un gran rendimiento para auscultar, desde sus impulsos y limitaciones, nuestro aqui
y ahora. Husserl, al igual que Heidegger —y como bien lo mostré Marcuse en E/ hombre
unidimensional— nos ofrecera los impulsos fenomenolégicos necesarios para interrogarnos por
nuestro estar aqui y ahora en el mundo. La sentencia del entonces joven tedrico critico en sus
“Contribuciones...” es, a este respecto, contundente e inobjetable:

Aqui surge para un proyecto tan radical como el de Heidegger [y afiadimos nosotros: también para
el de Marx y el de Husserl] la necesidad del recurso al hecho decisivo del «hoy» [el nuestro, el de
quien escribe y quien lee] en su completa concrecion histérica. En y para este hoy fue abierto el
camino hacia las verdades encubiertas: no como un nuevo intento de resolver los problemas de la

«philosophia perennis», sino en tanto que reflexién exigida destinalmente por la amenazante
situacion del hombre actual (Marcuse, 2010: 103).

Hecha esta breve indicacién preliminar, entremos en materia.
4.1. Matematizacion en la reproduccion material de la vida

4.1.1. La matematizacion en clave fenomenoldgica
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El primero de los elementos tematicos a partir de los cuales esbozaremos los puntos de
encuentro y la ya aludida posible complementariedad en los andlisis de Marx, Heidegger y
Marcuse, se encuentra en las consideraciones fenomenoldgicas en torno al modo en que opera
la ciencia en su ejercicio aprehensor-formalizador de la naturaleza. En lo que sigue,
indicaremos la forma en que la matematizacion destacada por la fenomenologia supone, como
rasgo complementario de su analisis, los procesos de abstraccion inherentes a la reproduccion
material de la vida —que tienen lugar en el marco del capitalismo—. En este orden de ideas, se
expondra /) el doble sentido en que la matematizacién puede ser comprendida como pre-vision
cientifico-técnica y econémica del ente (Marx-Heidegger). Y 7) como contracara de la
formalizacion matematizante de las ciencias exactas, la relacion abstracta que se tiene con los
objetos, no cuando aparecen como nucleo de la aprehension cientifica, sino cuando devienen

mercancia y, por tanto, valor (Marx-Husserl).

Una vez demos este paso, se pondra sobre la mesa como correlato de la abstraccion y
desconexién del mundo de la vida que acontece con las ciencias exactas, la desconexion del
mundo de la vida que tiene lugar en el marco de la economia, en razén de la abstraccion
inherente al modo de produccién capitalista. Dicho de otro modo: asi como las ciencias
exactas al realizar ejercicios de abstraccion del ente terminan por desconectarse del Lebenswelt,
asimismo el ambito de la reproduccién material de la vida, al desarrollarse a través de procesos
de abstraccion, acaba por sucumbir al olvido de lo mundano-vital. Para dar alcance al objetivo
trazado, el analisis se desarrollara orbitando sobre dos ejes: 7) disolucion del patréon-oro, y 7)

capital ficticio y burbujas financieras.

Iniciemos con una aproximacion al problema de la matematizacion y de la abstraccion
propia de las ciencias exactas para, desde alli, transitar hacia la matematizacion y la abstraccion

inherente a la reproduccién material de la vida en el modo de produccion capitalista.

En “Ciencia y meditacién”, la primera (la ciencia) es tematizada a partir de la siguiente
sentencia: «la ciencia es la teorfa de lo realy. Lo real es el ambito del obrar. Este, el obrar, se
remite por su parte al bacer. El hacer se piensa desde los griegos —comenta Heidegger— como
O¢oic y como pvoic. Ambas son un producir, un hacer que pone a lo ente ahi. Son un traer a la

presencia. Lo real es, en virtud de lo dicho, lo traido a la presencia, lo obrado. La esencia alude
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al permanecer. Presencia como lo venido a lo desoculto es el permanecer del ente en este

ambito de lo descubierto por el obrar natural o humano.

Con la tradicion latina se hace de la évépyew atistotélica —el venir a la presencia y el
permanecer en presencia de lo ente— un actus. Con esto el ambito del obrar como un desocultar
se reconduce hacia la idea de la causalidad eficiente. Lo real ya no es el ambito de la gboig y la
Oéotg, sino de una causa que produce un efecto. Lo real no es mas lo desoculto que permanece
en su condicién presente, sino lo dado ah{ delante, en su certitud, como resultado de una causa
que lo antecede en el tiempo. Lo real es lo cierto, en oposicion a lo que es objeto de duda o de
opinion. El ambito de la certitud de la causalidad es el de la obstancia (Gegenstindigkei?) del ente
(Heidegger, 1994b: 44). Lo real no es lo que se opone al hombre como objeto, porque el
objeto se diluye en la aprehension calculadora y matematizante: se difumina en abstracciones
que exponen su estructura y conexion causal. Lo que queda es una relaciéon sujeto-objeto
expresada como relacion formal. Como ya lo vimos con Marcuse (Cfr. Supra.3.2.2)) no hay

sujeto ni objeto histérico concreto, sino la indicacion de su relacion.

En lo que al sentido de la #oria de lo real se refiere, ésta procede del griego Oewpto: Ogo
remite al aspecto. Este aspecto es en Platon el eldog. ‘Opdw es un ver que examina el aspecto

(02a-e150Q). Aewpia es el ver que examina el aspecto del ente que se hace presente.

Por via de esta vuelta a los griegos, Heidegger reconstruye el sentido de la fewpio de un
modo atn mas originario que el del «ver que contempla el aspecto»: al repensar las rafces del
término, indica que Oeq es la Diosa que pone a Parménides en relaciéon con la verdad

8 35 o ., , . ., ,
(aAnOet)”. "Qoa, a su vez, es la relacién honorifica que se tiene con un tema en cuestion. Asi,

% La intuicién parmenidea de la verdad en su sentido aletheioldgico es fundamental para el Heidegger postetior a
la Kebre, pues, esta intuicién de la verdad como ainOsta da cuenta del venir a presencia de lo presente. Este
desocultamiento, que quedd impensado en el primer inicio, deviene en lo digno de ser pensado por el otro inicio
del pensar: la ahifeiec como Lichtung, esto es, como el claro del desocultar. Unicamente en virtud de que acontece
un ambito de lo abierto como claro (Lichtung) que deja entrar la luz, puede aparecer el ente. Sélo porque hay
claridad puede aparecer la «cosa»: “Este aparecer tiene lugar, necesariamente, en un claridad. Lo que aparece sélo
puede mostrarse, aparecer, a través de ella” (Heidegger, 2000b: 85). La claridad (He/k), por su parte, sélo tiene
lugar en lo abierto y lo libre. Supone, para que la «cosa» aparezca, el claro (Lzhtung) mismo. El claro del bosque
(Waldlichtung) se piensa en relaciéon con lo denso del bosque (Dickung). Lichtung (sustantivo) remite al verbo Zichten.
Lichten apunta al abrir, al liberar. Para el caso pensado por Heidegger: despejar, abrir, liberar el bosque de su
densidad arbérea. La apertura, el despeje, pensado desde el verbo /Jihten, tiene como resultado el sustantivo
Lichtung: el abrir y liberar de lo espeso conduce a un claro. Distingue asi Heidegger entre Lichtung como claro y
Licht como luz. La luz puede tener lugar en el claro, porque el claro es apertura: lo abierto permite la llegada de la

~ 133 ~



fewpia es el modo en que se establece una relacion que dignifica la verdad como
desocultamiento (aA)fetx —esto nos reconduce a la comprension del obrar como un hacer que
hace patente, que desoculta al ente—): mirar cobijante de la verdad (Heidegger, 1994b: 46). Si
asi debe entenderse la Hewpia desde su origen griego mas radical con Parménides y su avistar la

alnbetx, entonces jcomo se distingue esto de la zeoria de lo real?

El Oewpelv griego se transforma en el contemplari latino. Contemplari es la diseccion, la
separacion y la demarcacion de algo. Contemplari coincide con el griego Oépvetv (cortar-separar)
y no con fOewpelv. Oewpio deviene por via de la traduccion latina en una contemplatio, entendida

como la separacién tematica-regional del ente™. La contemplatio latina deriva en el Betrachtung

luz, pero a su vez, de la oscuridad. Asi mismo, el claro (Lichtung) permite el sonido como el silencio, a diferencia
de la luz, relacionada tnicamente con lo visible, por ello, la Lichtung es el espacio en que puede venir a presencia la
totalidad de lo ente: “La Lichtung es lo abierto para todo lo presente y ausente” (Heidegger, 2000b: 86). “El rayo de
luz no crea la apertura, la Lichtung, sino tan sélo la atraviesa” (Heidegger, 2000b: 87). La luz de la razon, el lumen
supone el claro en que ilumina. El claro es, por tanto, la “condicién de posibilidad” aunque permanezca oculto e
impensado por la metafisica occidental, a pesar de estar alli desde el comienzo: “En el poema pensante de
Parménides” (Heidegger, 2000b: 88). La Lizhtung se anuncia en el poema como olnfewr. La adnbeix es quien
permite, como Lichtung, la venida a presencia de lo presente. Pero ¢por qué la Lichtung permanece impensada en el
primer inicio a pesar de anunciarse? Heidegger es claro a este respecto: la adnfsio tiene como uno de sus
momentos constitutivos positivos la condicién de lo oculto. La ainOeia como Lichtung es entonces el claro, lo
abierto que deja venir a presencia los entes, pero que, a su vez, al desocultarlos se oculta: “De ser asi, la Lichtung
no serfa mera Lichtung de la presencia, sino Lichtung de la presencia que se oculta, del refugio que se oculta”
(Heidegger, 2000b: 91). La tarea del pensar, la cosa digna de ser pensada resulta ser, en ultimo término, la aAnOsiax
del Ser, la Lichtung, y ésta es, justamente, una alternativa —no la que nos interesa— al pensar cientifico-técnico que
caracteriza el final de la filosoffa: “Tal vez hay un pensar fuera de la distincién entre racional e irracional, mas
sencillo todavia que la técnica cientifica (...) con una necesidad propia” (Heidegger, 2000b: 92).

% Ya en los afios treinta, en “La época de la imagen del mundo”, Heidegger anticipaba lo dicho en “Ciencia y
meditacién”. Al pensar lo propio de la ciencia como investigacion, uno de los primeros elementos caracteristicos
que destacaba el Maestro de la Selva Negra era esta division seccional de regiones tematicas del ente. Podemos
resumir lo indicado por Heidegger en torno a estos aspectos caracteristicos del modo que sigue: la ciencia como
investigacién supone: 7) proceder anticipador matemdtico como pre-comprension de la region del ente, 7)
establecimiento de la region del ente pre-comprendido, 77) el método y 7) la empresa. El método se refiere a la
capacidad que debe tener la ciencia para captar los distintos procesos de cambio y transformaciéon que acontecen
en el devenir temporal, dentro del campo de conocimiento especializado. El método supone la aclaracién de lo
desconocido a partir de su vinculacién con lo ya conocido (el orden causal del que hablard Heidegger afios
después en “Ciencia y meditaciéon” es lo que garantiza esta posibilidad explicativa), a la vez que lo ya conocido
debe remitir siempre a lo desconocido. Esto implica, por su parte, el ejercicio experimental de la ciencia como
investigacién, no como su condiciéon de posibilidad sino como su consecuencia. El ambito experimental era
desconocido para los antiguos y medievales, porque carecfan de la piedra angular de la experimentacion: el
establecimiento de una ley que debe ser probada: “El experimento es ese procedimiento llevado y dirigido en su
disposicion y ejecucion por la ley que se establece como hipétesis a fin de producir los hechos que confirman o
niegan la ley” (Heidegger, 2012: 68). En ellos —en los antiguos— habfa experiencia, no experimentacién. El
experimento presupone una ley que, por medio del calculo, pretende dominar el campo de conocimiento
especifico. Finalmente, la empresa de la ciencia moderna se refiere a la investigacién especializada que se
institucionaliza. Asi, no es que la ciencia investigue como lo hace porque existan requisitos institucionales que la
hayan llevado por ese camino, sino que el despliegue histérico investigativo de la ciencia moderna deviene en su
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aleman: contemplacion, observacion. El «ver el aspecto de lo presente» se transforma en el
observar moderno. Teorfa es observacion (Betrachtung) de lo real, como su elaboracion y
busqueda. Lo real es la obstancia, es decir, la comprension causal del ente en su relacién con la
certeza. La ciencia establece secciones (contemplari) delimitadas de abordaje de lo real que, desde
su enfoque causal, hacen que el ente devenga en una trama operable:
En la época moderna, entre tanto, esto se muestra asi: llevando su estar presente a erguirse
en obstancia. A este prevalecer de lo obstante de la presencia corresponde la ciencia en la
medida en que ella, por su parte, como teotia, provoca a lo real propiamente en vistas a su
obstancia. La ciencia emplaza a lo real. Lo emplaza en vistas a que lo real se presente
siempre como trama que opera y es operada, es decir, en las consecuencias supervisables
de causas puestas. De este modo lo real puede ser asi perseguido y supervisado en sus
consecuencias. Lo real es puesto a seguro en su obstancia. De ahi resultan zonas de
objetos a las que la observacion cientifica, a su modo, puede perseguir. El representar que
persigue, un representar que pone a seguro todo lo real en su obstancia perseguible, es el

rasgo fundamental del representar por medio del cual la ciencia moderna corresponde a lo
real (Heidegger, 1994b: 48).

Conocer las causas es conocer el modo en que el ente puede ser manipulado y controlado. La
consecuencia que de aqui se deriva es que la naturaleza devenga en una trama objetual
sometida al calculo: “una obstancia en virtud de la cual la Naturaleza se presenta al representar
como una trama espacio-temporal calculable de un modo u otro” (Heidegger, 1994b: 50). La
esencia de la ciencia como teorfa de lo real es la obstancia: es el punto de partida y la meta
misma, la pre-comprension del ente en el horizonte de lo causal y de lo certero, restringido a
una region tematica concreta: “El fundamento determinante, representado de antemano, de un
comportamiento y de un proceder es la esencia de aquello que, segun el sentido riguroso de
este concepto, se llama «fin». Cuando algo queda determinado en si por una meta, entonces
esto es la pura teorfa. Ella es determinada por la obstancia de lo presente. Si ésta fuera
abandonada, entonces estarfa negada la esencia de la ciencia” (Heidegger, 1994b: 49). El
fundamento de la ciencia es la pre-comprension del ente como real-obstante: trama causal, en

ultimo término, aprehensible desde el calcular (Berechnen) y la medicion (messenden); es decir,

institucionalizacién y, fuera de ella, de su caricter empresarial, no es ciencia. En la empresa, el método de
investigacién deviene en progreso, pues implica la acumulacién y articulacion de distintos hallazgos en nuevos
modos de anticipar la naturaleza. En términos metddicos, la ciencia parece suponer una conmensurabilidad
tedrico-tecnolégica, que recoge los hallazgos histéricos con el fin de ampliar la capacidad de dominio del orden
natural: “El método se rige cada vez en relacién con las posibilidades del proceder anticipador abiertas por él
mismo. Este tener que regirse por los propios resultados, como camino y medio del método progresivo, es la
esencia del caracter de empresa de la investigacién” (Heidegger, 2012: 70).
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desde su mensurabilidad (Mefbarkezi): “El proceder de toda teoria de lo real, un proceder que

persigue y que pone a seguro, es un calcular” (Heidegger, 1994b: 50).

Vale aclarar que Heidegger amplia aqui el sentido del “calcular” y “contar”. No se
refiere unicamente al uso de los numeros, sino que el contar y calcular es también la
delimitacion sectorial de los entes contando de antemano con ellos —es decir, comprendiéndolos de
un modo previo—y contando de antemano también con el método preciso de su aprehension, esto

con el fin de acceder a su estructura y ordenarla en clave causal:

Contar, en el sentido amplio, esencial, quiere decir: contar con algo, es decir, tomar algo
en consideracién, confiar (en nuestros calculos) en algo, es decir, ponerlo en nuestra
expectativa. De este modo, toda objetualizacién de lo real es un contar, ya sea yendo en
pos de resultados de causas con explicaciones causales, ya sea aprendiendo a conocer los
objetos por medio de la morfologia, ya sea poniendo a seguro, en sus fundamentos, una
trama de consecuencias y de ordenamientos. Tampoco la Matemadtica es un contar en el sentido de
operar con nimeros para fijar resultados cnantitativos, sino que mas bien es el contar que, por medio de
ecuaciones, ha puesto en todas partes en sus expectativas el equilibrio de las relaciones de ordenamiento, y,
por ello, ha «contadoy de antemano con una ecuacion fundamental para todos los posibles ordenamientos
(Heidegger, 1994b: 50. La cursiva es nuestra).

Una mirada en retrospectiva hacia la década del treinta puede ayudarnos a esclarecer el sentido
heideggeriano de la matematizacion del ente, asociado con el ya comentado sentido de la
obstancia. Esta, de acuerdo a lo dicho, debe ser entendida como el punto de partida de la
actividad cientifica en tanto que comprensiéon previa del ente como nexo causal certero y
calculado; esto es, ordenado. En “La época de la imagen del mundo”, texto que se enmarca en
el proyecto ontohistérico heideggeriano de los afios treinta, el Mago de Mel3kirch nos ofrece
una definicién del cardcter matematico de la ciencia, aludiendo justamente a este sentido en
que se pre-comprende (contar de antemano) y proyecta el ente. Matematico —siguiendo una
vez mas a los griegos— es en un sentido amplio lo anticipado en el conocimiento de la region
del ente. La ciencia es anticipadora en tanto que matematica. Lo matematico es “para los
griegos aquello que el hombre ya conoce por adelantado cuando contempla lo ente o entra en trato con
las cosas: el caracter de cuerpo de los cuerpos, lo que las plantas tienen de planta, lo animal de

los animales, lo humano de los seres humanos” (Heidegger, 2012: 65. La cursiva es nuestra).

Lo que sea la naturaleza para el conocimiento cientifico esta anticipado y pre-visto

antes de la aprehension formalizante: “todos los procesos que quieran llegar a la representacion
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como fendémenos de la naturaleza han de ser determinados de antemano como magnitudes
espacio-temporales de movimiento. Esta determinacién se lleva a cabo en la medicion realizada
con ayuda del nimero y del calculo” (Heidegger, 2012: 66). Fista no es mas que la expresion del
modo en que se concibe el orden de lo natural. Marcuse, siguiendo a Husserl, alude a esto
como la disolucién de los elementos teleoldgicos inherentes a la naturaleza (Cfr. Supra 3.2.2).
El movimiento no es mas que un cambio de lugar en un espacio homogéneo. Ningtn lugar es
superior o mejor que otro en este ambito formalizado y deshistorizado de la naturaleza. El
tiempo es el tiempo del calculo, no el acontecer. El cilculo de la ciencia que proyecta el
horizonte concreto de sus objetos de estudio se mueve en una doble coordenada temporal: un
calculo que reconstruye el devenir del ente y un célculo que anticipa lo porvenir: “La
investigacion dispone de lo ente cuando consigue calcularlo por adelantado en su futuro

transcurso o calcularlo a posteriori como pasado” (Heidegger, 2012: 73).

Aunque el enfoque ontolégico heideggeriano no coincida a plenitud con el analisis
husserliano de la ciencia desarrollado en La ¢risis, pues el Maestro de la Selva Negra piensa en
clave histérico-destinal el acontecer en que impera la esencia de la técnica moderna y, por via
de ella de la esencia de la ciencia”, algunos rasgos son absolutamente coincidentes; por
ejemplo, el modo en que se concibe la comprensiéon de la totalidad de lo ente desde una
perspectiva causal. Asimismo, la caracterizacion del operar cientifico moderno como un modo
de abstraccién es un rasgo presente en los analisis de ambos. De hecho, la exposicién

husserliana aporta una gran claridad a este respecto, razén por la cual nos serviremos

37 Lla comprension de lo real como obstancia es fundamental: no tiene sélo un alcance dentro del marco operativo
de la ciencia, sino que se retrotrae hasta la esencia de la técnica moderna —aunque sobre este tema Heidegger nos
ofrece unicamente una breve indicacion— Con la obstancia, al diluirse sujeto y objeto concretos en
formalizaciones que ordenan la totalidad de lo ente en perspectiva causal, la relacién sujeto-objeto deviene en
afirmacion de la mera disponibilidad. La ciencia moderna comprende lo real como regiones del ente calculables y
ordenables en su estructura causal. Este estado de cosas de la esencia de la ciencia moderna como teoria de lo real,
expresada en la obstancia del ente, remite a un fenémeno aun mas originario, ya que la afirmacién de la relacion
sujeto-objeto presupone Ge-ste/l la comprension de la naturaleza como fuente de energfa y como conjunto de
fuerzas calculables es lo que permite el aprehender calculador que hace de lo real mera obstancia: el ambito de la
certitud de lo causal y su aprehension abstracta y formalizante. En la obstancia el objeto y el sujeto se diluyen,
quedando unicamente la relacién. Esta relacion que destaca la obstancia no es algo distinto a la condicién de
disponibilidad del ente en tanto que existencias: “La obstancia se transforma en la consistencia de las existencias
determinada a partir de la estructura de emplazamiento (cfr. La pregunta por la técnica). La relacion sujeto-objeto
llega solo asf a su caracter de pura «relacién», es decir, a su caracter de solicitacion, en el cual tanto el sujeto como
el objeto estan absorbidos como existencias. Esto no quiere decir que la relacién sujeto-objeto desaparezca, sino
al contrario, que ahora llega a su dominio extremo, un dominio predeterminado por la estructura de
emplazamiento. Se convierte en existencias susceptibles de ser solicitadas” (Heidegger, 1994b: 53).

~ 137 ~



estratégicamente de ella, en lo que sigue, pues presenta con mayor detalle que Heidegger la
forma en que los contenidos concretos devienen superfluos con la formalizaciéon desarraigante

de la ciencia. Fijemos alli nuestra mirada.

Husserl ofrece en el primer tramo de La crisis un analisis historico del modo en que
surgen los procesos de formalizacion de la ciencia desde la herencia galileana —concentrandose
en la Fisica al igual que Heidegger— Para el fenomendlogo moravo, la motivacion que
reconduce a Galileo hacia la geometrizacion de la ciencia es la necesidad obvia de que exista un
rasgo propio de la naturaleza que sustente la multiplicidad de experiencias de los sujetos,
acontecidas en la especificidad de sus mundos subjetivo-relativos. Dirfamos: lo mas propio de
la naturaleza, invariable respecto de las distintas experiencias individuales. Esto permanente y
fundante de la experiencia del mundo sera ubicado por Galileo en las formas limite, que surgen
a partir de los procesos de abstracciéon que desplazan y hacen invisibles las circunstancias

especificas del acontecer.

El origen histérico de esta experiencia tiene lugar en el mundo griego: allf la geometria,
si bien se retrotrae hacia el ambito practico, abre también la puerta hacia los procesos de
abstraccion de los que surgen las formas-limite. La experiencia griega implica una importante
distinciéon entre las formas puras geométricas como campo cientifico, y las formas
paulatinamente perfeccionables que surgen de la experiencia y de la intuicién. Estas ultimas
son resultado de los ejercicios de la fantasia que transitan de la figura sensible y concreta hacia
su perfeccionamiento, manteniéndose en ellas ain —en el perfeccionamiento imaginado— un
caracter no puro. Siempre se mueven en el horizonte de lo “mas o menos” redondo o recto. El
perfeccionamiento técnico de lo intuitivamente sensible, que hace que esto redondo se haga
cada vez mas redondo —siguiendo asi una meta ultima de progreso infinito y perfeccion— da
lugar al surgimiento de formas-limite, entendidas como figuras geométricas ideales: lo
perfectamente redondo o lo perfectamente plano en cuanto tal. Con ellas, las formas-limite, se
ocupan los gedmetras: “Nosotros, ‘gedmetras’, estamos interesados por estas formas ideales y,
consecuentemente, ocupados con ellas para determinarlas y construir nuevas sobre las ya

determinadas” (Husserl, 2008: 68).

~ 138 ~



En este sentido, lo que surge como la experiencia mundana e intersubjetiva de las
formas sensibles se desarrolla paulatinamente hasta la apertura de una regién de formas puras,
de las cuales se ocupa un pensamiento también puro. Estas formas-limite son un campo de
trabajo (piénsese aqui en el contemplari del que nos habla Heidegger) infinito internamente,
siempre disponible. Este campo de trabajo ideal se caracteriza por su exactitud, la misma que
se niega en la experiencia subjetivo-relativa del mundo: “Pero en esta practica matematica
alcanzamos lo que la practica empirica nos niega: ‘exactitud’; pues para las formas ideales se da
la posibilidad de determinarlas en identidad absoluta, de reconocetrlas como sustrato de
cualidades absolutamente idénticas y determinables de forma metddica y univoca” (Husserl,

2008: 69).

En los horizontes subjetivo-relativos la objetividad se encuentra en cuestion dada la
multiple experiencia del mundo que tienen los individuos. Como indicamos lineas atras
siguiendo a Husserl, esta presunta obviedad es uno de los motivos originarios de la ciencia
galileana. El arte de medir ese mundo subjetivo-relativo, o para ser mas precisos, los objetos en
él existentes, impulsa el proceso en la bisqueda de objetividad. Aunque la experiencia del sabor
o del olor de una naranja sea distinta para diferentes sujetos, establecer el diametro de su
circunferencia si se torna en un fenémeno que destaca la busqueda de lo objetivo. Las formas
materiales son medidas y, desde su medicion, se establecen relaciones de magnitudes entre
distintas formas concretas. Se mide un rfo, por ejemplo. Se mide asimismo la tierra
(agrimensura). El arte de la medicién, desde su sentido practico-mundanal, empieza a revelar
un ambito de lo “verdadero cuantificable y medible”, en contraste con lo subjetivo (Husserl,

2008: 70).

Los procesos de 7) ideacion recién destacados constituyen el primer momento de
matematizacion de las ciencias. Aqui, los contenidos concretos son suspendidos y el énfasis se
concentra en la forma de los entes; 1. e., en su condicién extensa, medible y proyectable de
manera pura. A la ideacién se suman otros dos rasgos constitutivos de la matematizacion: 7) la
proyeccion pura del estilo invariante del mundo de la vida y 7) el desarrollo de férmulas

algebraicas. Hagamos una breve alusiéon a ambas.
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El mundo subjetivo-relativo —el de la espacio-temporalidad concreta e histérica— esta
caracterizado por la mutabilidad de los entes, mas también se caracteriza por un estilo
invariante que engloba esa mutabilidad. Una especie de causalidad mundana es lo que atraviesa
las intuiciones del mundo subjetivo-relativo; esto es, una tipica constante de relaciones y
variaciones del mundo como totalidad de las cuales se pueden realizar proyecciones tentativas,
pero siempre en calidad de aproximaciones. Ia ciencia radicaliza esta tendencia en la
edificaciéon de un método que conduzca hacia la posesiéon de un conocimiento certero y

preciso, no meramente aproximado, de los nexos causales.

Las matematicas son claves aqui para Husserl. En primer lugar, porque elaboraron un
ambito de objetualidades como formas-limite en las que es posible un conocimiento certero de
dichas objetualidades y de sus multiples y posibles relaciones. En segundo lugar, porque la
aprehension formal y abstracta del mundo subjetivo-relativo implica la posibilidad de captar los
nexos causales meramente intuidos y, en una vuelta desde la abstraccion hacia el mundo de las
materialidades, desarrollar proyecciones anticipatorias de la tipica y el estilo de lo mundano-
vital. Aqui, como en Heidegger, los procesos de matematizacién implican una comprension en
clave causal del mundo circundante. Aunque, valga sefialar una vez mas, en Husserl esta
causalidad universal es resultado de la abstraccion ejecutada del estilo invariante del mundo
intuido empiricamente. El ordenamiento vinculado con la causalidad —del que nos habla
Heidegger cuando alude a las ecuaciones matematicas y que coinciden tematicamente con el
tratamiento husserliano de las férmulas algebraicas— puede ser entendido en clave husserliana a
partir de la formalizacién de las relaciones que acontecen entre las formas-limite. Este conjunto
de relaciones, pensadas en términos causales, son el prisma desde el cual se aprehende
posteriormente lo mundano-vital. La causalidad universal pura es el pre-ver que ordena,
anticipa y determina el mundo circundante concreto. Desde aqui son posibles las inducciones y

anticipaciones cada vez mas precisas de la naturaleza matematizada.

La matematizacion se expresa —desde la geometrizacion de la ciencia y la naturaleza— en
la ideacién de las formas puras a partir de las formas sensibles, asi como en la edificaciéon de
una causalidad universal a partir del estilo invariante del mundo de la vida. La matematizacién

de las formas sensibles y del estilo invariante, implica también una matematizacion indirecta de
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los contenidos; es decir, de las cualidades secundarias asociadas a las formas sensibles. La
matematizacion indirecta de estos contenidos materiales de la experiencia mundano-vital se
ejecuta a través del desarrollo de las firmulas numeéricas que son aplicadas a los casos concretos,
para vincularlos con las leyes generales. Husserl indica que las idealidades que nacen de la
abstraccién y que se exponen en sus relaciones formales, son reconducidas hacia el mundo

intuido empiricamente para anticipar y dominar el decurso de los fenémenos.

Cuando este ejercicio acontece se desliza, por debajo de la experiencia empirica del
mundo, el conjunto de relaciones formales alcanzadas en las idealidades. En el mundo
subjetivo-relativo no existe algo asi como la causalidad universal, sino el estilo tipico de
relaciones entre acontecimientos. Ahora bien, cuando la causalidad universal se retrotrae hacia
casos concretos, el fenémeno intuido en el mundo subjetivo relativo se comprende a la luz de
las idealidades, de la causalidad universal y de las relaciones que existen entre dichas
idealidades. La vinculacién entre lo particular intuido y la causalidad universal tiene lugar
cuando se interpreta lo especifico a través de las férmulas generales que permiten el transito de

las idealidades a lo particular:

El método total tiene de antemano un sentido general, por mucho que en cada caso haya
siempre que ocuparse de lo individual-factico. Por ejemplo, de antemano no se tiene a la
vista la caida libre de este cuerpo, sino que lo fictico individual es ejemplo en el tipo
conjunto concreto de la naturaleza intuida, en que la invariante empiricamente familiar
esta incluida de antemano; y eso se transtiere naturalmente a la actitud matematizante-
idealizante galileana. La matematizacién indirecta del mundo que tiene lugar como
objetivacién metddica del mundo intuido, produce férmulas numerales generales que, una
vez encontradas, pueden servir, aplicindolas, para realizar la objetivacién factica de los
casos particulares que se han de subsumir bajo ella. Manifiestamente, las férmulas
expresan nexos causales generales, “leyes de la naturaleza”, leyes de dependencia real en
forma de dependencias “funcionales” de nimeros. Su sentido propio no se halla,
entonces, en los nexos puros de los nimeros (como si las férmulas lo fueran en sentido
puramente aritmético) (Husserl, 2008: 84).

Las férmulas son fundamentales porque son ellas quienes permiten ejecutar la anticipacion de
los fenémenos en el mundo de la vida. La legalidad y causalidad universal unicamente puede
ser retrotraida hasta la efectividad del analisis de la naturaleza, cuando se expresan como
férmulas de caracter numérico: “una vez que se estd en las férmulas, con eso se posee ya de
antemano la prevision de la certeza empirica, practicamente deseada, que se ha de esperar en el

mundo intuido de la vida concretamente real-efectiva, en el que lo matematico sélo es una
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practica especial. La operacion decisiva para la vida es, pues, la matematizaciéon con las

térmulas obtenidas” (Husserl, 2008: 80).

Esto es interesante, porque la matematizacion de la naturaleza tiene una doble faz: en
primer lugar, la matematizacién debe ser entendida desde los procesos de ideacién que
reconducen las formas sensibles hacia su expresion pura. Esta abstraccion deja parcialmente
fuera de juego los contenidos materiales, pues la formalizacién requiere, para destacar lo puro,
que lo sensible intuido quede en segundo plano. Este proceso de ideacion de los entes viene
acompafiado de la abstraccion del estilo invariante del mundo de la vida; es decir, que asi como
se formalizan las formas particulares: lo mas o menos redondo deviene en circunferencia,
asimismo los nexos de una parcial causalidad mundano-vital se transforman en una causalidad
universal vinculante en que se expresan todas las relaciones entre las idealidades. Una vez tiene
lugar el proceso de ascenso, corre parejo el descenso que busca anticipar y dominar, a través
del desarrollo de hipdtesis, el estilo invariante del mundo subjetivo-relativo; esto es, trasladar la
causalidad universal y abstracta al mundo intuido empiricamente. Es en este volver que la
matematizacion de los contenidos es posible, porque la comprension de lo concreto tiene lugar
a la luz de la causalidad universal abstracta. Las formulas son las que permiten el retorno de las
ideaciones hacia el mundo. En ellas tiene lugar el segundo momento de la matematizacion,
pues expresan de forma numérica los vinculos causales que laten de fondo en el estilo
invariante de la causalidad material del mundo de la vida. Ellas cristalizan, por decitlo asi, las
hipétesis en que se construye la naturaleza, entendida como el conjunto infinito de leyes
verificadas. La matematizaciéon ascendente en formas limite supone una expresion numérica
como matematizacion descendente del proceso de abstraccion, expresado en las férmulas —o
ecuaciones (Heidegger)— que ordenan en clave causal la totalidad de lo ente. Esto es lo que

llamara Husserl la aritmetizacién de la geometria:

Ahora se transforma en un pensamiento sobre nimeros en general, relaciones entre
numeros, leyes numéricas, pensamiento libre, sistematico, a priori, completamente
desembarazado de toda realidad efectiva intuitiva. Pronto se aplica lo mismo en todas las
ampliaciones, en la geometrfa, en toda la matematica pura de las formas espacio
temporales, y éstas se formalizan algebraicamente ahora completamente con intencién
metddica. De este modo crece una “aritmetizacién de la geometrfa”, una aritmetizacién
del ambito todo de las formas puras (de la recta ideal, circulo, tridngulo, movimientos,
relaciones de ubicacion, etc.). Ellas son pensadas ideal y exactamente como mensurables,
solo que las mismas unidades ideales de medida tienen un sentido de magnitud espacio-
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temporal. Esta aritmetizacion de la geometria conduce como por si misma en cierto modo
al vaciamiento de su sentido. Las idealidades efectivamente espacio-temporales, tal como
ellas bajo el titulo usual de “intuiciones puras” se presentan originariamente en el
pensamiento geométrico, se transforman, por asi decir, en puras formas numéricas, en
configuraciones algebraicas. En el calculo algebraico se deja retroceder por si mismo el
significado geométrico, si, se lo deja caer; se calcula, y se recuerda sélo al final, que los
nameros deben significar magnitudes (Hussetl, 2008: 87).

LLa matematizacion propia de la ciencia moderna debe ser entendida, en virtud de lo dicho, en
una coordenada doble: /) siguiendo el sentido amplio dado por Heidegger, como la pre-
comprension que se tiene del ente y que, en calidad de pre-vision, auspicia su calculo y la
medicion —sin excluirse con ello el caricter numérico de las matematicas; antes bien, lo
especificamente numérico es la expresién y resumen final de los procesos de matematizacion™,
como bien se pone de relieve con Husserl—. La matematica en este sentido amplio apunta a la
pre-comprension como obstancia: ordenamiento causal, calculo y medicion de la totalidad de
lo ente en el marco de la verdad como certeza, lo cual implica la disolucién de los elementos
teleolégicos que le correspondian de forma inherente a los entes en la visién griega del cosmos.
) Desde la perspectiva husserliana, la matematizaciéon debe ser entendida como los procesos
de geometrizacion y algebrizacién a que se ve sometida la ciencia —y concomitantemente la
naturaleza—. Dichos procesos consisten, en términos generales, en la abstraccion y disolucion
de los contenidos historicos concretos del mundo intuido empiricamente. El primado de las
formas puras y sus relaciones causales-universales como campo tematico de la Fisica moderna,
y su reconduccién hacia el mundo circundante a través de las férmulas (numeros) e hipotesis,

supone un olvido del suelo originario del que parte la abstraccion matematica.

Tanto en Heidegger como en Hussetl, de acuerdo a lo esbozado, la matematizacion del
ente supone —entre otros elementos— la pre-comprension, el calculo y su medicion. Que el
resumen de los procesos de abstraccién sean expresiones numéricas como férmulas de
algebrizaciéon de la geometria, destaca el caracter cuantitativo de dicha matematizacion. La
pregunta que nos corresponde poner sobre la mesa es la siguiente: ;cémo pueden resultar

complementarios los analisis marxianos en torno al valor, respecto de la caracterizacion

3 Que Heidegger no excluya el dmbito de lo numérico de los procesos de matematizacion se pone de relieve en la
siguiente afirmacion: “A esto ya conocido [lo pre-comprendido], es decir, a lo matematico, aparte de lo ya
numerado pertenecen también los numeros” (Heidegger, 2012: 65). El Mago de MeBkirch incluye lo
especificamente numérico de las matematicas, pero lo coloca en un segundo plano respecto de la pre-visiéon —
como lo que se sabe de antemano— que se tiene del ente.
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fenomenoldgica de la matematizacion del ente? Dicho de otro modo: ¢en qué sentido la
matematizacion de las ciencias y la naturaleza coincide con la matematizaciéon que opera en la

reproduccion material-capitalista de la vida?
4.1.2. La matematizacion en el modo de produccion capitalista

En el marco del modo de produccion capitalista tiene lugar, de acuerdo a lo que esbozamos en
el capitulo inicial siguiendo a Marx, un modo doble de comprensién tanto del hombre —en
relacién con el trabajo— como de los otros entes. Una comprension cualitativa, asociada con
los elementos materiales e historicos de nuestro trato con el mundo, y una comprension
cuantitativa, vinculada con los aspectos cuantificables de las mercancias y de la fuerza de
trabajo. La cuantificacién como matematizacion —por pensarlo en clave fenomenologica— de lo
especificamente humano alude a la abstracciéon ejecutada del trabajo vivo. Sobre las
implicaciones especificas de este modo de comprensiéon del hombre volveremos en el préximo
apartado (Cfr. Infra 4.2.). En lo que sigue, pondremos en didlogo los hallazgos
fenomenoldgicos en torno a la matematizacion de los entes, con las consideraciones marxianas

esbozadas en el capitulo inicial acerca del valor (Ctr. Supra 1.2.1.).

Indicamos previamente que en el analisis marxiano de la mercancia se ponen de relieve
—a nuestro juicio— cinco modos de comprender la cuantificacion: 7) simple, 7#) plena, zz) del
trabajo humano, z) medida del valor y #) como forma dineraria. La primera no es funcional
respecto de nuestro objetivo inmediato. La tercera, comentamos, serd tematizada
posteriormente. La cuantificacién plena, el problema de la medida del valor y la forma
dineraria nos permitiran establecer los nexos entre las reflexiones de Marx, Heidegger y

Marcuse, y coyunturalmente con Husserl.

Partamos de una primera posibilidad de dialogo entre Marx y Heidegger. En el capitulo
inicial sefialamos que en la obra del filésofo y economista aleman se destacan, en el analisis
critico del modo de produccion capitalista, dos formas de comprension del ente. La cualitativa,
que determina nuestro uso de las cosas para la satisfaccion de las necesidades. La cuantitativa,

que deriva en los procesos de abstracciéon asociados a la produccién de mercancias ;Coémo
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podemos tender un puente desde aqui con el sentido fenomenolédgico heideggeriano de la

matematizacion?

Para Heidegger la matematizacion supone —mas que el uso de los numeros o la relacion
cuantificadora con la naturaleza, pero sin excluirlos— una pre-visién especifica de la totalidad
de lo ente. Siguiendo a los griegos, indicamos, para Heidegger lo matematico alude a la pre-
comprension que se tiene de los entes; esto es, lo que ya se sabe de ellos de antemano —aquello
con lo que «ya se cuentar—. Esta pre-comprension del ente es la forma originaria y primigenia de
la matematizaciéon. En Marx ¢es pensable un ambito que ponga en obra un pre-comprender el
ente? De entrada la respuesta intuitiva serfa negativa, ya que ante el primado de lo material
respecto de la conciencia —tal cual se sostiene en la Ideologia alemana— no es pensable una
actividad pura del pensamiento que proyecte de antemano el modo en que se comprendera el
ente; sin embargo, la experiencia histérica si puede nutrir, a nuestro juicio, un modo de
anticipar el sentido del ente. La experiencia histérica, como ambito de lo concreto y de la
materialidad, impulsa una pre-comprension determinada que deviene en los distintos modos de

cuantificacion indicados.

De acuerdo a lo sefialado por Marx en su Contribucion a la critica de la economia politica —
publicada ocho afios antes que el opus magnum marxiano— el ambito del capital industrial; es
decir, el de la produccion y circulaciéon del valor, tiene su rafz histérica en el intercambio
mercantil simple. Este anticipa y prepara el camino hacia la circulacién y comercializacion
propia del capitalismo. En la forma mercantil simple el ente aparece de modo primario y
originario como un valor de uso. Su intercambio mediado por el dinero apunta siempre a la
satisfaccion de una necesidad. Quien cultiva tomates y obtiene en la cosecha mas de los que
requiere para consumo propio, pero carece a su vez de papas, intercambia el excedente de
tomates —usando el dinero en tanto que wedio de circulacion— por papas, al poner a la venta dicho
tomate. Con el dinero obtenido se compran las papas requeridas. El ciclo se abre y se cierra
siempre en un valor de uso: Mercancia-Dinero-Mercancia (M-D-M). El ente producido o
cosechado es pre-comprendido desde su cualidad; esto es, es anticipado —antes de sembrar la

semilla— siempre como un valor de uso.
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Con el transito de la forma mercantil simple hacia la capitalista esta pre-vision del ente
sufre una mutacion, en el sentido en que ya el valor de uso pierde primacia respecto del valor
de cambio, esto, en el proceso mismo de su produccion. El capitalista que crea mercancias
introduce de entrada un nuevo modo «uwntar de antemano» con el ente. Acontece una
transformacion en la pre-vision, pues se transita desde una pre-visién cualitativa hacia una pre-
vision cuantitativa. Yace aqui, a nuestro juicio, una transformacién en lo pre-sabido del ente en
tanto que se pre-comprende como valor/valor de cambio. Dicho de otro modo: acontece una
matematizacion del ente en clave cuantitativa —si se nos permite utilizar estratégicamente el sentido
fenomenoldgico heideggeriano de la expresion—. Nos permitiremos citar iz extenso un pasaje de
Marx en que se pone de relieve, a nuestro juicio, la génesis histérica en la cual se funda la
transformacion de la pre-comprension del ente; esto es, cOmo muta su anticipacién como valor

de uso a una anticipaciéon como valor de cambio:

La circulacién simple, como mero intercambio de mercancia y dinero, o asi también como
intercambio de mercancias en forma mediada, llegando incluso hasta el atesoramiento,
puede darse histéricamente sin que por ello el valor de cambio se haya apoderado de la
produccién de un pueblo, ya en toda su superficie, ya en profundidad, precisamente
porque sélo es un movimiento de intermediacién entre dos puntos de partida
presupuestos. Pero al mismo tiempo se evidencia en la historia cémo la circulacion misma
conduce a la produccién burguesa, esto es, a la producciéon que pone valor de cambio,
cémo la circulaciéon se crea una base diferente de la que existia, y de la cual surgié de
manera inmediata. Intercambiar el excedente es un trafico que genera valor de cambio e
intercambio. No obstante, s6lo abarca el acto mismo del intercambio, se opera al margen
de la producciéon misma. Pero si se repite la aparicion de los intermediarios que incitan al
intercambio (lombardos, normandos, etc.) y se desenvuelve un trafico ininterrumpido en
el que los pueblos productores practican tnicamente, por asi decirlo, un comercio pasivo
—puesto que el impulso para la actividad del intercambio procede del exterior, no de la
conformacién interna de la produccién— , entonces el excedente de la produccién ya no
tendrd que ser meramente fortuito y de existencia ocasional, sino un excedente al que se
reproducira sin cesar, con lo cual se imprimira al producto mismo una tendencia orientada
a la circulacion, al poner de valores de cambio. Al principio el efecto es mas bien material.
Se amplia el circulo de las necesidades; el objetivo es la satisfaccion de las nuevas
necesidades, y por consiguiente una mayor regularidad de la produccién, asi como su
aumento. La circulacién y el valor de cambio modifican ya la organizaciéon de la
produccién interior misma, pero ain no se apoderan de ella en toda su superficie, ni
tampoco en toda su profundidad. Es éste el llamado efecto civilizador del comercio
exterior. Hasta qué punto el movimiento que pone valores de cambio se apoderara del
conjunto de la produccién, es cosa que depende entonces de la intensidad de aquel influjo
exterior, en parte, y en parte del grado alcanzado por el desarrollo interno. En la Inglaterra
del siglo XVI, por ejemplo, el desarrollo de la industria holandesa, confirié una gran
importancia comercial, a la producciéon lanera inglesa, a la par que aumentaba, por otra
parte, la necesidad de mercancias holandesas e italianas, en parti[cular]. Para disponer
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entonces de mas lana exportable, en calidad de medio de cambio, se transformaron tierras
labrantias en pasturas para ovejas, se liquidd el sistema de arrendamientos en pequefia
escala y tuvo lugar toda esa violenta revolucién econdémica que deplora (denuncia)
Thomas Moro. Perdi6 la agricultura, pues, el caricter de trabajo destinado al valor de uso
—como fuente inmediata de subsistencia— y el intercambio de su excedente dejo de tener
el caricter hasta entonces extrinseco e indiferente con respecto a la estructura interna de
las relaciones agticolas. La agricultura misma comenzd en determinados puntos a estar puramente
determinada por la circulacion, a transformarse en produccion que exclusivamente ponia valores de cambio.
Con ello no solo se transformd el modo de produccion sino que [se] disolvieron todas las viejas relaciones
consuetudinarias de poblacion y produccion, todas las relaciones econdmicas que correspondian a aquél.
Ast, a la circnlacion le estaba presupuesta aqui una produccion que sélo conocia el valor de cambio bajo la
Jorma de lo superflno, del excedente por encima del valor de uso; pero retrocedid a una produccion que
dinicamente tenia lugar con respecto a la circulacion, a una produccidn que ponia el valor de cambio en
calidad de objeto inmediato. Es éste un ejemplo de la regresion historica que de la circulacion
simple lleva al capital, al valor de cambio en cuanto forma dominante de la produccién
(Marx, 2008: 249-250. La cursiva es nuestra).

Esta cita, aunque extensa y con seguridad agotadora para el lector, es fundamental, pues pone
sobre la mesa la transformacion de sentido que acontece en la pre-comprension del ente, desde
una perspectiva econdémico-capitalista. Manteniendo a salvo las distancias —absolutamente
naturales entre el ambito cientifico y el econémico—, nos permitimos afirmar quizas con el
mayor de los atrevimientos lo que a nuestro juicio constituye un claro paralelo en la forma
primaria de entender el sentido de la matematizaciéon —con Heidegger— como el sentido en que
se pre-comprende el ente, aqui desde una perspectiva econémico-cuantitativa. Antes de
sembrar la semilla y recoger la cosecha, quien cultiva cuenta de antemano con ella como una
suerte de medio que permitira ampliar el dinero invertido en primera instancia (D-M-D’), i. e,

valorizar el valor.

En otro pasaje de la Contribucion a la critica de la economia politica, mucho mas breve, Marx
indica que para el capitalista, si bien es cierto lo que produce reposa como un valor de uso a la
espera de satisfacer la necesidad de los sujetos, vale siempre y de forma primaria como un
valor de cambio. Se pre-comprende el ente como mercancia, primando el sentido cuantitativo
de la misma. En la conciencia del burgués la produccién es siempre un valor expresado como
valor de cambio: “Por el contrario, el valor de cambio, tal como lo hemos considerado hasta
ahora, sélo existia en nuestra abstraccién o, si se quiere, en la abstraccion del poseedor
individual de una mercancia, a quien ésta le pesa en sus depdsitos como valor de uso y sobre su

conciencia como valor de cambio” (Marx, 2008: 28).
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E/ capital, por su parte, también nos ofrece un pasaje fundamental en que se destaca la
pre-vision de los productos del trabajo humano como valor, esto, en funcién de la evolucion

paulatina del intercambio mercantil simple, que acaba por conducir hasta su forma capitalista:

Es sélo en su intercambio donde los productos del trabajo adquieren una objetividad de
valor, socialmente uniforme, separada de su objetividad de uso, sensorialmente diversa.
Tal escision del producto laboral en cosa util y cosa de valor sélo se efectiviza, en la
practica, cuando el intercambio ya ha alcanzado la extensién y relevancia suficientes como
para que se produzcan cosas utiles destinadas al intercambio, con lo cual, pues, ya en su
produccion misma se tiene en cuenta el cardcter de valor de las cosas (Marx, 2013: 89-90. La cursiva
es nuestra).

LLa matematizaciéon como pre-comprension del ente en clave cuantitativa en el ambito de la
reproduccion material-capitalista de la vida, expresa un claro paralelo con lo acontece en el
ambito de la ciencia. Si y solo si porque hay una pre-vision del ente que lo anticipa como
ordenable y mensurable, puede tener lugar una aprehensiéon cuantificadora. Se le anticipa de un
modo que auspicia el proceder cientifico. Asimismo, si y solo si porque hay una pre-visiéon del
ente que lo piensa de entrada desde una perspectiva cuantitativa, puede aparecer ante nosotros,
tanto al capitalista como al consumidor, como valor/valor de cambio. Y es que no es gratuito
que nuestra relacion inmediata con el ente esté mediada por una cifra. Nos permitiremos
servirnos una vez mas de un rasgo del analisis de Heidegger, esta vez presente en su Ser y

tiempo, para aclarar lo indicado.

Para el Mago de MeBkirch, nuestra relacién con los entes se encuentra caracterizada
por la familiaridad con que nos servimos de ellos. Su caracter remisional se hace patente
cuando hay una averia o dafio en el ente. Si se rompen los cordones, se manifiesta el nexo
referencial que apunta a los zapatos. Para reemplazarlos, si no tengo a la mano otros, debo ir a
comprar unos nuevos. Alli, en el stand del supermercado abundan los cordones, cientos de
existencias con colores, texturas y hechos en distintas fibras. Existencias, ahi, disponibles para
reemplazar los rotos. Pero, mas alla de la familiaridad de su uso ¢cémo se me presenta de golpe
ese ente? Bajo una expresion numérica: USD$1. El util disponible no es su precio, pero me
aparece dicho precio como la condicién de posibilidad de su uso. Requiero contar con el
dinero (valor de cambio) para comprarlo y reemplazar los dafiados. Quien produce cordones

estudia el mercado. Sabe cémo los prefieren: largos, cortos, delgados, anchos, sintéticos,
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negros, blancos, etc. Anticipa como mercancia lo que para mi es un util. Sabe cémo debe
hacerlos para valorizar el valor que se invierte en su produccion. Para él, es ya un valor que se
hard patente en la circulacién como valor de cambio, cuando exprese su valor inherente como

mercancia-cordén en el equivalente general: el dinero

El periodo de pandemia a causa del SARS-CoV-2 ha revelado esta pre-vision como
matematizacion del ente en el ambito de la reproduccion material de la vida. El caso especifico
de Colombia pone de relieve, por via de la prensa, el modo en que la produccién agricola ha
entrado en crisis, y no solo a causa de las sequias que dificultan el crecimiento de los cultivos o
por la importancién de productos agricolas, sino porque, una vez los cultivos han sido
cosechados no hay a quien venderlos (El Tiempo, 2020a). El cierre de los grandes centros
mayoristas de alimento en el pais ha disminuido la demanda de los productos del campo. Y la
demanda ha disminuido no porque no haya necesidad de alimentarse. Al cierre de los centros
de distribucién mayoristas que expenden los productos del campo a lo largo del pais, se suma
un aumento en la tasa de desempleo nacional. Entre mayo de 2019 y mayo de 2020 el indice de
desempleo aument6 en el 10,9 %, siendo la pandemia lo que ha generado un mayor impacto en
esta cifra (El Tiempo, 2020b). Se calcula que alrededor de la mitad de los nuevos desempleados
son resultado del impacto econémico del nuevo coronavirus y de las medidas internas para el
control de la pandemia. Como condiciéon organica el hambre en las visceras sigue presente,
aunque no existan los recursos para comprar los alimentos. La crisis del agro en Colombia no
es tampoco porque no creciera la cosecha, sino porque habiendo cosecha no hay ni mercado

para el producto ni consumidores con capacidad de compra.

Si los cultivos hubiesen sido pre-vistos como valotes de uso y no como valor/valor de
cambio, si la intencién fuese el consumo y no la ganancia, si lo determinante fuese el hambre
de las personas y no la escasez administrada de los recursos, como la llama Marcuse en Eros y
civilizacion, la produccion agricola colombiana no atravesarfa la crisis que atraviesa. Los
productos no se pudrieran en las bodegas, en la tierra o fuesen lanzados a los barrancos. Las
personas, a su vez, no se irfan a la cama sin comer. Asimismo, el primado del valor respecto del
valor de uso se expresa en la creaciéon de falsas necesidades. Lo que se quiere con cada

producto novedoso es generar la necesidad del consumo, con el fin de reproducir el sistema.
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Un celular con una camara cuadruple de 48 megapixeles (Xiaomi Redmi Note 9) no se crea
con el fin de suplir una necesidad inmediata del hombre, a menos que sélo esté fabricado para
el uso de los fotografos. Se crea, mas bien, para volverlo necesario. De entrada, es concebido —

antes de ser lanzado al mercado— como un modo de valorizar el valor invertido en su creacién.

Claro esta, y establecido el didlogo entre nuestros autores, vale aclarar aqui que en Marx
no encontramos el caracter ontologico-destinal del acontecer, en el sentido de una historia del
Ser que se despliega y, en tanto que destino, condiciona el modo en que el hombre se las tiene
que ver con el ente que se le manifiesta. Para el filésofo y economista aleman opera mas bien,
por via del especifico arraigamiento historico-material del hombre, un condicionamiento de su
conciencia que determina el modo en que concibe el ente en clave mercantil-cuantitativa. En
Marx hallamos un enfoque subjetivo, entendiendo aqui por subjetivo el analisis que hace
énfasis en el hombre antes que en el Ser. Ahora bien, quizas el desplazamiento en el nucleo
tematico; 1. e., abstenerse del enfoque ontolégico-destinal, dejar de lado la pregunta por la
esencia y fijar la atencién en la estructura social que se corresponde con el ordenamiento
cientifico-técnico del mundo, implica adoptar el prisma subjetivo del analisis. La reflexion
marcuseana da buena cuenta del modo en que, al pensar las implicaciones politicas de la
esencia de la técnica moderna, la tematizacién del topico no puede no partir del hacer humano
y de su acontecer en el mundo histérico. Por ello, y en el intento de plantear el didlogo Marx-
Heidegger, opera una torsion en el sentido de la matematizacion como pre-visiéon de sentido
del ente. En Heidegger, insistimos, con un primado tematico del Ser. En Marx —entre tanto y
pensando siempre en ese ordenamiento social que no acaba de ser interrogado a profundidad
por el Mago de MeBkirch— con un primado tematico del hombre. Asi, el enfoque
heideggeriano sobre la matematizaciéon cientifico-técnica del ente como anticipacion, alude
necesariamente a un interrogar ontolégico. Aqui nosotros ejecutamos la torsién, dando el
enfoque subjetivo que aporta Marx para pensar ahora la matematizaciéon en el ambito de la

reproduccion material de la vida.

Hecha esta breve digresion para esbozar la forma en que puede ser leida la
reproduccion material-capitalista de la vida como una matematizacion —en clave

heideggeriana— en tanto que pre-vision cuantitativa del ente (anticipacién como valor/valor de
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cambio), a partir de este instante pondremos nuestra mirada en el segundo prisma desde el cual
hemos pensado la matematizacién en el ambito de la ciencia, saber: desde la fenomenologia
husserliana. Con Heidegger ganamos la pre-comprensiéon del ente, que se expresa
posteriormente en la abstraccion y formalizaciéon del ejercicio cientifico en cuanto tal. Con
Husserl, se puso de relieve la manera en que opera la abstraccién. En lo que sigue, se
presentara la forma en que la reproduccion material-capitalista de la vida es el correlato de la
abstraccion cientifica, pero debemos interrogarnos aqui lo siguiente: sen qué consiste esta

forma peculiar de manifestarse la abstraccion?

Indicamos que en Husserl el concepto de matematizacion se encuentra asociado con
los procesos de ideacién, entendidos como la disolucién de todo aspecto concreto del ente,
proceso este que conduce al establecimiento de una objetividad expresada en la idealidad de las
formas-limite. El famoso argumento cartesiano de la cera, que transita desde las cualidades
secundarias como el olor o la textura, hasta la extension, tiene su raiz histérico-cientifica en el
empoderamiento de la Fisica galileana analizada por Husserl. De lo mas o menos redondo y de
la medicién de la tierra, poco a poco se transita hacia la creacion de un mundo de idealidades y
relaciones entre idealidades. Un mundo alcanzado a través de la disolucion de la especificidad

de lo empiricamente intuido.

Las investigaciones epistemolégicas de corte marxista, criticas de la obra Kant,
desarrolladas por Alfred Sohn-Rethel (2001) en su obra Trabajo intelectual y trabajo manual, ponen
de relieve el desarrollo de una categoria de analisis edificada desde los trabajos marxianos: la
«abstraccion realy”. Con ella, Sohn-Rethel intenta exponer el modo en que las abstracciones de
la vida teorética del hombre —y esto incluye la ciencia moderna de la que nos hablan Husserl y
Heidegger— son el correlato y el resultado —en clave epistemoldgica— de una abstraccion
fundante y primaria, a saber: la ya aludida abstraccion real, pero ¢qué es la abstracciéon real de
Sohn-Rethel? Pues bien, no es algo distinto que la disolucién, en el ambito del intercambio; es

decir, de la circulacion del capital, de todos los elementos cualitativos de los entes.

En el capitulo inicial indicamos que, para Marx, el valor de cambio debe ser entendido

—en tanto que cuantificaciéon plena— como la relaciéon proporcional de intercambio que se

% Para un analisis exegético del concepto de abstraccidn en Marx, véase: Leyva (2021).
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establece entre dos mercancias, respecto del valor inherente de cada una. Establecer la indicada
relacién de proporcionalidad entre una mercancia .4 y una mercancia B, supone —a juicio de
Marx— suspender la consideracién acerca de los rasgos cualitativos del ente, expresados en su
materialidad. Nos permitimos citar de nueva cuenta un pasaje al que aludimos antes, con el fin
de revitalizar en el curso de nuestra exposicion esta importante indicacién de Marx: “salta a la
vista que es precisamente la abstraccion de sus valores de uso lo que caracteriza la relacion de
intercambio entre las mercancias (...) En cuanto valores de uso, las mercancias son, ante todo,
diferentes en cuanto a la cualidad; como valores de cambio s6lo pueden diferir por su cantidad,

y no contienen, por consiguiente, ni un solo atomo de valor de uso” (Marx, 2017: 46).

La abstraccion en el ambito del intercambio es del valor de uso. El valor de uso se
expresa en el cuerpo del ente, como vimos al inicio. Si el valor de uso es abstraido, y con dicha

abstraccion se deja de lado el cuerpo y la materialidad especifica de la mercancia, ¢qué queda?

Antes de dar respuesta a esta pregunta poniendo nuestra mirada nuevamente en el
primer capitulo de la investigacion, es pertinente hacer la siguiente indicacion: Sohn-Rethel
insiste en fijar su concepto de abstracciéon real en el ambito de la circulacion, en el del
intercambio del capital, pues alli encuentra el nicho para pensar criticamente la epistemologfa.
Cambiar de foco, comenta a lo largo de la obra, implicarfa moverse desde lo estrictamente
epistemoldgico hacia el ambito del trabajo; i. e, de la economia. A nuestro juicio, si el
fenémeno de la abstraccion quiere ser pensado en su especificidad plena no debe restringirse
dicho analisis exclusivamente al ambito del intercambio. Hay que dar un paso atras. Si lo
hacemos, se revela entonces que la abstraccion inherente al capitalismo no puede restringirse a
la llamada abstracciéon real, con todos los matices que adquiere4(). La abstraccién en la

reproduccion material-capitalista de la vida tiene un alcance mayor, aunque se exprese en su

4 En el sexto apartado de la “Primera parte” de Trabajo intelectnal y trabajo manual, Sohn-Rethel presenta
analfticamente los distintos momentos constitutivos de la abstraccién real —entendida como abstraccion en el
ambito del intercambio mercantil- tales como el “solipsismo practico” y la “atomicidad”, entre otros. De este
grupo de momentos constitutivos, nos interesa —y sobre ello volveremos en el curso de la exposiciéon— la
comprension abstracta de tiempo y espacio, esbozada en la edicién ampliada al aleman de la obra (1972), pues en
la edicién original de 1970 no aparece el acapite dedicado a los tépicos de tiempo y espacio. Para una breve
indicacion cronolégica de la vida y la obra de Alfred Sohn-Rethel, véase la traduccién italiana de 1979 (9-13) a
Geistige und korperliche Arbeit. Zur Theorie der gesellschaftlichen Synthesis (en castellano: Trabajo intelectual y trabajo manual.
Critica de la epistemologia).
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unidad a partir de la articulacién de distintos elementos constituyentes. La «abstraccion real» de

Sohn-Rethel es inicamente uno de ellos.

En este orden de ideas, resulta preciso sefalar —a partir del analisis filolégico de
Roberto Fineschi (2020)— que en Marx no aparece como tal la categorfa de abstraccion real en
el sentido utilizado por Sohn-Rethel; no obstante, esto no supone que a lo largo de E/ capital, el
modo de produccién en cuestion no sea caracterizado en sus distintos momentos haciéndose

uso del concepto de abstraccion.

Siendo precisos, y si seguimos la lectura de Mauricio Viera Martins (2020), hay que
distinguir en Marx entre 7) la abstracciéon como aspecto metédico de la investigacion
econémico-filoséfica y 7) la abstraccion inherente al modo de produccion capitalista. A juicio
de Viera Martins, en Marx se destacan los aspectos empiricos de la investigacion, a la par que —
con el paso de los afos— enfatiza los ejercicios tedrico-abstractivos del analisis. La zdeologia
alemana es una clara expresion del sefialado énfasis en la base empirica de toda actividad

cientifica.

Entre tanto, el desplazamiento hacia un ambito no exclusivamente empirico de la
investigaciéon parece encontrarse en la profundizacion de los estudios econémicos, que
destacan realidades no empiricas y no metafisicas como el valor, que se desocultan a través de
ejercicios de abstraccion teoréticos’. Hay, por tanto una revalorizacién de la abstraccién en
tanto que herramienta metddica de la investigacion, como se destaca en el primer “Prefacio” a
E/ capital (Viera, 2020: 192). La abstraccion pone de relieve los elementos estructurales de los
fenémenos estudiados. Se transita, por tanto, de lo que aparece como una experiencia
empirica, a saber: la mercancfa, hacia sus elementos definitorio-estructurales: valor de cambio,

valor y trabajo abstracto (Viera, 2000: 193).

Ahora bien ¢a qué responde —de acuerdo a Viera— la revalorizacién marxiana de la

abstracciéon como elemento metédico de la investigaciéon? A su juicio, la abstraccién como

4 Vale indicar aqui que, aunque Martins proponga esta tevalorizacién metddica de la abstraccion en Marx,
distinguiendo entre momentos de juventud-madurez y su obra ya tardfa, es critico de las distinciones que abren
una brecha entre un «Marx joven y filoséfico» y un «Marx tardio cientifico y economista». Resalta mas bien, sin
caer preso en esta diferenciacién ortodoxa y radical, momentos en la evolucién metddica de la obra de Marx.
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forma de revelacion de los aspectos estructurales (no empiricos, pero no metafisicos) del modo
de produccion capitalista, atiende a la abstraccién inherente al mismo modo de produccién. La
abstraccion pertenece, en ultimo término, no sélo al ambito tedrico en tanto que «abstraccion
nominaly (Elbe, 2020)”, sino que ésta es el correlato investigativo en tanto en cuanto la
sociedad misma, al reproducir las condiciones materiales de la vida, pone en obra la
abstraccion: “Existe la abstraccion. Es decir, la reduccion de todas las mercancias a tiempo de
trabajo no es solo producto del pensamiento, sino que también tiene lugar dentro de la propia

sociedad” (Viera, 2020: 193).

Preguntamos hace algunas lineas qué quedaba cuando se hacia abstraccion del valor de
uso. De acuerdo a Sohn-Rethel lo que queda es el valor de cambio; no obstante, si damos un
paso atras debemos indicar que lo que queda en primera instancia de la abstraccién es el valor,
pues el valor de cambio no es sino la expresion del valor. Claro esta, el ambito del valor es

justamente ese en el cual Sohn-Rethel no se fija, dado su interés epistemolégico.

No coincidimos, en razén de lo dicho, con el analisis de la abstraccion desarrollado por
Ingo Elbe (2020). Elbe identifica la abstraccion real con el ambito exclusivo del intercambio
mercantil, en el que el valor de uso se suspende en virtud del valor de cambio. En este orden
de ideas, para el autor, antes del intercambio mercantil el trabajo no es trabajo abstracto y, por
ello, no se puede leer en clave de la teorfa del valor: “Antes de esta abstraccion real mediada
por el intercambio, los productos —por mucho que estén orientados al intercambio— son,
segin Marx, productos privados y el trabajo que se utiliza en ellos es trabajo privado (ver
MEGA 1II / 5 1983: 41); El trabajo dentro del proceso inmediato de produccién no es, por

tanto, trabajo abstracto en el sentido de la teorfa del valor” (Elbe, 2000: 253).

Sin embargo, a este respecto es pertinente seflalar —como indicamos lineas atrds— que:
a) el valor de cambio no es sino la expresion del valor. Asi, la abstracciéon en la circulacién
precisa del valor como acumulacién de fuerza de trabajo, y aqui —en el ambito del valor en
cuanto tal— opera un ejercicio primigenio de abstraccion; claro estd, este primer momento de la

abstraccion (e/ valor) no puede hacerse patente sino a través del segundo momento de la

42 Para un andlisis exhaustivo del modo en que se desarrolla la abstracciéon teérica por parte de Marx, en relaciéon
con el concepto de “capital”, véase Fineschi (2001 & 2013).
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abstraccion (e/ valor de cambio), siempre bajo el prisma del dinero. Fineschi lo indica con mucha
claridad: el valor esta ya presupuesto por el capitalista, aunque aquél (el valor) sélo pueda venir
a presencia gracias al valor de cambio, pues ninguna mercancia puede expresar su valor en el
propio cuerpo o en una mercancia de la misma especie: “Antes de que el equivalente general
sea colocado, el valor existe s6lo como mera abstraccion para los propietarios de las
mercancias en sus mentes. En su lugar, necesita estar ahi, ser instanciado para y por las
mercancias mismas en su proceso de intercambio” (Fineschi, 2020: 62). Y b) que la lectura de
Elbe puede ser valida para la forma mercantil simple (M-D-M) en que el dinero no es mas que
un medio de circulacion, siendo la meta el valor de uso; no obstante, cuando el dinero se
vuelve la nueva meta del proceso y se transita de la forma mercantil simple a la forma mercantil
capitalista y al capital industrial (D-M-D’), el punto de partida del proceso es la pre-
comprension de los productos del trabajo como valor. La mercancia (M) no es mas que el
vehiculo a través del cual el valor (D) se valoriza (D’), al ser negada su forma primigenia como
valor de uso. La totalidad de lo ente se pre-ve como metcancia en tanto que valor/valor de
cambio, pues en el capitalismo la producciéon de valores de uso cede su lugar®, tal cual se
indica en la Contribucion a la critica de la economia politica. Fineschi comenta este transito de la

forma mercantil simple a la capitalista, como sigue:

La produccién de mercancias presupone productores independientes e individuales (por
lo tanto, una pluralidad de actores ya estd en juego desde el principio, el “nivel cero”).
Incluso si asumimos que originalmente estos no son capitalistas, se convertiran en
capitalistas porque (i) el dinero se postula adecuadamente solo si se transforma en capital,
(ii) el capital tiende a crecer y expandirse a todas las ramas de produccién (exactamente
debido a su mayor productividad). Si la produccion de mercancias es general, entonces todo se
produce como mercancia, incluidos también los medios de produccion y la fuerza de trabajo; el proceso de
produccion serd posible, por tanto, solo en condiciones capitalistas (Fineschi, 2013: 7. La cursiva es
nuestra).

4 Es importante tener en cuenta aqui que, aunque Marx indique que en el modo de produccion capitalista los
entes sean comprendidos, en tanto que mercancias, desde una doble perspectiva como valor de uso y valor, en
ultimo término la mercancia es el producto del trabajo humano indiferenciado proyectado como objeto para el
intercambio; i. e., que lo que producen los capitalistas es anticipado y pensado ya como valor, aunque esto se
concrete en el intercambio. El concepto de mercancia supone, a final de cuentas, la preeminencia que tiene el
valor respecto del valor de uso. En un pasaje del fetichismo de la mercancia alusivo a la religion, el filésofo y
economista aleman lo expresa con total contundencia: “Para una sociedad de productores de mercancias, cuya relacion social
general de produccion consiste en comportarse frente a sus productos como ante mercancias, o sea valores, y en relacionar entre si
sus trabajos privados, bajo esta forma de cosas, como trabajo humano indiferenciado, la forma de religion mas
adecuada es el cristianismo” (Marx, 2013: 96. La cursiva es nuestra).
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Tenemos hasta aqui dos momentos especificos de la abstraccion propia del modo de
produccion capitalista: valor y valor de cambio. Y como se anuncia en la cita de Viera, el concepto
de valor —como rasgo de la abstraccién de los entes— implica a su vez la abstraccion del trabajo

concreto.

El valor es la reduccion de los entes a la simple condiciéon de residuo de una actividad
productiva cualquiera. Es una «objetividad espectral», una «gelatina de trabajo indiferenciado»
(Marx, 2017: 47), con una medida especifica. Una silla, una casa, un celular, todas son mercancias y,
por ello, valor —cuando se piensa de forma preeminente en términos cuantitativos— En el
proceso productivo cada una de ellas es anticipada, pre-comprendida; i. e. matematizada, como
mera acumulacion de fuerza de trabajo. No importa que la silla sea hecha por un carpintero, la
casa por un albafiil y el celular por un equipo técnico. Valor es, en esencia, abstraccion en tanto
que mera acumulacién de trabajo humano indiferenciado —fuerza de trabajo como trabajo

abstracto—, tal cual se indica en la Contribucion a la critica de la economia politica:

Esta reduccién aparece como una abstraccion, pero es una abstracciéon que se lleva a cabo
a diario en el proceso de la produccién social. La reduccién de todas las mercancias a
tiempo de trabajo no es una abstraccién mayor, pero a la vez no es una abstraccién menos
real que la reduccién de todos los cuerpos organicos a aire (...) Esta abstracciéon del
trabajo humano general existe en el trabajo medio que puede efectuar cualquier individuo
medio de una sociedad dada, un gasto productivo determinado de musculo, nervio,
cerebro humano, etc. (Marx, 2008: 13).

El punto de partida para la reproduccion material-capitalista de la vida es la pre-comprension
del ente como valor/valor de cambio. La anticipacién de sentido (matematizaciéon en sentido
primario) es la piedra angular del proceso productivo. Dicha pre-visién en clave cuantitativa se
expresa posteriormente en la abstracciéon (matematizacion en segundo sentido) inherente a la
produccién en cuanto tal: 7) como reduccion del ente a una cantidad determinada de trabajo
abstracto (valor), y 7) como disolucién del valor de uso del ente, para afirmar la relacién
proporcional entre dos mercancias dadas (valor de cambio). Sohn-Rethel se concentra en el
ultimo aspecto. A nuestro juicio, es preciso ampliar este enfoque, desplazarlo mas alla de los
intereses epistemologicos para revelar la forma en que crece la abstraccion en la reproduccion

material-capitalista de la vida, en forma paralela a la abstraccion cientifica.
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Asf las cosas, debemos indicar que si en la ciencia se diluyen los rasgos especificos de
los entes en los procesos de ideacion, del mismo modo en la produccion capitalista se ejecuta
una abstracciéon que borra los elementos concretos del ente, al desdibujar su utilidad y su
cuerpo. Si en la abstraccién cientifica pervive lo cuantificable y medible, en la abstraccion de la
produccién sobrevive —a la disolucién del valor de uso— también aquello cuantificable y
medible, porque la substancia del valor (el trabajo abstracto) tiene su propio calculo, a saber: la
cuantificacién del tiempo social promedio de produccién, que acaba por expresarse en el

dinero. Dirijamos nuestra atencion alli.

Tanto en la Contribucion a la critica de la economia politica como en E/ capital, comenta
Fineschi (2013), el analisis marxiano parte de la relacién existente entre distintos productores
privados que evolucionan paulatinamente hasta su posicionamiento como capitalistas en
disputa por el monopolio del mercado. Esta disputa se encuentra dinamizada por la
introducciéon de la técnica, entendida como capital constante, que permite aumentar la
velocidad del proceso productivo. La inversion en capital constante parece suponet, a juicio de
Marx, una disminucion en la presencia del capital variable. Acelerado el proceso productivo en
raz6n de la presencia del capital constante, la consecuencia que se desprende de ello es la
disminucién en la sustancia de valor presente en la mercancia. La pregunta que debemos

plantear necesariamente es spor qué disminuye la sustancia del valor?

De acuerdo a Marx, el valor no es mas que una cantidad determinada de fuerza de
trabajo cristalizada en un producto. Aqui se ejecuta, como se ha indicado en las lineas
anteriores, un momento de la abstraccién: no importa cudl sea el tipo de trabajo privado ni cual
sea el producto que crea. Lo determinante es la cantidad de fuerza de trabajo que contiene la
mercancia. Si lo importante es, insistimos, la cantidad de trabajo humano indiferenciado, la
abstraccién supone necesariamente que éste (el trabajo humano indiferenciado) pueda ser
medido. La medicion es el siguiente elemento constitutivo que se suma a la abstraccion en el
proceso de reproduccién material-capitalista de la vida. Se mide el valor en funcién del tiempo
invertido en la produccion. Entre mayor sea el tiempo social medio de produccion, mayor sera
el valor contenido en el producto. Si el tiempo promedio social de produccién disminuye, el

valor que contiene el producto también ¢Por qué? Porque la creacion de mercancias empieza a
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suponet, gracias a la inversion en capital constante, la disminucién de trabajo humano presente

en ellas.

Si la mediciéon es un aspecto constitutivo de la abstracciéon propia de las ciencias
exactas, no lo es menos en la abstraccion del proceso productivo. Lo que se mide es el tiempo
y, necesariamente, dicha temporalidad debe ser vaciada de todo contenido histérico concreto.
Indicamos anteriormente con Heidegger, Marcuse y Husserl que la matematizaciéon de las
ciencias presupone la disolucion de toda subjetividad y toda objetividad concretas. Lo que
pervive es la relacién que se tiende entre un cascaréon de subjetividad y un cascaréon de
objetividad. Meras indicaciones de su presencia. Entre tanto, en el ambito de la produccion

capitalista lo que se somete a disolucion, en funcién de la medida del valor, es la temporalidad.

El primer tramo del proceso de reproduccion del capital (D-M-D’) es el lugar en que
acontece la disolucién a la que aludimos. El tiempo es comprendido como una simple
acumulacién de momentos «ahora». Un «ahora», dos «ahora», tres «ahora»... X «ahora». El
valor contenido en una mercancia consiste en la suma total de «ahoras» que ella contiene. La
temporalidad en tanto que tiempo promedio de producciéon es una seguidilla de «tick-tacks», no

hay nada mas alla de ello:

una fuerza de su propio progreso que avanza implacablemente afiadiendo unidades de
tiempo a s{ misma, como si fuera una fuerza de la naturaleza que hace ticks y tocks la vida
humana disociada del tiempo de los hechos reales. Esta apariencia es real. En el
capitalismo “el tiempo esta ontologizado” (Adorno 1990: 331). Este tiempo ontologizado
es el tiempo del valor, y el tiempo del valor es el tiempo del trabajo socialmente necesario.
El tiempo del valor es una abstraccién real (...) “El tiempo es dinero”, dijo Benjamin
Franklin, y se podria agregar que, por lo tanto, el dinero es tiempo. Si, entonces, el
capitalismo lo reduce todo al tiempo, un tiempo abstracto, divisible en unidades iguales,
homogéneas y constantes que pasan de una unidad a otra, disociadas de las circunstancias
y propésitos humanos concretos, entonces el tiempo realmente lo es todo (Bonefeld,
2020: 163).

La consecuencia inmediata que se desprende de este modo de someter la temporalidad a un
proceso de abstraccién en funcién de la mediciéon del valor, es el ocultamiento de la
historicidad, del acontecer de la existencia. Marx destaco, desde el prisma econémico-politico
el caracter extatico de la historicidad: el ahora del proletariado se encuentra articulado desde

una doble coordenada temporal: la herencia del pasado y de la tradicién, asi como el llamado
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de la tarea futura como emancipacion humana. Es justamente este modo de comprender el
tiempo uno de los aspectos que le permite al joven Marcuse poner en didlogo a Marx con
Heidegger. A lo largo de nuestro esbozo de la reflexiéon marcuseana en torno al problema de la
ciencia y la técnica modernas, dejamos algunas pistas acerca de la forma en que el problema de
la temporalidad, entendida desde su sentido extatico, aparece en distintos momentos de la
reflexion del tedrico critico. Desde la temprana recepcion de Ser y zempo en los afios veinte
hasta la publicacion de E/ bombre unidimensional, Marcuse siempre pone sobre la mesa la forma
en que el tiempo se desborda desde el «ahora», hacia el pasado y el futuro. El peso de la
tradicion, que se expresa psicoanaliticamente con una incidencia politica en la figura del super-
ego, destaca el papel del pasado en nuestro «ahora». Asimismo, la accién radical, el Gran
Rechazo y el cambio cualitativo destacan la preeminencia de la temporalidad futura, como

proyecto de emancipacién humana.

La disolucién de la temporalidad que la reduce a simple paso y acumulacion de «tick-
tacks», es otro de los elementos constituyentes de la abstracciéon en la reproducciéon material-
capitalista de la vida. Heidegger destacé ya en Ser y tiempo el sentido ontologico de la
temporalidad como un éxtasis: un estar siempre volcado fuera de si, proyectante a partir de lo
ya acontecido. Marx —desde una perspectiva no ontolégica— pone de relieve el olvido del
caracter originario del tiempo, inherente a la abstraccién en la valorizacién del valor. Sin
embargo, la disolucion de la temporalidad no se encuentra asociada exclusivamente con valor.
También en el ambito de la expresion del valor; es decir, en el proceso de circulacion del

capital (valor de cambio [D-M-DY), el tiempo es abstraido.

En el ambito de la circulacion, indica Sohn-Rethel, la abstraccion —abstraccién treal en
sus términos— debe ser entendida como la disolucién del valor de uso del ente. Ni un solo
atomo de este valor de uso, indica Marx, pervive en los objetos cuando se les concibe como
valor de cambio. Se suspende parcialmente toda consideracion respecto de su utilidad. Lo que
prima en el proceso es la relacion proporcional que se establece entre la cantidad de sustancia
de valor de las distintas mercancias. Ahora bien, lo importante para nosotros de la presentacion
de Sohn-Rethel es que destaca, aunque sea de manera simplemente indicativa, que en el valor

de cambio también aparece un modo de disoluciéon del sentido de la temporalidad.
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En el horizonte del valor de uso, tiempo y espacio se encuentran asociados al
nacimiento y la muerte, a las cosechas, al crecimiento del hombre, a su interactuar con la
naturaleza, etc. En contraste con esto, en el horizonte del intercambio el tiempo y el espacio
pierden todo contenido material. El tiempo no es mas temporalidad extatica, como tampoco lo
es en el momento de la abstracciéon vinculada con el valor. El espacio, por servirnos
estratégicamente una vez mas de las reflexiones desarrolladas por Heidegger en Ser y tiempo™,
no alude a la interaccién del hombre con los otros entes —tanto con los que no tienen la forma
de ser del Dasein como con los otros Dasein, pues estos aparecen en el mundo compartido—. Es
un espacio como el de la ciencia matematizada: vacio y sin caracter teleolégico alguno. Todos
los puntos dentro de si son iguales a los demas. En ese espacio de la ciencia matematizada no
tiene lugar concrecion alguna. En la espacio-temporalidad de la circulacién del capital también

es asi:

El tiempo y el espacio devenidos abstractos bajo el impacto del intercambio de las
mercancias, se caracterizan por su homogeneidad, continuidad y carencia de todo
contenido natural material, visible o invisible (por ejemplo, el aire). La abstraccién-
intercambio excluye todo lo que tenga que ver con la historia, con la historia del hombre y
también con la historia natural. La realidad empirica de los hechos, acontecimientos y
descripciones por las que un instante de tiempo y un punto en el espacio se distinguen de
otro instante y otro punto desaparece totalmente. El tiempo y el espacio asumen a partir
de este momento el cardcter de universalidad y de absoluta carencia de historicidad que es
propio de la abstracciéon-intercambio, como todo, y en cada una de sus partes (Sohn-

Rethel, 2001: 53).

Hasta aqui hemos destacado de forma sucinta cuatro momentos que en su articulacion
constituyen la constelacion del fenémeno de la abstraccién, inherente a la reproduccion
material-capitalista de la vida: 7) disolucién del trabajo concreto, 7) valor, /) medicién del valor
(que implica un primer sentido de la abstracciéon de la temporalidad) y 7) valor de cambio (la
abstraccién real de Sohn-Rethel [que supone un segundo sentido de abstraccién de la
temporalidad]). A nuestro juicio, estos momentos constituyen el correlato —en el ambito
econémico— de la matematizacion en segundo grado de la ciencia, entendida con Husserl desde
los procesos de ideacion que transitan de la agrimensura a la geometria. Claro estd, todo esto

edificado a partir de la matematizacion pensada —con Heidegger— en un sentido primario:

4 Hacemos alusion justamente a Ser y #iempo, porque el concepto de espacio vital desarrollado por Marcuse es
edificado desde el horizonte de la ontologfa fundamental, tal cual vimos en el capitulo tercero.
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como pre-vision del ente que auspicia la disolucién de todo contenido histérico concreto; i. e.,
la abstraccion, tanto cientifica como econdémica. El fenémeno de la abstraccion en el horizonte
de la reproducciéon material de la vida constituye para nosotros un fenémeno mucho mas
amplio que el destacado por Sohn-Rethel. Ia abstraccién se despliega, en todo su radio de
accion, tanto el ejercicio cientifico como el econémico-capitalista. La matematizacion del ente
adquiere rostros distintos en funcién del ambito en que se manifiesta. Coincidimos por ello —
aunque de forma parcial— con el analisis de la abstraccion real realizado por Peter MclLaughlin

y Oliver Schlaudt (2020).

A juicio de los autores, si se debe hablar de una «abstracciéon real» ésta debe incluir

tanto el ambito cientifico-técnico como el de la produccion capitalista:

Por lo tanto, cualquier abstracciéon que se lleve a cabo, por asi decitlo, a mano en lugar de
simplemente en el pensamiento, puede llamarse una abstraccién real (...) Para el
ingeniero, esta perspectiva es bastante normal. Desde el punto de vista de la ingenieria, un
objeto es un actor causal multidimensional, que interactia con su entorno de varias
formas: reflejando y absorbiendo luz, a través del contacto directo y a través de vatios
tipos de fuerzas que actian a distancia a través de campos (eléctricos, magnéticos y
gravitacionales). Un equilibrio en esta perspectiva es una disposicion de material particular
que “filtra” modos de interaccion. La balanza reacciona al peso pero no al color, al olor o
a la carga eléctrica. Por tanto, realmente lleva a cabo una abstraccién de varias
propiedades, es decir, efectia una abstraccién real” (McLaughlin & Schlaudt, 2020:
309/311).

Peter McLaughlin y Oliver Schlaudt amplian con esto evidentemente el uso categorial
restringido de Sohn-Rethel. Nosotros coincidimos en este punto con ellos, pues la abstraccion
es un fenémeno con un alcance superior, pues incluye el proceso productivo —como lo
muestra Marx—, asi como la actividad cientifica —como lo vimos con Husserl—; no obstante, y
en razén de evitar confusiones al respecto, preferimos no hacer uso —como lo hacen ellos— de
la expresion «abstraccion realy. Optamos por una comprension general de la abstraccion, que
incluye procesos especificos de disolucién de la historicidad y de lo concreto; i. e., del mundo

de la vida, tanto en su expresion cientifica como en la produccién econémica capitalista.

Para dar finalizado el dialogo propuesto, pondremos nuestra mirada de forma

panoramica en los dos dltimos elementos constituyentes de la abstracciéon en la reproduccion
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material-capitalista de la vida, suméndose asi a los cuatro indicado lineas atris®. Estos dos

momentos finales son: ) el fetichismo de la mercancia y #7) la forma dineraria del valor.

¢Qué es el fetichismo de la mercancia? A juicio de Marx éste consiste en la
independencia ilusoria que adquiere la mercancia durante el intercambio. Ia génesis historica y
concreta de dicho intercambio mercantil es la creaciéon de valores de uso por parte de
productores privados. ILa division social del trabajo expresada en esos productores
independientes, supone desde una perspectiva econémica que la interaccion entre ellos haga de
sus mercancias el medio idoneo para el trato entre un productor A y un productor B. Aquello
que se cambia son las mercancias, en tanto en cuanto son portadoras de valor. El mercado es
el espacio de interaccién en que el valor de cambio aparece como la expresion del valor. Una

mercancia X es cambiada ahf por una cantidad equivalente en valor de mercancia Y.

En el intercambio las relaciones se tejen —ilusoriamente— entre las mercancias. Son ellas
quienes expresan en su lenguaje cambiario el valor correspondiente. Se diluye con esto el
caracter propiamente humano de la interaccion, cuando se piensa que el mercado es un ambito
exclusivo de relaciéon entre los productos del trabajo privado. Cuando Marx nos habla en los
Manuscritos del caracter enajenado que adquieren dichos productos respecto del trabajador,
anticipa los rasgos generales de lo que en E/ capital aparecera como la expresion mas acabada
de la independencia que adquieren las mercancias. Dicha independencia parece ser tal que no

precisan de sus creadores para establecer vinculos entre ellas:

las relaciones entre los productores, en las cuales se hacen efectivas las determinaciones
sociales de sus trabajos, revisten la forma de una relacién social entre los productos del
trabajo. Lo misterioso de la forma mercantil consiste sencillamente, pues, en que la misma
refleja ante los hombres el caricter social de su propio trabajo como caracteres objetivos
inherentes a los productos del trabajo, como propiedades sociales naturales de dichas
cosas, y, por ende, en que también refleja la relaciéon social que media entre los
productores y el trabajo global, como una relacién social entre los objetos, existente al
margen de los productores (Marx, 2017: 88).

La relacién entre las mercancias es una relacién entre sus valores inherentes. Esta forma en que

se expresa la relaciéon entre sus valores oculta el fundamento del fenémeno; esto es, las

4 j) Disolucién del trabajo concreto, #) valor, 7) medicién del valor (que implica un primer sentido de la
abstraccién de la temporalidad) y 72) valor de cambio (la abstraccion real de Sohn-Rethel [que supone un segundo
sentido de abstraccion de la temporalidad]).
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relaciones sociales de un modo de produccién determinado: “Lo que aqui adopta, para los
hombres, la forma fantasmagoérica de una relacién entre cosas, es sélo la relaciéon social
determinada existente entre aquéllos” (Marx, 2017: 89). El fetichismo es, por tanto, atribuitle a
los productos del trabajo humano rasgos que no le pertenecen, a saber: una suerte de
relaciones sociales. Claro esta, este fetichismo no surge de forma espontanea. Su génesis es la
manera en que se producen los entes en el modo de produccion capitalista: “Ese caracter
fetichista del mundo de las mercancias se origina, como el analisis precedente lo ha
demostrado, en la peculiar indole social del trabajo que produce mercancias” (Marx, 2017: 89).
Como los objetos son creados por productores privados independientes, la relacién social
entre ellos —en tanto que productores privados— tiene lugar tnicamente cuando intercambian
sus productos. Por ello se genera la apariencia de que las relaciones sociales son entre las cosas

, . . , - . 46
y que los hombres tnicamente se relacionan de forma cosica a través de sus productos™.

Fetichismo de la mercancia es: 7) la forma en que se retrata el valor al expresarse como
valor de cambio. Y esto es fundamental, pues se revela a la abstracciéon como rasgo definitorio
del modo de produccion capitalista: sélo porque hay una disolucién de la desigualdad de los
trabajos concretos y sus productos —en la medida en que se reducen a fuerza de trabajo— es que
puede acontecer el intercambio que busca relaciones de equivalencia: “La igualdad de trabajos
(...) [totalmente] diversos s6lo puede consistir en una abstraccion de su desigualdad real, en la
reduccion al cardcter comin que poseen en cuanto gasto de fuerza humana de trabajo, trabajo

abstractamente humano” (Marx, 2017: 90).

z) El lugar en que se establecen relaciones entre los momentos de la abstraccion
inherentes a la produccién capitalista indicados previamente [/)- 2)], pues, cuando las
mercancias X y Y se enfrentan en el intercambio, lo que intentan nivelar de forma

proporcional es la magnitud de valor inherente a ellas; esto es, la cantidad trabajo humano

46 Hsta apariencia es tan poderosa, a juicio de Marx, que la economia politica ha hecho de ella una legalidad con
caracter transhistérico inmutable. El trato entre los hombres en su condicion histérica se pierde detras de las
categorfas de la ciencia econémica (Bonefeld, 2020: 154), que no hacen mas que expresar en el nivel tedrico lo que
acontece en el ambito de la reproduccién material de la vida. Las relaciones humanas se abstraen —en el proceso
productivo capitalista— en las relaciones entre las mercancfas. L.a economia politica toma esta forma histérica
como la estructura transhistérica de la produccion, ocultando con ello sus contradicciones e impidiendo su
transformacion. La economia politica no revela la posibilidad de crear formas distintas de reproducciéon material
de la vida.
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abstracto que cada una contiene —cantidad calculada a partir del tiempo medio de produccién—.
La pregunta que debemos plantearnos suspicazmente aqui es la siguiente: sexiste algun paralelo
entre este momento de la abstraccién inherente al modo de producciéon capitalista, y la
abstraccion inherente a las ciencias? Siguiendo a Husserl, consideramos, la respuesta debe ser —

aunque arriesgada— afirmativa.

De acuerdo a lo esbozado por el fenomendlogo moravo en La crisis, cuando se gana el
mundo de las idealidades geométricas al transitar de las formas sensibles a las formas-limite,
éstas —resultantes de los procesos de abstraccién-ideacion— establecen relaciones entre ellas. La
especificidad de las relaciones que le son inherentes a las formas-limite esta mas alla de nuestro
interés inmediato. Husserl nos habla, por ejemplo, de la formacién de formas-limite cada vez
mas complejas a partir de las mas simples. Las conexiones causales entre ellas —a las que nos
referimos tanto con Husserl como con Heidegger— también pueden ser asumidas, quizas,
como formas de relacién entre las abstracciones de las ciencias. Con Heidegger y Marcuse —por
su parte— vimos que la disoluciéon de lo concreto por parte de la ciencia matematizada, acaba
por diluir la especificidad tanto del sujeto como del objeto, a la simple afirmacién de la relacion
que se establece entre una mera indicacion del primero y una mera indicacion del segundo; i. e.,
que no hay sujeto ni objeto —en sentido estricto—, sino que el énfasis se pone en la relacion
formal entre ambos. Esto, evidentemente, no es lo que acontece en la abstraccién propia del
modo de produccién capitalista; no obstante, lo que importa destacar es que, asi como las
ideaciones-abstracciones de la geometria suponen una légica interna de interaccion, asimismo
el ambito de la abstraccion econdémico-capitalista implica su propia légica interaccion entre
distintas «objetividades espectrales». La disolucién de lo concreto, de lo especificamente
histérico, tiene como consecuencia —en udltimo término— las relaciones que se tejen entre
aquello que pervive a la abstraccién. El espacio homogeneizado —tanto por la abstraccion
cientifica como por la econémico-capitalista (en el intercambio)— no esta ocupado por residuos
estaticos y aislados, sino que hay —por decirlo metaféricamente siguiendo el ejemplo de Marx—
relaciones dialogicas entre ellos. Entre el obrero y el burgués lo que hay es un intercambio de

mercancias: mercancia-dinero por mercancia-fuerza de trabajo.
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Dicho esto, es pertinente fijar nuestra mirada en el dinero, pues éste aparece como
resumen —en tanto que punto de llegada— de la abstraccion del capitalismo. Para ello,
retomemos unas indicaciones en torno a la forma general del valor, ya que —como indica
Suzanne De Brunhoff (1976)— los rasgos especificos de la «teorfa general» y la «teorfa

completa» del dinero de Marx", se edifican desde alli.

La forma simple del valor se expresa en la ecuacion A=B. La forma relativa desplegada alude
al modo en que A expresa su valor no sélo en B, sino en el conjunto amplio de las mercancias:
A=B, C, D, E, F, G, etc. La forma general del valor, entre tanto, se refiere a la inversioén de la
forma desplegada, haciendo que el conjunto de mercancias se exprese en una unica: B, C, D, E,
F, G, etc.=A. La forma dinero es un modo en que acontece la forma general, pues la mercancia A
se reemplaza por una mercancia equivalente general, a saber: el oro, quedando expresada como
sigue: A, B, C, D, E, I, G, etc= Oro. La forma precio es la relacion simple que se tiende entre
una mercancia del conjunto y la mercancia equivalente general: A= x-Oro, expresada
especificamente —a su vez— en términos monetarios; es decir, en una moneda que contiene el

valor del oro en cuestion, por ejemplo A= US$1 (x-Oro).

El dinero es la cara final que asume el valor. Todos los momentos de la abstraccion
capitalista que se despliegan en el proceso de produccién encuentran su resumen en el
equivalente general del intercambio. El trabajo que se abstrae y que se concentra como una
«objetividad espectral» cuantificable, al expresarse en el valor de cambio, lo hace en el cuerpo
de una mercancfa en particular: el oro. Este, el oro, es la forma dinero del valor. Todas las otras
mercancias deben referirse a ¢l si quieren poner de relieve su valor inherente. La forma precio
es, por su parte una modalidad concreta de la forma dineraria del valor, en la medida en que
remite a Ja monetizacién especifica de una mercancia; esto es, a su expresion en dolares, libras,

2 48
euros, pesos, etc., retrotrayéndose por su parte cada moneda al oro™.

47 Sobre la temprana apropiacién marxiana de Feuerbach y Hess, y como los anilisis de estos autores en torno a la
enajenacion en Dios, el Estado y el dinero fueron determinantes para una primera critica de la abstraccién en el
joven Marx, véase Nocera (2020).

4 Suzanne De Brunhoff (1976: 29) comenta que en Marx hay una importantisima distincién entre el dinero como
equivalente general en que las otras mercancias expresan su valor, siendo ella una mercancia con un valor
inherente, y el ambito del precio. En lo que a este ultimo se refiere, lo importante no es el valor especifico del oro
—es decir, el trabajo abstracto que contiene— sino la posibilidad de establecer comparaciones entre distintas
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De esta consideraciéon general en torno al dinero —entendido como resumen de la
forma del valor y, en consecuencia, como resumen de todo el proceso de abstraccién de la
reproduccion material-capitalista de la vida— se desprenden los aspectos especificos del analisis
marxiano. El dinero es medio de circulaciéon®, medio de pag050, medio de pago internacional’,

objeto de atesoramiento™, capital” y medida del valor.

Aparece una vez mas —y no de forma gratuita— el problema de la medida. Indicamos
que en la reproduccién material-capitalista de la vida la temporalidad se disuelve en un

conjunto de momentos ahora, vaciados de toda historicidad. Este tiempo homogenizado es el

mercancias, remitiéndose todas ellas a un peso determinado del metal; asf, por ejemplo, 2 libras de azicar expresan
su precio en 1 onza de oro. Esta onza de oro, por su parte, tiene una faz monetaria dada, y respecto de ella se
puede fijar el precio de la mercancia «2 libras de aztcat», sin que se deba hacer alusién directa al valor del oro.
Esta misma onza de oro se correspondera con 3 lienzos, en la misma faz monetaria que las dos libras de azicat.
Aqui prima, a juicio de la autora —insistimos— el establecimiento por convencién de un peso especifico del metal
para establecer la comparaciéon de precios entre mercancias. A esto, afiadimos nosotros siguiendo a Marx (2013:
806), que este peso especifico del metal tiene denominacién monetaria, y ella acabara por constituir el precio de la
mercancia.

4 En la férmula de dreutacion mercantil simple (M-D-M) el dinero cumple la funcién de medio de circulacion. En esta
féormula no interesa tanto el dinero por si mismo, sino la adquisicion de un valor de uso. Cuando el primer
momento de la férmula acontece (M-D) y se cambia una mercancia por dinero, ese dinero vuelve a circular para
permitir la nueva adquisicion de otro valor de uso (D-M). Tanto el principio como el final del ciclo lo constituyen
las mercancias. La apariencia es la circulacion del dinero, pero éste solamente permite la circulacion de mercancias,
incapaces de moverse por propia cuenta. Lo determinante es la circulacion de mercancias, no del dinero (Marx,
2013: 140-141).

50 El dinero en su funcionalidad como medio de pago se refiere a la compra con transaccion no inmediata del
dinero; es decir, que quien compra pagara en un plazo temporal determinado, por lo cual al adquirir la mercancia
el dinero no funge como medio de circulacién. Mide el valor de la mercancia pero no es medio de circulacién
porque no es por via de su mediaciéon inmediata que se adquiere el producto. El dinero aparece al final de
proceso, dando lugar a un posible atesoramiento por parte de quien vendié la mercancia a plazo. Aqui puede
fijarse el primer tramo de la circulacién (M-D). En ese momento, el dinero deviene en medio de pago de la deuda
adquirida. El dinero crediticio surge del dinero y su funcién como medio de pago, pues el sistema de créditos se
extiende en la medida en que se amplia el nimero de deudores que, una vez se cumpla el plazo, no usaran el
dinero para adquirir en lo inmediato una mercancfa, sino para saldar la deuda de un bien adquirido y consumido.

51 El dinero, ademas de ser funcional en el mercado interno es también, en la forma mercantil internacional bajo
su expresion aurea o argenta, un medio de pago de transacciones internacionales, medida del valor y expresion
material de la riqueza (Marx, 2013: 175).

52 El dinero deviene en tesoro cuando se suspende su comprension como medio de circulacion, tornandose en un
fin en si mismo. En ese instante, deja de servir como bisagra del movimiento que permite la transformacién de un
valor de uso en otro valor de uso (M-D-M), petrificaindose al retener su propia movilidad: “Para conservar el oro
como dinero y por ende como elemento de la tesaurizacién, debe impedirsele que circule o que, como medio de
compra, se disuelva en medios de disfrute” (Marx, 2013: 162-163).

53 El dinero se transforma en capital cuando niega su naturaleza como simple medio de circulacién y se
transforma en fin en s mismo, pero no como simple atesoramiento —pues como vimos en el capitulo inicial el
capital no debe ser confundido con la simple acumulacién de mercancias en tanto que contienen trabajo humano;
i. e., no es simple Mammon— sino que es meta en tanto que valorizacion del valor; es decir, dinero incrementado.
Esto tiene lugar, a juicio de Marx, a partir de tres formas especificas de devenir capital, a saber: como capital
industtial, como capital cometcial y como capital crediticio, bajo las siguientes figuras: D-M(produccién)-D’/D-
M-D’/D-D’.
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patrén de medida del valor, y tiene su esfera de manifestacion en el intercambio. El equivalente
general es en el «en donde» en que se expresa en un sentido estricto la cantidad de trabajo
abstracto que contiene una mercancia, y dicha cantidad de trabajo supone —a su vez— el tiempo
social promedio de trabajo. Dicho de otro modo, el dinero mide el valor de la mercancia en
tanto en cuanto él sirve para representar la cantidad de tiempo que se invirtib en su

produccion.

La expresion del valor en dinero; i. e, en oro, se reconduce —como en las ciencias
exactas— hacia el ambito numérico. El final de los procesos de abstracciéon descritos por
Husserl es la aritmetizacién de la geometria. Sirviéndonos atrevidamente de la expresion
husseliana podrfamos indicar que el resumen de la abstraccién econémico-capitalista es la
aritmetizacion dineraria del ente y, por esta via, de la reproduccién material de la vida. Lo que
inicia en el proceso de produccién como la pre-vision y reduccion del ente a valor/valor de
cambio —ya que “Nunca, pues, debe considerarse el valor de uso como fin directo del
capitalista” (Marx, 2013: 187)— concluye con una expresion en cifras que condiciona y

determina el acceso al ente.

La manifestacion del valor en una crisalida 4urea, argenta o —finalmente— en papel
moneda, podria generar la impresiéon de que el resumen de los procesos de abstraccion es —en
tanto que aritmetizacion— su negacion, pues el oro o la plata acuniadas estan ahi frente a nuestra
mirada; sin embargo, la peculiar relacién que acontece entre el hombre y el dinero se debe al
hecho de que este ultimo es también depositario de valor. Cuando Marx lo caracteriza desde su
funcién como medio mundial de pago, tanto en E/ capital como en la Contribucion a la critica de la
economia politica, senala que adquiere —en dicho nivel global— su caracter mas originario como
simple representacion del valor, pues supera los rostros especificos que pueda adquirir en cada
monetizacién regional, pero sigue representando acumulacién de trabajo humano abstracto™.

El es —al menos hasta este punto— la fase final de la abstraccién: diluye las especificidades de

54 La definicién del dinero que nos da Marx en la Contribucidn en relacién con el mercado mundial es coincidente
con la dada en E/ capital. En el mercado mundial el dinero es el modo en que el trabajo humano abstracto,
pensado como valor, se manifiesta en las relaciones sociales mundiales de produccién: “Sélo en el mercado
mundial el dinero funciona de manera plena como la mercancia cuya forma natural es, a la vez, forma de efectivizacion
directamente social del trabajo humano in abstracto” (Marx, 2013: 174. La cursiva es nuestra)”. En la Contribucion, la
definicién es muy similar: “En el mercado mundial el dinero es siempre valor realizado” (Marx, 2008: 196).
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los valores de uso, pues en su expresion nominal-cuantitativa deshace los rasgos concretos del
ente. En palabras de Marx: “en el dinero se ha extinguido toda diferencia cualitativa de las
mercancias” (Marx, 2013: 161). Entre tanto, en la Contribucion a la critica de la economia politica
aparece consignado como sigue: “Ante el mundo de las mercancias, el valor existe unicamente

en su forma adecuada y exclusiva de dinero” (Marx, 2008: 191).

El dinero no es mas que la faz en que se manifiesta el valor y, en consecuencia, no es
otra cosa que un elemento constituyente —el inmediatamente accesible— de la abstraccién en
cuanto tal: “E/ dinero es la abstraccion pura de tal rigueza |la riqueza material], y de ahi que sea una
magnitud imaginaria tan fija donde la riqueza universal parece existir de manera totalmente
material y tangible en cuanto tal, sélo tiene existencia en mi cabeza, es una fantasmagoria pura”
(Marx, 2008: 248. La cursiva es nuestra). El dinero es la humedad en la pared con la forma de
la Virgen. Es la borra del café que en el fondo de la taza dibuja el rostro de Jesucristo. En su

materialidad no es mas —en ultimo término— que un espectro encarnado:

el argumento de Marx, expresa la apropiaciéon privada del tiempo de trabajo socialmente
necesario en forma de dinero como equivalente general de la riqueza capitalista (...) La
comprension de las relaciones de produccion es clave para desbloquear la constitucion
social del dinero como el fetiche automatico de la riqueza capitalista, es decir, riqueza en
forma de abstraccién real (...) La objetividad fantasmal del valor deviene visible en la

forma dinero (Bonefeld, 2020: 163).

El didlogo planteado entre Marx y Heidegger —y de forma estratégica también con Husserl—
nos ha permitido poner sobre la mesa, siguiendo los impulsos marcuseanos, un dialogo entre la
tradicion marxiana y la fenomenologfa. A nuestro juicio, este dialogo fructifero permite revelar
la complementariedad en el andlisis en torno al fendémeno de la matematizacion.
Matematizacion, en primer lugar, como anticipacion de sentido; esto es, pre-comprension del
ente. En segundo lugar, por via de los procesos de abstraccion-ideaciéon que culminan con la
aritmetizacion, sea de las ideaciones de las ciencias exactas o de la abstraccion inherente a la
reproduccion material-capitalista de la vida. No hemos afirmado que la abstraccién se
despliegue de forma absolutamente refleja en ambos campos —el cientifico y el econémico,
pues esto violentarfa la naturaleza misma del fenémeno. Lo forzarfa a entrar en un esquema
pre-determinado—; no obstante, ello no implica que no se destaquen rasgos similares en ambos

horizontes del analisis. Pensar la matematizaciéon y la abstracciéon de la totalidad del ente
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implica desplazarse desde el analisis exclusivo de la ciencia hacia la base material de la vida, y
viceversa. En lo que sigue, intentaremos aprovechar este impulso para destacar algunas

consecuencias que se derivan del dialogo propuesto en este acapite.
4.1.3. E/ patrin oro y las crisis financieras

Las reflexiones tardfas de Husserl revelan, en el marco de La ¢risis, el problema del olvido del
mundo de la vida. Este olvido es una consecuencia de los procesos de ideacion que tienen
lugar en la ciencia en razén de su matematizacion paulatina. Matematizacion esta que no se
agota en las fronteras exclusivas de la Fisica. Los métodos cuantitativos de investigacion en las
ciencias sociales se han tornado en una herramienta bésica de su hacer. Ahora bien, una de las
implicaciones de este olvido es la comentada disolucién de los aspectos materiales o empiricos
—por decirlo de forma amplia e imprecisa— del ente. El énfasis dado a las formas-limite supone
un desplazamiento en el foco tematico en el que el sujeto y el objeto concretos ceden su lugar a
la indicacién formal de ambos, haciéndose con esto /z relacion entre las indicaciones el centro en

el marco de la idealidad.

En lo que a la reproduccién material de la vida se refiere, la abstracciéon —comentamos—
implica en sus distintos momentos una disolucion también de lo concreto del ente, al reducirlo
a valor/valor de uso vy, finalmente, a una cuantificacion dineraria. No obstante, uno de los
aspectos que vale destacar de la reflexion de Marx es que sus consideraciones en torno a la
naturaleza del dinero, aunque expongan con absoluta claridad su naturaleza abstracta en tanto
que resumen de la totalidad del proceso de abstraccion inherente a la reproducciéon material-
capitalista de la vida, esbozan a la par el modo en que —a nuestro juicio— la comprension
capitalista de la riqueza para el siglo XIX atn se reconduce, a pesar de su abstraccion, hacia un
valor de uso —aunque se piense de forma preeminente como valor—. La riqueza tiene un rostro
metalico como crisalida durea o argenta del valor. El oro y la plata gozan, mas alla de la
condiciéon de equivalente general, de una posible utilidad que no se restringe a su forma de
capital. Los metales son justamente eso, metales. Las relaciones sociales son las que hacen de
ellos una expresion de la riqueza como acumulacién de trabajo humano abstracto; no obstante,

y justamente por ser un valor de uso, ellos aparecfan —a nuestro juicio— como una de las
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ultimas anclas que mantenfan afirmada la valorizacién del valor en el mundo de la vida. Para

aclarar en qué sentido afirmamos esto, dirijamos nuestra mirada hacia la antigiedad.
a) La olxovopia

Partamos de la siguiente perogrullada: la palabra «economia» tiene su raiz etimoldgica en el
vocablo griego «oilxovopion (Leshem, 2016). Con esta sentencia no hemos indicado en lo
absoluto nada nuevo. La pregunta también obvia que debemos plantearnos respecto de la
obviedad inicial es la siguiente: jcomo comprendian los griegos el sentido propio de la
otrovoplar El didlogo Econdmico de Jenofonte nos ofrece un panorama bastante interesante
respeto de aquello que hace parte de la oixovopla griega. En la conversacion entre Critobulo,
Iscomaco y Socrates se pone de relieve que el problema de la oixovopia se asocia, por decitlo
de forma simplemente indicativa, con la administracién de los bienes del hogar. Dirfamos, en

palabras de Berti (2012): “el gobierno de la familia” (27).

Las primeras lineas del didlogo, que se desarrollan con el intercambio entre Socrates y

Critobulo, dejan claro lo comentado:

En cierta ocasién le of mantener la siguiente conversacién sobre la administracién de una
casa [nepl olrovopiag]:

—Dime, Critobulo, preguntd, ¢es acaso la administraciéon de una casa el nombre de un
saber [N olxovopio émotpng wwvog Ovopd €otv], como la medicina, la herretia y la
carpinterfa? Yo creo que si, respondié Critobulo.

—Y de la misma manera que podriamos sefialar la actividad de cada una de esas artes,
¢podrfamos también decir cual es la propia de la administracién?

—Me parece, dijo Critobulo, que la actividad propia de un buen administrador es

administrar bien su propia hacienda [oixovopon Gyafod elvor eb olxelv tOv Sawtod

O{%OV] (Jenofonte, Oeconomicus 1, 1-2).
Aquellos bienes que debian ser administrados por el hombre libre en la Grecia antigua, al
menos de acuerdo al Econdmico, eran tres: los esclavos, la mujer y la tierra. La olxovopioa como
una especie de €t —para Jenofonte— parecia, o bien no estar preocupada por la riqueza o,
mas bien, vincularse con otra comprension de ella. En dos pasajes bastante sugestivos,
Jenofonte revela que el problema de la riqueza y la pobreza en los griegos se encuentra
asociado de forma originaria no a la simple posesiéon de dinero, sino a la posesion suficiente; i.

e., justa y necesaria de los bienes que se requieren para que el hombre sea capaz de satisfacerse:
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—...Yo mismo al examinarme encuentro, en mi opinién, que domino
convenientemente tales pasiones, de modo que si me aconsejases lo que debo hacer para
incrementar mi hacienda, no me lo impedirfan, creo yo, esos que td llamas duefios.
Animo, pues, aconséjame cuanto tengas de bueno. O es que ya has decidido que somos
suficientemente ricos [mAoutelv] y piensas que no necesitamos mas dinero [yonu&twv]?

—Por mi parte, dijo Socrates, si también te estas refiriendo a mi, creo que no necesito
mas riquezas, sino que tengo el dinero suficiente. T4, en cambio, Critobulo; me pareces
absolutamente pobre [névecbat] y a veces, jpor Zeus!, siento una gran lastima de ti.
Critobulo, soltando una carcajada, dijo:

—Y cuanto dinero, Socrates, jpor los dioses! crees que sacarfas vendiendo tus bienes y
cuanto por los mios?

—Por mi parte, dijo Sécrates, creo que si consiguiera un buen comprador sacarfa muy
facilmente por todos mis bienes cinco minas, incluida la casa. En cambio, de los tuyos sé
con certeza que conseguirias cien veces mas.

—Y, a pesar de reconocetlo, crees que no necesitas mas dinero y me compadeces por
mi pobreza [mevigi]?

—Porque los mios, en efecto, dijo, me bastan para satisfacer mis necesidades [Tl pév
YO €ud, Egr, ova €otty €pol Tapéyety 0 €pol doxodvta). En cambio, para la vida que
llevas y para poder mantener tu reputacion, creo que ni aunque tuvieras tres veces mas de
lo que ahora posees serfa suficiente para ti (Jenofonte, Oecononicus 11, 1-4).

La pobreza, indica Jenofonte en boca de Iscomaco hacia el capitulo octavo, se asocia —tal cual
lo comenta Sécrates en II, 1-4— con no tener aquello que se quiere o se necesita en el
momento en que se lo precisa (Jenofonte, Oeconomicus VI, 2-3). Iscébmaco solicita a su mujer
algo que €l le pidi6 que almacenara para situaciones futuras del hogar. Al ella no poder darselo
y sentirse culpable, ¢l le indica que aunque esto —el querer algo para satisfacer una necesidad y
no poder tenerlo— es pobreza, siempre podria ser peor, pues buscar y no encontrar lo que se
pensaba que se tenfa, no es peor que no poder buscar porque se sabe ya que lo querido no se

posee ahora ni se posey6 alguna vez.

Esta vision griega de la riqueza de la cual nos ofrece testimonio Jenofonte no es tan
lejana a la que encontramos en el didlogo pseudo-platonico Erixias, o a la comprension

aristotélica de la olnovopla presente en Politica 1.

En Erixias, la riqueza es pensada siempre en funcién de la utilidad de los bienes. La
posesion de una casa majestuosa para un némada es algo inutil y, por ello, no puede constituir
riqueza. La posesion de miles monedas que no sean aceptadas por un pueblo vecino, hace que
en ese lugar las monedas se vuelvan un estorbo para su propietario ¢En funciéon de qué

aspectos se determina la condicién util de los bienes, de acuerdo al personaje Sécrates? Una
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cosa es un bien y, por tanto, util, si ayuda a la satisfaccion de las necesidades y a la
conservacion organica del cuerpo vivo. En este sentido, si el oro y la plata no fuesen necesarios
para la obtencién de aquellos bienes que permiten satisfacer las necesidades como el alimento,
la bebida y el vestido, entonces el dinero devendria inutil. I.a consecuencia que se desprende de

su inutilidad es el hecho de que no podrian constituir —el oro y la plata— la riqueza.

El papel de los metales en el marco del Erxias se corresponde claramente con la
funcion de wedio de circulacion de la que nos habla Marx en E/ capital. El dinero sélo es funcional
en tanto en cuanto permite el acceso a aquellas cosas que son realmente bienes; por tanto y en
tanto que medio, no puede constituir en sentido estricto la riqueza. La sabiduria es esencial

para hacer del oro y la plata un medio eficiente de acceso a los bienes.

Erixias, asi como el Econdmico, pone de relieve otro modo de comprensiéon de la
riqueza, asociada ésta con la posesion de los bienes que permiten la satisfacciéon de las
necesidades del hombre. Riqueza puede ser, en este sentido, no exclusivamente la simple
acumulacién de oro y plata —o su multiplicacion—, sino tener aquello para lo cual el oro y la
plata sirven como medio de acceso. Las consideraciones de Aristoteles a este respecto nos

permitiran arrojar un poco mas de luz en torno al tépico en cuestion.

A partir de Politica 1253b, Aristételes empieza a desarrollar su reflexiéon en torno al
sentido especifico de la oixovopioa. Para el Estagirita, ésta debe ser entendida —en un sentido
cercano al de Jenofonte®— como la administracién de los recursos y de los elementos
constituyentes de la casa. A ésta la forman el esclavo (8odrog) y el hombre libre (EkedOepog).
De esta distincion se desprende la relacion amo (8eonotng)-esclavo (5odrog), marido (mootg)-
esposa (Bhoyoq), y padre (natyp)-hijo (téxvov). Finalmente, el ultimo aspecto constitutivo de la
olrovopla es la crematistica (yonpoatiotndg). Nosotros fijaremos nuestra mirada en el tltimo de
los cuatro elementos constituyentes de la oixovopla, pues es en su marco en que tiene lugar el

problema de sentido la riqueza.

%5 Sobre los rasgos especificos en que se diferencian las consideraciones econémicas de Aristoteles respecto de las
de Platén y Jenofonte, véase Berti (2012).
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Aristoteles distingue entre dos formas de comprender la crematistica: 7) una
crematistica por naturaleza y 7) otra que nace de la experiencia y se desarrolla como una
técnica. La primera la asocia con el intercambio de recursos que permiten la satisfaccion de las
necesidades; esto, a partir de la comprension del ente desde su uso: necesito un zapato, asi que
intercambio una silla que me sobra por el zapato. Cuando el intercambio de valores de uso se
hace complicado se introduce la moneda para facilitar su intercambio. De esta crematistica
natural se transita a la crematistica técnico-empirica, cuya finalidad deja de ser el valor de uso
del ente. La nueva finalidad es, por via del intercambio (uetafAntndc) y del comercio —pre-
capitalista— la acumulaciéon de dinero (Crespo, 2013: 26). Aqui se empieza a anticipar el modo
en que el dinero —como indicara Marx siglos después— no se comprende de forma exclusiva

como simple medio de circulacion:

Por eso la crematistica parece tratar sobre todo de la moneda [vopiopatog], y su funcién es
el poder considerar de doénde obtendra abundancia de recursos, pues es un arte
productivo de riqueza y recursos [romtxt] y&oe €ott mhobtou xod yenuatwy]. Ciertamente,
muchas veces consideran la riqueza como abundancia de dinero [xal yde tOv mhodtov

noAkantg théaot vopiopatog mififog], porque sobre esto versa la crematistica y el comercio
(Aristoteles, Pol. 1, 1257b 1-9).

Un primer tipo de crematistica, aquella que es por naturaleza, busca la adquisiciéon de los
recursos justos y necesarios para el hogar. Por tanto, dicha busqueda se encuentra limitada en
funciéon de las necesidades de la casa. En la posesion de estos recursos necesarios consiste la
riqueza comprendida de una forma adecuada, para el Estagirita. La satisfaccion de la necesidad
es simplemente el punto de partida para el desarrollo de una vida buena. Ella es lo fundamental
en la reflexion aristotélica. En ultimo término, la oixovopio acaba por suponer —en Aristoteles—
un sentido ampliado de la gpdvnotg, al igual que ocurre con la politica (Crespo, 2011: 38; Berti,
2012: 39; Leshem, 2014: 3), pues es un modo de consideraciéon acerca de lo bueno y

conveniente respecto de la familia —y respecto de la ciudad—.

Entre tanto, el otro modo de comprender la crematistica alude a una busqueda
ilimitada, ya no de valores de uso, sino de dinero: “Existe otra clase de caracter adquisitivo que

precisamente llaman —y esta justificado que asi lo hagan— crematistica [antinatural|, para el cual
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parece que no existe limite alguno de riqueza y propiedad” (Aristételes, Pol 1, 12572). El
hambre es mas que de alimento, de oro o de plata —o de aquello que se designe
convencionalmente como dinero— Fsta es una forma inadecuada de comprensién de la
riqueza, que encuentra en el Rey Midas el contrasentido que late de fondo en ella. Es por esto
que el Estagirita —en 1297b 18-19— afirma la necesidad de repensar aquello que se entiende
como riqueza. En este segundo modo de comprender la crematistica, la vida buena queda fuera

de juego.

La crematistica natural se encuentra en una relaciéon originaria —en tanto que versa
sobre las necesidades— con el alimento, el cultivo de la tierra, el cuidado del ganado, etc.
Asimismo, parece extender su radio de accién desde el nicleo familiar hacia la po/is. El politico
en tanto que administrador de la ciudad debe realizar una labor econémico-crematistica,
encargandose del uso y de la adquisiciéon de los recursos que permitan la satisfaccion de las

necesidades de los ciudadanos:

Pues bien, tal «capacidad adquisitivar, cuyo objeto son los bienes necesarios para la vida de
la familia o la ciudad, lo que Aristdteles llama la «verdadera riqueza», es obra de la
crematistica «naturaly, que por eso forma parte del arte de gobernar a la familia o
economia (...) Solo hay un tipo de crematistica que forma parte de la economfia, la cual es
parte de la politica en un sentido amplio y, a su vez, coincide con la ética. Segin
Aristételes, desde un punto de vista moral, solo es legitimo el tipo de crematistica cuyo fin
es reunir la cantidad finita de riquezas necesarias para vivir bien (Berti, 2012: 51).

Crespo (2011: 34) indica a este respecto con gran agudeza que —para los pensadores griegos—
no existia una brecha abismal entre la comprensiéon de lo econémico-crematistico para el
ambito del hogar y el de la po/is. El pensamiento griego se movia —y esto incluye sus intuiciones
econémicas— teniendo siempre como horizonte de sentido la comunidad politica (Schumpeter,
2006: 50-63). La administracion de los recursos del hogar impacta en la po/is, y el bien de ésta —
como se indica en Eica nicomdquea 1— es superior a la felicidad individual o, afiadimos nosotros,

del ndcleo familiar. La economia asi como la crematistica natural apuntan de forma

56 Hsta crematistica tiene, a juicio de Aristételes, su propia division: la indicada crematistica relacionada con el
comercio es la primera. A ella se unen /) la crematistica relacionada con el crédito, que usa el dinero para
reproducir el dinero —y que para el Estagirita parece ser la mds inadecuada—; #) la venta del trabajo y i) la
ganancia que procede de la minerfa o del uso no agticola de la tierra.
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concomitante mas alla del ambito circunscrito al hogar. Ellas tienen también un alcance en el

horizonte colectivo®.

Esta otra comprension de la riqueza que se erige al interior del pensamiento griego, que
pretende hacer frente a la busqueda incansable de dinero, es un punto de encuentro y puede
ser leido de forma paralela como una especie de impulso para la critica marxiana de la riqueza
abstracta propia del modo de produccion capitalista. En un pasaje de la Contribucion a la critica de

la economia politica, Marx pone de relieve lo que nosotros hemos indicado de forma sucinta:

Los filésofos de la Antigiiedad, y de igual modo Boisguillebert, consideran que estamos
ante una inversion, una distorsion del dinero, un uso impropio del mismo, que de criado
se convierte en amo, desprecia la riqueza natural y destruye la armonfa de los equivalentes.
En su Repiiblica, Platon quiere sujetar violentamente al dinero a la calidad de simple medio
de circulacién y medida, no dejaindolo transformarse en dinero en cuanto tal. Por ello
Aristételes considera que la forma de la circulacién M-D-M, un movimiento al que
denomina econémico y en el cual el dinero sélo funciona como medida y moneda, es la
forma natural y racional, mientras que estigmatiza la forma D-M-D, la crematistica, como
antinatural y contraproducente. Lo que aqui se impugna no es sino el valor de cambio que
se vuelve contenido y fin en si de la circulacién, la autonomizacién del valor de cambio en
cuanto tal; el hecho de que el valor en cuanto tal se tome en objetivo del intercambio y
adquiera una forma auténoma, al principio ain bajo la forma simple, palpable, del dinero.
[Cuando] se vende para comprar, el objetivo es e[l] valor de uso; al comprar para vender,
lo es e[l] valor mismo (Marx, 2008: 258).

La riqueza en el modo de produccién capitalista —con la disolucion del esclavismo antiguo y

del feudalismo medieval®*— restringe su sentido a aquello en contra de lo cual levantaron su voz

57 Leshem (20106) realiza una importante indicacién al respecto de la relacidén entre economia y politica para los
griegos. A su juicio, la primera —la actividad econémico-crematistica— deviene en condicién de posibilidad del
modo de vida politico y del modo de vida teorético, pues aquella es la encargada de la adquisicién y uso de los
bienes materiales que, al devenir excedentatios respecto de las necesidades inmediatas, permiten que el hombre
libre dedique su tiempo a actividades mas elevadas que la labor, por decitlo en términos arendtianos. Ahora, y
como bien indica Enrico Berti (2012: 24), a pesar de que tanto la casa como la polis supongan que el jefe deba ser
administrador, ello no implica que el gobierno de la casa sea equivalente al de la ciudad. El uno es gobierno de los
esclavos, de la esposa y de los hijos. El otro, de hombres libres (Berti, 2012: 49). En el gobierno del hogar
conviven distintas formas de mando: un mando conyugal, un mando paternal y un mando como amo. En el caso
del ambito politico, aunque sean varias las formas de gobierno posibles, a saber: monarquica, aristocratica,
oligairquica o democratica, s6lo se ejerce de un modo. No hay lugar a la simultaneidad. Asimismo, la
administracién de la justicia varfa entre el ambito del hogar y el de la po/is. En esta ultima existe un dnico conjunto
de leyes para los ciudadanos libres. Entre tanto, en el hogar variara respecto del individuo: esposa, hijo o esclavo.
La multiplicidad de los miembros de cada grupo es, a su vez, distinta. En la po/is, los ciudadanos libres con vida
politica son los hombres propietarios, cuya aparicion tiene lugar en tanto que nivel superior edificado respecto del
hogar, a la par que lo contiene. En éste (el hogar), la multiplicidad se expresa en las mujeres, nifios, hombres y
barbaros esclavizados. Para una mayor claridad respecto de la relacién y distincion entre economia y politica en el
pensamiento del Estagirita, véase Leshem (2014).
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los filésofos griegos a los que aludimos lineas atras. El dinero es riqueza, en tanto que
manifestacion del valor. Es riqueza abstracta, porque no es mas que el resumen de la
abstraccion inherente a la reproduccién material-capitalista de la vida. La riqueza material la
constituyen los valores de uso que satisfacen las necesidades humanas, asi como las fuerzas

productivas que permiten la produccion y reproduccion de la vida.

La transformacion del dinero en capital lo vuelve en un fin en si mismo, pues en él se
condensa el valor: “Si es la riqueza universal, una persona habra de ser tanto mas rica cuanto
mas dinero posea (...) En el oro y la plata poseo la riqueza universal en su forma pura; cuanto
mas acumulo de esos metales, tanto mas me apropio de la riqueza universal” (Marx, 2008:
186). Y continta Marx paginas adelante en la Contribucion a la critica de la economia politica: <Al
dinero como ‘forma universal de la riqueza’, valor de cambio autonomizado, se opone el
mundo entero de la riqueza real” (Marx, 2008: 248). En E/ capital mantiene Marx esta doble
comprension de la riqueza, con un enfoque critico que no puede sino hacer eco del triunfo
histérico de aquello a lo cual Aristételes consideré como una crematistica antinatural: “En
cuanto valor de uso, la mercancia satisface una necesidad particular y constituye un elemento
particular de la riqueza material (...) Como el ciervo brama por agua clara, el alma del burgués

brama por dinero, la tnica riqueza” (Marx, 2013: 162-169).

La visién griega de la oixovopia sufre una mutacion histérica, en la medida en que se
resignifica —o mejor, se restringe— el sentido de la riqueza. Oixovopio no es mas la
administracion del hogar, fundada en la adquisicién limitada de valores de uso (riqueza material
marxiana) para satisfacer las necesidades. Tampoco es, en un sentido mas amplio, la
administracién de los recursos en funcién de garantizar tanto la vida como la vida buena de los
ciudadanos de la polis. La transmutacion del sentido de la oixovopia no es otra cosa que un
cambio en el hacer humano. Asi las cosas, no nos interesa aqui tanto la evolucién de la ciencia

, . 59 . . . . , .
econémica’, sino el sentido mismo de aquello que debe ser concebido como lo «econémicon.

8 Esto lo indicamos, quizas en un sentido exclusivamente geografico. No hay que olvidar la coincidencia histérica
entre capitalismo y esclavitud, que tiene lugar mas alld de las fronteras del continente europeo. En torno a este
topico, véase: Dussell (2000), Fabelo (2013) y Quijano & Wallerstein (1992).

% En este sentido, vale la pena indicar que no desconocemos el hecho de que en Aristételes la oixovopla se
presenta como una ciencia practica, de acuerdo a lo indicado en E. N. I; no obstante, y en este punto seguimos las
indicaciones de Berti y Leshem, el sentido primario en que comprende el Estagirita la olxovopia se encuentra
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Con Aristoteles, este hacer se encuentra determinado por la apertura phronética de la situacion,
que permite poner en consideraciéon —desde las circunstancias inmediatas— la adquisicién y uso
de los recursos de los cuales se dispone para la satisfaccién de las necesidades en funcién de la
vida buena. Se distingue aqui, al hablar de lo «econémicon, entre 7) el condicionamiento
organico, ) las acciones (eficientes o no) del sujeto que permiten hacer frente a dicho
condicionamiento, y z7) el caracter colectivo que asume la satisfaccion de las necesidades

(Crespo, 2013: 17-27).

Cuando el sentido de la riqueza se reduce a simple valorizaciéon del valor en tanto que
multiplicaciéon del dinero, el hacer del hombre se transforma de forma paralela. Lo que era un
simple medio de circulacion, tal cual lo ponen de relieve Aristoteles y Marx, se transforma en el
fin ultimo; esto es, en el objeto mismo de deseo. Un objeto de deseo, como revelamos en
nuestra vuelta sobre las Contribuciones a la critica de la economia politica y a El capital, abstracto. Sin
embargo, a pesar de la condicion abstracta de la riqueza en el modo de produccion capitalista,
la reflexién marxiana se movia ain —a nuestro juicio—en un modo del hacer econémico del
hombre que anclaba la abstraccién a un ente con una utilidad no exclusivamente monetaria, a
saber: el oro o la plata. No debemos olvidar que la forma dineraria del valor ejecuta una
transposicion en los términos que se relacionan, al hacer de una tGnica mercancia —que era un
elemento relativo® de la forma general del valor— el equivalente general en el que todas las
mercancias expresan su valor. En este orden de ideas, la riqueza a pesar de su abstraccién
apuntaba aun un valor de uso —aunque no se comprendiera de forma originaria en este
sentido—. Esta condiciéon de la riqueza abstracta de tener que afincarse en un ente con una
utilidad no exclusivamente monetaria, constituye para nosotros el ancla que amarraba de

manera parcial el valor al mundo de la vida. La desconexién final de la reproduccion material-

asociado con la praxis humana; i. e., con la consideracion acerca de lo bueno y lo malo para la familia y la
comunidad politica, y esto no es otra cosa que una ampliacion del radio de accién de la actividad phronética.
Sirviéndonos atrevidamente de la sentencia marxiana, y desplazandonos a la par del horizonte concreto
aristotélico, podriamos indicar que la ciencia econdémica no es mas que una expresion teorética de aquello que los
hombres hacen, pero que no saben que hacen. Lo esencialmente econémico no es —a nuestro juicio— tanto la
ciencia econémica como lo es el ambito del hacer, el cual sufre una variacién de sentido: un hacer (economia-
crematistica natural) en relacién con una riqueza material, otro hacer (crematistica antinatural) vinculado con la
riqueza abstracta. Ahora bien, en lo que se refiere especificamente a la evolucién de la ciencia econémica, véase:
Backhouse & Medema (2008).

% Nos referimos aquf a la forma relativa del valor desplegada.
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capitalista de la vida, en tanto que abstraccion, se constituye aqui, asi como en el fenémeno de

las burbujas financieras.
b) El patrén oro

Uno de los fenémenos monetarios mas significativos en la historia del siglo XX —y que se

, , , . . . ., 61
mueve mas alla de los limites interpretativos, naturalmente, de la reflexion de Marx” —, es la

>
disolucion del «patrén oron. Con la expresion «patrén oro» hacemos alusion a la condicion del
oro comprendido, en tanto que mercancia, como equivalente general. El oro hace parte del
conjunto de dinero-mercancia que ha existido durante la historia de la humanidad, como el
tabaco, las plumas de avestruz, etc. (Velde & Weber, 2008). En el modo de produccion
capitalista el oro asumio este rol protagénico de ser —por un lado— una mercancia —pues es un
valor de uso; es decir, un util no monetario—, y ser —por otro lado— el equivalente general del
intercambio. El papel moneda no era mas que un simbolo de la riqueza que se tenfa en oro vy,
pot tanto, su emision estaba limitada a la cantidad de oro poseida por una nacién. La oferta
monetaria dependia, en consecuencia, no exclusivamente del limite inflacional que se supera
con el aumento de la indicada oferta monetaria, sino del sustrato en que se afirmaba: la riqueza

aurea. Nunca podia haber mas billetes que oro en las arcas. Al ser el oro una mercancia es

dependiente también de la produccién. Si la producciéon de oro se encuentra limitada, la

61 Este es un elemento importante a tener en cuenta pues —como se observa en E/ capita/— el problema de la forma
dineraria del valor, asi como de su expresion en una divisa como la libra esterlina, acaba por suponer la presencia
absolutamente necesaria del oro, ya que en el modo de produccion capitalista éste es, junto a la plata —en menor
medida—, el equivalente general por excelencia, tanto asi que la libra y posteriormente el délar dependen para su
emisién de la cantidad de oro que posee una nacién en sus reservas. Es por ello que —indica Bloomfield (1959)—
en las décadas previas a la Primera Guerra Mundial las economias de gran parte de los paises del mundo se regian
por el patrén oro: “En la décadas inmediatamente precedentes al quiebre de la Primera Guerra Mundial, las
monedas de los paifses lideres del mundo, también como la de muchos otros, se encontraban directa o
indirectamente atadas al marco referencial de un estandar internacional del oro” (Bloomfield, 1959: 9), y ello se
expresaba en que los bancos centrales de dichos paises —no todos, pues Estados Unidos, Canada, México o Brasil
no tenfan banco central pero se acogfan al patrén oro— expresaban las légicas especificas de las politicas
monetarias de la época. Esta indicaciéon es importante ya que, aunque la relaciéon con el patrén oro no era
inmediata en algunos casos —o era inmediata aunque no se tuviese banco central—, el caricter global de la
economia articulaba las relaciones econdémicas internacionales a la luz de dicho patrén, absolutamente
fundamental para el periodo de redaccién de E/ capital. Ahora bien, dentro de las naciones que destacan una
relacion tardia con el patrén oro y sus bancos centrales se encuentran Rusia y Japon, quienes lo acogen hasta
1897, ademas de Italia y la Republica Astro-Hungara, quienes se adscriben con la entrada del siglo XX y hasta el
inicio de la guerra (Bloomfield, 1959: 13). En el caso de Francia, Bélgica y Suiza el patrén oro se ponia en relacion
también con la intercambiabilidad del dinero por monedas de plata acufiadas legalmente. En los paises asiaticos
como Filipinas o India, asi como en los latinoamericanos, el patréon oro —que aparece ya a inicios del siglo XX—
cobrara sus propias especificidades (Bloomfield, 1959: 15).
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riqueza también esta limitada necesariamente a la cantidad de metal existente. Aqui, el afan
limitado de posesion de riqueza —entendido desde la crematistica antinatural— encuentra su

obstaculo fundamental: el oro no es ilimitado como lo es el deseo de su posesion.

Entre 1871 y la Primera Guerra Mundial las potencias econdmicas del mundo
asumieron el sistema «patrén oro puro». Dentro del conjunto de sus caracteristicas, a nosotros
nos interesa la ya mencionada: la moneda de un pais estaba determinada por la cantidad de oro
poseida (Chapoy, 2011: 11). La consecuencia de este nexo entre moneda y oro, era el
compromiso adquirido por los pafses de que su divisa pudiese ser canjeada en cualquier

. : 2
momento por la cantidad de oro correspondiente™.

Con la Primera Guerra Mundial® el patrén oro se suspende temporalmente (Federal
Reserve, 1989: 423). El objetivo: aumentar la cantidad de dinero en circulacién y poder
invertirlo en recursos bélicos. El oro era un limite en la carrera de la guerra. Una vez acab¢ la
Primera Guerra Mundial, se retomé el patrén oro con algunos ajustes consecuencia del

conflicto (Chapoy, 2011: 14):

1. «Patrén lingoten: no circulaban monedas de oro. El metal se concentrd en manos de
los bancos y las divisas de algunos paises ya no tenfan respaldo 100% en oro

(Inglaterra, Francia, Alemania, Bélgica, entre otros).

2. «Patrén cambio oro: los paises sin suficiente oro aumentaron sus reservas a partir del

atesoramiento de una moneda que si pudiese ser convertida plenamente en oro.

02 Un pais que perdiese oro en el marco del mercado internacional reducia la cantidad de dinero en circulacién
para que disminuyesen las importaciones y asi, a través de las exportaciones, recuperar oro, logrando un equilibrio
que permitiese colocar en circulacién la cantidad de papel moneda deseada, respaldada en un 100% en oro. Ahora
bien, aunque paulatinamente el uso del oro como medio de pago directo quedase en desuso, reemplazado por el
papel moneda o las letras de pago, ello no implicé que el oro perdiese protagonismo. Todo ese papel moneda o
las letras de pago debian tener un respaldo total en oro (Chapoy, 2011).

63 La Primera Guerra Mundial —sumada a la Gran Depresion del 29— impulsa de forma paulatina —como bola de
nieve— procesos de inconvertibilidad de las divisas en oro. Las deudas acumuladas eran impagables en metal y los
billetes emitidos carecian de respaldo dureo. En Inglaterra la libra se devalué en 1931. En EEUU, en 1933 se
suspendié parcialmente el patréon oro puro, haciéndose inconvertible el doélar. En 1934 se retomd la
convertibilidad de forma parcial (49%), al adoptarse el patrén lingote. La convertibilidad parcial tuvo como
resultado la devaluacién de la divisa norteamericana (Chapoy, 2011).
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En el ocaso de la Segunda Guerra Mundial tuvo lugar la conferencia de Bretton Woods (1-22
Julio 1944). En ella se establecio, gracias a la ventaja econémica obtenida por EEUU en la
segunda conflagracion, nuevamente la plena y exclusiva convertibilidad del délar a oro (35
ddlares por onza troy [31 gramos aproximados|), haciendo de la moneda norteamericana la
divisa internacional, reemplazando con ello el lugar ocupado por la libra esterlina antes de la
Primera Guerra. El patrén de cambio oro fue cediendo su lugar al patrén de cambio dolar, y
las reservas mundiales de riqueza se realizaban en ddlares; sin embargo, esto no anul6 el hecho
de que el poderio del dolar en el sistema monetario internacional se debfa, en ultimo término, a
la gran posesion de oro que tenia EEUU para respaldar su divisa, a saber: tres cuartas partes

del oro del mundo (Chapoy, 2011: 21-27).

Este empoderamiento norteamericano implicaba, en funcién de los acuerdos de
retton Woods, la obligaciéon de convertir en cualquier momento el dinero acumulado en
Bretton Woods, la obligacion d ti lqui to el di lad
dodlares —en las reservas internacionales— en oro. Entre 1955 y 1968 hubo un cambio abrupto,
pues se presenté una disminuciéon drastica de las reservas de oro norteamericanas. Con la
isminucién de oro, se puso en riesgo la liquidez del pais, pues ademas del gasto publico e
disminucién d , iesgo la liquidez del pais, d del gasto publico y d
la inversién economica y armamentistica en el extranjero“, el oro se empez6 a desviar hacia

“usos no monetarios” (Chapoy, 2011: 29).

En 1971, y en funcién de una decision del entonces presidente de los EEUU, Richard
Nixon, se corté el ultimo enganche que ponia limites materiales a la abstraccién propia de la
valorizacion del valor: “Ese régimen [Bretton Woods] terminé con el cierre por parte del
presidente Richard Nixon de la ventana de oro el 15 de agosto de 1971 (Bordo, 1993: 3). El
oro dejo6 de ser la base del ddlar y, paulatinamente, de las divisas internacionales: “Con esto el
gobierno estadounidense suspendié de manera unilateral el sistema monetario internacional

surgido en Bretton Woods en 1944, basado en paridades fijas acordadas con el FMI y en la

%4 Esto implic6 una evolucion del «patron cambio orow hacia el «patrén politico cambio oro», que consistia en el
acuerdo tacito de no exigir la conversiéon del dolar en oro, para evitar el colapso del sistema monetario mundial
(Chapoy, 2011: 29-30). La inversién en la Guerra de Corea, en Vietnam, en gasto publico y el no aumento de los
impuestos hacia finales de los sesenta fue mermando aceleradamente las reservas de oro, asf como aumentando la
inflacién nacional e internacional, pues circulaban mas y mas délares sin respaldo. En un periodo de catorce afios
(1958-1971) EEUU pas6 de tener una reserva aurifera equivalente a 20.5 billones de ddlares, a contar con 10.5
billones de dolares en oro. Las deudas totales que enfrentaba EEUU para 1972 equivalian a 77.5 billones de
délares, aproximadamente unas 6 veces mas que el oro con que contaba (Arenas, 2005).
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convertibilidad en oro de las tenencias oficiales de dodlares. Tal medida dej6 al mundo

inundado de dolares sin respaldo en oro, lo que desencadend la inflacién internacional”

(Chapoy, 2011: 39).

Con la evolucion del modo de produccion capitalista, la sed del burgués dejo de ser sed
de oro. La critica de Aristételes y Marx quedd —en teorfa— histéricamente superada, aunque a la
par se mantiene latente en toda su vitalidad. Por un lado, el deseo ilimitado de dinero pervive
en nuestro hacer. Que éste, el dinero, dejara atras su forma metalica no anula el hecho de que —
por decitlo con Marcuse— vivimos y morimos productivamente, atendiendo siempre al afan de
movilidad social. Estamos presos de la légica de la crematistica antinatural, mientras gozamos

del privilegio de ser explotados y pauperizados.

Por otro lado, con dicha evolucién la abstraccion siguié adquiriendo nuevos matices y
elementos. En el marco del patrén oro —en todas sus modificaciones— la crisalida aurea del
valor se encontraba siempre en constante disputa consigo misma, o mejor dicho, con su
utilidad no monetaria. Esta faz no capitalista del metal era un susurro que amenazaba el
fundamento mismo del sistema econémico®, a la par que ponia un limite estricto y material al
deseo. El valor no podia valorizarse de manera ilimitada si el cuerpo en que se expresaba tenia
un limite propio. Dicho de otro modo: el capital no podia reproducirse en su abstraccion mas
alla de lo que le permitia un ente especifico. Cortar el vinculo «dinero-oro» era quitar una traba

a la pretension de multiplicar ilimitadamente la riqueza abstracta.

Con la decisién de Nixon ya no hay un ente que tenga un valor de uso no monetario y
que sirva, a la vez, como 7) medio de circulacion, 7) expresion material de la riqueza abstracta,
#7) medio de pago y ) depositario de valor. La anulacion de Bretton Woods es el
empoderamiento de la abstracciéon en la reproduccién material-capitalista de la vida. El nuevo
dinero, el que reemplaza al «dinero mercancia», a saber: el «dinero fiat», no tiene un uso no
monetario; 1. e., es inutil si no es medio de circulaciéon y depositario de valor (Wallace, 2008). El

papel moneda; esto es, los billetes que cargo en mi bolsillo, restringen su utilidad a ser el medio

% HEs importante tener en cuenta aqui, como lo muestran Chamoy (2011) y Arenas (2005), que la crisis del sistema
Bretton Woods se vio acompafiada de la necesidad de crear un doble mercado del oro. Uno, con un precio fijado
en el marco de la politica econémica, y el otro abierto a la logica de la oferta y la demanda del metal. En este
ultimo, la demanda del oro no respondia a su uso necesariamente monetatio.
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que permite el intercambio. Fuera del ambito monetario no sirven para nada. Son demasiado
pequenos para hacer las veces de servilleta, de barco de papel o de papel de bafio. Demasiado
cargados de tinta para servir como depositarios de un poema. A lo sumo, hay lugar para un

verso aislado en ellos.

Si en presencia del dinero mercancfa la l6gica del capitalismo era abstracta, con el
reinado del dinero fiat dicha abstraccion se hace mas radical. De hecho, y permitiéndonos ser
ain mas atrevidos en nuestro intento de aproximarnos a la disolucién del patrén oro, la idea
misma de liquidez internacional, entendida como el conjunto de las reservas econémicas de
todos los paises del mundo (Lelart, 2003: 6), se diluye cada vez mas en la abstraccion. La forma
institucional de la liquidez internacional estd constituida por las reservas a la que tienen

derecho los paises, y que reposan bajo el abrigo de instituciones como el FMI.

La evolucion del sistema monetario, cada vez mas abstracto, culmina por la creacion en
1969 —dos anos antes del quiebre final del patréon oro— de los DEG (Derechos Especiales de
Giro). Las reservas en el FMI se establecen en DEG, contandose por millones cual si fueran
una moneda, pero no lo son. Los DEG no tienen valor, pero de acuerdo a la suma de DEG
que le corresponda a cada pais en el FMI, asi puede transformar los DEG en distintas divisas
depositarias de valor. En un inicio, el DEG establecia su valor a partir de la referencia al oro;
no obstante, con la caida de Bretton Woods a partir de la decisiéon de Nixon, al igual que las
monedas del mundo debié abandonar su base aurea. El DEG ya no cuenta como valor, sino
como #nidad de medida de la riqueza abstracta, y se define como medida a partir de las relaciones
que se tienden —relaciones de abstracciones— entre cinco monedas (ddlar, euro, renminbi, yen y
libra): “Se calcula sumando determinados montos de cada una de las monedas de la cesta
valorados en dolares de EE.UU, sobre la base de los tipos de cambio cotizados a mediodifa en

el mercado de Londres” (FMI, 2016: 2).

La liquidez de los paises funda sus reservas transfornterizas en una abstraccion
edificada sobre un momento previo de la abstraccion total, pues los DEG se determinan a
partir de las relaciones que se establecen entre las divisas de cinco potencias mundiales,

ninguna de las cuales se retrotrae hasta un valor de uso; esto es, a un tutil que esté mas alla del
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horizonte monetario, y que en su abundancia o escasez por ser un recurso natural establezca

las reglas del juego; 1. e., el limite de la valorizacion del valor.

El transito del dinero mercancia al dinero fiat constituye una disolucién de lo que llama
Rosignolo (2017) el patréon monetario —es decir, de aquello que sustenta el valor de las distintas
monedas— en la medida en que el oro, aunque sigue siendo pensado como una reserva
privilegiada de valor y como elemento constituyente de la riqueza, no es por si mismo la
riqueza capitalista en cuanto tal. El dinero es riqueza sin depender del sustrato aureo. Todo
valor de uso sucumbe ante la abstraccion de la reproducciéon material-capitalista de la vida,
pues se nos aparece en el mercado bajo una expresion dineraria, un nimero, una cifra; y asi
como se sepulta el valor de uso, asimismo el mundo de la vida queda sepultado. No es la
relacién entre los hombres, ni el interés por satisfacer nuestras necesidades mas inmediatas lo

fundamental. Lo que prima y gobierna es el dinero.

Lo concreto —y con €l la riqueza material— es dejado atras en los distintos procesos de
valorizaciéon del valor. Lo econémico es ya una esfera ajena al hombre de a pie. Las
abstracciones lo han dejado atras y lo han sometido. El mundo de la vida se mueve ahora en
funcién no de una suerte de causalidad en tanto que tipica constante, sino a la luz de la
valorizacion del valor, del dinero que puede multiplicarse —en teorfa— de manera ilimitada.
Billones de billones acrecentandose en las nubes, desgajados completamente de la defensa de la
riqueza material a la cual nos invitan Pseudo-Platon en Erixias, Aristoteles en Politica y Marx en
E/ capital. La abstraccion en la reproduccion material de la vida supone un olvido de nuestro
ambito historico, cotidiano, factico de la vida, y mas bien se mueve en un claro desinterés

respecto €L

Ahora bien, y al igual que las abstracciones en el ambito de la ciencia tienen una
incidencia muchas veces catastrofica en su vuelta sobre el mundo de la vida luego de desgajarse
de él, asimismo la abstraccion del capitalismo que se desgaja, al volver, estremece la existencia
humana de la cual se desligd, cuando explotan las burbujas financieras cual si fueran de

bombas, no de jabdn, sino armas de destrucciéon —dado su alcance— tal vez masivas.

¢) Las burbujas financieras y el capital ficticio
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El fenémeno de las conocidas burbujas financieras es inconcebible, al menos en un sentido
amplio, sin el fuerte vinculo que se tiende entre la reproduccion de la riqueza abstracta y su
nexo con la ciencia y la técnica. Claro estd, no necesariamente toda burbuja depende del
desarrollo técnico; piénsese por ejemplo en la primera burbuja de la historia: la de los
tulipanes”’; no obstante, con la evolucién del modo de produccién capitalista se pone de relieve
un rasgo caracteristico de los colapsos financieros, que nos reconduce necesariamente hacia el

vinculo que se tiende entre el desarrollo econémico y la implementacion de los avances

cientifico-técnicos en la produccion.

El vinculo puede ser leido a partir de una perspectiva doble: por un lado se encuentra la
interpretacion que nos ofrece Alfredo Macias (2017). A su juicio, los procesos de tecnificacion
y automatizacion a que se somete la produccion capitalista vienen acompanados del desarrollo
de su contradiccion fundamental, a saber: la creacion de mercancias con una cada vez mas
escaza cantidad de valor. Si este ultimo depende de la cantidad de tiempo socialmente
necesario para la creaciéon de un producto, y si la aplicacion de los avances en ciencia y técnica
implican una disminucién del tiempo necesario para la obtencién de una mercancia dada,
necesariamente el capitalismo se desarrolla en una tendencia incontenible de decrecimiento en
la acumulacién de valor, esto, a causa de la automatizaciéon del trabajo. A menor fuerza de
trabajo empleada, menor valor. Si el capitalismo industrial —como ambito de valorizacion del
valor en un sentido pleno— se encuentra en una encrucijada, necesariamente debe migrar hacia
ambitos que le permitan, si bien no la valorizaciéon del valor en un sentido estricto, si que
impulsen —al menos— la reproduccién del dinero. El espacio para esta reproduccion (no del

valor en cuanto tal) es el del capital ficticio y especulativo, que se infla hasta colapsar.

Por otro lado, en la lectura de Carlota Pérez (2005, 2018) las crisis financieras también
se encuentran fuertemenete vinculadas con el desarrollo cientifico-técnico que tiene lugar en el
marco del modo de produccién capitalista. Ahora bien, en su analisis el énfasis no se ubica en
la imposibilidad de valorizacién del valor que acompafia a los procesos de tecnificacion y
automatizacion del capitalismo industrial. A juicio de la autora, es preciso distinguir entre las

burbujas tecnoldgicas y las burbujas financieras. Las primeras anteceden histéricamente a las

% Para una exposicion histérica de las principales burbujas financieras, véase: French (2009) y Duran (2012).
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segundas. Para Pérez, la fuerza de las revoluciones cientifico-técnicas invita a una gran
inversiéon amparada en el crédito y en la proyeccion futura de ganancias. Ahora bien, vale
indicar aqui que esta inversién viene acompafiada del desarrollo de estrategias financieras que
cotizan a la alza de forma constante los productos financieros vinculados con dichas
revoluciones. Estas estrategias financieras son legadas, una vez estalla la burbuja tecnolégica a
causa del fracaso de muchas innovaciones, hacia el especifico ambito de la «economia de
papel», nombre que utiliza la autora para distinguir el capital especulativo de la «economia real».
La ciencia y la técnica son, en este orden de ideas, determinantes para la acumulacién cada vez
menos valorizada de capital: “De la misma manera, hay continuidad entre la confianza
depositada en la capacidad de la tecnologia de generar ingresos (cada vez mas basada en
ganancias de capital irreales) y la confianza gradualmente transferida a las innovaciones en el

mundo financiero” (Pérez, 2018: 27).

Ambos enfoques, tanto el de Macfas como el de Pérez, dan cuenta del modo en que se
articula el desarrollo cientifico-técnico con el modo de produccion capitalista, a la par que esto
invita —sea por la dificultad de valorizaciéon del valor o por la fe depositada en las
innovaciones— hacia el campo del crédito, de la ficciéon y de la especulacion. Esto es
fundamental, a nuestro juicio, porque pone de relieve los nexos que se tienden entre la ciencia
y la técnica y los procesos econémicos en el modo de produccién capitalista®. Valga afiadir
aqui que nuestro enfoque del problema sigue la interpretacion de Macias, y hace énfasis en la
manera en que la sed de valor —que se transforma en sed de oro y luego en sed de dinero fiat—
encuentra el nicho de su reproduccién en las ya mencionadas especulacion y ficcion del

capital.

El panorama de crisis del capitalismo es, desde esta perspectiva, el siguiente: la
automatizacion del proceso productivo supone una disminucién en la fuerza de trabajo

68 . . . , ,
empleada™. Si es en su seno en que se crea el valor, y si la riqueza abstracta es valor mas alld de

7 Acerca del impacto histérico de las invenciones técnicas en la economia, desde la escritura y el calculo a través
del abaco hasta el uso de software y algoritmos, véase: Coeckelbergh (2015).

% Valga indicar aqui que la automatizacién en el capitalismo no encuentra su habitat unicamente en la produccién
mercantil, sino que el ambito financiero se encuentra atravesado también por la automatizacién de los procesos de
reproduccion del capital. El capitulo sexto del ya aludido trabajo de Coeckelbergh (2015) Money Machines: Electronic
Financial Technologies, Distancing, and Responsibility in Global Finance, es clarificador a este respecto, pues esboza que, si
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la forma que tome (dinero-mercancia o dinero fiat), el capitalismo disminuye paulatinamente su
capacidad de crear y multiplicar el valor. El correlato de la automatizacion es, por un lado, el
aumento de la poblacion productiva excedentaria; es decir, de la mano de obra que no se
contrata y, por otro lado, las condiciones cada vez peores de los trabajadores contratados (Cfr.
Infra 4.2.2.). Diesmada la capacidad adquicitiva de los obreros, el ciclo D-M-D’ se ve en peligro,
pues no hay quien compre las mercancias que contienen valor. Uno de los recursos de los que
se sirve el capitalismo —como bien expone Marcuse— para suplir la dificultad en la aparicion de
nuevos mercados es la creacion de falsas necesidades. En palabras de Davis (2018): “El
consumo parecia tener poca conexioén con las necesidades o usos humanos fundamentales. En
cambio, una serie continua de deseos y necesidades superfluos tuvo que construirse social y

psicologicamente para mantener la produccion” (4).

Si los mercados son finitos y si la creacion de falsas necesidades no es suficiente para la
reproduccion del capital, el fenémeno que le sigue a ello es el desplazamiento del dinero
invertido en la produccién hacia un nuevo campo en que pueda multiplicarse del modo
deseado: se huye de la economia real hacia el ambito financiero (Pérez, 2018; Zapata, 2003).

En palabras de Davis (2018):

En el capitalismo financiarizado que ha surgido, la capacidad de la mayotia para ir mucho
mas alld de las “necesidades” materiales basicas y consumir por el simple hecho de
consumir esta disminuyendo nuevamente. El capital se acumula cada vez menos a través
del trabajo y la produccién, la compra de mercancias, el consumo y la circulacién de
signos. En cambio, el valor econémico se deriva cada vez mas a través del comercio de

bien el desarrollo de algoritmos y software financiero es una creacién humana, la cantidad de informacién y datos
procesados por ellos para la toma de decisiones financieras esta mas alla del hacer del hombre: “Las maquinas se
hacen cargo. Pero estrictamente hablando, esto ni siquiera es un ‘reemplazo’ del comercio humano; hoy estas
‘maquinas financieras de hacer dinero’” hacen algo que los humanos no podrfan hacer. La velocidad y el volumen
de informacién procesada es tan alta que los comerciantes humanos posiblemente no podrian hacer el mismo
trabajo. La tecnologfa utilizada también se conoce como ‘algoritmos’ o ‘algos’. Los programas de computadora
deciden automaticamente el momento, el precio y la cantidad del pedido. Ellos inician y ejecutan 6rdenes sin
intervencién humana (...) Los bancos de inversién como Goldman Sachs emplean a mucha gente que trabaja en
algoritmos que luchan contra otros algoritmos. Como en todas las batallas contemporaneas, la tecnologfa juega un
papel importante. El juego consiste en aprovechar variaciones de precio muy pequefias. Otros intentan predecir el
comportamiento de (otros) comerciantes, basindose en la recopilaciéon de datos. Los seres humanos nunca
podrian detectar una oportunidad para vender o comprar en menos de un milisegundo, o procesar tantos datos.
Los jugadores de estos juegos no son humanos: algoritmos” (Coeckelbergh, 2015: 108-109). Coincide en este
punto Coeckelbergh con lo indicado por Davis (2018): “Los valores monetarios se generan cada vez mas con cada
vez menos consideracién de las partes reales y materiales de la economia a las que se refieren originalmente. La
mayor parte del comercio ahora se lleva a cabo mediante programas de software no humanos, que operan de
acuerdo con algoritmos complejos” (7).
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deuda, la actividad del mercado financiero y el comportamiento de los rentistas; gran parte
de ella totalmente desvinculada del mundo de la produccién y el consumo al que
inicialmente se refiere. El dinero estd siendo extraido de la economia material hacia los
sectores financieros que hacen dinero con dinero con poca conexién con el valor de “uso”
(...) Aproximadamente el 97% del “dinero” de la economia del Reino Unido simplemente
circula por el sector financiero. Solo el 3% es dinero fiduciario (papel) o capital prestado a
empresas e individuos que operan en la economia materializada y actualizada (ver Kay,
2016). De hecho, la irrelevancia de la economia material se explic claramente en un
documento de investigacion de Citigroup (2005), ahora notorio, que describe las
caracteristicas de la nueva “Plutonomia”. Como explica Lapavitsas (2013, p. 2), “Ha
surgido una asimetria entre la esfera de la produccion y la esfera inflada de la circulacion”.
D-D’ ha dejado a D-M-D’ muy atras a medida que las reservas de capital excedente o
especulativo se acumulan y circulan rapidamente (5-7).

El ambito novedoso para el crecimiento del capital no es mas que una nueva forma de pensar
el fetichismo, ya no como «fetichismo de la mercancia», sino como «fetichismo del dineroy.
Con la huida del capitalismo hacia la especulaciéon y la ficcion —y en lo que sigue
esclareceremos en qué sentido entendemos aqui ficcidn—, se acaba con el mal necesario que hace
parte del modo de produccion, pues ya no se precisa de una mercancia que medie entre D y
D’: “Para el productor, el valor de uso es solo un medio para un fin extrinseco: la
transformacion del trabajo abstracto, encarnado por la mercancia, en dinero” (Trenkle, 2018:
102). Ahora el dinero invertido se reproduce —o al menos adquiere esta apariencia ilusoria— sin
tener que transitar por la producciéon mercantil y su circulacion. Esta nueva forma fetichizada
de comprender la reproduccion del capital es lo que ha sido llamado por la tradicién marxista

como «capital ficticio», pero ¢qué es «capital ficticion?

Si seguimos a Trenkle, éste debe ser definido como la anticipacién de valor que se
realiza en el presente, a través de créditos”, de un posible valor futuro proyectado —aunque
incierto—: “La produccion de valor mediante la explotacion del trabajo ha sido reemplazada por
la anticipacién sistematica del valor futuro en forma de capital ficticio” (Trenkle, 2018: 101).
Asi, a cambio de acciones, titulos de propiedad, titulos de renta fija, etc., un sujeto presta
dinero a otro (o al Estado) con el fin de obtener ganancias futuras a partir del dinero prestado.

En teorfa, a futuro el dinero se incrementara y se completara el ciclo del capital sin necesidad

6 El capital ficticio encuentra su raiz en el uso del dinero como medio de pago y, por tanto, como dinero
crediticio (Davis, 2003; De Brunhoff, 1998 y Meacci, 1998).
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de una mercancia o produccién intermediaria: D-D ", aunque el capital dado a crédito se

utilice por parte del deudor para producir o vender mercancias.

El capital ficticio no es un modo de fomentar la produccién industrial, sino un ambito
de reproduccion del dinero a través de —por ejemplo— compra y venta de acciones. Si la accion
de una empresa se vende en US$ 10, con una proyeccion futura de ganancia de US$ 1, pero la
ganancia se re-proyecta en breve en US§ 2 o mas, la accion se re-vende a un mejor precio,
multiplicandose el dinero aunque no haya en ello mayor contenido de valor, pues no media en
el proceso una fuerza realmente sustancial de trabajo y, en dltimo término, no tiene lugar una

valorizacion significativa del valor:

La acumulacién de capital ya no se basa significativamente en la explotacion de la mano de
obra en la produccion de productos basicos como automoéviles, hamburguesas y teléfonos
inteligentes, sino en la emisién masiva de titulos de propiedad como acciones, bonos y
derivados financieros que representan reclamos de valor futuro. Como resultado, el
propio capital ficticio se ha convertido en el motor de la acumulacién de capital, mientras
que la produccién de mercancias se ha reducido a una variable dependiente (...) Debido a
que se basa en la anticipacién del valor que se creard en el futuro, es un proceso de
acumulacion de capital sin valorizaciéon del capital (...) Estos “mercados financieros
desbocados” a menudo son criticados por la opinién publica por causar supuestamente la
crisis, pero de hecho, una vez que se perdieron las bases para la valorizacién, esta fue la
unica forma de que la acumulacién de capital continuara (Trenkle, 2018: 107).

El capital como capital ficticio se funda en una expectativa que puede no cumplirse: se piensan
las ganancias a partir de la proyeccion que se hace —desde el presente— de la rentabilidad futura
de un producto financiero determinado. Como indica Beckert (2014; 2016), estas expectativas
proyectadas suponen una narrativa imaginaria que reconduce finalmente hacia la volatilidad del
mercado y el riesgo, pues dada la imprevisilidad del futuro, todas las anticipaciones pueden
acabar por no cumplirse. El dinero se multiplica en un nivel cada vez mas abstracto, tanto, que
no alcanza a ser cubierto por el dinero fiat que constituye la totalidad de la oferta monetaria. La
consecuencia dltima que se desprende de esto no es mas que la explosién de las burbujas, al
alcanzar el tope de su crecimiento infundado: “Las expectativas ficticias determinan el nivel de
inversion y estan en la rafz de los ciclos econémicos y las burbujas financieras” (Beckert, 2014:

13).

0 Dinero incrementado como capital ficticio.
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El capital, en el afan de su reproduccion, se desplaza desde el horizonte de la economia
real al de las finanzas. Al realizar ese movimiento deviene en capital especulativo y ficticio,
porque pretende calcular anticipadamente el crecimiento econémico con el objetivo de
encontrar —a través de la inversién en productos financieros— los lugares del mercado con
mejor relacion costo-beneficio. El capital se reproduce pero no se valoriza, o lo hace de una
forma minima. A lo sumo, podriamos hablar de un «valor especulativo» del capital,
sirviéndonos de la categoria de Davis, para hacer énfasis en la variaciéon del valor de cambio de
los productos financieros: “Una definicion sencilla y funcional declara que el valor especulativo
equivale a la diferencia entre el valor de cambio, segiin medidas contables basicas, y un valor de
cambio real, basado en estimaciones futuras” (Davis, 2018: 13); no obstante, no podemos
hablar de valor en un sentido estricto como pretende hacer el autor recién citado, sino — a

nuestro juicio— de un «valor ficticio-especulativor.

Este valor ficticio-especulativo se funda en la idea de que el capital se reproducird; sin
embargo, esta reproducciéon de capital tiene un contenido minimo valor: primero, porque la
inversion en la economia de papel no acumula mayor fuerza de trabajo —automatizacion en el
ambito financiero—, y segundo, porque hay una reduccién en la masa de valor creado en las
empresas —automatizacion en la economia real—. El valor ficticio-especulativo es, entonces,
esperanza de reproduccion futura de un capital cada vez menos valorizado. En este sentido, el
valor ficticio-especulativo —que carece cada vez mas de valor— se funda en una narrativa del
futuro como futuro promisorio: vale la pena invertir puesto que en el tiempo cercano el capital
aumentara. Los especuladores son quienes acumulan y reproducen capital: “En el capitalismo
financiarizado del siglo XXI, son los especuladores-intercambiadores, que operan en los
centros de las redes del mercado financiero, no los productores ni los consumidores, los que
ahora dominan la generacién de valor. Concentran y acumulan capital” (Davis, 2018: 13),

aunque sea —valga la pena insistir— un capital poco o nada valorizado.

El deseo ilimitado de adquisicién de dinero, entendido como riqueza abstracta, se
mueve ahora en un nuevo ambito de la abstraccion. El capital ficticio encuentra esta condicion
ficticia, ademas de en la indicada proyeccién ideal futura como anticipaciéon de valor, en el

hecho de que las cifras con que especula y proyecta no tienen un respaldo monetario que las
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satisfaga. Asi como el dinero fiat superé en su oferta el limite dado por el oro, del mismo
modo este dinero fiat —cuando se reproduce en la especulacién— se supera a si mismo. Billones
sobre billones, acumulados, multiplicindose en el mercado financiero, pero sin un asidero en la
misma riqueza abstracta. La abstraccion genera un nuevo estado abstracto que engulle al
anterior. La riqueza abstracta llega a ser mayor a la cantidad de papel moneda existente, y ya ni
pensar en su relacion con el oro. Y justamente en esto consisten las burbujas: la discrepancia
existente entre la cotizacion y valorizacion ficticia-especulativa de los productos financieros,

respecto del limite real de su precio.

Mirar algunos datos de la ultima burbuja nos ayudara a entender lo indicado: para el
afio 2007, en el marco de la crisis financiera mas importante del nuevo siglo, la oferta
monetaria estadounidense era de unos US$ 9.4 trillones; no obstante, la expresién monetaria
de las deudas —que se volvieron paquetes para la compra y venta en el mercado financiero—
llegaba a ser cuatro veces la oferta monetaria nacional (Davies, 2018: 8-9). De hecho, como
indican Zurita, Martinez & Rodriguez (2009: 23), la deuda hipotecaria representaba para 2007
el 105% del PIB estadounidense. Pérez (2018) nos ofrece un dato clarificador respecto de los
derivados financieros’' y su cotizacién en las puertas de la crisis: para 2007, rondaban un costo
total de US$382 billones. Esta cifra era siete veces mayor que el producto interno bruto

mundial (US$54 billones)

Vale indicar que una de las razones de la crisis fue justamente la creacién de productos
financieros que inclufan deudas hipotecarias insaldables™. Asi, la cotizacién positiva de estos

productos en el mercado, avaluados en billones de délares, no tenfa un respaldo econémico

" Los derivados financieros son relaciones contractuales que se realizan entre distintas partes, en las cuales se
pacta el pago de determinada cantidad de dinero en funcién de la subida o bajada en los precios de acciones,
paquetes de deudas, materias primas, etc, que hacen las veces de activo subyacente. En este orden de ideas, este
modo de reproduccién del capital en el ambito de la especulacién no requiere inversién directa alguna en el
ambito de la economia real: se pretende anticipar —en un pleno ambito abstracto— el comportamiento de
determinados productos financieros y, en funcién de ello, reproducir el capital. Si 4 hace un contrato con B
acerca de la subida en el precio de las acciones de C, y eso ocurre, entonces B debe pagar a 4 lo acordado
contractualmente. Asimismo, tampoco es absolutamente necesaria una inversion inicial de capital a la hora de
realizar el contrato, o si ello tiene lugar es minima respecto de las ganancias esperadas en caso de que la
proyeccién sea acertada. Este ambito del capitalismo especulativo y ficticio expresa de forma privilegiada la
disolucion del mal menor de la mercancia, asumida como medio para la reproduccién del capital: D-D’. Para
mayor claridad en torno a este topico, véase: Gray & Place (2003) y Mesén (2008).

72 Para una exposicion pormenorizada de las razones que conducen a la crisis financiera de inicios de siglo, y cuya
problematica supera con mucho nuestro interés y nuestras posibilidades de andlisis, véase: Kolb (2011).
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real. Se multiplicaba el capital aqui, en cada nueva compra y venta, sobre el vacio sPor qué?
porque no existia ni el dinero que respaldara los créditos en que se afirmaban los paquetes, ni
todo el dinero del pafs cubria la suma total especulada y ficticia. Y si seguimos a Pérez,
debemos indicar entonces que ni todo el PIB mundial alcanzaba a cubrir las cifras del mundo

financiero.

Asi las cosas, lo que acontece en la economia es un desacoplamiento entre 7) la creacion
de valor y 7) la reproduccion de capital de un modo ficticio, sin olvidar aqui que ambos son
momentos constituyentes de la abstraccién inherente a la reproduccion capitalista de la vida.
Este desacoplamiento, a su vez, debe ser entendido —a nuestro juicio— en un sentido
fenomenoldgico expreso como un olvido del mundo de la vida —sirviéndonos aqui de forma
no técnica del concepto husserliano—. En Husserl, este olvido atiende a la relacién de la ciencia
con el horizonte vital del hombre. Este es el enfoque de la investigaciéon econémico-
fenomenoldgica desarrollado por Duppe (2009); no obstante —a nuestro juicio— ademas de la
especifica desconexiéon que pueda tener lugar en la ciencia econémica, el hacer econémico del
hombre —eso que hacemos, pero sin saber que lo hacemos— se desgaja también del Lebenswelt, y
eso se expresa justamente en las consecuencias que se derivan del despliegue irrefrenado del

capitalismo en su faceta especulativa y ficticia.

La ciencia matematizada, luego de los procesos de ideacién y formalizacion, regresa a
través de féormulas sobre el mundo para ordenarlo en términos causales. En su vuelta, la
Naturaleza —al decir de Marcuse en Eros y civilizacion— es violada. Las consecuencias nefastas de
la abstraccion en el 4mbito teorético son inocultables. Del mismo modo, la abstraccion en la
reproducciéon material-capitalista de la vida tiene, en su vuelta sobre el mundo de la vida,
efectos catastroficos. La contracara de la desconexion para la acumulacion de capital es el
sufrimiento y el crecimiento, no de la riqueza abstracta, sino de la miseria. La ciencia se abstrae
y vuelve en forma de bomba atémica. El hacer econémico del hombre, que se despliega en
formas cada vez mas abstractas y complejas, explota bajo una figura no atomica, sino
financiera. Realizar un analisis pormenorizado de las consecuencias indeseables de la burbuja
de inicios de siglo supera los limites de nuestro interés, mas resulta necesario destacar, al

menos de forma indicativa, algunos aspectos derivados de su colapso.
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Ademas del descalabro en los fondos pensionales, vale sefialar que la raiz hipotecaria de
la crisis acabd por negar la razén que —tedricamente— la causé: permitir un mayor acceso de la
poblacién vulnerable a la vivienda. Luego de la explosion de la burbuja, fue mayor la cantidad
de ciudadanos sin un hogar propio: “ahora es muy probable que el numero de propietarios de
casas resulte menor al que existia antes de la burbuja debido al gran nimero de embargos y de
declaraciones de insolvencia que se han presentado, por lo que el objetivo social no se
cumplié” (Zurita et. al., 2008: 19). Del mismo modo, el indice de desempleo en el periodo de la
crisis ofrece un testimonio de lo que aqui intentamos sefialar: “En abril, New Century
Financial, el mayor prestamista hipotecario en el segmento subprime, se declar6 en bancarrota
y se acogi6é a la protecciéon del Capitulo 11 después de ser forzada a recomprar miles de
millones de ddlares de créditos malos. La empresa senalé que tendria que recortar 3 mil
doscientos empleos, mas de la mitad de su fuerza laboral” (Zurita et. al., 2008: 22). Se calculé
para 2008 una pérdida total de 2.8 millones de empleos (Uchitelle, 2009). Para 2009, la pérdida

se estimo en 5.3 millones de trabajos (Zurita et. al., 2008: 24).

El sentido originario de la oixovopio en los gtiegos —como bien indica Duppe— es
pensar desde un prisma ético la relacion que se tiende entre el sujeto, los otros y su mundo
circundante. En ella se abre el vinculo que existe entre nosotros y el Lebenswelt: “Los escritos
oikonémicos son, por esta razon, las fuentes histéricas mas adecuadas del mundo de la vida de
la Europa premoderna. I.a oikonomia, se puede decir, es el mundo de la vida en la medida en

que es el lugar donde se logra una correlacion entre la vida y el mundo” (Dippe, 2009: 68-144).

En oposicién a la crematistica antinatural, la oixovopia implica una busqueda limitada
de la riqueza, entendida en su sentido no abstracto. En contraste con la intencién de la
olrovopla, y como bien lo indica Coeckelbergh, la economia en su expresion financiera se
caracteriza por el fenémeno del algamiento. Los expertos desconocen —o quizas simplemente

ignoran de forma consciente motivados por el deseo de dinero— el alcance de sus decisiones:

¢Bstos profesionales, abrumados por numeros y datos anénimos, tienen muy poca
informacién moral y social? ¢La mediacién de una cadena de TIC financieras resulta en
una distancia emocional, en una falta de cuidado y preocupaciéon por otros que pueden
verse afectados por el comercio? ¢Existe una distancia cada vez mayor entre el valor
monetario y el valor de bienes como bienes raices y alimentos? (...) Es plausible suponer
que los comerciantes de las finanzas globales contemporaneas no saben mucho acerca de
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las consecuencias de sus acciones para las personas cuyas vidas dependen del precio de los
productos financieros (acciones, futuros, etc.) que se negocian y, en general, de sus
decisiones financieras (comerciales e inversiones). A pesar de su orientacién epistémica
“global”, los comerciantes carecen de informacién suficiente sobre las consecuencias
precisas de sus acciones comerciales para las personas que viven en su propio pafs y en
otros paises del mundo (Coeckelbergh, 2015: 5-115).

Estan alejados de los otros, en tanto en cuanto no ponen en el horizonte inmediato de sus
intereses el bien colectivo. El alejamiento de los otros es un alejamiento moral: no importan los
millones de desempleados, el dinero de aquellos que quedaran sin pension, ni los que pasaron
de tener un techo a vivir en la calle. El hambre y la miseria son un efecto colateral aceptable,
resultante de la abstraccion capitalista y —como simple efecto colateral— poco determinante. Lo
esencial es comprar y vender en el mercado financiero, acumulando capital con una cantidad
minima de valor, por no decir que totalmente carente de él. Asi como la ciencia y la técnica
destruyen la naturaleza al ponerse al servicio de la riqueza abstracta, del mismo modo sirven —a
través de la automatizacion de las finanzas— para la pauperizacién del hombre. El sentido ético

de la oixovopla se diluye en los billones acumulados en valor ficticio-especulativo.

Cuando Heidegger caracteriza la técnica moderna desde la Machenschaft, lo hace
destacando el modo en que se expresa —en la reduccion de las grandes distancias— como algo
gigantesco. Lo gigantesco es la distancia hecha pequefia por el avién que cruza el cielo. El
avién, como instrumento técnico pretende desalejarnos —por decirlo también con Coeckelbergh—
; sin embargo, la consecuencia dltima del desalejamiento pretendido en el uso de la técnica es el

alejamiento mismo: nos alejamos del mundo de la vida, de los otros.

La crisis de las ciencias de la que nos habla Husser]l no es una crisis de cientificidad,
sino una crisis axiologica, de sentido: ¢qué tiene por decirnos la ciencia de las cuestiones mas
humanas, si los hombres son simples cifras y datos para ella? “Para nuestra indigencia vital —
oimos decir— esta ciencia no tiene nada que decirnos” (Husserl, 2008: 50). Lo que vale para la
ciencia, vale también para la reproducciéon material de la vida: ¢qué tiene para decirnos —
respecto de nuestra existencia— un hacer econémico obsesionado con la riqueza abstracta?
¢Qué tiene pare decirnos un software financiero respecto de aquello que dejo atras —a saber: el
mundo de la vida— y que, al volver sobre él, lo hace de modo catastréfico? Parafraseando a

Husserl podemos indicar lo siguiente: la riqueza abstracta, la técnica al servicio de la
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acumulacién de capital ficticio y el deseo ilimitado de dinero, nada pueden decirnos respecto

de nuestra indigencia vital.
4.2. Dominio politico y el hombre como existencia (Bestand)

En el acapite inmediatamente anterior esbozamos los elementos nucleares del primer instante
dialégico que intentamos poner aqui en juego entre Marx, Heidegger y Marcuse en torno a la
ciencia y la técnica moderna, haciendo —a la par— un uso estratégico de la fenomenologia
generativa husserliana. En lo que sigue, dejaremos de lado el problema de la matematizacion y
la abstraccién en su doble faz (cientifica y econémica) para concentrarnos en un nuevo
momento tematico: nos desplazaremos de la comprension anticipadora-calculante de los entes,

hacia la especificidad de la relacion cientifico-técnica entre los hombres.

En Heidegger —como intentamos sostener de forma silenciosa— encontramos, dado su
interés ontolégico radical, una suerte de limitacion a la hora de pensar el dominio del hombre
pot el hombre en el ambito politico-econémico. Y es importante indicar que dicho limite no
supone una condicién apolitica y abstracta de la reflexion del Maestro de la Selva Negra; antes
bien, importantes investigaciones han destacado —desde distintas perspectivas— el modo en
que, desde sus primeros afios docentes, Heidegger expresé un claro interés politico que
decantara con los afios en su vinculacién con el partido nacionalsocialista aleman. Esto no es

algo distinto a un evidente testimonio de la concresion y del caracter politico de su pluma.

Sumergirnos en una discusién en torno a los nexos entre vida politica y obra filoséfica
en el «caso Heidegger» supera por mucho el alcance de esta investigacion. Ademas de ello,
valga indicar lo siguiente: 7) al desplegar su reflexién en una coordenada ontolégica, Heidegger
piensa como una expresion mas del acabamiento de la metafisica occidental al «americanismo»
y al «bolchevismo», conceptos con los que se refiere a formas politicas y econdmicas
especificas, a saber: capitalismo y comunismo historicamente existente. 7) El problema del
antisemistismo en Heidegger aporta —a nuestro juicio— poco o nada en el intento por pensar el
despliegue actual de la ciencia y la técnica modernas. Y vale indicar que no obviamos el hecho
de que en alguna ocasiéon Heidegger vinculara éstas (ciencia y técnica modernas)

exclusivamente con el pueblo judio, mientras que en otros momentos negd esa conexion.
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Simplemente intuimos que esta supuesta conexiéon, fundada en una posicién antisemita, no
permite esclarecer adecuadamente el actual despliegue del dominio cientifico-técnico,
articulado en un vinculo intimo con la configuracién politico-econémica de nuestras

sociedades.

Hecho este breve comentario, el apartado girara en torno a dos topicos: por un lado,
nos aproximaremos a una forma histérica en que acontece, por una via cientifico-técnica, el
dominio del hombre por el hombre. Ya vimos en el tercer capitulo el modo en que Marcuse se
apropia del concepto heideggeriano de Ge-stel/ para destacar su caracter politico. Nosotros
seguiremos este impulso marcuseano para realizar algunas indicaciones en torno al papel que
juegan los algoritmos en nuestra vida diatia, y como dicho papel no es mds que una expresion
del aludido dominio. Posteriormente, intentaremos mostrar la forma en que es posible pensar
el hombre, en el marco de la logica del capital y mas alld de la preeminencia ontologica

otorgada por Heidegger, en términos de existencia (Bestand).
4.2.1. Algoritmos

En el presente acapite intentaremos pensar el modo en que la ciencia y la técnica modernas, en
su despliegue contemporaneo bajo la figura de los algoritmos, devinieron en la esencial
condicién de posibilidad para la reproduccion del sistema capitalista. En virtud de ello,
tomaremos como punto de partida la siguiente indicacién realizada por Woolley & Howard
(2016): para 2014 se calculé un aproximado de 10 billones de dispositivos moviles en el
mundo, entre Laptops, Tablets y celulares (4884). Esta proliferacién de instrumentos técnicos
—que viene acompafnada necesariamente del ensanchamiento en el alcance de la internet, pues
la funcionalidad plena de estos aparatos es inconcebible sin conectividad— se ha tornado en el
modo mas eficiente de sostenimiento del sistema y, por tanto, de dominio del hombre sobre el
hombre: cargamos en nuestros bolsillos, morrales y carteras las cadenas y grilletes que nos

hacen objeto —casi que gozosamente— del sometimiento.

Nuestro estar en el mundo es un estar técnico-digital. Aun cuando de forma directa un

individuo —a través de un dispositivo mévil— no tenga acceso a internet, su vida en general se
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articula y depende del entorno siempre conectado, que comparte datos en la red. Su nombre

esta alli, flotando en algtn resultado de los buscadores:

Las personas que carecen de acceso directo son rastreadas y monitoreadas a través de
bases de datos gubernamentales y coorporativas, y sus oportunidades econdémicas,
politicas y culturales todavia estan determinadas por los medios digitales. Esto significa
que, por primera vez en la historia, practicamente todos pueden conectarse con
practicamente todos los demds. La mayoria de los paises tienen mas del 80% de
penetracion de Internet. Y esto es solo la Internet de teléfonos moviles y computadoras.
El Internet de las cosas [televisores y relojes inteligentes, por ejemplo] mantendra a todos
conectados constantemente (Woolley & Howard, 2016: 4884).

A juicio de Snake-Beings (2013) las sociedades contemporaneas altamente tecnificadas han
sufrido una importante mutacién: muy a pesar de que se edifican a partir de ejercicios de
dominio, no lo hacen a través de elementos ideologicos. Lo que llama «sociedades de control»
—siguiendo a Deleuze— se caracterizan por el monopolio no institucionalizado de la
informacién. En contraste con el dominio de la verdad y el conocimiento ejercido de forma
expresa, por ejemplo, por la Iglesia y la Escuela, en la actualidad la informacién no se
encuentra radicalmente restringida dentro de los limites de accién de una Institucion dada. Para
Snake-Beings: “las sociedades de control no estan formadas institucionalmente, sino que estan
basadas en la computadora, las redes electronicas y la circulacion del capital bajo la forma de
datos (...) el control se vuelve descentralizado, de libre flujo, ubicuo y opaco” (2013: 4). En este
orden de ideas, el control experimentado es, a su juicio, un control no ideolégico sino
algoritmico: “Como tal, [los algoritmos] no son intrinsecamente liberadores, sino que
constituyen una poderosa herramienta de opresion intelectual que, en mi opinién, reemplaza la
opresion ideolégica de las tecnologias mas antiguas” (Snake-Beings, 2013: 1). Aunque no lo
comente explicitamente, Snake-Beings parece hacer coincidir de forma exclusiva el concepto

de ideologia con su rostro institucionalizado.

En las primeras lineas del acapite seflalamos que los algoritmos constituyen
herramientas técnicas —y afiadimos ahora siguiendo el enfoque que sostenemos desde el inicio
de la investigacion— no neutrales, funcionales para la reproduccién y fortalecimiento del
sistema capitalista. Esta reproduccion puede pensarse mas alla de la automatizacion algoritmica
de las finanzas, como vimos con Coeckelbergh. Ahora la reproduccion del capitalismo no es

unicamente a través de la acumulacion de un valor ficticio-especulativo, sino que los algoritmos
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—y también los bots— constituyen piezas fundamentales para un control ideolégico de la
sociedad. En este sentido, seguimos a Snake-Beings cuando indica que el uso de los algoritmos
tiene como uno de sus rasgos propios el control social, pero nos distanciamos para afirmar —
siguiendo a Mager (2014)— que la critica de las instituciones tradicionales (Iglesia, Escuela,
Ejército, etc.) como centros de “adoctrinamiento” no anula el caracter ideoldgico de la
sociedad; antes bien, ha adquirido una nueva faz que se expresa ahora en elementos como las
redes sociales (Facebook, Instagram, Twitter) y los motores de busqueda (Google). Estos, y en
general la web, no pueden ser desgajados del especifico horizonte histérico del cual nacen: “He
sostenido que los motores de bisqueda no deben verse como externos a la sociedad, sino mas
bien como negociados y moldeados en la sociedad. Nos muestran el rostro del capitalismo
porque nacieron y se criaron en una sociedad capitalista. Encarnan una ‘ideologia algoritmica™

(Mager, 2014: 28).

Ahora bien, y antes de indicar en qué sentido podemos asumir la navegacién web desde
una perspectiva ideoldgica, es preciso realizar una clarificacién conceptual que permita
introducirnos en la tematica en cuestiéon. El punto de partida que tomaremos sera definir los

algoritmos73, pues ellos son el corazén de la navegacion web.

En un sentido amplio, los algoritmos pueden ser entendidos como el conjunto de
pasos especificos que permiten la resolucion de un problema concreto y delimitado: “En
esencia, un algoritmo es un conjunto de instrucciones que generalmente se aplican para
resolver un problema bien definido” (House of Commons, 2018: 7). Esta definiciéon de
caracter amplio se restringe a su uso exclusivo en el campo de la informatica, cuando se
piensan como la resolucién de los problemas que ejecuta un aparato, al seguir el conjunto dado

de instrucciones: “De acuerdo con las definiciones estandar de ciencias de la computacién, un

7 Desde un enfoque historiografico, los algoritmos son relacionados con distintos momentos. En primer lugar,
con la acufiacién en el siglo IX del concepto por parte de Abdullah Muhammad bin Musa al-Khwarizmi. La
traduccién latina del concepto de Musa al-Khwarizmi (A/gorithmi) hacia alusion a los aspectos basicos del método
matematico arabe. Estas operaciones acabaran por formar parte, siglos después, de los elementos fundamentales
del desarrollo computacional contemporaneo. Por otro lado, «algoritmo» también se refiere a las operaciones
realizadas con numeros naturales durante la Edad Media. Luego, seran los analisis de Leibniz (siglo XVII) los que
aportaran a futuro en el progreso computacional. Otro eslabon historico del desarrollo de los algoritmos fue el
trabajo de Frege en torno al lenguaje formal. Desde otra perspectiva historiografica, se indica que los algoritmos
no deben retrotraerse sino hasta los trabajos de David Hilbert, realizados entre el siglo XIX y el XX. Asf las cosas,
en un sentido estricto «algoritmo» como concepto técnico computacional se instaura de forma concreta en los
anos 60 (Bucher, 2018: 20-21).
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algoritmo es un conjunto de instrucciones para resolver un problema o completar una tarea
siguiendo un orden secuencial cuidadosamente planeado” (Bucher, 2018: 20). Las instrucciones
que recibe el algoritmo para la resolucién de problemas hacen parte de su zzput, aunque no se
encuentra —dicho zmput— constituido exclusivamente por ellas. Los datos también son un

elemento constituyente del zzput (Kitchin, 2017: 6).

Los algoritmos computacionales procesan, en este orden de ideas, bien instrucciones o
bien datos; por tanto, pueden ser entendidos —ademas de como el conjunto de instrucciones—
como el conjunto de operaciones que se realizan sobre los datos. La pregunta que debemos plantear
entonces es Jcual es el sentido de seguir un grupo de instrucciones dadas y de procesar de
datos? La respuesta se encuentra en el control y anticipacién del futuro: “los algoritmos son
usados esencialmente para controlar el flujo de las acciones y los eventos futuros” (Bucher,

2018: 28).

La estructura basica de un algoritmo es la del condicional “Si... entonces...”: «8i es el
caso que A, B y C, entonces hacemos D, E y F»™. Esto es valido para todo caso en que el
antecedente sea verdadero; es decir, que la situaciéon se dé tal cual se espera. En las
circunstancias en que no sea asi —al crearse la posibilidad de una via alternativa de accién— la
estructura basica funciona del siguiente modo: “Si... entonces... si no es el caso... entonces’
«Si es el caso que A, B y C, entonces hacemos D, E y F; si no es el caso que A, B y C, entonces
hacemos...». Los algoritmos establecen g#¢ debe pasar y cudndo debe pasar cada momento del
procesamiento de datos; esto, a través de un lenguaje de programacién75 que establece el “flujo
de control” (el qué y el cudando) (Bucher, 2018: 22). Para operar adecuadamente, los algoritmos
presuponen el acceso a las estructuras de datos (organizacion de los datos para uso eficiente), a

las bases de datos y al hardware adecuado.

Esta estructura basica de funcionamiento de los algoritmos, en que se traza con
especificidad cada paso del procesamiento en la estructura “Si... entonces”, no es el tnico

modo en que ellos funcionan. Existe otro tipo de algoritmos capaces de “aprender” en el

74 Las caracteristicas de los algoritmos son las siguientes: finitos (debe tener un inicio y una meta), definidos (un
conjunto de pasos claros), eficientes en el uso de los recursos y con un resultado acorde a las expectativas
(Bucher, 2018: 23).

5> Lenguaje formal que contiene las instrucciones.
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proceso, a través de la interaccion con los datos, con los humanos y con otros algoritmos. Asi,
en contraste con los algoritmos que arrojan siempre los mismos resultados (con una estructura
fija “Si... entonces”), hay unos capaces de sufrir modificaciones: “El tipo [de algoritmos] de
aprendizaje, sin embargo, aprendera a predecir salidas basindose en ejemplos previos de
relaciones entre datos de entrada y salida” (Bucher, 2018: 24). Estos algoritmos son los de
aprendizaje automatico (machine learning). A diferencia del rasgo “Si... entonces” de un
algoritmo genérico, los algoritmos vinculados con los procesos de machine learning aprenden las
instrucciones para la resolucion de determinados problemas —o para el procesamiento de
datos—, a partir de una casuistica que contiene la regla de forma implicita. Esto implica,
necesariamente, un entrenamiento del algoritmo. En este orden de ideas, el algoritmo de
aprendizaje automatico se piensa desde la anticipacién de resultados futuros, basandose en

casos pasados similares:

Mientras que un programador previamente tenfa que escribir todos los enunciados “Si...
entonces” en anticipacion de un resultado, los algoritmos de aprendizaje automatico
permiten que la computadora aprenda las reglas de una gran cantidad de ejemplos de
entrenamiento sin estar programada explicitamente para hacerlo. Para ayudar a alcanzar
una meta, los algoritmos estin “entrenados” en un corpus de datos de los cuales pueden
“aprender” a tomar ciertos tipos de decisiones sin supervisiéon humana (Bucher, 2018: 24).

Existen tres modos especificos de machine learning: el primero, en que se controla a plenitud el
proceso de aprendizaje. En este caso se desarrolla la capacidad de anticipar los resultados, a
partir del entrenamiento en ejemplos que contienen tanto los datos de entrada como los
resultados deseados (supervised learning). En segundo lugar, los ejercicios con que se entrena la
maquina no contienen los resultados esperados (unsupervised learning). Finalmente se encuentra
un modo hibrido entre estas dos formas: se introducen los resultados deseados de forma

parcial (semi-supervised learning) (Bucher, 2018: 24).

Para el caso que aqui interesa, nos compete de forma esencial el wachine lerning. Este
tipo de algoritmos atraviesa de manera silente nuestra vida diaria. Politica, guerra, consumo,
seguridad, economia, afectividad, etc., todo ello se encuentra determinado en distintos grados

por su accion y por la especificidad de su evolucién en distintos campos:

Los algoritmos han expandido y tejido su logica en el tejido mismo de todos los procesos
sociales, interacciones y experiencias que dependen cada vez mas de la computacién para
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desarrollarse; ahora pueblan nuestra vida cotidiana, desde la clasificacion de la informacién
en los motores de busqueda y las fuentes de noticias, hasta la prediccién de las
preferencias y deseos personales de los minoristas en linea, el cifrado de informacién
personal en las tarjetas de crédito y el calculo de las rutas mds cortas en nuestro
dispositivos de navegaciéon. De hecho, la lista de cosas que pueden lograr esta creciendo
rapidamente, hasta el punto en que ningun area de la experiencia humana queda sin tocar,
ya sea la forma en que conducimos la guerra a través de algoritmos de misiles balisticos y
drones, o la manera en que navegamos nuestras vidad amorosas a través de aplicaciones
de citas, o la forma en que elegimos cémo vestirnos mirando las previsiones
meteorolégicas (Roberge & Seyfert, 2016: 1).

La invasion algoritmica de la vida se expresa en la simpleza del autocorrector de un celular, que
pretende saber qué escribiras —anticipando el futuro— cada vez que presionas una letra. Los
gobiernos mundiales se sirven de distintos modos de esta capacidad anticipatoria del wachine
learning. De acuerdo a lo que indica Adrian Lobe (2019), se han implementado softwares
algoritmicos para /) la predicciéon de crimenes, 7) la anticipacion en la violacion de higiene en
los restaurantes, y para 7) realizar prondsticos que permitan adelantarse a los casos de abuso
infantil’®. Su presencia innegable en nuestra cotidianidad tiene como correlato necesario la
apertura de su interrogabilidad. De hecho, esta necesidad de interrogar en torno a ellos se ha

visto afianzada por el hermetismo que gira a su alrededor; i. e., la llamada condicién de «caja-

negra» de los algoritrnos77.

76 En el sector de la salud, los algoritmos de aprendizaje automatico permiten realizar un diagnéstico anticipado,
orientan los tratamientos de enfermedades complejas e impulsan la medicina preventiva (House of Commons,
2018: 11). El uso en epidemiologia en tiempos de pandemia es importante: ayudan a rastrear, monitorear y
anticipar la evoluciéon de enfermedades infecciosas. En el sistema de justicia se utilizan para el reconocimiento
facial de sospechosos. Asimismo, es ttil para identificar las areas con mayor propension a la delincuencia urbana
(zonas en que ya se han cometido crimenes en ocasiones previas, se anticipan como zonas susceptibles de
ctimenes futuros) (House of Commons, 2018: 11-13).

77 La caracterizacién de los algoritmos de aprendizaje automatico como «caja-negra» (black-box) se asocia al
hermetismo que reina en torno a su operatividad. No hay transparencia alguna respecto del modo en que son
disefiados, cémo funcionan en detalle y con qué finalidad dltima. De acuerdo a Bucher el hermetismo tiene una
doble razon: técnica y econémica. Por un lado, revelar los elementos mas intimos de algoritmos como los de
Google o Facebook expondria sus detalles y, en esa medida, se anularfa la exclusividad que tienen de su
conocimiento. Esto viene acompafiado de dos aspectos esenciales para la autora: por un lado, la «caja-negra»
permite realizar modificaciones en el algoritmo sin que los encargados deban inquietarse por conocerlo en cada
detalle minimo. Simplemente trabajan sobre lo ya existente parece hacer el proceso mas eficiente (Bucher, 2018:
41-45). Por otro lado, este lado técnico de la «caja-negra» se debe al hecho de que aquello que conocemos como
una labor algoritmica bajo un Gnico nombre, por ejemplo, el PageRank de Google, en realidad es un conjunto de
algoritmos minimos fuertemente entramados en su funcionalidad. Este entramado y referencialidad dificulta una
exposicion transparente de la forma en que ellos operan. A estos aspectos técnicos se suma el lado econémico:
desarrollar un algoritmo eficiente se volvié un modelo de negocios que genera muchas ganancias, pues realizar
proyecciones acertadas genera un uso constante de las plataformas (Bucher, 2018: 6). A este respecto es pertinente
tener en cuenta que, al ser un modelo de negocios edificado sobre un secreto cientifico-técnico, revelarlo serfa
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Hecha esta indicaciéon es necesario cuestionarnos lo siguiente: gen qué sentido son
funcionales al sistema capitalista los algoritmos de aprendizaje automatico? Para responder este
interrogante es preciso seflalar que el wachine learning es impensable sin su relacién con los
datos: “Datos y algoritmos estan inextricablemente ligados” (House of Commons, 2018: 106),
port ello el control de los datos es tan importante hoy en dia: sin datos, los algoritmos pierden
su valor. En virtud de ello, pongamos sobre la mesa una nueva inquietud: ¢qué debemos
entender aqui por datos? Pues bien, datos es el conjunto de informacién que permite la
identificaciéon de un individuo cualquiera: “cualquier informacién con enlaces directos o
indirectos a un individuo. LLa European Union Directive lo define como una informacién tnica
que identifica a un individuo (Directive 95/46 / UE)” (Boldyreva, Grishina & Duisembina,
2018: 92). Los datos son esenciales a los algoritmos, pues es desde ellos que se realizan los
perfilamientos que permiten la anticipacion de las acciones humanas. El perfilamiento debe ser
entendido como el procesamiento informatico de datos personales que permite predecir y los
establecer gustos, preferencias, intereses, movimientos, condicién econémica, etc., de un sujeto
determinado: “La ‘elaboracién de perfiles’ se define en el European General Data Protection
Regulation como: ‘cualquier forma de procesamiento automatizado de datos personales. . .
analizar o predecir aspectos relacionados con el desempefio de esa persona fisica en el trabajo,
situacién econdmica, salud, preferencias personales, intereses, confiabilidad, comportamiento,

ubicaciéon o movimientos™ (Bakir, 2020: 2).

Una vez se desarrolla el perfil de los usuarios de la web, el siguiente paso es hacer de
los algoritmos de machine learning los mediadores entre el individuo y la informacién que abunda
en la red. Establecidos los intereses del individuo, se lo pone de frente con aquellas cosas que
prefiere: “Entendido como las instrucciones codificadas que una computadora necesita seguir
para realizar una tarea determinada, los algoritmos se implementan para tomar decisiones,
ordenar y hacer visible de manera significativa la gran cantidad de datos producidos y
disponibles en la Web” (Bucher, 2018: 2-3). En otros términos, los algoritmos son los
encargados de establecer un orden en la masa amorfa de informacién que ronda en la red. Es

por esto que ellos son el elemento estructural fundamental que permite orientar la atencién de

exponer a empresas como Amazon, Google o Facebook a la quiebra, en la medida en que mucha de su riqueza
abstracta se edifica a partir de la especificidad y condicién unica de sus algoritmos (Roberge & Seyfert, 2016: 2).
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los usuarios hacia contenidos concretos (Cardon, 2016). Este filtro de la informacién que

realizan los algoritmos durante la navegacion se encuentra determinado por cuatro criterios de

clasificacion (Cardon, 2016: 100-103):

1.

«Al'ladow: popularidad de las paginas web, expresada en la cuantificacion de clicks en una
web, por visitante (un voto por visitante).

«Bncima»: autoridad de una pagina web. Se basa en la cantidad de hipertextos que
remiten hacia una pagina determinada. Lo importante no es la mayor cantidad de vistas
de una pagina, sino la vinculacién y redireccionamiento de los contenidos de los
usuarios hacia una web en especifico. Este es el criterio algoritmico de Google, y no se
funda en la cantidad de clickeos, sino de /Z#zks que reconducen a un sitio en concreto.
«Dentrox: reputacion medida en términos de popularidad de personas y productos al
interior de las redes sociales. Aqui la jerarquizaciéon obedece a los /fikes o retweets que
tenga un usuario. Lo determinante en este caso es la reputacion, la visibilidad de los
individuos en las redes sociales: menciones, seguidores, amigos, compartidas, /kes,
comentarios. Todo sirve para medir el impacto en redes de los individuos.

«Debajox: prediccion o anticipacion de la navegacion web de un usuario, a partir de su
historial y de la coincidencia de perfil con otros usuatios (patrones de comportamiento). Es
una experiencia personalizada que se basa en la identificaciéon de patrones de los
usuarios web a través del machine learning. Ponen al navegante en relacion con aquello

que, se pre-ve, él querra ver.

Este dltimo criterio de clasificacién algoritmica («Debajo») es esencial para nuestros intereses,

pues expone de forma transparente el modo en que la totalidad del ente es pensada en

términos de pre-calculo y re-calculo: se retoma el historial previo de navegacioén y con ello que

proyecta a futuro lo que el hombre deseara, aunque no sepa en este instante que lo desea. No

es solo la naturaleza la que pretende ser anticipada en razén de controlarla, sino que el hombre

mismo cae dentro de esta légica de anticipacion en pro del control:

La trayectoria de este cambio muestra cémo las estadisticas, antafio retratos externos y distantes
de la sociedad, han ido entrando progresivamente en las subjetividades contemporineas,
comparando patrones de comportamiento antes de calcular subrepticiamente qué van a hacer los
usuarios sin que ellos lo sepan. Asi, lo que antes se observaba desde arriba, a través de categorias
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que permitian a los algoritmos agrupar y unir a los individuos, ahora se observa desde abajo, a
través de las huellas individuales que los distinguen. Y significativamente, esta nueva evaluacion
digital es una forma de conductismo radical que calcula la sociedad sin representarla (Cardon,

2016: 104).

Este ejercicio de anticipacién que se funda en el perfilamiento de los usuarios de la web tiene
un sentido ultimo, a saber: el microtargeting. Con esta categoria hacemos alusion al modo en que
se desarrolla —a través de herramientas informaticas— publicidades personalizadas que
respondan a los intereses concretos de grupos o individuos especificos: “[el microtargeting
conductual describe el uso de] herramientas analiticas para comprender las personalidades
complejas de los individuos, utilizar psicélogos para determinar qué motiva a estos individuos
a actuar, y utilizar un equipo creativo para adaptar mensajes especificos a esos tipos de

personalidad” (Bakir, 2020: 4).

Tenemos hasta aqui entonces que la navegacion en la web —basada en los algoritmos de
aprendizaje automatico— se caracteriza por el uso de los datos para perfilar los usuarios vy, a
través de este perfilamiento, clasificar la informacién «desde abajo», buscando con ello
anticipar las acciones futuras de los perfilados. Este microtargeting tiene un doble modo de
expresion: uno de consumo y uno politico, y es aqui en donde se constituye el caracter

ideoldgico de los algoritmos, a juicio de Mager.

De acuerdo con Cardon, el criterio algoritmico de clasificacion de un motor de
busqueda como Google esta fundado en las referencias que se hacen a una web dada. En
teoria, la web con mayores referencias estara siempre en el tope de las opciones dadas por el
motor de bisqueda. Este criterio de autoridad; sin embargo, deviene a juicio del mismo autor
en una suerte de criterio de popularidad, pues no hay garantfa alguna de que la web mas
vinculada no lo sea en tanto que es la mas popular, y el criterio de popularidad, como indica el
mismo autor, no garantiza en lo aboluto la calidad de los contenidos. De hecho, como veremos
mas adelante, uno de los mayores peligros de la navegacion web es la exposicion de los

usuarios a informacion no verificada.

Este primer problema del criterio de clasificacion, asociado a la recaida de la autoridad
en la popularidad, viene seguido de una nueva dificultad: Google desarroll6 una tecnologia que

permitia vincular determinados productos y mercancias con las palabras claves buscadas por
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los usuarios del motor de busqueda. Hasta alli nada luce fuera de lo normal. Lo realmente
llamativo es que Google ejecutd de forma paralela un modelo de negocios que le permitia
cobrar a los anunciantes por aparecer en el tope de las opciones, en el momento en que un
navegante busca un producto (Mager, 2014: 29). Con ello, el criterio de autoridad mencionado
lineas atras se veia parcialmente sepultado en razén de un interés econémico expreso. Con esto
se genera de forma concomitante un primer modo de comprensiéon del usuario de la web, que
lo reduce a simple consumidor de mercancias: “solo vemos lo que dictan nuestras historias de
busqueda anteriores; nuestros historiales de busqueda estan categorizados para conectarse con

los intereses comerciales disponibles” (Snake-Beings, 2013: 3).

Es justamente porque se comprende al usuario de este modo que el microtargeting
adquiere su razén de ser: si los que navegan en la web son consumidores potenciales, y si hay
una necesidad del capitalismo de ensanchar los mercados y generar falsas necesidades para
reproducirse a través del consumo —como bien expone Marcuse en E/ hombre unidimensional—,
entonces la labor de los algoritmos no es Gnicamente filtrar la informacién para nosotros, es
exponernos —gracias al perfilamiento— a un conjunto de productos que el sistema intuye que

consumiremos, pues ya han sido consumidos por otros que tienen el mismo perfil.

Publicidades especificamente creadas para los miles de perfiles que se generan a través
de los datos recolectados y procesados de la navegacion web. Google es, en este orden de
ideas, un engrane mas del proceso de valorizaciéon de un valor cada vez menos valorizado: el
motor de busqueda toma el contenido web de una empresa y lo indexa. Al indexarlo en el
buscador (cada vez mas arriba en el tope de la busqueda entre mas pague la empresa, pues el
criterio de clasificacion parece ser no sélo el de autoridad), los pone en relacién con los perfiles
de consumo de los usuarios de la web: “Google utiliza sitios web y enlaces proporcionados por
los creadores de contenido para indexar la web y clasificar sus resultados de busqueda.
Ademas, emplea datos de usuarios para mejorar su algoritmo y, lo que es mas importante, para
adaptar los enlaces patrocinados a las preferencias y necesidades de los usuarios. En términos
de Marx, Google utiliza tanto las practicas de los proveedores de contenido como las de los

usuarios para crear plusvalia” (Mager, 2014: 32).
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Los productos que son publicitados durante la navegaciéon no responden al azar. Estan
alli, apareciendo en el navegador, porque los usuarios que coinciden en el perfil los consumen.
Soy un cliente potencial en razén de aquello que veo y clickeo en la web. Google y sus
algoritmos son una suerte de intermediarios para la venta de mercancias y para la reproduccion
de falsas necesidades. Podrfamos pensar, en términos marcuseanos, que los algoritmos de
aprendizaje automatico son una expresion contemporanea del modo en que la técnica es
esencial para la reproduccion del sistema, a través de la creacion de necesidades que perpetian

<

el statu guo capitalista. Serfa ingenuo desconocer —en este sentido— “...el poder de los

algoritmos en la creacién de gustos y preferencias” (Beer, 2013: 97).

Esta capacidad de los algoritmos para generar falsas necesidades puede ser pensada a
partir de dos elementos concretos: por un lado, lo que Introna (2016) llama el «caricter
coreografico de los algoritmos» y, por otro lado, lo que Roberge & Seyfert (2016) denominan
un «oop de consumon. El «caricter coreografico de los algoritmos» describe muy bien la
naturaleza de la publicidad en el microtargeting algoritmico: mostrar publicidad en el lugar, en el
momento y con el contenido adecuado, intentando sorprender y captar la atencién de los

usuarios indicados.

Entre tanto, el «/gp de consumoy es pensado como un movimiento ciclico y repetitivo,
una suerte de bucle fundamental para la légica econémica de la sociedad capitalista: desde el
perfilamiento generado a través del procesamiento de datos se realiza una recomendacion
acertada que deviene en consumo del producto por parte del navegante de la web. Este
consumo de las recomendaciones produce nuevos datos que permiten hacer recomendaciones
futuras cada vez mas acertadas y refinadas, dirigiendo y formando con cada nueva
recomendacion —el wachine learning— las preferencias y gustos del individuo. Esto implica
necesariamente un mayor consumo de los productos ofrecidos, pues coinciden dichas
«recomendaciones en bucle» con los gustos y preferencias generados —a su vez— por el mismo
sistema. En este caso, el nuevo producto consumido gracias a la sugerencia algoritmica no esta
en muchos casos siquiera contemplado por parte del individuo; sin embargo, al verlo alli,

destacandose, los algoritmos nos invitan y conducen sutilmente a hacerlo nuestro.
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Esta capacidad que tienen los algoritmos para reproducir la légica de consumo del
capitalismo contemporaneo expresa justamente su condicionamiento ideolégico. Asi, y a pesar
de la indicacién de Snake-Beings, coincidimos con la comprensiéon del fendmeno que nos
ofrece Mager: no sélo es el caracter mercantil que tiene el mayor motor de busqueda del
mundo (Google) lo que ayuda a reproducir el statu-guo. Lo es también el modo en que el
consumo se vuelve una meta en si misma: no consumimos para satisfacer una necesidad real,
sino porque el sistema crea una necesidad falsa —por pensarlo con Marcuse— que no tiene una

meta distinta que la afirmacion de la totalidad del sistema capitalista.

Consumimos no porque en realidad necesitemos eso que consuminos, sino porque el
caracter abstracto de la riqueza nos dice que debemos consumir para que el valor se siga
valorizando y para que el dinero se siga acumulando, como cifras y nimeros, en las cuentas
bancarias de unos pocos. Lo que llamamos previamente «aritmetizacion dineraria del ente» va
de la mano con el totalitarismo —siguiendo una vez mas a Marcuse— caracteristico de la

sociedad algoritmica e industrial avanzada:

Los medios de comunicacién contemporaneos contribuyen en gran medida a la cultura
consumista al presentar constantemente nuevos servicios, productos (...) el consumismo
contemporaneo no sélo se caracteriza por un elevado volumen de consumo, sino también
por la emancipaciéon del consumo de su instrumentalidad pasada que solia trazar sus
limites. El consumo ahora se justifica a si mismo sélo por su propio “placer”; el consumo
es su propio proposito, un fin en si mismo (...) los modos de produccién capitalistas estan
profundamente entretejidos en el algoritmo y los mecanismos computacionales de Google
(Mager, 2014: 33-35).
Los algoritmos tienen un rasgo ideolégico en tanto en cuanto promueven una logica de
consumo que reproduce constantemente el szafu-guo. No son solamente ideoldgicos en el
sentido de que transmitan un conjunto de valores dados, sino porque expresan en la practica —
como bien lo indica Mager— un modo de vida que es funcional a los intereses de la
acumulacion de la riqueza abstracta. No precisan de ser institucionales para estar al servicio del
capital; antes bien, son ideoldgicos (los algoritmos) porque se constituyen tanto por un
elemento valorativo y cosmovisional, como por unos estandares de comportamiento

esperados: “Para definir la ideologfa algoritmica me centro en conceptos de ideologia que la

perciben como coproducida por valores sociales y practicas materiales. En lugar de pensar en
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la ideologfa como un conjunto de ideas incorpéreas o como una cuestion de practicas sociales,

muestro que la ideologfa algoritmica es ambas al mismo tiempo” (Mager, 2014: 31).

Este vinculo originario que se tiende entre los algoritmos y la l6gica de la reproduccion
del capital es justamente el testimonio que pone en evidencia su no neutralidad. Estan
totalmente enraizados en la sociedad capitalista y, en la medida en que hacen parte de la
constelacion cientifico-técnica de la sociedad, en ellos late de fondo un « priori de dominacion

entendido como el rostro politico que asume, con Marcuse, el Ge-ste// heideggeriano.

Siguiendo a Cardon indicamos que uno de los criterios algoritmicos de clasificacién de
la informacion web es «desde dentro». Este «desde dentro» se funda en la reputaciéon que
adquieren determinados contenidos en redes sociales. La reputacion, comentamos, se mide en
likes, retweets, seguidores, entre otros. Ahora bien, esta reputacion se encuentra vinculada con las
«practicas sociales» a que alude Mager; es decir, con lo que llama Appiah (2009) «expectativas
comportamentales» de los individuos. Estas expectativas en el comportamiento vienen dadas,
no por las redes sociales en cuanto tal; antes bien, la popularidad en las redes sociales depende
de que aquello que en la web expongamos coincida con lo que se espera que hagamos. Los que
tienen mayor reputaciéon son, a su vez, los mas populares (primer criterio de clasificacion
algoritmica) porque exponen una vida opulenta, de gozo, perfecta y —ademas muy de moda por
estos tiempos— deportiva y atlética. En nuestra proyeccién en redes sociales mostramos lo
mismo que en la vida cotidiana se valora —desde la logica del capital- como positivo. Los
algoritmos, por tanto, no son independientes y neutrales, sino que se fundan en el mundo de la

vida y, por tanto, en un « priori de dominacién concreto.

Muy a pesar de los elementos especificamente técnicos que esboza Cardon y que
constituyen el fundamento del operar algoritmico, pervive en ellos un componente ideolégico
y mundano-vital que impulsa lo que es mas popular, mas indexado o que tiene mas /kes. Los

algoritmos de aprendizaje automatico no hacen mas que reforzar lo que ya late de fondo:

Asi, los calculos estan construyendo nuestra “realidad”, organizandola y dirigiéndola.
Producen acuerdos y sistemas de equivalencia que seleccionan ciertos objetos sobre otros,
e imponen una jerarquia de valores que ha venido a determinar paulatinamente los marcos
cognitivos y culturales de nuestras sociedades. Sin embargo, la eleccién entre estas
diferentes técnicas de representacién no queda a criterio exclusivo de los disefiadores;
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estan demasiado arraigados en la transformacion de nuestras sociedades. De hecho, los
calculos realmente solo pueden calcular en aquellas sociedades que han tomado decisiones
especificas para hacerse calculables (Cardon, 2016: 108).

Bucher expresa esta no neutralidad de los algoritmos del siguiente modo:

Para utilizar un conocimiento bien conocido de los estudios de ciencia y tecnologia (STS),
dichos ordenamientos nunca son neutrales. Los algoritmos vienen con ciertos supuestos y
valores sobre el mundo en el que actdan (...) Cuando el robot de Microsoft Tay comenzé
a twittear declaraciones obscenas y miséginas, o cuando la busqueda de imdigenes de
Google sugirié “simio” como una etiqueta apropiada para una persona de color de piel
mas oscuro, “el algoritmo lo hizo” es solo una respuesta aceptable si por algoritmo nos
referimos al “ensamblaje sociotécnico que incluye algoritmo, modelo, objetivo objetivo,
datos, datos de entrenamiento, aplicacion, hardware, y lo conecta todo a un esfuerzo social
mas amplio” (Gillespie, 2014). Por lo tanto, un principio basico (...) es pensar en los
algoritmos no simplemente como “instrucciones codificadas que le dicen a la maquina qué
hacer”, sino mas bien como logros emergentes o practicas socio-materiales (Bucher, 2018:
23-152).
En este instante es preciso realizar una aclaracion que matiza pero que no niega en lo absoluto
la no neutralidad de los algoritmos de aprendizaje automatico: por su propia naturaleza los
algoritmos son sesgados. Si su funciéon es clasificar informacion, el sesgo debe operar
enfunciéon de destacar aquello que le interesa al usuario; por ejemplo, si en el buscador se
introducen como palabras clave “gafas de sol”, el algoritmo responde de manera inmediata
clasificando la informacién de forma sesgada vy, por ello, descartando todo contenido que se
. 78 .
corresponda con “lentes de lectura”. El riesgo”™ del sesgo se pone de relieve en tanto que
manifestacién de la no neutralidad, cuando no hace mas que reproducir sesgos mundano-
vitales que promueven la censura o la discriminaciéon. Asi, aunque los algoritmos sean

sesgantes, ello no implica que deba aceptarse todo tipo de sesgo que se vincule con él ¢Por

qué? porque estos sesgos terminan en la identificacion algoritmica de personas negras con

78 Ademas de este riesgo asociado con la no neutralidad de los algoritmos, Andrews (2018) nos ofrece una lista
interesante de otros riesgos asociados al uso del machine learning. El primero de ellos es la fabilidad de los
algoritmos. En segundo lugar se encuentra el uso de algoritmos para la evasion de la ley. El caso citado de
Volkswagen es interesantisimo: se desarrollé un algoritmo que fuese capaz de identificar cuando el auto estaba
siendo sometido a pruebas de emisiones de gases. En esos casos, disminufa la cantidad de gases emitidos; sin
embargo, en su andar normal en las calles la emision de gases de los autos era superior a lo permitido legalmente.
En tercer lugar se encuentra la manipulacién politica por via algoritmica, pero sobre ello nos extendemos en el
decurso del acapite. En cuarto lugar aparece la contaminacién publicitaria de la navegacién a causa del
microtargeting. Finalmente, en quinto lugar se halla la nubosidad en el conocimiento real de los procesos de
evolucion en los algoritmos. Como aprenden y de qué manera mejoran es algo que se hace poco a poco mas
confuso vy, por ello, su evolucién se muestra dificil de anticipar. Este dltimo riesgo enlistado por Andrews se
asocia con la caracterizacién de los algoritmos como black-box.
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gorilas: “No obstante, algunas formas de sesgo pueden extenderse mas alla de lo aceptable.
Aunque los algoritmos tienen el potencial de ‘promover la eficiencia, la coherencia y la
equidad’, también pueden ‘reforzar la discriminacion histérica o ocultar el comportamiento

indeseable™ (House of Commons, 2018: 18).

Existen dos razones técnicas que dan cuenta de estos sesgos discriminatorios, a saber: 2)
la insuficiente cantidad de datos y #) la seleccion errénea de datos con que se entrena un
algoritmo de aprendizaje automatico; no obstante, estas razones técnicas no hacen mas que
retrotraerse, en ultimo término, hasta el mundo de vida de aquellos que ejecutan los procesos

de entrenamiento:

Si la discriminacion (del tipo indeseable) es introducida, el despliegue posterior puede
amplificar los efectos discriminatorios. La discriminacién puede entrar en el proceso de
toma de decisiones desde una variedad de caminos, en el uso de ‘datos de entrenamiento’
inapropiados, la falta de datos, a través de la correlacion disfrazada de causalidad o la falta
de representatividad de los equipos de desarrollo de algoritmos, y puede presentarse en
cualquier etapa del ciclo de vida de un algoritmo, incluida la concepcion, el disefio, las
pruebas, la implementacién, la venta o su reutilizaciéon (..) La forma en que los
desarrolladores de algoritmos seleccionan los datos de entrenamiento puede ser
susceptible a sesgos culturales subconscientes, especialmente cuando se omite la
diversidad de la poblacién en los datos. La Royal Society sefialé que “los sesgos que
surgen de las estructuras sociales pueden incorporarse en los conjuntos de datos en el
punto de recopilacién, lo que significa que los datos pueden reflejar estos sesgos en la
sociedad” (House of Commons, 2018: 19).

El sesgo fundamental que opera, a nuestro juicio, en una cotidianidad atravesada
algoritmicamente —y sin intensién de desconocer aqui los sesgos raciales y de género que laten
de fondo en el machine learning— es aquel que responde a los intereses de reproduccion del
capital. Mager esboza con precision la manera en que la naturaleza algoritmica de los motores
de busqueda como Google, responde justamente a la valorizacién del valor. El criterio de
autoridad del que nos habla Cardon deviene no sélo en un criterio de popularidad, sino
también en un espacio mercantil e invisibilizador. La «contaminacién publicitaria» (Andrews,
2018: 6) hace parte de la naturaleza de Google, y no simplemente porque las marcas paguen
para estar en el tope de los resultados. Una simple bisqueda y, como efecto colateral, el
navegador crea un espacio en las paginas web para sugerir distintos productos que, gracias a

una proyeccion algoritmica, supone de nuestro interes.
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Ademas de ser funcional para la compra y venta de mercancias, los algoritmos de la
web tienen un sesgo invisibilizador: lo popular, lo que responde a la escala de valores de la
sociedad, lo que coincide con las expectativas comportamentales, lo que esta hipervinculado,
eso es lo que aparece de forma privilegiada dentro del marco de nuestras consideraciones. Lo
que indicamos aqui no supone que lo o070, lo distinto, no se muestre también. Mas bien, queda
parcialmente oculto, quizas anunciandose, pero limitado en su exposicion, parcialmente
flumiado —de rebote— por los reflectores. No en la plena oscuridad sino mas bien en el halo de
la penumbra. En el algoritmo de busqueda de Google siempre van a estar a la vista del usuario
los sitios web grandes, bien conectados. Lo alternativo mas bien se extravia: “En este sentido,
Internet actda como un agregador de conocimiento conocido mas que como una herramienta
para la difusién de ideologias alternativas” (Snake-Beings, 2013: 3). En palabras de Mager
(2014):

Al preferir sistematicamente sitios web grandes y bien conectados a expensas de los mds
pequenos, los motores de bisqueda construirfan un sesgo de contenido e irfan en contra
del potencial democratico de la web, segun los autores. Su afirmacién fue confirmada
empiricamente por una serie de estudios en los ultimos afios. En el contexto médico, por
ejemplo, las instituciones médicas bien establecidas y los portales de salud comerciales
superan claramente a los sitios web mas pequefios, como los grupos de autoayuda y las
ONG (Seale 2005, Nettleton et al. 2005, Mager 2012b). En consecuencia, los puntos de
vista médicos ortodoxos se presentan de manera mucho mds predominante en la parte
superior de los motores de busqueda que el conocimiento médico experimental y
alternativo. Ademds de estos efectos de bola de nieve, algoritmos populares como el
PageRank activan estrategias de optimizacion de motores de busqueda (SEO) que
contribuyen aun mds a los sesgos de informacién y la mercantilizacién de los resultados de

busqueda (29).
Recapitulemos lo hasta aqui indicado: la vida diaria se encuentra condicionada por la accion
silente del desarrollo cientifico-técnico, expresado en nuestro aqui y ahora en la acciéon de los
algoritmos. Con ellos se alude al conjunto de instrucciones expresadas en un lenguaje de
programacion y al procesamiento de datos que permite filtrar la informacién que abunda en la
web. La acciéon de clasificacion vy filtro realizada por los algoritmos de aprendizaje automatico
es, por su propia naturaleza, sesgada; sin embargo, el sesgo se vuelve problematico porque
expresa una légica de dominio, en tanto en cuanto es funcional a la reproduccion del capital:
primero, porque sirven como espacio para la compra y venta de bienes y servicios, a través del

perfilamiento y el microtargeting. Segundo, porque aquello que goza de mayor visibilidad es
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justamente lo que se mueve dentro de la légica del statu-quo: quien paga por ser mas visible,
quien es popular y goza de reputaciéon porque promueve un estilo de vida opulento, etc, es

quien no es limitado en su exposicidon; i. e, no es parcialmente censurado. El sesgo

b

tundamental del mwachine learning —en tanto que no neutral— es su a priorz histérico, mundano-

vital, de dominacién del hombre por el hombre.

En su funciéon de filtro de la informacion los algoritmos generan un fenémeno muy
llamativo, a saber: una suerte de distanciamiento del otro, por servirnos del analisis de
Coeckelbergh. Ahora el distanciamiento acontece como una suerte de censura algoritmica de lo

distinto; 1. e., una invisibilizacién de aquellos contenidos que me niegan.

Comentamos lineas atras que la clasificacién de los algoritmos tiene como pretension
permitir el acceso ordenado a la informacién, y para ello se toma como punto de partida el
analisis de los datos y el historial de navegacion de los usuarios. El primer modo de la
invisibilizacién es, indicamos, el soterramiento general de aquello que no responda de modo
expreso a la reproduccion del szatu quo. Este soterramiento general tiene ademas una expresion
concreta: si los algoritmos funcionan en bucle, nos exponen de forma constante a contenidos
similares. Vemos siempre las mismas cosas sobre los mismos tépicos. El circulo de intereses es
cerrado y tematicamente restringido. Nuestros amigos en redes sociales son aquellos que
coinciden con nosotros en gustos. Interactuamos con ellos porque hacen eco de nuestros
intereses. Los que no coinciden y con los que interactuamos poco, paulatinamente van

desapareciendo de nuestro halo de visibilidad.

Los algoritmos generan, en este orden de ideas, una suerte de polarizaciéon: por una
parte, aquellos que coinciden conmigo y, por otra parte, aquellos que no lo hacen vy, por tanto,
son soterrados y alejados de mi. El machine learning es capaz de crear una suerte de burbuja que
cierra la «ventana de visibilidad» (Cardon, 2016: 102) de quien navega en la web, restringiendo
su acceso a la informacién: “Lo que no conocemos ahora puede que nunca lo lleguemos a
conocer” (Snake-Beings, 2013: 3). Cardon (2016) lo expresa como sigue: “al elegir a sus
amigos, los usuarios de Internet toman decisiones homogéneas, uniendo a personas cuyos
gustos, intereses y opiniones se parecen a los suyos. En consecuencia, las métricas basadas en

la afinidad crean ‘ventanas’ de visibilidad que adquieren la tonalidad de sus propias redes
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sociales, lo que les impide acceder a informacién que pueda sorprenderlos, desconcertarlos o
contradecir sus opiniones a priori” (101-102). El algoritmo de News Feed de Facebook nos
pone en contacto con aquello que nos interesa exclusivamente: “El algoritmo Newsfeed es una
maquina de gratificacion super optimizada que observa los tipos de contenido que disfrutas y
luego selecciona ese contenido para lograr la maxima participacién del usuario” (Campbell-
Dollaghan, 2016). Twitter, por su parte, le ofrece al usuario esta posibilidad de encontrarse con

contenidos personalizados en el botén de inicio.

Esta personalizaciéon de los contenidos que caracteriza de forma especifica del
algoritmo de Facebook y —si asi lo decide el usuario— el de Twitter, no es mas que una
expresion de lo que llamamos con Introna previamente el caracter coreografico de los
algoritmos de aprendizaje automatico: nos dan los contenidos que deseamos en el instante
preciso en que queremos verlos. De hecho, el problema surge cuando nos enfrentamos a
contenidos inesperados, i. e., cuando las sugerencias y personalizaciéon de contenidos estan
fuera de lugar: en este caso se rompe la burbuja a la que los algoritmos nos acostumbran, y
deviene la situacion insultante e incomoda, a tal punto que llegamos a preguntarnos la razon

por la cual estamos viendo un contenido disonante.

El PageRank de Google, el News Feed de Facebook y el Personalized 1ideo Ranker de
Netflix articulan muchos algoritmos funcionando paralelamente, y que reunidos bajo el mismo
nombre, operan de manera conjunta, reciproca, remitiendo uno a la labor del otro. Ellos
expresan la referencialidad del mundo pues el modo adecuado de aproximarnos a ellos no es a
través de la pregunta gué es, sino qué hacen, en el sentido de para gué son itiles. E1 machine learning
se inserta en un horizonte heterogéneo: tanto algoritmico como humano (Bucher, 2018: 49), de
hecho, su por mor de Gltimo es justamente humano. Los algoritmos no son mas que un modo
concreto en que se hace patente el caracter referencial del mundo, y a la vez la familiaridad y
no familiaridad de él. Asi como notamos la vinculacién del cordén con el zapato cuando el
primero se rompe, del mismo modo la referencialidad algoritmica se pone de relieve cuando

falla la fluidez de su coreografia.

Los algoritmos suponen un nexo de remisiones, una referencialidad horizéntica que

hace natural la navegacion: los productos consumidos, los gustos musicales, las peliculas que
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vemos, las series que disfrutamos. La burbuja es una burbuja de familiaridad que debe
mantenerse. El News Feed de Facebook lo que afirma es este nexo remisional de lo cotidiano y
recurrente, de lo tranquilo y a la vez coincidente con nuestros gustos. Se cierra con esto la
posibilidad de cualquier disenso y critica. Dirfamos con Han: dentro de la burbuja lo que
acontece es el reinado de lo positivo (Byung-Chul, 2012). La restricciéon de la ventana de
visibilidad es un primado de la censura: toda aquello que no afirma mi posicion es clausurado y
desterrado, pues hace tambalear el caracter liviano y despreocupado del habitar en la web. La
consecuencia necesaria de esto es un nuevo modo de comprender el distanciamiento cientifico-
técnico del que nos habla Coeckelbergh, ya no sélo en la esfera de la economia financiera.
Ahora nos distanciamos de todos aquellos que no piensan como nosotros. Nos polarizamos en
el sentido de cerrarnos al didlogo con lo otro, con lo que me niega, a causa de la accién de los
algoritmos que deviene en la creaciéon de un multiverso fracturado desde la informacion

(Smith, 2019). Lo distinto es soterrado:

La IA que usa Facebook, entre otras, aprende y va alimentando al usuario de la red con lo
que detecta de sus propias preferencias. Es decir, que refuerza sus ideas o prejuicios
politicos, provengan de donde provengan, algo que plasma en un nuevo contexto la idea
original de Nicholas Negroponte del Daily Me, el diario imaginario que le da a uno sélo las
noticias que quiere, sélo que ahora estamos en la era de las redes sociales, por las cuales
uno acaba informandose, si se puede llamar asi, s6lo sobre lo que uno cree. No hay
sorpresas ni disonancias cognitivas que alimenten una dialéctica de contradicciones
(Ortega, 2016).

Nuestro estar en el mundo, como bien indica Bucher, es un estar que se edifica a partir de

nuestra relacién con el machine learning:

Al clasificar, ordenar, predecir y procesar datos, los algoritmos son politicos en el sentido
de que ayudan a hacer que el mundo aparezca de ciertas formas en lugar de otras. Hablar
de politica algoritmica en este sentido, entonces, se refiere a la idea de que las realidades
nunca se dan, sino que nacen y se actualizan en y a través de sistemas algoritmicos. Al
analizar el poder y la politica, debemos estar atentos [por un lado] a la forma en que
algunas realidades siempre se fortalecen mientras que otras se debilitan, y [por otro lado] a

reconocer el papel vital de los no humanos en la co-creacion de estas formas de ser en el
mundo (Bucher, 2018: 4).

4.2.2. El rostro técnico de las campanas politicas

En lo que sigue, dedicaremos unas pocas lineas para caracterizar el modo en que las carreras

politicas contemporaneas se desarrollan en el marco de la accién de los algoritmos. Para ello,
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nos fijaremos en la campana presidencial de Donald Trump en 2016 y en el papel jugado alli
por Cambridge Analytica, pues desde este caso concretro se pone en evidencia, ya no el rostro
mercantil del mzcrotargeting, sino su faceta especificamente politica. Nuestro punto de partida es,
como en el acapite anterior, el vinculo indisoluble que se teje entre la vida cotidiana, los
aparatos y la conectividad a Internet. En este orden de ideas, del mismo modo en que nos
encontramos expuestos de un modo constante mientras navegamos a la venta de mercancias,

asimismo las plataformas digitales se han convertido en un nicho de trabajo politico.

Para Conover, Goncalves, Ratkiewicz, Flammini & Menczer (2011) las campafias
politicas se estan desplazando desde medios mas tradicionales hacia herramientas de bajo costo
que gozan de un gran alcance. Ello permite una interaccion mas proxima a los votantes y
asegura un intercambio fluido con la base politica del movimiento (Conover et. al., 2011: 192).
Internet es —a su juicio— este trampolin de bajo costo del que se sirve la politica para
impulsarse. Esto explica en gran medida la manera en que el hoy expresidente Donald Trump
distribuy6 los fondos publicitarios de su campafia. En contraste con Hilary Clinton, que
invirti6- US$200.000.000 en publicidad ordinaria y US$30.000.000 en la web, Trump invirtié
alrededor de US$90.000.000 en publicidad online (Ortega, 2016). Trump se sirvié de las
plataformas digitales para llegar a la ciudadania en los estados politicamente neuralgicos ¢La
raz6n? El caracter politico de los avances cientifico-técnicos: “Segun el Pew Internet and
American Life Project, el 73% de los usuarios adultos de Internet se conectaron en linea para
obtener noticias o informacién sobre politica en 2010, y mas de uno de cada cinco adultos

(22%) utilizé Twitter o sitios de redes sociales con fines politicos” (Conover et. al., 2011: 192).

Conover, Goncalves, Ratkiewicz, Flammini & Menczer tomaron Twitter como foco
de su investigacién. El objetivo de los autores fue exponer el modo en que, a través de un
analisis de los contenidos presentes en Twitter, era posible realizar un perfilamiento politico de
los usuarios de la red. El resultado: mas de un 90% de precision en el perfil (2011: 192). El
perfilamiento realizado tenia un doble alcance: tanto colectivo como individual. 7) Individual,
porque se estabecia con puntualidad qué tipo de alineamiento tenfa el sujeto a partir de los
contenidos fweeteados y retweeteados. 7i) Colectivo, porque se analizaron las interacciones en la red
social, estableciéndose los posicionamientos de determinados grupos bajo tres categorias:

derecha, izquierda y ambiguo. Lo interesante de este perfilamiento politico realizado a través
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de un estudio empirico en Twitter, es la herramienta de la que se sirvieron los investigadores, a
saber: un algoritmo:
Tomando una perspectiva basada en la interaccién de la comunicacién politica, utilizamos
algoritmos de agrupamiento de redes para extraer informacién sobre las personas con las
que se comunica cada usuario, y demostrar que estas propiedades topoldgicas se pueden
utilizar para mejorar atn mas la precision de la clasificacién. Especificamente,
encontramos que la estructura comunitaria de la red de retweets politicos se puede utilizar

para predecir la alineacién politica de los usuarios con un 95% de precision (Conover et.
al., 2011: 192).

A través de un trabajo algoritmico no solo pudieron determinar el alineamiento de los usuarios
de la red, sino también hallar las paginas web que, a pesar de no ser las mas populares, eran las
que gozaban de mayor trafico con finalidades politicas. Este hallazgo es fundamental, pues el
caracter coreografico de los algoritmos requiere que la informacién aparezca, asi como en el
momento, también que lo haga en el lugar indicado. Los investigadores enlistaron los dominios
web que, dependiendo de cada alineamiento politico, eran mas #weeteados por los usuarios de la
red social. La funcionalidad politica de esto es innegable, pues permite dirigir con mayor
acierto la publicidad de una campafia hacia su base electoral, al escoger las paginas web que

regularmente visitan (Conover et. al., 2011: 197-198).

Bakir nos ofrece un interesante listado de la utilidad ofrecida por la base cientifico-

técnica, aplicada a las campafias politicas:

1. EI autor indica que Kosinski, Stillwell & Graepel (2013) desarrollaron un algoritmo
que, basado unicamente en los /kes que se dan a paginas de Facebook, permite perfilar
al individuo dentro de cinco categorias centrales (OCEAN): “Openness to experiences,
Conscientiousness, Extroversion, Agreeableness, and Neuroticism” (Bakir, 2020: 3).
Este mismo algoritmo, ademas, ayuda a identificar la orientacién politica, religiosa y
sexual de los usuarios de la red social. Este algoritmo puede ser visto como el correlato
del perfilamiento politico realizado por Conover et. al.

2. El perfilamiento ayuda, ademas, a realizar un microtargeting politico, pues permite
encontrar votantes especificos que, aunque no se adhieran de forma explicita a una
postura politica, compartan —o al menos por lo que el perfilamiento basado en datos

indica— determinados intereses con aquellos sujetos que si apoyan abiertamente una
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causa concreta. Asi, si .4 es votante de Ty tiene los rasgos x, y, z; y B no se afirma
como votante de T pero comparte con A los rasgos x, y, 3, entonces B se vuelve un
objetivo concreto de asedio y publicidad politica por parte de la campafia de T. Como
bien indicaron Conover et. al. respecto del perfilamiento en Twitter, una vez se
identifican quiénes si y quienes no asumen una posicion politica explicita en redes, el
trabajo que sigue es ganar votantes en esos que pueden ser persuadidos dada su
condicién ambigua”.

3. Usar las herramientas informaticas en la web para desvirtuar una contienda electoral
también es una estrategia comun: se utilizan bozs para apoyar de forma falsa y aumentar
la popularidad de un candidato. Se utilizan FakeNews para desprestigiar competidores, o
cuentas falsas para difundir mensajes inflamatorios personalizados a través de las redes
sociales. Este dltimo fue el caso de las elecciones que ganaria Trump en 2016 (Bakir,

2020: 4).

Este listado de posibles usos de la técnica en las campafias politicas contemporaneas, esboza
de buena manera la labor ejercida por Cambridge Analytica durante los procesos electorales de
la década pasada™. El caso de Cambridge Analytica es crucial —a nuestro juicio— pues hace las
veces de testimonio histérico que pone de relieve el caracter politico de dominio que late de
fondo en la ciencia y la técnica modernas, en este caso, expresado en el uso de informacién
para la manipulacién de los electores alrededor del mundo. Cambridge Analytica se presentd

como una empresa que, a través del uso de los datos, podia realizar campanas politicas

7 “Las herramientas de marketing digital también se utilizan para encontrar votantes especificos y dirigirse a ellos.
Por ejemplo, las empresas de marketing digital politico ofrecen ‘modelos similares’ para identificar a los
partidarios potenciales, haciendo coincidir a millones de votantes con sus ditecciones de correo electrénico,
cookies en linea e identificadores de redes sociales, asi como con cientos de otros puntos de datos (como cultura,
religién, intereses y cargos politicos) para crear perfiles detallados de votantes. En particular, Brad Parscale,
director digital de la campafia de Trump para las elecciones presidenciales de EE. UU. de 2016, utilizé la
plataforma de publicidad de Facebook para expandir automaticamente la cantidad de personas a las que la
campafia podria dirigirse en Facebook identificando votantes que no eran partidarios de Trump, pero que tenian
‘cualidades comunes’ que los hace ‘lucir como’ partidarios de Trump conocidos en Facebook (Green e Issenberg,
2016). Del mismo modo, desde 2015, las campaiias digitales del Reino Unido han visto un uso cada vez mayor de
enfoques de analisis y gestion de datos para petfilar e identificar las audiencias objetivo, incluidos los
‘persuadibles’ y los votantes indecisos (The Electoral Commission, 2018, p. 4)” (Bakir, 2000: 4).

80 Ademas de su presencia en EEUU, también se ha vinculado la labor de Cambridge Analytica con campafias
electorales en México, Kenya, Malasia, Brasil y Australia (Boldyreva, Grishina & Duisembina, 2018). La
investigaciéon de Bakir (2020) coincide con lo seflalado por Boldyreva, Grishina & Duisembina: “Los
denunciantes de Cambridge Analytica afirman que la empresa participé en operaciones psicolégicas (‘psy-ops’) en
sus esfuerzos de campafa electoral en todo el mundo (Cadwalladr, 2018; Kaiser, 2019b; Wylie, 2019)” (1).
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persuasivas: “El sitio oficial de Cambridge Analytica promueve su actividad como una
combinacién de andlisis predictivo, ciencia del comportamiento y tecnologias publicitarias
basadas en la recopilacién de datos. El objetivo de esta combinaciéon es formar un publico
objetivo y utilizar los datos para persuadir y motivar a los votantes” (Boldyreva, Grishina &

Duisembina, 2018: 95).

El punto de partida para el trabajo de Cambridge Analytica fue la obtencién de datos
¢Coémo lo hizo? Gracias a una aplicacion que hurtaba no sélo los de sus usuarios directos, sino
que a través de estos, los extrafa de sus contactos en Facebook. En 2018 se reveld el nimero
de personas directa o indirectamente asociadas a la aplicacion: “70.632.350 en EEUU,
1.175.870 en Filipinas, 1.096.666 en Indonesia, 1.079.031 en el Reino Unido, 789.880 en
México, 622.161 Canada, 562.455 en India, 443.117 en Brasil, 427.446 en Vietnam y 311.127
en Australia” (Bakir, 2020: 7). La informacion se extrajo de forma engafosa, pues se indico que
la app no obtendria los datos debido a su uso. Con los datos obtenidos se perfild
algoritmicamente a los usuarios de la red social. Se contrastd este perfil con los datos de los
votantes estadounidenses y se empez6 una campafa publicitaria personalizada en funcién de

los resultados®'.

Una vez perfilados psicograficamente los usuarios de la red, se procedia a lo que llama
Bakir «operaciones psiquicas». Con este concepto alude a la manipulacién politica a que se
someten los electores a través de una exposicion a informaciéon engafiosa o parcial. Una
«operacién psiquica» lo que supone es una coaccioén no violenta de los individuos. La meta de
la coacciéon es hacer que las acciones del coaccionado respondan a los intereses de quien los
exponen a informacion falsa o parcial. Al restringirse el acceso a la informacién, se condiciona
y limita la posibilidad de accion. Las posibilidades que restan en el marco de la informacioén

tergiversada o mutilada, perviven en tanto que son funcionales a quien ejecuta la «operacion

81 “Hstos datos personales se habian recopilado de forma engafiosa: se les habia dicho a los usuarios de GSRApp
que la aplicacién no descargarfa informacién identificable. GSRApp pidié a sus usuarios que respondieran sobre la
personalidad y otras preguntas que Cambridge Analytica usé para entrenar un algoritmo que generara puntajes de
personalidad para los usuarios de la aplicacién y sus amigos de Facebook. Cambridge Analytica, Nix, y el
desarrollador de la aplicacion (Aleksandr Kogan) compararon estos puntajes de personalidad con los registros de
votantes de EE. UU. Cambridge Analytica usé estos puntajes de personalidad combinados para su perfil de
votantes y servicios de publicidad dirigida (...) como tal, Cambridge Analytica tenfa entre 2000 y 5000 piezas de
informacién personal individual sobre cada persona en los EE. UU. mayor de 18 afios” (Bakir, 2020: 7).
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psiquica»: “la coercion puede tomar forma en la limitacién deliberada de las elecciones de las

personas, al hacer que ellas se sientan o comporten de determinada manera” (Bakir, 2020: 2).

La exposicion engafiosa, entre tanto, tiene lugar a través de un microtargeting politico en
las redes sociales y la web en general. Alli el individuo se encuentra sometido a un asedio
meticuloso de informacién prescrita con el objetivo de que actie de una manera deseada:
comportandose politicamente de un modo pre-establecido. En ese caso tiene lugar una
operacion psiquica, fundada en el procesamiento de datos®. Durante la revisién legal del
procedimiento de Cambridge Analytica, se indicé que se usaron los datos obtenidos
engafosamente para manipular los votantes. Con un perfil general de personalidad que
bosquejaba los rasgos propios de comportamientos paranoicos e intolerantes, se pudo
identificar usuarios que respondian al perfil y hacerlos objeto de un asedio informativo, con la
intenciéon de que sus acciones subsiguientes fuesen convenientes a los intereses de quien
genero el asedio:
Hay elementos coercitivos en cémo se implementaron luego estos datos recopilados de
manera engafiosa. Hablando en el contexto estadounidense, el denunciante de Cambridge
Analytica, Christopher Wylie, testifico sobre la empresa ante el Congreso de los EE. UU. y
en la investigacién del Parlamento del Reino Unido, acerca de Fake News vy
desinformacién (Wylie, 2019). Desctibe como, a lo largo de 2014, utilizando su enorme
tesoro de datos, Cambridge Analytica habfa trabajado para desarrollar “perfiles
psicograficos” detallados para cada votante estadounidense, y experimenté con formas de
avivar la paranoia y la intolerancia explotando ciertos rasgos de personalidad: En un
ejercicio, Cambridge Analytica pregunté a los sujetos si aprobarian que su hija se casara
con un inmigrante mexicano: a los que negaban sentirse incoémodos con la idea se les hizo
una pregunta de seguimiento diseflada para provocar irritacién por las limitaciones de la
correccion politica: “sSintieron que tenfan que decir eso?” (Bakir, 2020: 8).

Boldyreva, Grishina & Duisembina coinciden con Bakir en un aspecto fundamental de la

manipulacién cientifico-técnica de los electores: se enfoca en jugar con las emociones y

temores de los ciudadanos. En palabras de las autoras: “el publico objetivo esta moldeado a

través practicas psicologicas, que pueden incluir cuestiones como la percepcion de la

informacién y la manipulacion de las esperanzas y los temores humanos. Es muy importante

82 “En este sentido, Briant describe las operaciones psicolégicas como un trabajo de propaganda disefiado para
inducir ciertas emociones y provocar cierto comportamiento en las audiencias objetivo (Briant, 2015, p. 12-13).
Segtn esta definicién, si la elaboracién de perfiles psicograficos y la focalizacién empatentada con el big data se
vuelven coercitivos (por ejemplo, al modular la exposicién de las personas a la informaciéon de formas que
restrinjan sus elecciones y comportamiento), serfa correcto describitlo como operaciones psicolégicas” (Bakir,

2020: 2).
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mencionar que las campafias electorales deben basarse no en hechos, sino en emociones, las
cuales son consideradas como un incentivo mas efectivo en la toma de decisiones” (Boldyreva,

Grishina & Duisembina, 2018: 97).

La herramienta por excelencia para divulgar informacién fragmentada o falsa, son los
bots. Los bots son definidos por Woolley & Howard como una version digital de los robots —de
alli su nombre— y deben ser entendidos de forma técnica como programas algoritmicos
disefiados para cumplir funciones en la red (Woolley & Howard, 2016: 4885). Las funciones
mas generales de los bofs se encuentran asociadas con “rastrear la Web en busca de
informacién, monitorear los sitios de chat en busca de mal uso y rastrear bases de datos
financieras para detectar tendencias del mercado” (Woolley & Howard, 2016: 4883). A estas
tareas generales se suman funciones especificas en las redes sociales: “Los bots politicos se
implementan, por ejemplo, para aumentar el nimero de seguidores y retweetear el contenido
de los candidatos politicos en Twitter, para atacar a los oponentes politicos en Facebook o

para ahogar las conversaciones de los activistas en Reddit” (Woolley & Howard, 2016: 4885).

Estos programas algoritmicos han saturado con su presencia las redes sociales: “Los
bots representan casi el 50% de todo el trafico en linea y representan una parte significativa de
los usuarios activos en las plataformas de redes sociales mas populares (Zeifman, 2015). En
Twitter, por ejemplo, aproximadamente 30 millones de cuentas activas estain controladas por
bots: imitan a los usuarios humanos y producen mucha informacién (Motti, 2014)” (Woolley &

Howard, 2016: 4885).

Siendo tan comunes y populares en la red, los bots se han vuelto una herramienta
idénea para lo que Woolley & Howard llaman «propaganda computacional». Con esta
categoria los autores piensan la articulacién de las redes sociales, los bofs y el procesamiento de
datos para la manipulaciéon (Woolley & Howard, 2016: 4886). La «propaganda computacionaly,
por servirnos de la categoria de Woolley & Howard, parece ser el nombre idéneo para
caracterizar la labor realizada politicamente por Cambridge Analytica. Sus «operaciones
psiquicas» (Bakir), entendidas especificamente como la coacciéon politica de los electores a

través de la desinformacion y el engafo, son un resultado de la «propaganda computacional»
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(Woolley & Howard), y los bo#s son una pieza clave de este ejercicio, cuya meta no es otra cosa

que el dominio:
Los agentes de software con motivaciones politicas también se implementan en la parte
frontal de las plataformas de manera que extienden las mismas complicaciones a los
procedimientos que gobiernan estos importantes canales de comunicacion. Los programas
auténomos se utilizan como sustitutos de los actores politicos que esperan influir en la
opinién publica mediante la difusion de propaganda y desinformacién. (...) La
propaganda computacional se encuentra entre las estrategias técnicas mas recientes y
omnipresentes que deben implementar aquellos que desean utilizar la tecnologia de la
informacién para el control social (...) Los algoritmos y la automatizacién invariablemente
involucran elecciones politicas en el disefio, los datos recopilados sobre nuestras
interacciones invariablemente tienen aplicaciones politicas, y un nimero creciente de

personas son el objetivo de la propaganda computacional (Woolley & Howard, 2016:
4883/4886-4887).

El equipo de campafia de Donald Trump comprendié, durante el periodo electoral de 2016
hasta el dltimo dia en que ocupé el despacho oval en la Casa Blanca, el poder de las redes
sociales, los algoritmosg3, las Fake News y los bots a la perfeccién84. Por un lado, hay que indicar
que durante la campafa presidencial se utilizaron softwares disefiados especificamente para
cumplir la funcién de publicitar los candidatos: “El 20% de los tweets politicos enviados
durante la campafia, ya sean pro-Trump o pro-Clinton, se originaron en bots, no humanos, de

procedencia desconocida” (Ortega, 2016).

Bessi & Ferrara (20106) realizaron una investigacion que rastreé el papel de los bots entre
el 16 de Septiembre y el 21 de Octubre de 2016. La investigacion arrojé los siguientes
resultados: se analizaron 20.7 millones de tweets de unos 2.8 millones de usuarios, alrededor de
15 millones de retweeteos y 600 mil réplicas. Para esta muestra se obtuvo lo siguiente:
aproximadamente el 15% de los participantes en las discusiones en Twitter eran bots. El
contenido total compartido por ellos constituyé el 19% total de lo hablado en la red social en

cuestion. De las 50.000 cuentas mas activas con contenido politico en Twitter (del total de 2.8

83 Un dato interesante acerca del papel politico de la ciencia y la técnica modernas durante las dltimas elecciones
presidenciales en los EEUU, fue el bloqueo algoritmico de los Hashtags que criticaban a Donald Trump en
Instagram. Asimismo, las busquedas de Biden acababan por remitir a Hashstags que marcaban tendencia e
indicaban que Trump ganarfa de forma aplastante las elecciones a la presidencia (H#trump2020landslide). Para
mayores detalles, véase Effrom (2020).

84 Para una revision minuciosa del uso incendiario dado por Trump a las redes sociales durante su periodo
presidencial, y que permite comprender en buena medida su reciente bloqueo en Twitter y Facebook durante la
toma al Congtreso de los EEUU, véase Mclntire, Yourish & Buchanan (2019).
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millones de usuarios), se encontré que 7.183 eran bots responsables de 2.330.252 de tweets. La

poblacion humana (40. 163 usuarios de los 50.000) publicé 10.3 millones de tweets.

Es interesante el hecho de que el mayor numero de Hashtags a favor de Clinton
fueron: #hillary (1.516.318) y #imwithher (1.359.332). En el caso de Trump se nota la
disnificativa diferencia a su favor: #trump (3.290.636) y #Htrump2016 (1.276.703). Los
Hashtags mas usados para apoyar a Trump en Twitter fueron generados por 1.867 bots y
15.335 humanos. En el caso de Clinton, los Hashtags mas populares fueron tweetteados por
590 bots y 6.522 humanos. La discusion en redes sociales que involucrd tweets (de humanos y
bots) referentes a Trump, tuvo un aproximado de 200.000 publicaciones positivas (del total de
2.330.252 tweets provenientes de las 50.000 cuentas politicamente mas activas en Twitter) a
favor del entonces candidato presidencial. Los tweets negativos referentes a Trump generados
por bots que apoyaban la candidatura Clinton, fueron en total 118.661. Los tweets negativos
referentes a Clinton generados por bofs que apoyaban la candidatura de Trump, fueron en total

204. 418. En ambos casos, este total se corresponde con las 50.000 cuentas mas activas.

Esta actividad de los bofs pudo generar —a juicio de los autores— un impacto en la
mentalidad de los electores, pues se vieron expuestos en la red social a una constante
informacién positiva: “El hecho de que los bots produzcan sistematicamente mas contenido
positivo en apoyo de un candidato puede sesgar la percepcion de las personas expuestas a €l, lo
que sugiere que existe un apoyo organico y de base para un candidato determinado, mientras
que en realidad todo se genera artificialmente” (Bessi & Ferrara, 2016: 8). De hecho, ese halo
de ambigiiedad de los que no son derecha o izquierda identificable por sus publicaciones en

redes, son justamente los candidatos idoneos para ser victimas de este tipo de campafa.

Los bots, indican Bessi & Ferrara, son capaces de buscar tweets con contenidos
semanticos que entran de su campo de accion. Retweetear, responder tweets, seguir usuarios
que retweetean el contenido compartido por los bofs, seguir usuarios vinculados con los
seguidores de bots, hacer busquedas en internet y compartir la informacién que sea funcional a
su programacion a través de redes sociales, publicar tweets, entre otras funciones. El riesgo en
su interaccién con los humanos es que ellos son un vehiculo absolutamente eficente para

diseminar informacion falsa o parcial: “De hecho, los humanos y los bots se retweetean
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sustancialmente al mismo ritmo. Esto sugiere que los bots estan siendo muy efectivos para
difundir informacién en la poblacién humana, lo que podria tener algunas consecuencias
nefastas en los casos en que los humanos no puedan verificar la exactitud y precision de dicha

informacioén y fuentes de informacion” (Bessi & Ferrara, 2016: 7).

A este respecto, es preciso indicar que las politicas de neutralidad y libertad de
expresion de Facebook han sido duramente criticadas a causa de esta diseminacion de
informacion no verificada, Fake News en muchos casos. En fecha reciente, la discusién se avivo
por la aparicién en Facebook de dos noticias que difamaban a Joe Biden y que habfan sido ya
contradichas por cadenas noticiosas de reputacion (Berkowitz, 2019). El riesgo de este tipo de
politicas es el modo en que se expone la poblacién vulnerable® a las Fake News, diseminando

informacién no constatada, lo cual impacta de modo negativo en el ambito politico:

Dorsey sugiere que la diferencia proviene del uso del aprendizaje automatico y la
inteligencia artificial para dirigirse a audiencias excepcionalmente susceptibles a
informacién engafiosa y falsa. Si las campafias politicas pueden identificar las
vulnerabilidades y los temores de las microaudiencias y desarrollar noticias falsas y
anuncios falsos diseflados para apelar a la psicologia de esa persona, los peligros de la
propaganda en Internet son aun mayores que la propaganda masiva tradicional. Dorsey
ciertamente tiene razén sobre la “velocidad creciente, la sofisticaciéon y la escala
abrumadora” de la informacién y la desinformacion en las redes sociales. Esto es cierto no
solo para los anuncios politicos pagados, sino también para los mensajes politicos de todo
tipo. Y en Twitter, el presidente Trump apenas necesita pagar anuncios para difundir
mentiras y teorfas de conspiracion en la web (Berkowitz, 2019).

La peligrosidad de la desinformacién radica en la horizonticidad referencial de los algoritmos:
al remitirse de manera constante siempre hacia contenidos concretos que coinciden y refuerzan
una comprension especifica de la realidad, cuando una Fake News se filtra en una burbuja
concreta es dificil desterratla, pues, al estar cerrada la ventana de visibilidad y al censurarse lo
distinto; 1. e., al desterrarse y alejarse el otro que no piensa como yo, no hay forma eficiente de

. . ., , . . 86 . . . .
combatir la informacién alli diseminada™. De hecho, y como indica el ya citado Bakir, estas

8 LLos mayores de 65 afios tienen una tendencia mayor a difundir Fake News (Bakir, 2020).

86 “Los enfoques computacionales demuestran empiricamente que las consecuencias de las burbujas de filtro
creadas algoritmicamente son una exposicion limitada y una falta de compromiso con diferentes ideas y puntos de
vista de otras personas (Bessi et al., 2016; Zollo et al., 2017). Las burbujas de filtro hacen que sea probable que la
microorientaciéon de los mensajes de las campafias politicas dé como resultado que la poblacién en general y los
medios de comunicacién principales no estén al tanto de los mensajes microespecificados del activista: esto hace
que sea dificil ofrecer correcciones facticas a la informacién errénea y la desinformaciéon que circula en las
burbujas de filtro” (Bakir, 2020: 5).
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noticias no corroboradas y posiblemente falsas se mueven a mayor velocidad en la red que la

informacion verificada.
4.2.3. E/ hombre como stock

Hasta aqui hemos intentado poner de relieve de forma muy sucinta y panoramica el modo en
que las carreras politicas contemporaneas tienen una fuerte base cientifico-técnica. Con ello,
hemos iniciado nuestro intento por pensar, desde Marcuse, el modo en que la ciencia y la
técnica modernas expresan su « priori de dominacion en la politica contemporanea a través de
los algoritmos, los bots y la navegacion web, ampliando con ello el radio de accion de Ge-szell.
Apartir de este instante intentaremos esbozar —siguiendo a Marcuse y a Marx— el modo en que
es posible pensar en el especifico ambito econémico la condiciéon de Bestand del hombre.
Dicho de otro modo: nos interrogaremos por el caricter de disponibilidad, de stock del ser
humano, en la economia capitalista. A nuestro juicio, es posible vislumbrar desde una clave
algoritmica —aunque sea en un sentido muy restringido y mas bien indicativo— un primer

sentido del hombre como existencia.

Al ejecutar una apropiacion parcial de la reflexion heideggeriana —en la medida en que
nos desplazamos de su coordenada ontoldgica hacia una comprension enfocada en la sociedad
contemporanea— podemos indicar lo siguiente: la forma basica del intercambio mercantil
capitalista, como ya hemos indicado, es la siguiente: D-M-D’. Esta estructura es propia del
fenémeno cuando nos acercamos a ¢l desde la posicion del capitalista. Si nos desplazamos a la
posicion del obrero la estructura parece obedecer, mas bien, a la del intercambio mercantil
simple: M-D-M. El trabajador vende su mano de obra a cambio de obtener el dinero que le
permite, a su vez, comprar medios de subsistencia —o cualquier mercancia que sea una falsa
necesidad—. El obrero no hace mas que intercambiar una mercancfa por otra, tomando el

dinero como un medio de circulacion o, a lo sumo, como tesoro.

Si el trabajador es pensado como una mercancia mas —sea desde la posicion del
capitalista (D-M-D’) o bien desde su propia posicion (M-D-M)— esta comprensiéon implica
necesariamente su caracter de disponibilidad: esta ahi como un sfeck para ser usado en las

circunstancias en que sea necesario. Ahora bien ¢en qué medida nuestra aproximacion al
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problema de los algoritmos nos permite comprender, en un primer sentido, al hombre como
una simple existencia? Sefialamos que los datos y los algoritmos constituyen una unidad
indisoluble. El machine learning precisa de los datos para su entrenamiento y, a la vez, para
aprender a proyectar acciones futuras. Los datos, por su parte, son un conjunto de informacion
—informacién humana— procesada. Este proceso acontece, como bien explica Macias (2017:
49-64), a través de la recopilacién de nuestra informaciéon en grandes «servidores sirenar,
propiedad de empresas como Google o Facebook. Esta informacién sin ordenar es procesada
y, una vez procesada, deviene en los datos que permiten el wicrotargeting, sea en su faceta

comercial o politica.

¢Qué es lo realmente llamativo de esto que acabamos de indicar? Que nosotros —en
calidad de datos— devenimos en una mercancia. S6lo es posible que el wicrotargeting tenga lugar,
porque se venden los datos procesados para usos indistintos. Nosotros, en términos de
informacién, somos mercantilizados sin obtenet un beneficio monetario a cambio. Podtiamos
decir, mas bien, que constituimos el momento inicial de la ecuaciéon D-M-D’, en la medida en
que hacemos parte de la primera inversion que realiza el capitalista. Somos —en tanto que
datos— una especie de materia prima. Mager ofrece una importantisima indicaciéon en la que
destaca la doble comprension del hombre en el capitalismo tecnificado: en primera instancia,
somos asumidos como consumidores que deben ser asediados publicitariamente para crear
falsas necesidades y, a través de dicha creaciéon, mantener en la medida de lo posible la

valorizacion de un valor cada vez menos valorizado.

En segunda instancia, somos asumidos como una mercancia; esto es, como existencia.
Hacemos parte de un stock. Somos procesados y reunidos; i. e., coligados dentro de un
conjunto informacién con otros miles de personas para ser puestos a la venta —en condicion de
datos—, agrupados con perfiles de consumo o politicos concretos. Comprados como quien
hace suyo cualquier cosa en un supermercado, quien nos adquiere inicia el wzicrotargeting.
Pensados desde este especifico prisma, no somos mas que mercancia en tanto que informacion
procesada simpre disponible para un dnico felos: multiplicar el dinero hasta donde resulte

posible. En palabras de Mager: “En una tradicién marxista, el usuario puede ser visto a la vez
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como el consumidor constantemente expuesto a anuncios personalizados, asi como el

producto que se vende a los clientes publicitarios” (Mager, 2014: 30).

A esta primera comprension del hombre como sfock, resultante de la implementacion
de los algoritmos en la vida ordinaria, se suma un sentido mucho mas radical de la reduccion
del hombre a mera disponibilidad. El ¢érito industrial de reserva es, a nuestro juicio, el elemento
coligante que reune al hombre como Bestand. Ahora bien, para llegar a esta conclusion,
debemos tomar como punto de partida necesario la relacion que se tiende entre la esencia de la

técnica moderna y el hombre.

Indicamos en el tercer capitulo de esta investigacion que la esencia de la técnica
moderna es Ge-stell. Ge-stell es una forma del traer al aparecer, un modo de histérico especifico
de acontecer la aAnOewr, que fragmenta y destruye la naturaleza. En palabras del Marcuse de
Eros y civilizacion, que la viola. Lo desocultado de la naturaleza, hemos indicado, es reunido y
coligado en el marco de una logica energética. Los entes que no son govotg, son reunidos y
coligados ya no como mera objetualidad, sino como aquello que esta ahi disponible para su
uso. Un stock de existencias que permite desechar lo que hay a la mano en el momento en que
falle, porque se dispone de otra existencia que la reemplace. La logica del desapego y la
desechabilidad es lo que impera en este modo de coligar el ente, en el horizonte de la esencia

de la técnica moderna.

Si esto vale respecto de la naturaleza y de los entes que no son el Da-sein, conviene
preguntarse entonces: ¢qué le corresponde a este ultimo? ¢Qué es lo propio del hombre en
relacién con la esencia de la técnica moderna? Luego del giro, y como es ya sabido, el énfasis
en el analisis de Heidegger se trastoca. El abordaje que tiene como punto de partida al Dasezn
en el periodo de la ontologfa fundamental, es invertido al tomarse como eje al Ser en cuanto
tal. En el horizonte de esta suerte de inversion, el hombre no es pensado por el Maestro de la
Selva Negra como quien —por cuenta propia— decide y opta por violentar la naturaleza. Al
ponerse el énfasis en el Ser y su verdad, aquél, el Da-sein, es llamado por la esencia de la técnica
moderna para que la ponga en ejecucion. La forma histérica en que acontece la adyfei como
Ge-stel/ invita al hombre a que la haga acaecer —y éste no hace mas que responder a su llamado—

. Responde a la interpelacién de aquello que ontolégicamente lo determina:
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¢Quién lleva a cabo el emplazamiento que provoca y mediante el cual lo que llamamos lo
real y efectivo es sacado de lo oculto como existencias? El hombre, evidentemente (...) el
estado de desocultamiento en el que se muestra o se retira siempre lo real y efectivo no es
algo de lo que el hombre disponga (...) ¢acontece este salir de lo oculto en algun lugar que
estuviera mas alla de todo hacer humanor? No. Pero tampoco acontece s6lo en el hombre
ni de un modo decisivo por él.

La estructura de emplazamiento es lo coligante de aquel emplazar que emplaza al
hombre a hacer salir de lo octlto en el modo del solicitar como existencias. En tanto que
provocado de este modo, el hombre estd en la regién esencial de la estructura de
emplazamiento (Heidegger, 1994a: 20/25-20).

Para el Mago de MeBkirch, la esencia de la técnica moderna es una forma de acaecimiento de la
verdad como desocultamiento. El énfasis en el Heidegger tardio se ubica en esta comprension
radicalmente ontologica de la aAnfsi, por eso el hombre es llamado a responder a este modo
de desocultar. La alusiéon a Platén, en el contexto de estas indicaciones, no es gratuita: el
primado del mundo de las ideas al que el filésofo debe responder, no es mas que una expresion
de este llamado originario al que se ve expuesto el hombre, por parte de lo ontolégicamente

primario.

La pregunta que debemos hacer aqui interroga por el modo en que acontece la relacion
entre la aknOeto como Ge-stell y la condicion misma del hombre. Retomemos el hilo de nuestra
consederaciéon: hemos comentado que —desde la esencia de la técnica moderna— la @borg
deviene en fuente de energfa disponible, y los entes pasan de ser objetos a ser existencias. El
hombre, entre tanto ¢queda coligado también como simple szock? A juicio de Heidegger la
respuesta es negativa en un doble sentido. Por un lado, la reducciéon del hombre a Bestand
aparece como un peligro, como el riesgo al que se expone dado el empoderamiento de Ge-sze/l.
Por otro lado, y éste es el mayor riesgo a juicio de Heidegger, al quedar preso del destino
histérico que hace de Ge-stel/ la forma imperante del desocultamiento, el hombre se encuentra
expuesto a perder de vista formas mas originarias; i. e., ontolégicamente preeminentes de
acontecer la adfeix. El peligro radical no es una confrontacién atémica o nuclear, o dirfamos
hoy en dia, las tan temidas guerras biolégicas. El gran riesgo es dar la espalda a la verdad del

Ser:

Lo que amenaza al hombre no viene en primer lugar de los efectos posiblemente mortales
de las maquinas y los aparatos de la técnica. La auténtica amenaza ha abordado ya al
hombre en su esencia. El dominio de la estructura de emplazamiento amenaza con la
posibilidad de que al hombre le pueda ser negado entrar en un hacer salir lo oculto mas
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originario, y de que este modo le sea negado experienciar la exhortacién de una verdad

mas inicial (Heidegger, 1994a: 30).
La primera forma del peligro, aunque para Heidegger no sea la determinante, es la que nos
corresponde pensar en didlogo con Marx y Marcuse. A juicio del fenomendlogo, el hombre esti
en riesgo. El estar en riesgo lo que implica, necesariamente, es el aun no haber quedado reducido
a Bestand. Solo es peligroso aquello que aun no se ha hecho presente, sino que amenaza bajo la
figura de lo que estara alli, pronto por acontecer —aunque no se sepa cuando—: “Se nos muestra
en dos perspectivas. Desde el momento en que lo no oculto aborda al hombre, no ya siquiera
como objeto sino exclusivamente como existencias, y desde el momento en que el hombre,
dentro de los limites de lo no objetual, es ya sélo el solicitador de existencias, entonces el
hombre anda al borde de despefiarse, de precipitarse alli donde él mismo va a ser tomado s6lo

como existencia [wo er selber nur noch als Bestand genommen. ..]” (Heidegger, 1994a: 28).

A pesar de la condicién de peligro, parece que para el mismo Heidegger no pasa de ser
eso: una posibilidad latente que, en dltimo término, no llegara a actualizarse. El hombre es, en
este orden de ideas, como el malabarista que camina por la cuerda floja: siempre ante la
amenaza constante de la caida, pero que a la vez genera esa extrafia certeza de que nunca se
precipitara al vacio. En algunas lineas previas al parrafo citado, el Mago de MeBkirch lanza una
sentencia, a nuestro juicio, contundente respecto del peligro de devenir Bestand que, en ultimo
término, nunca se concreta. El caso del guardabosques es el utilizado por Heidegger para
exponer esto: €, el guardabosques, se encuentra inserto dentro de la gran logica de explotacion

industrial —y afiadimos nosotros aunque Heidegger no lo haga— y capitalista de la naturaleza.

Los senderos que camina son aquellos que sirven para talar los arboles que seran,
posteriormente, las hojas de papel en que se imprimiran las noticias, libros de autoayuda que
llegaran a las estanterfas de los supermercados, o los muebles de nuestras casas. Todo esto no
son mas que existencias. El interrogante del Maestro de la Selva Negra es clave aqui: ¢devendra
el hombre en algin momento, dado el llamado originario que lo invita a desocultar el ente
como Bestand, en stock? La respuesta de Heidegger es reveladora: justamente en razén del
hecho de que responde al llamado de la esencia de la técnica moderna que reduce al ente a
simple existencia, y que hace de la naturaleza fuente de energfa, no se reducird a condiciéon de

Stock; 1. e., que por su relacion originaria con la verdad del Ser, aunque ronde en el peligro, no
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acontecera que caiga al caminar al borde del abismo. Nos permitimos citar en extenso este
pasaje, clave a nuestro juicio, para pensar la problematica de la condicién de szock del hombre,

en el marco del capitalismo contemporaneo:

Sélo en la medida en que el hombre, por su patte, estd ya provocado a extraer energias
naturales puede acontecer este hacer salir lo oculto que solicita y emplaza. Si el hombre
esta provocado a esto, si se ve solicitado a esto, ¢no pertenecera entonces también él, y de
un modo atn mas originario que la Naturaleza, a la categorfa de las existencias? El modo
de hablar tan corriente de material humano, de activo de enfermos de una clinica habla en
favor de esto. Hoy en dfa, el guardabosques que en el bosque mide con exactitud la
cantidad de madera cortada y que, a juzgar por lo que se ve, recorre los mismos caminos
forestales que su abuelo, y del mismo modo como los recortia éste, tanto si lo sabe como
si no, esta emplazado y solicitado por la industria del aprovechamiento de la madera. Esta
solicitado a la solicitabilidad de celulosa, provocada a su vez por la necesidad de papel,
emplazado por los periddicos y revistas ilustradas y puesto a la disposicién de estos
medios. Estos emplazan, por su parte, a la opinién publica a engullir letra impresa a fin de
que esa opiniébn sea susceptible de ser solicitada para conseguir una organizacién
emplazada y solicitada de la opinién. Pero precisamente porque el hombre esti provocado
de un modo mas originario que las energfas naturales, a saber, provocado al solicitar,
nunca se convertird en una mera existencia [wird er niemals zu einem bloffen Bestand). El
hombre, al impulsar la técnica, toma parte en el solicitar como un modo del hacer salir lo
oculto. Con todo, el estado de desocultamiento mismo, en cuyo interior se despliega el
solicitar no es nunca un artefacto del hombre (Heidegger, 1994a: 20).

A pesar de que —gracias a la Kehre— el Dasein no sea mas el punto de partida del abordaje de la
pregunta por el Ser, ello no supone —a nuestro juicio— una disoluciéon del primado ontolégico
que Heidegger da al hombre al pensarlo ahora, no desde el problema del sentido, sino desde el
de la verdad, el de la Lichtung, y el de la cuaternidad. En el gpus magnum heideggeriano el Dasein
es caracterizado como una pura relaciéon de ser. Es un ente que, en su ser, le va su mismo ser y

que, por su propia condicién ontoldgica, tiende proyectivamente hacia ese ser que le es propio:

La existencia para Heidegger consiste en el Zu-sein, ya que son los términos que
intercambia entre el segundo y el tercer parrafos: “la esencia de este ente consiste en su
tener que ser (Zu-sein)” y “la esencia del Dasein consiste en su existencia”. El Zu-sein
indica precisamente los dos sentidos de la relacion de ser indicados ya: ser con y por su
ser. Por un lado, el zu sefiala obligatoriedad: tener que hacer algo. El Zu-sein en este
sentido significa pues tener que ser, sefiala la obligacion de ser. Por otro lado, el zu indica
direccionalidad: dirigirse a, por. Tener que ser a través de su ser significa que el Dasein se
mantiene abierto para si mismo (Xolocotzi, 2007: 191)

Este caracter de ser del Dasein; i. e., su podet-ser/tener que-set, asi como su comprendet-sef,
acaban siendo fundamentales para ponerlo como via de acceso al sentido del Ser. Esto se

expresa en el §3 y en el §4 de Ser y tiempo, bajo la forma de las primacias éntica y ontologica del

~ 228 ~



Dasein. 1Las preeminencias de este ente que es pura relacion de ser determinan que él trace el
camino para pensar, ya no la temporeidad (Zeitlichkei?) de la vida factica, sino la temporareidad

(Temporalitit) del Ser.

Con el giro se intenta dejar de lado el rasgo metafisico y subjetivo del como del acceso
que latfa de fondo en la ontologia fundamental. Con la Kebre, se ha sefialado, el énfasis se
encuentra en el Ser que llama, que abandona —ya no es un olvido de la tradicién, sino que es el
Ser quien nos abandona en su Historia—, que abre el claro del desocultamiento mientras
permanece en el umbral de las sombras. Ya no es el sentido al que se accede a través del Dasezn,
sino que el Da-sein esta ahi, mora, habita, el claro del Ser; no obstante, esto no supone —a
nuestro juicio— una disolucién plena del halo preeminente que tiene el hombre en el proyecto
fenomenologé6cio heideggeriano. Aunque —gracias al giro— ya el Dasein no sea el quién que se
interroga por el sentido del ser, esto no suprime el hecho de que es el ente con una relacion
privilegiada con el Ser y su verdad. Esta preeminencia ontolégica, claro esta, ya no tiene la
forma del ente que comprende y se proyecta. Mas bien, adquiere rasgos que privilengian —mas
alla del escuchar que ya esta presente en Ser y tiempo— el atender al llamado, el ser provocado. El
Ereignis no es una decisiéon del Dasein. Lo que acontece tiene, entre tanto, la forma de un

destino.

La primacia ontolégica toma el rostro del que habita en el campo. El ente que en la
década de los veinte comprende y se proyecta, adquiere en la madurez filosofica de Heidegger
el rasgo de un pastor que cuida, alberga, que mora en vecindad y atiende a quien lo llama. En la

Carta sobre el humanismo aparecen de forma transparente estos rasgos:

El hombre no es el sefior de lo ente. El hombre es el pastor del ser [Der Mensch ist nicht der
Herr des Seinden. Der Mensch ist der Hirt des Seins]. En este «menos» el hombre no solo no
pierde nada, sino que gana, puesto que llega a la verdad del ser. Gana la esencial pobreza
del pastor, cuya dignidad consiste en ser llamado por el propio ser para la guarda de su
verdad [vom Sein selbst in die Wabrnis seiner Wabrbeit gerufen zu sein]. Dicha llamada llega en
cuanto ese arrojo del que precede lo arrojado del Dasein. En su esencia conforme a la
historia del ser, el hombre es ese ente cuyo ser, en cuanto ex-sistencia, consiste en que
mora en la proximidad al ser. El hombre es el vecino del ser [Der Mensch ist der Nachbar des
Seins] (Heidegger, 2006b: 57).

Vale indicar que no afirmamos con esto que en Heidegger no haya un interrogante por otro

modo de ser del ente viviente que no sea Dasein. Contrario a ello, vale tener en cuenta que las
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lecciones dictadas por el Maestro de la Selva Negra en el semestre de invierno de 1929/1930, y
publicadas bajo el titulo de Los conceptos fundamentales de la metafisica. Mundo — finitud — soledad
(2007), constituyen un claro intento heideggeriano por pensar el problema de la animalidad”.
Lo que si queremos poner sobre la mesa es que, por mas que en su obra podamos hallar
intentos evidentes por pensar distintas modalidades de ser de los entes, ello no supone que en
algun momento el hombre deje de ser el ente privilegiado que, bien comprende el sentido del
Ser, o bien habita y resguarda como pastor la verdad del Ser. Es por ello que, como hemos
tenido la oportunidad de sostener en otro lugar (Quintana, 2021), el Mago de MeBkirch no
extrae la consecuencia radical que se desprende de la reduccion del ente a mera Bestand —
cuando la pensamos al menos desde una especifica 6rbita econémica—. Dicha consecuencia, a
nuestro juicio, es que la reduccion del hombre a sfock no es un peligro, sino es algo que acaecié
—sea o no dicho acaecer resultado de la historia destinal del Ser— en el marco del modo de

produccién capitalista.

Dicho de otro modo: Ge-ste// como esenciar de la técnica moderna vy, por ello, como
modo histérico destinal de la odnbetx, no se reduce a la explotaciéon de la naturaleza y a la
reduccion del ente que no es el hombre a mera disponibilidad. Antes bien, el hombre como
ente, pensado mas alla de la preeminencia ontolégica dada por Heidegger, no es mas que
Bestand en el horizonte del modo de produccion en que habitamos la tierra. En este sentido, si
ejecutamos una suspension de la relacion privilegiada del Da-sein con el Ser por via del Ereignis
y del lenguaje poético, lo que tenemos es que, en tanto que ente, lo unico que nos distingue de
los otros entes es nuestra capacidad tedrica —en tanto que fuerza productiva—de valorizar el
valor; por ello, en la medida en que somos una mercancfa mas, poco o nada parece poder
ofrecernos el Ser y su Lichtung. El imperio de Ge-stel/ es tal que el ente privilegiado también

queda reducido a simple s7ck disponible.

La apropiacion en clave materialista que realiza Marcuse en sus trabajos de madurez es
esencial, pues logré vislumbrar el potencial critico que late de fondo en el concepto
heideggeriano de Ge-stell. El teérico critico se desplaza de la comprension radicalmente

ontolégica heideggeriana y, justamente mas alld de la légica del Ser y su destino, destaca el

87 Acerca del problema de la animalidad en el pensamiento de Heidegger, véase: Calarco (2008), Gilardi, (2018),
Mufi6z (2013) y Neira & Aurenque (2014).

~ 230 ~



caracter politico de dominio que pertenece a la esencia de la técnica moderna. Para Marcuse, la
dominacién de la naturaleza tiene como contracara la dominacién del hombre. En ambos
casos —dominio bien de la naturaleza o bien del hombre—, lo que esencia es Ge-stell. Ge-stell
implica un modo de revelar al ente que supone una pre-vision, un modo de pre-comprenderlo.
De la naturaleza se extrae, se desoculta y coliga el petrdleo en tanto que energia, porque se
anticipa la gboig como fuente de energfa, articulada en un conjunto de relaciones calculables. El
ente que no es YLolg, por su parte, es coligado y viene al aparecer como sfock, y sélo aparece
ante NOsotros en su presencia como una existencia disponible, porque se le ha proyectado de
forma anticipada de ese modo. Podriamos indicar, siguiendo a Marx, porque ya ha sido pre-

visto como valot.

En el caso del hombre tiene lugar también una relacién técnica. Marcuse insiste en esto
a lo largo de E/ hombre unidimensional: “La sociedad se reproduce a si misma en un creciente
ordenamiento técnico de cosas y relaciones que incluyen la utilizaciéon técnica [fechnical
utilization/ technische Nutzbarmachung] del hombre” (Marcuse, 2014: 163). Lineas mas adelante
volvera sobre esta idea: “La fuerza liberadora de la tecnologfa (...) se convierte en un
encadenamiento de la liberacion; la instrumentalizacion del hombre [instrumentalization  of
man/ Instrumentalisierung des Menschen)” (Matcuse, 2014: 174). La instrumentalizaciéon del hombre
se expresa, a nuestro juicio, en el hecho de que se reduce a una simple condicién de medio para
la reproducciéon de un fin superior, al menos en teotia; a saber: la reproduccién de la sociedad
industrial avanzada. La organizacién “racional” de la sociedad, la vida atravesada por los
aparatos y —como vimos desde el prisma de los algoritmos— la invisibilizaciéon de lo que no
corresponde con la ideologia de consumo, o de quienes no pagan por ser la primera opciéon en
los buscadores, son una clara expresion del modo en que se nos instrumentaliza y nos
instrumentalizamos; 1. e., de la manera en que nos hacemos nuestro propio producto a la venta,
a través de las app de moda —piénsese una vez mas en los llamados influencers—. A final de
cuentas, en este modo del capitalismo lo que tiene lugar —para el tedrico critico— es una

imposibilidad técnica de libertad (Marcuse, 2014: 173).

Ahora bien, lo que debemos preguntarnos entonces es por aquello que, como esencia

b

anticipa la instrumentalizacién. No debemos olvidar la indicacion de Heidegger: una cosa es el
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aparato y la tecnologia como entorno de dominio: “Sélo en el medio de la tecnologia, el
hombre y la naturaleza se hacen objetos fungibles de control” (Marcuse, 2014: 181-182), y otra
cosa muy distinta es la esencia misma que —obviando los elementos ontoldgico-destinales—
determina la forma en que tiene lugar la relacién técnico-instrumental. En otros términos: por
un lado tenemos la concreciéon de la instrumentalizacion por via de la téenica, y por otro lado
se encuentra la pre-vision que proyecta, anticipa y dirige la posterior instrumentalizaciéon del
ente. Marcuse es, a nuestro juicio, plenamente consciente de esta pre-comprensiéon que hay, no
s6lo de los entes que no son el hombre, sino del hombre mismo: “he intantado mostrar que,
en la realidad tecnoldgica, el mundo objeto (incluyendo los sujetos) se experimenta como un
mundo de instrumentos. El contexto tecnolégico define previamente la forma [1The technological
contexct predefines the form in which the objects appear/Der technologische Zusammenhang bestimmt im
vorhinein die Form, unter der die Objekte erscheinen] en que aparecen los objetos [y también —
afladimos nosotros siguiendo las indicaciones del mismo Marcuse— los sujetos]” (Marcuse,

2014: 224).

¢Como son pre-vistos los entes? Por un lado, hemos indicado, se piensan por
adelantado (matematicamente) en el marco de un nexo causal puro desde el pre-calculo y re-
calculo —piénsese teniendo como referente la obstancia de la cual nos habla Heidegger—. Esto,
para el caso de la ciencia. Entre tanto, en el caso de la economia la anticipacion-
matematizacion acontece en la forma del valor. Una vez tiene lugar esta pre-comprension del
ente, entonces acontece la abstraccion, sea en el ambito de la ciencia o de la reproduccion
material de la vida. El hombre, entre tanto, puede ser pre-visto como un ente mas, vinculado a
los nexos causales de la naturaleza-reserva de energia cuantificable, o como un sujeto
cognoscente abstracto, desvinculado de sus cualidades historicas precisas. En el caso de la
reproduccion material-capitalista de la vida, también es objeto de una anticipacion: se le
concibe de entrada como mercancia. Siendo precisos, como fuerza de trabajo. Una vez opera

esta pre-vision, entonces se ejecuta su instrumentalizacion en funcién del capital.

Debemos indicar que a los distintos niveles de abstraccién que hemos identificado
previamente —y que van del valor a la aritmetizaciéon dineraria del ente, reconduciéndose

contemporaneamente hacia la disolucién del patrén oro y al capital ficticio— no pueden ser
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entendidos a cabalidad si no insertamos en esta constelacion la pre-comprension del hombre
como mercancia. La abstraccién que de aqui se deriva es su reduccién a fuerza de trabajo, bien
del musculo o bien del cerebro. El valor, como una fantasmagoria constituida por la suma de
«momentos ahora», requiere como elemento complementario la disolucién del trabajo
concreto en trabajo abstracto: no importa qué trabajo se haga: el de carpintero, albadil o
plomero. Todos son, en dltimo término, gasto de una misma fuerza de trabajo. Asi como el
objeto de trabajo se somete a una abstraccién, del mismo modo el trabajo mismo se inserta en
esta logica. Es éste, el trabajo abstracto como fuerza de trabajo, el que acaba por acumular
«momentos ahora» de tiempo abstracto, que constituyen la sustancia del valor: “Mientras la
ciencia liberaba los fines naturales de los inherentes y despojaba la materia de todas las
cualidades que no sean cuantificables, la sociedad liberaba a los hombres de la jerarquia
«natural» de la dependencia personal y los relacionaba entre si de acuerdo con cualidades

cuantificables; o sea, como unidades de tiempo” (Marcuse, 2014: 172. Las cursivas son nuestras).

En este sentido, Ge-sze// asumido desde una perspectiva no ontologico destinal, sino
sirviéndonos de forma estratégica y no técnica de esta nocién clave del Heidegger tardio, y
siguiendo mas bien el impulso de apropiacién marcuseano, podemos entenderlo como una
pre-vision abstractiva que coliga la totalidad del ente en funcién de un ejercicio de dominio con
un radical y originario sentido politico-econémico. La abstraccion supone, en el campo de la
reproduccion material-capitalista de la vida, no sélo la disoluciéon de lo concreto para el ente y
su pre-vision como valor, sino también una disoluciéon de lo concreto del trabajo. El hombre,
port tanto, en el proceso de dominio politico capitalista se abstrae y se pre-comprende —al igual
que cualquier otro ente-mercancia— como Bestand, en tanto en cuanto aparece como una
reserva disponible de mano de obra ¢Qué categoria nos permite pensar de forma expresa este
caracter especifico del hombre como Bestand? A nuestro juicio, la categoria marxiana de ¢éreto
industrial de reserva es clave para ello. El ejército activo de la industria; esto es, el conjunto de los
trabajadores que estan valorizando el valor, no tienen el caracter de sfock reservado para un
futuro uso. Se encuentran inmersos en la l6gica del capital; sin enmbargo, aquél que hace parte
del gran horizonte del modo de producciéon capitalista, pero que no ha conseguido vender su

mano de obra, o lo ha hecho de forma insatisfactoria; i. €., que se encuentra pauperizado con el
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trabajo que desempefia, ése tipo de trabajadores si devienen en fuerza de trabajo plenamente

disponible —Bestand humano— para la acumulacion de riqueza abstracta.

El gército industrial de reserva, indica Marx en E/ capital, supone un modo histérico
concreto de relaciéon del modo de produccion —para el caso, el capitalismo— con la poblacion.
La poblacién trabajadora en términos formales constituye el ejército laboral activo. Esta
poblacion varfa en funcién de la capacidad del modo de produccién para absorber fuerza de
trabajo. Aquella fuerza de trabajo que no es absorbida por el capitalismo constituye, por su
parte, la superpoblacién relativa. Ella es el conjunto de hombres, mujeres y nifios que, aunque
son productivos dada la edad y sus capacidades, no se integran a los procesos productivos.
Este excedente poblacional —de acuerdo a los analisis marxianos— no coincide plenamente con

el desempleo —al menos no en el sentido estricto en que podemos pensar este concepto—.

La reserva tiene un caracter multisectorial constituido del siguiente modo: “reserva
flotante, estancados, reserva latente y lumpem” (Duggan, 2013: 1)¥. Los flotantes son los
individuos que van y vienen, pasando del szck al empleo formal. Los latentes son la poblacion
que no estda adecuada o plenamente integrada al capitalismo. Piénsese, por ejemplo, en la
poblacién campesina alejada de los grandes centros urbanos, y que vive en gran medida de lo
que cultiva. Los estancados son los trabajadores informales, los que trabajan por un salario
menor al minimo legal y aquellos que tienen contratos formales de corta duracidén sin
prestaciones sociales (Burrows & O’Brien, 2016: 3). Como se pone de relieve en una
aproximacion al caracter multisectorial del ejército de reserva, este ultimo es mucho mas

amplio que el concepto de desempleo, pues, se puede tener un trabajo (formal o informal) y

8 Es importante tener en cuenta que las distinciones planteadas no supones un abismo infranqueable entre los
distintos rostros que adquiere, no sélo el ejército de reserva, sino también el ejército activo. Hay una relacion
dinamica, cristalizada en el transito que tiene lugar entre un nivel y otro: “En la década de 1940, el economista
Paul Sweezy enriquecié la teorfa de Marx incorporando la dinamica entre la reserva y el ejército obrero activo. El
marco de Sweezy incluye seis corrientes de personas que entran y salen continuamente del empleo industrial: (1)
nuevos trabajadores que encuentran un trabajo de inmediato; (2) nuevos trabajadores que no encuentran trabajo y
no se unen al RAL; (3) trabajadores que son reemplazados e ingresan a la reseva; (4) personas en la reserva que
son recontratadas; (5) trabajadores desempleados que dejan de buscar un nuevo trabajo y abandonan el mercado
laboral por completo; y (6) trabajadores jubilados que terminan sus carreras productivas. Como nuevos
trabajadores en el mercado laboral, los dos primeros grupos ingresan al ejército laboral activo y a la reserva; el
tercero y cuarto vinculan la reserva y el ejército de trabajo activo; y los dos dltimos abandonaron el mercado
laboral. El andlisis de Sweezy aclara cémo la reserva esta influenciada por los flujos de trabajadores entre dicha
reserva laboral y el ejército laboral activo” (Xie, Kuang & Li, 2018: 2).
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pertenecer a la vez a la poblacién excedentaria no plenamente asimilada por el modo de

produccion.

Para Marx —hemos sefialado— el ejército industrial de reserva es la poblacion que
excede la capacidad de asimilacion del modo de produccion, en razén de la meta buscada por
este ultimo, a saber: la reproduccion de la riqueza abstracta. Los excedentarios no son mas que
material disponible. Reunidos y coligados bajo la condiciéon de stock, se encuentran ahi en
condiciéon de ser utilizados en el momento en que sean requeridos. Ahora bien ¢cual es el
sentido dltimo que adquiere la existencia de la reserva laboral? Antes que un efecto indeseado
del modo de produccién, la reserva tiene un caracter absolutamente funcional: /) permite
mantener a la baja los salarios de los trabajadores y #) funciona como un instrumento de

disciplinamiento.

Al igual que cualquier otra mercancia que es pensada desde la relacién de oferta y
demanda, cuando la oferta de fuerza de trabajo es superior a la demanda, entonces el costo de
dicha mercancia tiende a la baja. Cuando la oferta es escaza respeto de lo demandado por los
capitalistas, entonces el costo de la fuerza de trabajo tiende a la alza. Dicho costo adquiere,
para la fuerza de trabajo, el rostro del salario. En este orden de ideas, entre mayor sea el
numero de miembros del ejército industrial de reserva, necesariamente menor sera el salario de
los trabajadores activos. El modo de produccion capitalista tiene la capacidad de generar de
manera administrada, no empleo, sino una poblacién sin trabajo formal que constituya las filas
la reserva: “Segun la ley general de acumulacién capitalista de Marx, el desempleo no es una
aberracion del capitalismo; mas bien, es un componente incorporado de la economia de
mercado que requiere que muchas personas estén desempleadas en contra de su voluntad”

(Russell, 2001: 226).

El desempleo administrado —o el trabajo precario administrado racionalmente por el
sistema— constituye un elemento “sano”; 1. e., necesario para la légica del capitalismo. Una
economia sana es aquella que puede mantener, dentro de los limites que se consideren idéneos,

el desempleo, el trabajo informal o el formal precario:

Un gran nimero de personas se queda sin trabajo porque los economistas convencionales
creen que es necesario un umbral de desempleo para evitar la inflacién y mantener la salud
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de la economia estadounidense. La teoria de una “tasa natural de desempleo”, o tasa de
desempleo de inflacién no acelerada (NAIRU) ha dominado la macroeconomia durante
unos 25 afios. La ley de pleno empleo y crecimiento equilibrado de 1978 (la Ley
Humphrey Hawkins) exige que el Banco de la Reserva Federal promueva el pleno empleo,
pero la Reserva Federal conecta el bajo desempleo con la inflacién sin tener en cuenta la
Ley Humphrey Hawkins. Desde la década de 1970, la Reserva Federal ha asumido en
cambio la tarea de combatir la inflacidon elevando las tasas de interés, desacelerando el
crecimiento econémico y manteniendo el desempleo bajo control. Cuando la tasa de
desempleo cae, la Reserva Federal ajusta las tasas de interés al alza para desalentar un
mayor crecimiento (empleo) con la intencién de prevenir la inflacién (Russell, 2001: 227).

Una tasa administrada de desempleo —o de empleo miserable —permite que la inflaciéon esté
controlada: sin una gran oferta monetaria en circulacion, a causa de un alto indice de empleo,
no deberfa haber una variacion creciente en los precios de las mercancias. Asimismo, si hay una
gran oferta de fuerza de trabajo, el costo de ella disminuye: “La intencidén principal de la
administracion es utilizar el nuevo ejército de trabajadores para presionar a la baja los salarios”
(Russell, 2001: 226). Impulsar una baja en los salarios, utilizando de forma instrumental a
aquellos que hacen parte de la reserva, es la racionalidad inherente al modo de produccion

capitalista:

Entre estas implicaciones y correlacionando la situacién con un simple analisis de oferta y
demanda de trabajo, resulta obvio que cada dia mas se trata de un mercado de
“compradores” de fuerza de trabajo, quienes tienen la posibilidad de establecer las reglas
del juego y las condiciones que se ofrece a este llamado “factor de produccién” que no
son otra cosa que seres humanos, quienes se enfrentan cada dia a mayores inseguridades,
ya sea en términos de las particularidades y temporalidades de los contratos de trabajo, asi
como de las prestaciones a recibir y a la seguridad que se supone deban disfrutar en sus
diferentes puestos de trabajo (Puerta, 2019: 3).

Instrumentalizado el hombre en tanto que material disponible para hacer tender los salarios a
la baja, se utiliza de forma paralela para controlar a los trabajadores activos. La reserva es un
arma del capital para evitar la subversion en el trabajo: con contratos de corta duracién, nadie
se atreverd a movilizar y organizar a sus compafieros. Ser una manzana podrida dentro del
lugar de trabajo implica perder el insano privilegio de ser pauperizado y explotado —o de
autoexplotarse, si lo pensamos desde la idea del rendimiento de Han—. El ejército de reserva es
una herramienta de disciplinamiento que impulsa el control total de los individuos. Los
trabajos temporales impiden la organizaciéon de los trabajadores. Una vez por afio son
despedidos y cambiados, o si tienen suerte renovados, pero siempre expuestos al riesgo de

perderlo todo. Siendo mucho mas arriesgados, podriamos indicar que un trabajador cuando es
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despedido se enfrenta de cara al advenimiento adelantado de su caducidad productiva
administrada. Los trabajos de tiempo completo, indefinidos, son escasos. La tendencia en la
economia neoliberal es el contrato a término fijo, de prestaciéon de servicios: “El caso de los
trabajadores temporales y/o estacionales es aun mucho mas critico, calculindose como media
mundial que, en general, los contratos tienen como promedio una duraciéon de tres meses”
(Puerta, 2019: 14). Este tipo de contratos genera salarios mas bajos, y no implican

necesariamente el pago de vacaciones y algunas prestaciones sociales:

El ejército de reserva proporciona muchos beneficios al capital, principalmente al emplear
trabajadores solo cuando es posible beneficiarse de su trabajo. Sin embargo, también es
una herramienta de control sobre el trabajo. Tener una gran cantidad de mano de obra
desempleada lista para reemplazar a los trabajadores ayuda a evitar que los salarios crezcan
rapidamente (...) Cuando la familia o los amigos quedan desempleados, quienes aun
tienen empleo se sienten inseguros y son menos militantes (Magdoff & Magdoff, 2004: 9).

Tenemos hasta aqui lo siguiente: gracias al caracter politico-econémico de Ge-stell, opera una
reduccion del hombre a Bestand. Esta reduccion se expresa, en el marco del modo de
produccion capitalista, en el gército industrial de reserva. La reserva no es mas que el sfock en que el
hombre aparece coligado, cuando se le pre-comprende como simple fuerza de trabajo. La
reserva es funcional e inherente al modo de produccién, en la medida en que —entre mayor sea
su numero— 7) moviliza los salarios a la baja y 7#) sirve como instrumento de disciplinamiento.
Para el caso contemporaneo, la paulatina incapacidad de asimilaciéon de poblacién productiva
por parte del capitalismo se debe —consideramos— a dos elementos concretos: por un lado, la
fuerza del avance tecnolégico vinculado al modo de produccién, y por otro lado, la fuga del

capital hacia sus formas ficticias.

El primer aspecto, vinculado con los vertiginosos procesos de automatizaciéon del
capitalismo, son caracterizados por Harvey (2014b) a partir de tres elementos concretos: el

desarrollo de software, el desarrollo de hardware y la organizacion racional de las operaciones:

Con ese fin primordial, los capitalistas adaptan y reconfiguran el hardware de la tecnologia
(maquinas y ordenadores), el software (la programacion de los usos de las maquinas) y sus
formas organizativas (estructuras de mando y control, en particular sobre el uso de la
mano de obra). El propésito inmediato del capital es aumentar la productividad, la
eficiencia y la tasa de beneficio, y crear nuevas lineas de produccion, si es posible cada vez
mas rentables (...) Cuando se considera la trayectoria del cambio tecnoldgico, es vital
recordar que el software y las formas organizativas son tan importantes como el hardware.
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Las formas organizativas, como las estructuras de control de la corporacién moderna, el
sistema de crédito, los sistemas de entrega justo a tiempo, junto con el software
incorporado en la robdtica, la gestion de datos, la inteligencia artificial y la banca
electrénica son tan decisivos para la rentabilidad como el hardware encarnado en las
maquinas. Por presentar un ejemplo actual, la «computacion en la nube» es la forma
organizativa, Word es el software y este Mac en el que escribo, el hardware. Los tres
elementos —hardware, software y forma organizativa— se combinan en la tecnologia
informatica (Harvey, 2014b: 102).

En torno al segundo aspecto, indicamos previamente (Cfr. Supra 4.1.3.c.) que la mayor parte
del capital busca reproducirse, de manera fetichista, en el ambito especulativo. Si la economia
real supone como una de sus contradicciones la incapacidad de valorizar de forma significativa
el valor, y si —ademas— los consumidores se encuentran limitados en su capacidad adquisitiva,
entonces la reproduccion de la riqueza abstracta se ve diezmada en el campo real. Al huir el
capital —desde la produccién hacia la ficcion— necesariamente hay una disminucién en la
capacidad del modo de produccién para generar un empleo estable —ademas de no ser ésta su
meta— Si el dinero se escapa, intentando multiplicarse especulativamente en el ambito

financiero, deja de abonar el camino para la asimilacion de la poblacién excedentaria.

La comprension marxiana de la poblacion excedentaria, si bien arroja luz sobre la
condicién de Bestand del ser humano, debe ser —a la vez— pensada desde un prisma amplio, en
clave contemporanea, que nos permita resaltar la total coligacion, no sélo de la Inglaterra del
siglo XIX, en la que se concentré Marx para escribir E/ capital. 1a radicalidad del operar de Ge-
stell es tal que ahora el ejército industrial de reserva, por un lado, dejé de ser industrial y, por

otro lado, se volvié transfronterizo. Fijemos nuestra atencion en estos dos aspectos.

La naturaleza del modo de produccién capitalista es, como bien se anuncia en el
Manifiesto, global. Es en el marco del espiritu revolucionario de la burguesia y de la acumulacion
originaria del capital que puede leerse el proceso de conquita y colonizacion de América. La
ampliacién del mercado, la biasqueda de nuevas rutas para la comercializacion, ademas de los
procesos coloniales y comerciales con Asia, ponen de relieve esta tendencia del capitalismo.
Dicha tendencia inherente implica, de forma necesaria, que el capital se expanda, siendo
consecuente con ello que su logica de dominio se reproduzca bajo distintas expresiones a lo
largo del globo. Esta logica se edifica, en dltimo término, a partir de la pre-vision de la totalidad

del ente que supone. Esta pre-vision se disemina de la mano del capital. Asi las cosas, lo que en
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un momento puede ser pensado como un ejército de reserva circunscrito a unos limites
regionales dados; por ejemplo, la Inglaterra del siglo XIX, se trastoca hasta hacer parte del

ejército de reserva a la poblaciéon mundial.

Desde los setentas el capital desplegd con radicalidad una capacidad de desplazamiento
que le permite ser invertido en distintas regiones del mundo, sin que deba colocar alli en
términos formales su lugar de operacién”. Esta movilidad del dinero en la época globalizada,
expresada en el offshoring y el outsourcing, hacen que la poblaciéon mundial devenga en ejército
laboral de reserva; i. e., en Bestand: “El levantamiento de los obstaculos legales a la movilidad
del capital, asi como las innovaciones en la tecnologia de las comunicaciones, han abierto un
segundo método para reducir los costos laborales unitarios desde la década de 1970:

subcontratar la produccion y los servicios a naciones con salarios mas bajos” (Duggan, 2013:

1.

Como evidencia Duggan, la subcontratacion a lo largo de la geografia tiene como
presupuesto —en esta movilidad del capital- la disminucién de los costos de produccion.
Fabricar en un pafs en vias de desarrollo tiene una razoén fundamental: el precio de la
mercancia-fuerza de trabajo. Si la mano de obra es mas barata, se disminuye el gasto total de la
inversion. La logica transnacional del capitalismo tiene su razon de ser, en este sentido, en la
busqueda de las mejores condiciones para reproducir la riqueza abstracta a través de la
explotacién de los trabajadores: “Las empresas transnacionales (y sus propietarios y altos
directivos) ahora tienen mas libertad para producir donde la mano de obra y otros costos son
baratos, tienen sus patentes protegidas y mueven capital dentro y fuera de los paises a

voluntad” (Magdoff, & Magdoff, 2004: 1). El caso chino es ejemplificador a este respecto”.

En los ochentas, China se integra de forma germinal a la economia mundial. Ya en los
noventas, consolidado este ingreso, se transforma en una reserva de mano de obra barata. Su

poblacién deviene en mercancia; es decir, es coligada y reunida como mera disponibilidad:

8 Uno de los elementos que impulsa este desarraigo del capital es la crisis econémica norteamericana de los afios
setenta y ochenta —a la que ya nos referimos cuando tematizamos la disolucion del patréon oro—. A ella se afiade,
como veremos, la tendencia monopolistica del modo de produccién en cuestion.

% Para obtener una imagen aproximada del modo en que China se integra a la economia mundial, véase:
Majerowicz (2016) y Chan, Pun, & Selden (2013).
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obreros en tanto que existencias. La expansion econémica China estd amparada en la
capacidad de ofrecer mano de obra barata al modo de produccién capitalista; esto es, en su
capacidad de hacer devenir a su poblacion, al menos en lo que a la reproduccion del capital se
refiere, en mero Bestand: “‘cuando China se integré por completo a la economia mundial como
un pafs semiperiférico, surgié una inmensa reserva de mano de obra barata total o
semiproletarizada, lista para la explotaciéon en el sistema mundial capitalista (...) Estos
trabajadores baratos son la fuerza principal detras de la expansiéon econémica de China” (Xie,

Kuang & Li, 2018: 1).

Si el crecimiento de la economia china se debe en gran medida al hecho de proveer
mano de obra barata al mundo, al declinar esa capacidad se expone necesariamente a un
estancamiento o decrecimiento ¢Por quér Porque un capital desarraigado y global puede huir
hacia paises con salarios mas bajos que garanticen una mejor relacion costo-beneficio. La
asimilacién de poblacion urbana y rural en el caso chino es particularmente alta’. Al disminuir
el ejército de reserva gracias de dicha asimilacion de fuerza de trabajo, los salarios tienden a un
aumento, aunque no sea significativo. El contramovimiento chino para no verse gravemente
afectado y evitar con ello una huida del capital extranjero, es el aumento de la explotacién a
través de la extensién de las jornadas laborales: “La disminuciéon del ejército de reserva
conduce a un aumento limitado de los salarios de los trabajadores de China. Sin embargo, el
alcance real de la mejora es cuestionable, porque la explotacion a través del trabajo de horas
extraordinarias sigue siendo una herramienta poderosa que se utiliza para ‘solucionar’ el
problema del costo laboral”” (Xie, Kuang & Li, 2018: 9). En este sentido, el capitalismo no
hace mas que asumir a la poblacién mundial y no sélo a la china —en tanto que mercancia—

como una existencia disponible, pensada bajo el prisma de la relacion inversién-ganancia: “las

91 Valga aclarar lo siguiente: el decrecimiento de la reserva en ese pais no implica un decrecimiento en la reserva
mundial. Si el capital se desplaza de un lugar a otro, el lugar que abandona suma individuos al szock: “Han surgido
nuevas caracteristicas del ejército de reserva junto con la fase actual del imperialismo. Con una mayor
internacionalizacién de las finanzas y flujos de capital mas activos de un paifs a otro, los activos fijos de las
corporaciones gigantes se han extendido por todo el mundo. Por lo tanto, el ejército laboral de reserva en la
periferia ahora esta mas directamente disponible para el capital del centro. Esto ha llevado a un aumento de la
poblacién excedente relativa en los Estados Unidos y otros paises ricos. A medida que los patrones buscan
instalaciones de produccién de bajo costo en la periferia, utilizando directamente mano de obra del ejército de
reserva en esos pafses, los trabajadores del centro son despedidos” (Magdoff & Magdoff; 2004: 8).

92 Para un esbozo de las deplorables condiciones laborales contemporaneas, véase: Santander (2015).
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operaciones de fabricacion estan huyendo del pafs hacia paises con salarios mas bajos” (Xie,

Kuang & Li, 2018: 1).

Ahora bien, a esta capacidad de desplazamiento —que permite pagar salarios mas bajos
para la produccién de mercancias— se suma —ademas de la facilidad del acceso a materias
primas a menor costo— la tendencia al monopolio, propia del capitalismo. De hecho, para
Foster & McChesney (2018) es ésta la tendencia la que impulsa, en ultimo término la
expansion global del modo de produccion y, con ella, —a nuestro juicio— la reduccion de la
humanidad entera a stock. La lucha por el control del mercado reconduce a los grandes
capitales mas alla de las fronteras en que nacen. Los intereses monopolistas que se
internacionalizan a través de sus figuras subsidiarias, poseen ventajas como el acceso directo a
materias primas y a los mercados locales. Este desarrollo del interés monopolista tiene como

consecuencia ultima la internacionalizacién de la produccion:

Estas empresas internalizaron dentro de su propia estructura de planificacién corporativa
la divisiébn internacional del trabajo para sus productos. “Las corporaciones
multinacionales”, observé Hymer, “son un sustituto del mercado como método de
organizacion del intercambio internacional”. Condujeron inexorablemente a la
internacionalizacién de la produccién y a la formacién de un sistema de “oligopolio
internacional” que dominarfa cada vez mas la economia mundial (Foster & McChesney,
2018: 485).

Es interesante destacar el hecho de que, desde esta lectura, se pone muy bien de relieve la
forma en que la internacionalizacién de la produccién reconduce hacia una comprension de los
paises en vias de desarrollo, que los hace “fuente de ejército de reserva”. Se amplian las filas,
no sélo con el aumento paulatino de la poblacion excedentaria —fronteras adentro— no
integrada al ejército productivo (o que sale de ¢él), sino que ahora los dispuestos a ser
explotados se extienden, en la logica de los monopolios u oligopolios, mas alla de cualquier
frontera. Se reune y coliga a la totalidad de la poblacién mundial como una mera disponibilidad

para la reproduccién de la parte de la riqueza abstracta que aun sigue atada a la economia real.

Si bien es cierto que la automatizaciéon supone una disminucion del capital variable en
el proceso productivo, la internacionalizacién de la produccion tiene también como correlato
una asimilacién de la poblacién productiva excedentaria global. Vale indicar que lo primero no

niega lo segundo: esa poblacién internacional que se asimila, paulatinamente tendera a ser
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menor, en funcién de los periodos de crisis del capitalismo o de su automatizacion. No es
unicamente que ya no se use tanto la mano de obra china como la hindd, y eso haga que los
chinos vayan quedando sin trabajo, sino que la tendencia a la automatizacién y a la
pauperizacion es global. Si la centralizacion de la produccion, asi como la concentracion del
capital, dependen de una visiéon global, necesariamente el capital variable (potencial y actual)
como elemento constituyente del proceso, debe ser pensado en clave global. En este sentido,
hay una comprension global en que se expresa el caracter de szock del hombre: “Estos nuevos
reclutas para los ejércitos de reserva de sus paises también estan disponibles para el capital
internacional” (Magdoff & Magdoff, 2004: 6). Deviene, en el especifico y quizas no tan amplio
horizonte de una economia capitalista, en Bestand esparcido, como cualquier otro ente, a lo
largo del mundo. Como mercancias, como trabajo abstracto, no somos mas que un engrane,

una pieza que se puede desechar y reemplazar por cualquier otro trabajador del mundo:

Sendas de desarrollo de ese tipo han evitado efectivamente a veces la caida de la tasa de
beneficio. La incorporaciéon del campesinado chino, hinda y de gran parte del sureste de
Asia (junto con Turquia y Egipto y algunos paises latinoamericanos, siendo Aftica todavia
un continente con enormes reservas de mano de obra no aprovechada) a la fuerza de
trabajo asalariada global desde la década de 1980, junto con la integracién de lo que era el
bloque soviético, ha significado un enorme incremento (y no disminucién) de la fuerza de
trabajo asalariada global muy por encima de la que corresponderia al aumento vegetativo
de la poblacién. También son palpables las crecientes tasas de explotacién asociadas a las
horribles condiciones de trabajo en China, Bangladesh, Vietnam y otros paises, mientras
que el problema de la demanda se ha afrontado en general mediante una vasta expansion
del crédito ¢Qué somos, en dltimo término, no como consumidores sino en tanto que
mercancia para el capital? La geografia mundial no es mas “que una reserva de mano de
obra (...) [s6lo somos| una creciente proporcién de la poblaciéon prescindible sin
previsibles oportunidades de empleo” (Harvey, 2014b: 115).

Hay, en este orden de ideas, una doble coincidencia: la internacionalizacién del capital en el
marco de la lucha por el monopolio, que viene de la mano con el aumento de la poblacién
excedentaria (ejército de reserva) al incluirse a la humanidad en su totalidad en esta légica de
abaratamiento de los salarios, pues ya sabemos que uno de los rasgos utiles del ejército de
reserva es mantener en bajo costo la mano de obra (Foster & McChesney, 2018: 486-487). En
este sentido, el aumento de la capacidad productiva del capitalismo tiene como reflejo el
aumento correlativo del ejército industrial de reserva, y no sélo en razén del aumento

poblacional del mundo (indice de natalidad).
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Sélo porque: 7) lo determinante es reproducir la riqueza abstracta y z) porque se pre-
comprende, se pre-ve al hombre como simple stock-fuerza de trabajo, entonces el capitalismo
puede desplegar toda su tendencia monopolista y pauperizadora de forma extra-fronteriza. La
enajenacion expresa su rostro mas miserable —como pan de cada dia— en los paises no
desarrollados en que el salario, incluso, se mueve por debajo de los minimos de supervivencia:
“la ganancia del capital de enormes rendimientos monopolisticos o rentas imperiales al
trasladar ciertos sectores de produccién a regiones subdesarrolladas del mundo para
aprovechar la inmovilidad global del trabajo, y la existencia de salarios de subsistencia (o

inferiores a los de subsistencia) en gran parte del Sur global” (Foster & McChesney, 2018: 488).

Valga indicar aqui algo que, a nuestro juicio, es fundamental: las mercancias que no son
la fuerza de trabajo, con el paso del fordismo a post-fordismo, tienden al s7ock cero. Con esto no
se anula el caracter de Bestand del ente: siempre estan disponibles, si no una mercancia en
concreto (la que en este instante me interesa), si esta disponible algin otro modelo parecido,
con algunas especificidades técnicas que lo mejoran o que lo abaratan. De hecho, no tiene que
estar en una bodega aguardando el momento en que sea adquirido. La impresion de libros bajo
demanda expresa es una buena muestra del modo en que la disponibilidad del ente, su
condicién de existencia, no precisa siquiera de la presencia fisica de éste. Esta siempre
disponible, aunque no sea fisicamente, para quien decida adquiritlo, y viene unicamente a
presencia, es desocultado (@A#0eia), cuando la transaccion tiene lugar —y una maquina lo
imprime—. En claro contraste con esto, la comprensiéon del hombre como Bestand no puede
tender, como lo hacen los demas entes en los modelos productivos postfordistas, al sfock cero.
Como hemos visto, se requiere siempre y en todo lugar un conjunto de poblaciéon excedentaria
no asimilada por el sistema. No debe estar en un pafs en concreto. Lo que importa es que esté

ahi, existiendo en su disponibilidad.

El fantasma que hoy recorre el mundo no es el comunismo, sino la pauperizacion y
reduccion del obrero a Bestand, al ser comprendido exclusivamente como capital variable. La
fantasmagorfa del valor impone su ley abstracta de reproduccion sobre las condiciones de vida
de los trabajadores. Ahora bien, esta tendencia no es en lo absoluto novedosa. La naturaleza

misma del capitalismo es mantener en dicha condiciéon de Bestand a quienes crean valor. La
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humanidad es reducida a un simple sfck eternamente renovable de capital variable, en
presencia constante, disponible para hacer frente a la obsolescencia administrada de la
productividad humana. Y si, del mismo modo en que los entes que no son el hombre devienen
obsoletos en razén de la logica del sistema, asimismo el hombre deviene obsoleto. Pero esta
obsolescencia no supone la existencia de un software o de un hardware proyectado para su
caducidad. Aqui la obsolescencia es administrada: el modo de produccion establece los rangos
de edad de mayor productividad del hombre y, una vez sale de ese marco establecido, esta
condenado a una vida aun mas miserable que la que llevaba cuando era joven. No importa que
a los sesenta aflos una persona se sienta productiva93. Si el sistema establece que no lo es, no
importa nada mas. En el caso chino, por ejemplo, entre los 18 y 35 afios se es productivo,
partiendo del supuesto de que el individuo tenga la salud suficiente para soportar el extenuante

ritmo de trabajo (Xie, Kuang & Li, 2018).

Tenemos hasta aqui que el caracter politico-econémico de Ge-ste// podemos leetlo
desde la reducciéon del hombre a existencia, expresada en el capitalismo en el concepto
marxiano de ejéreito industrial de reserva, el cual, en dltimo término, es un ¢érito global de
reserva. Y suptrimimos, no de forma gratuita, «industrial» ;Por quér Porque la condicién de
reserva en el capitalismo contemporaneo no se reduce al sector secundario de la economia. El
ser Bestand no es unicamente una condicion del obrero de las fibricas. No es, asimismo, sfock
solamente el zapatero, el carpintero, el herrero. Todo aquel que venda su fuerza de trabajo, no
importa el grado de formacion, es reducido a simple disponibilidad y desechabilidad: “la
existencia de un creciente ejército industrial de reserva, que pudiéramos generalizar a ‘ejército
de reserva’, en general, en tanto esta presente en los diferentes sectores de actividad” (Puerta,

2019: 10).

En este sentido, y como bien indica Brass (2014), no sélo estan expuestos a engrosar
las filas del ejército global de reserva los trabajadores sin formacion profesional ni aquellos que
se encuentran cada vez mas cerca de su caducidad productiva en razén de la obsolescencia
administrada del hombre; antes bien, los jévenes con titulos universitarios se encuentran en el

marco de la poblacién excedentaria: “Los jovenes educados/calificados estin tan amenazados

% De acuerdo a Foster & McChesney (2018), el periodo productivo de la vida en el capitalismo contemporaneo
esta comprendido entre los 25 y los 54 afios.
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por un ejército industrial de reserva en expansién como sus contrapartes mayores y menos

educados” (Brass, 2014: 618).

La logica de reproduccion de la riqueza abstracta supone, por un lado, el cuidado y
proteccion de las fuerzas objetivas de produccion, pero implica a su vez la desechabilidad de
las fuerzas subjetivas de produccion. Ahora no es solamente desechable el obrero de la fabrica
de bombillos. No importa el grado de formacion del trabajador, pues todos devenimos en
entes sustituibles, disponibles como cualquier otra mercancia: “El trabajo a tiempo parcial no
se limita a los trabajos mas humildes. Se usa ampliamente en la educacién superior, ya que las
universidades reducen los costos laborales al contratar mas profesores “adjuntos” a tiempo
parcial. También es posible contratar gerentes, programadores de computadoras y una variedad
de especialistas a tiempo parcial y/o temporal” (Magdoff & Magdoff, 2004: 10). Se nos crea,
como en lineas de produccién y ensamblaje, a través de una educaciéon que responde a los
intereses de la sociedad capitalista: “Los trabajadores, por otro lado, son desechables. El capital
quiere obtener mano de obra y usarla cuando sea necesario, y despedir a los trabajadores
cuando no se necesitan (...) El ejército de reserva también incluye trabajadores técnicos
(informaticos, ingenieros y técnicos), por lo que es posible encontrar reemplazos listos para

muchos trabajadores aparentemente insustituibles” (Magdoff & Magdoff, 2004: 3-4).
En palabras de Harvey:

A medida que la punta de lanza del dinamismo tecnoldgico se desplaza de los sistemas
mecanicos y biolégicos a la inteligencia artificial, se constata un enorme impacto sobre la
disponibilidad de empleo, no sélo en la industria y la agricultura, sino también en los
servicios e incluso en las profesiones (...) La idea de que las nuevas tecnologias crearin
empleo a una velocidad que compense esas pérdidas «es pura fantasian. Ademas, la idea de
que seran solo los empleos rutinarios con bajos salarios los que seran eliminados y no los
trabajos cualificados con altos salarios (radidlogos, doctores, profesores de universidad,
pilotos de lineas aéreas y cosas parecidas) es equivocada. «En el futuro, la automatizacién
recaerd en gran medida sobre los trabajadores del conocimiento y en particular sobre los
trabajadores mejor pagados»” (Harvey, 2014b: 112-113).

Ge-stell coliga y reune al hombre, como Bestand, bajo la forma de lo que denominamos aqui
¢fército global de reserva laboral. Por si misma, la pre-visién que supone la reduccién del hombre a
stock es indiferente de cualquier especificidad: en la logica de un capital globalizado, el hombre

en tanto que ente disponible, estd disponible no solamente en el primer mundo. No hay
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distincion, en utimo término, a la hora de reducirnos a simple fuerza de trabajo, disponible,

stock. El Gnico criterio es abaratar costos y maximizar ganancias.

Lo dicho no pretende desconocer las investigaciones que demuestran la existencia de
una brecha entre hombres y mujeres en términos laborales o salariales. Asimismo, no se
desconoce la aun viva relaciéon de explotacion en clave étnica, pues la naturaleza misma del
capitalismo la supuso en sus procesos de acumulacién originaria. Antes bien, simplemente
indicamos que hindd, chino, mexicano o colombiano, hombres, mujeres, blancos, negros,
asiaticos, etc., todos son coligados y pre-vistos como simple stock desechable de fuerza de
trabajo. En el ejército global de reserva laboral se nos proyecta, se nos pre-comprende como
Bestand, mas alla de determinados elementos contextuales que nos pueden ayudar, dadas las
circunstancias (ser hombre y blanco) a salir de forma efimera de la poblacién excedentaria. De
hecho, resulta llamativo que, ain en la contemporaneidad, los nifios son comprendidos, de un
modo u otro, como fuerza de trabajo; es decir, que ni género ni edad constituyen una variaciéon
para la pre-vision técnica del hombre como Bestand. Mas bien, la variaciéon acontece en el
transito de ser reserva a pertenecer al ejército activo: ahi varfa en funciéon del género, la raza o

la edad, la posibilidad de hacer parte del venturoso grupo de los explotados o autoexplotados.

Mukherjee (2012) pone sobre la mesa, con gran precision, la forma en que —para el
caso de la India— los nifios son vistos como fuerza de trabajo y, por tanto, hacen parte —al igual
que cualquier mujer o cualquier hombre— del ejército de reserva. ¢Qué impulsa la contratacion
de nifios —se pregunta Mukherjee— Por un lado, la condicién precaria de los padres, que
consideran que por ese medio se obtendra dinero para satisfacer las necesidades basicas, a la
par que se piensa que eso les permitira desarrollar habilidades que impactaran positivamente en
su vida laboral adulta. Por otro lado, los nifios permiten a los capitalistas —al igual que contratar
mano de obra femenina— disminuir el costo de los salarios al aumentar la oferta de mano de
obra; 1. e., la reserva. También se disminuye el costo de los salarios, en funcion de la tendencia
a un pago inferior a las mujeres y nifios, y en esto ya se esboza la especificidad, lo concreto, el
rostro material que adquiere la comprension técnica de la humanidad en tanto que existencias

(Mukheriee, 2012: 2).
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Asf las cosas, y muy a pesar de que Heidegger piense la condicion de Bestand como un
peligro amenazante que nunca llegara a concretarse, si nos apropiamos del concepto de Ges-stel/
siguiendo el impulso marcuseano, podemos poner de relieve que —en el marco de una légica
abstracta y global del capitalismo— la humanidad, sin importar la especifica ubicacion
geografica, ha devenido sfock del modo de producciéon. Nos encontramos siempre disponibles
para ser utilizados y desechados. No importa nuestra edad, nuestra formacioén, nuestro género,
credo o raza. Somos —en el horizonte de la comprension técnica de la humanidad— simple
fuerza de trabajo, coligados y reunidos como existencias en tanto que ejéreito global de reserva
laboral. Lo que nos define como fuerza de trabajo es, en dltimo término, nuestra disponibilidad

y desechabilidad:

Como estaba sin ocupacién, el Padre Chevalier escribié a M. Everat que deseaba que yo
fuese empleado por el Globe. M. Everat, a quien vi en el salén, me prometié hacerme
entrar en poco tiempo, tan pronto como que se encontraba descontento con muchos
cajistas; no debia despedir sino legitimamente ni ofender a nadie. Este proceder me
contentaba, pero todo ocurri6 de otro modo: me escribié que venga enseguida a ocupar el
puesto en cuestion; yo lo crefa vacante, pero nada de eso. Subié al periédico tomandome
por la mano, pregunté los nombres de todos los compositores que trabajaban en el
periédico, los escribié sobre trozos de papel, los colocé en un sombrero diciendo:
“Sefiores, el primer nombre que salga del sombrero sera despedido y M. Mallard tomara
su puesto. Y en cuanto al resto, si les parece injusta la medida, pueden irse con él”
(Mallard a Lambert, citado por: Ranciere, 2010: 66).

4.3. Heidegger y la enajenacion

El didlogo que hemos propuesto entre los postulados de Marx, Heidegger y Marcuse, los
cuales se han visto nutridos a su vez por breves alusiones a Husserl, Habermas o Patocka, nos
ha permitido pensar hasta aqui el modo en que se articula en la contemporaneidad la
constelacion constituida por la ciencia, la técnica, la economia y la politica. El fenémeno de la
formalizacion-abstracciéon ha sido abordado desde una doble mirada: cientifico-técnica y
econémica. Asimismo, hicimos alusiéon a la manifestacion econémico-politica de los
algoritmos, expresada —en el marco del aprendizaje automatico— a partir del wicrotargeting. Con
ello, avanzamos en dos de los tres topicos que hemos contemplado desde un inicio como los
ejes centrales de la investigacion, a saber: la ampliacion del concepto de matematizacion y la
reducciéon del hombre a Bestand, pasando de forma sucinta —en su debido momento— por el

problema del capital ficticio y las burbujas financieras, asi como por el problema de los
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algoritmos. .o que nos resta, en este orden de ideas, es empezar a cerrar el didlogo que
abrimos algunas paginas atras, fijando nuestra mirada de forma especifica en el problema de la

enajenacion.

Ahora bien, aunque la vuelta sobre este topico resultara —sin duda alguna— con mucho
mas breve que la tematizacién de los otros dos nuicleos tematicos, no por ello resulta menos
determinante en lo que corresponde a nuestra reflexion. De hecho, lo que intentaremos
sostener aqui es que el concepto marxiano de enajenacién presente en sus manuscritos de
1844, pueden reconducirse hacia la base fenomenolégico-ontolégica ya anunciada, que daria
cuenta de su razoén de ser, a saber: Ge-sze// (dispositivo), entendido como esencia de la técnica
moderna. En este sentido, pensar la enajenacion en su expresion capitalista, supone en ltimo
término —a nuestro juicio— en mayor o menor medida la pre-visién de la totalidad de lo ente
que redne lo existente justamente como Bestand. Asi, Ge-stell en su acontecer historico es, por
decirlo de algin modo, la condicién de posibilidad de la condicién alienada del trabajador
pensada por Marx. O, al menos, ésta es la propuesta dialdgica con la cual nos queremos

arriesgar.

Para ello, tomaremos como punto de partida la piedra angular dada, por el mismo
Maestro de la Selva Negra, en su Carta sobre el humanismo. En ella, el fenomendlogo aleman
pone sobre la mesa la posibilidad de un didlogo con la obra de Marx, a pesar de que, tanto
Marx como las derivas marxistas de su pensamiento acaben por hacer parte de la tradicion
«humanista» occidental, en el sentido metafisico de la expresion. La comprension del problema
de la historia es clave a este respecto, pues, a juicio de Heidegger, ésta es pensada con mayor
profundidad por Marx que por Husserl o Sartre: “Pero como ni Husserl ni hasta donde yo veo
por ahora tampoco Sartre reconocen la esencialidad de lo histérico en el ser, por eso ni la
fenomenologia ni el existencialismo llegan a esa dimension en la que resultarfa posible por vez

primera un dialogo productivo con el marxismo” (Heidegger, 2006b: 53).

Y ¢en qué consiste esta vision esencial de lo historico lograda por Marx? De acuerdo a
lo sefialado por Heidegger, en el concepto de enajenacion (Entfremdung), el cual puede ser
pensado en clave ontoldgica a partir de sus nexos con el concepto de pérdida de la tierra natal

(Hezmatlosigkei?): “El desterramiento deviene un destino universal [Die Heimatlosigkeit wird ein
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Weltschickal). Por eso, es necesario pensar dicho destino desde la historia del ser. Eso que,
partiendo de Hegel, Marx reconoci6 en un sentido esencial y significativo como extrafiamiento
[Entfremdung] del hombre hunde sus rafces en el desterramiento [Heimatlosigkeif] del hombre

moderno” (Heidegger, 2006b: 53).

La pregunta que debemos plantearnos aqui entonces es por el modo en que es posible
pensar la experiencia de la enajenacién como una manifestacion de la Heimatlosigkert. Para ello,
y como el concepto de enajenacion en el joven Marx ya fue rastreado en los Manuscritos de Paris,
nos concentraremos en realizar una breve aproximacion al concepto de tierra natal (Heimal) y
el consecuente desterramiento (Hezmatlosigkei?) que hace parte del habitar contemporaneo. No
obstante, resulta pertinente realizar una breve indicacién metddica antes de proceder con el
ejercicio dialégico propuesto, a saber: que Heidegger propone el dialogo con Marx en la Carta
sobre el humanismo, pero no lo desarrolla a cabalidad, como lo hace con en su momento con
autores como Aristételes, Nietzsche o Holderlin. Realiza un trazado que pone en relacién el
pensamiento marxiano con los postulados de la Metafisica occidental; no obstante, no pone de
relieve coémo es posible pensar, desde el concepto de Heimatlosigkeit, 1a posibilidad misma de la
enajenacion. En este sentido, es claro el modo en que Heidegger, al igual que con otros autores
de la tradicién filosofica occidental, lee los conceptos marxianos en funcién de su propio
proyecto filoséfico: “El concepto de alienacion en Marx parece simplemente proporcionar a
Heidegger una pista para su propia comprension de la alienacién, que puede determinarse

sobre la base de la historia del ser y en lo absoluto de un modo marxista” (Eldred, 2014: 15).

Asi las cosas, el concepto marxiano de enajenacién —pensado dentro de los estrictos
limites de la obra de Marx— es distinto a aquello que piensa Heidegger con el concepto en
cuestion. En Marx, la enajenacién supone unas relaciones sociales de produccion en las cuales
el trabajador es explotado y violentado por el burgués. En Heidegger, entre tanto, la
enajenacion se encuentra vinculada con un hecho clave: estamos alienados en la medida en que
comprendemos a la totalidad de lo ente como un producto del trabajo; es decir, como simple
mercancia disponible, existencia/sfock, sin pensar, en ultimo término, en aquello determinante:
el Ser y su verdad. No somos capaces de ver mas alld de lo evidente, pues no nos abrimos al

misterio:
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En Marx y Heidegger entran en juego diferentes conceptos de alienacién: para Marx, es el
trabajo el que esta alienado porque estd sujeto a un poder ajeno, el capital (...) Para
Heidegger, no es el trabajo subyugado al capital lo que se aliena y se supone que se
convierte en trabajo libre, autodeterminado, sino que el trabajo mismo,
independientemente de su sujecién al capital, esta alienado como un estar liberado-para-
todo-eso, inspirado por un voluntad absoluta de poder productivo, que arrastra a los seres
productivamente hacia afuera, haciéndolos ajenos a su ser (Eldred, 2014: 18).

Hecha esta breve indicacion, fijemos entonces la mirada en los conceptos de tierra natal y de
desterramiento. Partamos de la Heznatlosigkeit para, desde ella, ganar el concepto heideggeriano
de Hezmat. Con la primera, es decir, con la pérdida de la tierra natal —y como bien sefiala Rocha
De La Torre (2012)— no debe ser pensada tanto la pérdida de la materialidad del lugar en que
nos ubicamos —como quien cambia su lugar de residencia—, as{ como tampoco alude la
Heimatlosigkeit al deterioro de una tradicion cultural, sino que se refiere al alejamiento respecto

de aquello que nos resulta mas propio:

El hilo conductor de tales reflexiones es la indicacién del peligro que representa el
desarrollo aparentemente incontenible del pensar calculador y unilateral para la existencia
humana y, en particular, para la pervivencia de la tierra natal. En el contexto de la
preeminencia técnica global, la pérdida de la tierra natal no significa solamente el olvido de
todo aquello que estd implicito en los procesos de transmisién material de una tradicién
cultural particular, sino fundamentalmente la negacién de la posibilidad misma del
despliegue y proteccién de lo propio (Rocha, 2012: 38).

Esta experiencia del desterramiento se encuentra fundada, a juicio de Franco Volpi (2003), en
dos fenémenos especificos de la contemporaneidad metafisica: por un lado, aparece el
debilitamiento de las formas tradicionales de interpretacion del ser humano. Debilitada la
comprension que lo ponfa como animal racional o hijo de Dios, el habitar humano en el

mundo perdié su fundamento dltimo:

El hombre —el “animal aun no descubierto”, como Nietzsche lo llamé una vez— esta
hoy “sin hogat” porque la fuerza vinculante de las antiguas denominaciones de su esencia,
que lo anclaban tradicionalmente en una “naturaleza” definida, se debilité decisivamente.
Definiciones fundadas metafisicamente como ‘ser racional’ ({bov Adyov &yov), ‘criatura de
Dios’ (creatura Dei), ‘sustancia individual con una naturaleza racional’ (racionalis naturae
individua substantia), ‘cosa pensante’ (res cogitans), ‘espiritu’ (Geist), ‘ego’ y ‘mente-
cuerpo’ han servido como la base de tantas antropologias de época. Hoy, sin embargo,
han perdido su fuerza significativa, porque ya no estan arraigados en tierra firme (Volpi,
2003: 278).

Por otro lado, el fenémeno que explica con mayor radicalidad la pérdida de la tierra natal se

encuentra en el primado contemporaneo de la comprension cientifico-técnica del mundo. Ge-
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stel/ se afirma como un modo epocal de acontecer la verdad que eclipsa cualquier otra forma de
manifestacion de la adndea. Cuando la aknOetx se reduce a un modo de traer al aparecer que
hace de la totalidad de lo existente simple material disponible, alli se empieza a edificar la
experiencia de la Heimatlosigkeit: “Es de interés aqui el concepto de patria (Heimat) y la
categorfa diagnostica de indigencia (Heimatlosigkeit) derivada de él con la que Heidegger
describe la situacion contemporinea del hombre, la situacion que, en su analisis, se caracteriza
esencialmente por el dominio planetario de la tecnologia y la falta de hogar a la que ha dado
lugar” (Volpi, 2003: 277). Coinciden en este analisis Volpi y Rocha De La Torre (2014b), pues
para este dltimo es también el empoderamiento de la esencia de la técnica moderna lo que
auspicia la Hezmatlosigkeit: “La pregunta por la técnica es, sin lugar a dudas, la pregunta por uno
de los fenémenos mas comprehensivos de la expresion moderna de la metafisica, ya que el
predominio de esta conduce —a través del pensar que calcula y de los requerimientos a la
disponibilidad del ente en su totalidad— hacia la unilateralidad de un pensar que incide de
manera determinante en la pérdida del arraigo (Bodenlosigkeit) a la tierra natal

(Heimatlosigkeit)” (37).

Hemos indicado entonces hasta este punto que, primero, el concepto de enajenacion
debe ser asumido —en Marx— a la luz de la Heimatlosigkeit heideggeriana. Segundo, que la
Heimatlosigkeit tiene —de acuerdo a lo sefialado por Volpi y Rocha— dos fenémenos de los cuales
se deriva: 7) el deterioro de las formas tradicionales de comprension del hombre y 7) el primado
ontolégico que adquiere en la época contemporanea Ge-stell. En este orden de ideas, icomo

debemos comprender de forma especifica la pérdida de la tierra natal?

Como lo hemos insinuado en las lineas previas, ante el empoderamiento de Ge-ste// lo
que acontece es un olvido de las otras formas de acontecer la ainfeta; consecuentemente, lo
que se ve impactado de forma negativa no es otra cosa que la posibilidad de una vuelta sobre el
caracter aletheioldgico originario del Ser. En este orden de ideas, podemos seguir en este punto
lo sefialado por Kleinberg (2012) cuando comenta que la relaciéon con el Ser y su verdad,
experienciada epocalmente como una pérdida destinal, es justamente el modo en que
Heidegger comprende el sentido de la ausencia de la tierra natal. Perder la tierra natal equivale

a perder lo originariamente mas propio y definitorio del hombre, que no es otra cosa —como se
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sefiala en Serenidad— que la mutua pertenencia que existe entre él y el Ser en su verdad, pues la
esencia del primero debe ser pensada a partir de su relacion con el segundo. Y vale indicar aqui
que lo destinal viene marcado por el hecho de que en nada depende lo que acontece
epocalmente del hacer u omitir humanos: “Segun la lectura de Heidegger, el resultado de esta
tradiciéon metafisica dominante es que la humanidad ha perdido lo que es mas esencial para
ella, su relaciéon con el Ser. Heidegger describi6 esta condicion en términos de una ‘falta de
hogar’ (Heimatlosigkeit) que, segtn él, era el destino del mundo moderno” (Kleinberg, 2012:
401). La pérdida de la tierra natal, por tanto, corresponde al destino en su acontecer histérico
como historia del Ser. Ella, dicha pérdida, se enmarca en el abandono del Ser: “El desamparo,
como lo entiende Heidegger, consiste en el abandono del ente por parte del Ser” (Kleinberg,

2012: 401).

Si la Heimatlosigkeit alude al debilitamiento del vinculo hombre-Ser («Anfeta), resultante
del destino histérico de la época, ¢como debe ser entendida entonces la tierra natal? De
entrada, y como bien indica Rocha De La Torre, el concepto de Heimat puede tener en
Heidegger una doble lectura: por un lado, puede asumirse como el vinculo que se tiende entre
el hombre y una tradicion cultural concreta; sin embargo, en contra de esta posible
aproximacion al concepto, Rocha apuesta por una lectura que haga un mayor énfasis en el
sentido ontolégico radical de la expresion “tierra natal”. Asi las cosas, la Heizat no debe ser
asumida como 7) la defensa radical de lo pasado, ni como 7) el hogar en que vivimos a diario o
el pais en el cual nacemos. La tierra natal alude al vinculo ontolégico que se tiende con aquello
mas propio y que, en tanto que ontoldégicamente primario, es determinante respecto de nuestro
modo de habitar el mundo. La Heimat no es, en este orden de ideas, el conjunto de las
costumbres mas inmediatas, aquellas con las cuales crecemos, sino un elemento ontologico-

estructural del hombre y su habitar:

El énfasis puesto sobre el fenémeno de la tierra natal no trata, sin embargo, de postular
una defensa acérrima de la permanencia ciega en el pasado (Vergangenheit), sino mas bien
de resaltar aquello que constituye la esencia de nuestra propia experiencia: el cuidado
(Pflege) (...) de lo ontolégicamente constitutivo (...) Se trata, en ultima instancia, de la
pregunta por la esencia del habitar humano en medio del primado del pensar calculador,
que se hace unilateral y progresivamente universal en la experiencia actual de un mundo
globalizado (...) Si bien es cierto que en algunos de los articulos, conferencias y
alocuciones de su época tardia, Heidegger enfatiza el caracter situado de la experiencia del
arraigo, también lo es el hecho de que en estos mismos textos se encuentran claros
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indicios que permiten relativizar la deificacién del propio lugar de origen y con ello su
posible caracter absoluto, excluyente y universalizable. Es asi como en un plexo de sentido
se cruzan en las reflexiones de Heidegger “versiones” a primera vista contrarias de la tierra
natal, en el que confluye el apego a las raices y al origen en su sentido mas comun y
extendido, con la puesta en duda de la esencia geograficamente situada de la experiencia
del arraigo, que seflala una actitud de reconocimiento de otras “tierras natales” y resalta la
esencia estructural del desarraigo. De esta manera la tierra natal es provista de un caracter
global, que va mas alla de toda definicién reducida del arraigo a una determinacién local
referida a un pueblo, a una regién, a un pais o a un conjunto de costumbres y experiencias
compartidas en el lugar de origen (Rocha, 2012: 38-42).

Este sentido estructural-ontolégico de la Heimat, se pone de relieve de forma contundente en
Serenidad. En la alocucion conmemorativa sobre la que volveremos en los proximos acapites, se
indica con absoluta transparencia que el fendmeno del desterramiento no depende del hecho
del tener que abandonar el lugar de origen y esas tradiciones y costumbres con las que
crecemos. LLos que perviven ain en el lugar en que nacieron tienen tan poca tierra natal como
los que tuvieron que partir. La Heimat es —en ultimo término— el enraizamiento del hombre en

el Ser y su verdad:

Muchos alemanes han perdido su tierra natal, tuvieron que abandonar sus pueblos y
ciudades, expulsados del suelo natal. Otros muchos, cuya tierra natal les fue salvada,
emigraron sin embargo y fueron atrapados en el ajetreo de las grandes ciudades, obligados
a establecerse en el desierto de los barrios industriales. Se volvieron extrafios a la vieja
tierra natal. ¢Y los que permanecieron en ella? En muchos aspectos estain adn mas
desarraigados que los exiliados. Cada dia, a todas horas estan hechizados por la radio y la
television. Semana tras semana las peliculas los arrebatan a ambitos insolitos para el
comun sentir, pero que con frecuencia son bien ordinarios y simulan un mundo que no es
mundo alguno. En todas partes estin a mano las revistas ilustradas. Todo esto con que los
modernos instrumentos técnicos de informacién estimulan, asaltan y agitan hora tras hora
al hombre —todo esto le resulta hoy mas préximo que el propio campo en torno al casetio;
mas préximo que el suelo sobre la tierra; mas proximo que el paso, hora tras hora, del dia
a la noche; més proximo que la usanza y las costumbres del pueblo; mas préximo que la
tradicién del mundo en que ha nacido.

Nos tornamos mas pensativos y preguntamos: ¢qué sucede aqui, lo mismo entre los
que fueron expulsados de su tierra natal que entre los que permanecieron en ella?
Respuesta: el arraigo del hombre de hoy estd amenazado en su ser mas intimo. Adn mas:
la pérdida de arraigo no viene simplemente causada por las circunstancias externas y el
destino, ni tampoco reside sélo en la negligencia y la superficialidad del modo de vida de
los hombres. La pérdida del arraigo procede del espiritu de la época en la que a todos nos
ha tocado nacer (Heidegger, 2002b: 21-22).

Ahora bien, vale en este instante poner de relieve el interrogante conductor de las reflexiones
planteadas en este a apartado: jcémo se retrotrae la enajenaciéon marxiana hasta el recién

indicado sentido de la Hezmatlosigkeit heideggeriana? Para responder este cuestionamiento es
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menester que fijemos nuestra mirada en el Seminario de Zirihngen, celebrado entre el 6 y el 8
de Septiembre de 1973. Este seminario conté con la presencia de Jean Beaufret, Francois
Fédier, Francois Vezin, Henry-Xavier Mongis y Jacques Taminiaux. En este seminario
Heidegger ofrece una mirada panoramica de su obra, poniendo en diilogo la reflexion
desarrollada en Ser y fiempo con la reflexion tardfa; esto, tomando como punto de partida la
posibilidad de que, en el marco de la obra de Husserl, pueda o no plantearse el problema del
sentido del ser desde la intuicién categorial. Como nuestra intencion no es abordar la totalidad
de la discusion desarrollada a lo largo de los tres dia que dur6 el seminario, ni concentrarnos —
por ejemplo— en la especifica lectura ofrecida por el Mago de MeBkirch de los fragmentos de
Parménides, no ahondaremos en dichos detalles. Mas bien, nos concentraremos en la apuesta
por un didlogo desarrollado parcialmente por Heidegger con Marx. Este didlogo, aunque breve,
puede ofrecernos algunas luces acerca de lo dicho por el fenomendlogo algunas décadas antes

en su Carta sobre el humanismo.

Heidegger inicia el intercambio con Marx, poniendo de relieve el modo especifico en
que lee la obra del filésofo y economista aleman, a saber: en clave ontolégica. En palabras de
Heidegger et al (20006): “Mi interpretacion de Marx, aclara Heidegger, no es politica. Ella piensa
en direccion del ser y de la manera como él se envia” (31). Heidegger se remite, para volver
sobre Marx en el seminario, no a un texto tardio de Marx, sino a uno que es escrito en una
época cercana a los Manuscritos de Paris: la Contribucion a la critica de la filosofia del derecho de Hegel
(1843-1844). Alli, indica Heidegger haciendo alusién a Marx, se establece la piedra angular del
postulado metafisico de la reflexién marxiana: el hombre como raiz y punto de partida de
todas las cosas. En palabras de Heidegger et al: “En la medida en que piensa asi, el marxismo
es justamente el pensamiento de hoy, donde sencillamente domina la autoproduccién del

hombre y la sociedad” (26).

La légica de la produccién y la autoproduccion se funda en la compulsion por el
progreso [Progressionszwang). A juicio de Heidegger, esta compulsién es la que impulsa el
surgimiento de nuevas necesidades que, con el tiempo, son transformadas y superadas. La
compulsion de progreso es la raiz de lo que puede ser pensado de forma intuitiva por nosotros

como una avidez técnica de novedades, entendida de manera amplia como el conjunto de falsas
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necesidades (Marcuse) instauradas por el statu-quo, que nos impelen a renovar de forma
constante los aparatos técnicos de los cuales disponemos, reproduciendo (autoproduciendo) de
este modo la légica de consumo del capitalismo contemporaneo. En palabras de Heidegger et
al: “La compulsion al progreso [Progressionszwang]. Esta compulsion al progreso condiciona
una compulsién a la produccidn, que se ha acoplado con la compulsiéon hacia necesidades
siempre nuevas y la compulsiéon hacia necesidades siempre nuevas es de tal tipo que todo lo
que es compulsivamente nuevo también queda inmediatamente envejecido y superado, es

expulsado por ‘nuevas novedades’ y asi sucesivamente” (Heidegger et al, 2006: 27).

Y surge aqui, en el marco de este seminario, una indicaciéon fundamental: el marxismo y
la sociologia —comenta Heidegger— piensan la raiz de la compulsién al progreso desde las
fuerzas productivas. Asf las cosas, son estas dltimas las que impulsan e imponen la légica de
reduccion del ente a mercancia, de la obsolescencia programada y de la reduccién del mismo
hombre a simple recurso que vive y muere productivamente. Estas fuerzas compulsivas, quizas
pensadas onticamente desde el marxismo, tienen una raiz ontologica, a saber: Ge-stell. La
esencia de la técnica moderna es, por tanto, la piedra angular de la l6gica productiva inherente

a las sociedades capitalistas. Ge-sze// es lo que retnea lo ente como existencia-mercancia:

Heidegger nombra con la palabra Ge-stell lo que tienen en comun esas fuerzas. Lo Ge-
stell es la reunidn, la totalidad de todos los modos del poner [Stellen], que se impone a la
esencia humana en la medida en que actualmente ec-siste. Por lo tanto, lo Ge-stell no es
de ningin modo el producto de la maquinacién humana; al contrario, es la forma mads
extrema de la historia de la metafisica, es decir, del destino [Geschick] del ser (...)
Rigurosamente expresado no hay mas objetos, sino solamente ‘bienes de consumo’ a
disposiciéon de cada consumidor, quien ocupa ya su lugar en la empresa de produccion y
consumo (...) Volvemos a la pregunta ya rozada anteriormente: el hombre de este tiempo,
el hombre que se comprende como productor de toda la realidad y obra en consecuencia,
el hombre que hoy se ve enredado en la siempre estrecha y forzosa red de ‘fuerzas
compulsivas’ socio-econémicas (en las cuales, visto desde la historia del ser, se condensa
lo Ge-stell) (...) Ahora bien, encuentro la determinacién ontoldgica de la compulsion,
continia Heidegger, en lo Ge-stell” (Heidegger et al, 2006: 27-29).

El pasaje recién citado del protocolo al seminario es contundente: a juicio del maestro de la
Selva Negra, sélo porque esencia Ge-stel/ como modo aletheiolégico propio de la época
contemporanea es que acontece una relacion con lo ente —y con el hombre mismo a nuestro
juicio, aunque Heidegger no lo afirme— que reduce la totalidad de lo existente a Bestand. 1.o

pensado por Marx como una caracterizacion del capitalismo que pone de relieve la forma
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enajenada en que se produce y reproduce la riqueza pensada como valor, tiene su raiz ultima en
la esencia de la técnica moderna. En el seminario de Zarinhgen, Heidegger parece ser claro y
contundente: el modo en que debe aclararse la 16gica del capital no puede desconocer su raiz
ontologica en Ge-stell. Vivimos —en el marco del modo de produccion capitalista— en una época
de desarraigo, puesto que las fuerzas compulsivas de dicho modo de produccién tienen como
elemento que late de fondo la esencia de la técnica moderna. No hay Heimat en las sociedades
capitalistas, porque se articulan ontoldgicamente en el acontecer aletheiologico de Ge-stell.
Dicho de otro modo: vivimos en el destierro, porque nuestra época capitalista es la época del

dispositivo.

Si Ge-stell es quien en su acontecer epocal late de fondo en el modo de produccién
capitalista y, en dltimo término, en la experiencia de la Heimatlosigkeit —como bien comentan
Volpi y Rocha—, necesariamente lo que hace eco en el fenémeno de la enajenacion tematizada
por Marx es la Heimatlosigkeit, pero, cen qué sentido lo afirmamos? Pongamos sobre la mesa,
una vez mas, el séxtuple modo en que —a nuestro juicio— es pensada la enajenacion por el
filésofo y economista aleman: a) extrasiamiento del producto, b) extraiiamiento de la naturaleza, c)
extraniamiento del proceso productivo como alienacion del trabajo, d) extraiamiento de si mismo, )

extranamiento «ontoldgicon y e.1) extranamiento de la alteridad.

Ge-stel/ marca un acontecer epocal aletheioldgico que tiene como rasgo caracteristico el
modo en que trae a presencia lo presente, a saber: como un reunir que hace de aquello reunido
simple existencia (Bestand). El ente, por lo tanto, se reduce a un simple sfock disponible para el
momento en que deseemos usarlo. Esta comprension de lo ente como existencia es lo que
funda ontolégicamente la alienacion respecto del producto del trabajo, en la medida en que la
légica productiva no pre-ve aquello que va a ser producido como un valor de uso. Lo que
ontolégicamente es pensado por Heidegger como existencia (Bestand), tiene su rostro material-
ontico en las mercancias a las que accedemos en tanto que bienes de consumo, como indica el
mismo Heidegger en el citado seminario de Zirihngen. Sélo porque el ente viene al aparecer
reunido como Bestand, puede asumir una faceta hostil y enajenada respecto de su productor: el

obrero. Dicho de otro modo: los productos del trabajo humano no pueden devenir ajenos a su
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creador, sino porque Ge-sze// determina la forma en que vienen al aparecer: justamente como

stock-mercancia que es apropiada por el burgués.

La relaciéon enajenada con el ambito natural tiene el mismo acontecer aletheiologico a
su base: la naturaleza es pensada por los griegos —de acuerdo con Heidegger— como gbotc. Esta
es la forma originaria de acontecer la aAnbew, entendida como desocultamiento. La naturaleza
no es mas —ontoloégicamente hablando— que la forma privilegiada de un venir al aparecer. No
obstante, con el esenciar epocal de Ge-sze//1a @boig pierde su sentido ontolégico radical. Al igual
que los entes dejan de ser objetos para devenir en simple disponibilidad, la naturaleza se
transforma en algo disponible que debe ser violentado para ponerlo al servicio del sistema. Ella
es reducida, indica Heidegger, a simple reserva energética que es almacenada y se encuentra
siempre disponible para nuestro uso: “Se dispone a la naturaleza en vista de su energia’, o: la
naturaleza es forzada al suministro de energfa (...) la naturaleza, forzada a suministrar energfa,
se presenta de ahora en adelante como ‘almacén de energia™ (Heidegger et al, 2006: 29-30).
Marx nos habla de la enajenacion respecto de la naturaleza en la medida en que deja de ser
parte del cuerpo inorganico del hombre, tornandola en una simple fuente de materia prima.
Heidegger, naturalmente, no nos habla en términos de un cuerpo inorganico; sin embargo, nos
ofrece el punto de partida ontolégico que permite establecer la transmutacién de sentido de la
cual nos habla Marx, cuando se refiere a la enajenacién del hombre respecto del ambito de lo
natural, pues, nuestra relaciéon con la @boig cambia en el momento en que Ge-ste// pone en juego
una nueva pre-comprension: como disponibilidad en tanto que fuente de energfa o como

fuente de materias primas para la producciéon de mercancias.

Ge-stell es el eco ontologico de la enajenacion respecto de los entes y de la naturaleza, al
reducirlos a simple material disponible, pero, ademas, nos permite pensar la condicion alienada
respecto del trabajo. Marx nos habla de la experiencia insoportable de la labor productiva que
se resume en el extrafamiento respecto del objeto producido; no obstante, este extrafiamiento
respecto del trabajo implica, como su punto de partida, la pre-vision misma del ser humano
como un recurso mas; esto es, como Bestand. Aunque Heidegger se resista en textos como “La

L . . . . .
pregunta por la técnica” a afirmar que el hombre deviene en simple existencia por el vinculo

que se tiende entre éste y la verdad del Ser, en el marco de la 16gica econdmica capitalista —
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articulada originariamente al esenciar de la técnica moderna, como se sefialé6 en Zirthgen— el
hombre si deviene en un recurso mas. Es pensado como ejército global de reserva. El modo de
produccién capitalista nos piensa, si, como consumidores o como datos, pero —en el caso
especifico de la reflexién marxiana— nos reduce a simple trabajo abstracto. Asi como el ente y
la naturaleza son materiales disponibles como bienes de consumo, fuente de energia o fuente
de materia prima, asimismo el hombre no es mas que un insumo utilizable y desechable. No
hay razoén alguna para que la experiencia laboral —per se— devenga confortable. Las condiciones
técnicas existentes son la antitesis de la condicion de la producciéon en masa china. La ecuacion
que hace del progeso técnico el equivalente de la confortabilidad alli queda anulada. ;Por qué?
porque durante el proceso productivo no somos mas que Bestand en tanto que trabajo
abstracto: material disponible, desechable y reemplazable. Si el engrane que esta dentro del
proceso no funciona, se reemplaza por uno que, en el ejército global de reserva, esté dispuesto
a someterse al martirio. La enajenacién en el trabajo se retrotrae, asi las cosas, a la pre-vision

que se tiene del hombre como existencia, generada desde el dispositivo.

Esta alienacion respecto del trabajo apunta, necesariamente, a la alienacion respecto de
s mismo y de los otros. Al ser reunidos por Ge-stel/ como Bestand, la misma comprension del
hombre lo hace asumirse como un simple instrumento de trabajo: vivo y muero
productivamente. Y vivimos y morimos productivamente en una tensa relacién con aquellos
que constituyen el ejército global de reserva laboral. Asi como yo quiero hacer parte de la
logica de explotacion, del mismo modo los otros que no son yo quieren ser explotados. Todos,
«yo» y «ti; es decir, «nosotrosy, no pasamos de ser un material siempre disponible para la
reproduccion de la riqueza abstracta. Somos Bestand, incluso en la légica hiperproductiva del
mundo académico. Finalmente, la enajenacién en su sentido ontolégico ya no debe ser
asumida, como en Marx, a partir de la relaciéon perturbada que se establece con el trabajo como
elemento definitorio de la especie humana: nuestra esencia genérica. Estamos alienados
ontolégicamente, porque el primado epocal de Ge-sze// nos ha hecho perder nuestra tierra natal;
es decir, nuestro vinculo con el Ser y su verdad. La enajenacion supone la Hezmatlosigkeit, en la
medida en que la totalidad de la 16gica de la alienacién capitalista tiene como elemento que late
de fondo, pensado en perspectiva heideggeriana, la reduccion del sentido de la aAnbeior que

opera con el dispositivo. Es gracias a Ge-stel/ que perdemos nuestra tierra natal y, en esa
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medida, los entes y la naturaleza devienen en mercancia y fuente de energfa, a la vez que
nosotros somos reducidos a ejército global de reserva laboral. La enajenacion capitalista, por

pensarlo con Hedegger, tiene su rafz ontoldgica en el destino del Ser.
En lo que sigue, pensaremos la alternativa a lo hasta aqui simplemente indicado.
4.4. La alternativa: Gelassenbeit

Hasta este punto de la investigacion hemos puesto sobre la mesa distintos aspectos
problematicos de nuestro aqui y ahora, atendiendo a la constelacién tematica que ya Heidegger
anunciaba: ciencia, técnica, economia y politica. Lo que nos queda por delante es cuestionar,
aunque sea de forma tentativa y aproximada, por wuna alternativa posible a la
instrumentalizaciéon del hombre y de la naturaleza que tiene lugar en el marco del esenciar de
Ge-stell. Para ello, tomaremos como punto de partida un abordaje critico de la via marcuseana,

la cual podemos resumir como sigue:

1. El problema del dominio histérico de la totalidad, y con ello la instrumentalizaciéon de
la naturaleza y la humanidad, atraviesa de igual modo tanto al capitalismo como al
comunismo histéricamente existente.

2. La alternativa, en dicho orden de ideas, si bien debe ser proyectada desde lo
inmediatamente dado, no puede ser comprendida como la continuidad del proyecto
historico.

3. Se precisa en virtud de lo anterior, antes que un transito o evolucion, de la insersién de
un quiebre histérico: una discontinuidad que dé lugar al nacimiento de una nueva
técnica, una nueva cientificidad, una nueva comprensioén del hombre, un modo distinto
de reproduccion material de la vida, etc.

4. Este proyecto renovador y discontinuo de Marcuse es pensado bajo categorias como

«El Gran Rechazo» y el «cambio cualitativo.

Lo presentado en estos cuatro incisos de forma escueta, y que con seguridad desdibuja en gran
medida el proyecto de Marcuse, se edifica a partir de una premisa silente: la critica de la
comprension marxiana de la ciencia y la técnica. Comentamos previamente que en Marcuse,

ambas tienen —al igual que en Marx— un caracter fuertemente instrumental y que, en tanto que
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instrumentos, poseen un potencial liberador (Cfr. Supra 3.2 & 3.3). Ahora bien, esta lectura
instrumental adquiere en el tedrico critico un aura ontoldgica no destinal de la ciencia y la
técnica en su expresion histérico-capitalista, heredada de la fenomenologia tardia
heideggeriana. En la ciencia y la técnica modernas late de fondo un @ priori de dominacién de la
totalidad de lo existente, que hace devenir al hombre, a la naturaleza y al ente en mero stock y
reserva energética. La ciencia y la técnica son, en este orden de ideas, liberadores para Marcuse;

no obstante, esta ciencia y esta técnica nuestras, no lo son:

¢Marcuse alguna vez quiso decir que la naturaleza real de las herramientas y las maquinas
cambiarfa? Si, las herramientas deben cambiar, responderfa. Se abandonarfan las técnicas
que tienen sus raices en el dominio de la naturaleza, aunque se conservaria la técnica
misma, la manipulacién misma de la naturaleza. [Marcuse] No esta diciendo que debamos
renunciar al dominio de la naturaleza, sino que no debemos concebir la naturaleza como
algo que puede ser explotado con arrogancia (Agger, 1976: 1706).

El @ priori es historico en tanto en cuanto se encuentra constituido por el proyecto econémico
capitalista, en el cual se edifica una forma paralela de abstraccion y formalizacién de lo ente, de
acuerdo a lo esbozado algunos acapites atras (Cfr. Swpra 4.1). Habita en cada rincon de este
proyecto una pretension de control total, cuyo Z/os es la reproduccion infinita de un valor que
hoy en dia deviene cada vez menos valorizado. Si transita, a juicio de Marcuse, la ciencia y la
técnica como la conocemos —i. e., una ciencia y técnica capitalistas— hacia una sociedad
postcapitalista, l]a dominacién de la totalidad pervivira. El limite de Marx, de acuerdo al tedrico
critico, se encuentra en su incomprension del fundamento ontologico que habita en ambas.
Para Marx, el problema de la ciencia y la técnica modernas —y es un problema parcial— es su
reduccion a capital constante. Ellas en tanto que instrumento tienen el potencial para
liberarnos del dominio burgués. Disueltas las relaciones sociales de produccion capitalista,

ciencia y técnica no someterfan mas al obrero.

Dar lugar a una nueva ciencia y una nueva técnica, alimentandolas de un nuevo
proyecto historico, las dotarfa de un @ priors novedoso: uno de liberacién. Asi las cosas, en
Marcuse se requiere de una cientificidad y de una tecnicidad o#ras, acordes con un mundo ozro.
La condicién de posibilidad de esto no es la continuidad, sino la ruptura histérica en el
proyecto. La pregunta que debemos plantearnos, siguiendo a Habermas (2005) y a Patocka

(2004), es si el unico modo de refrenar el a priori de dominacion es a través de la disolucion de
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la especificidad de la ciencia y la técnica modernas; esto es, si no es posible limitar y controlar
dicho a priori, antes que erradicarlo. En este sentido, la pregunta interroga con y contra Marx:
con Marx, en la medida en que aqui pensamos en la posibilidad de mantener la ciencia y la
técnica modernas, sin incurrir en su satanizacion. En ese sentido, la alternativa no es proponer
una nueva cientificidad. Contra Marx, en tanto en cuanto no las concebimos como neutrales.
En ambos momentos, Heidegger es clave: no hay que satanizar, pero tampoco ser ciegos ante
la no neutralidad de Ge-szell. Revelado el @ priori, la relaciéon no debe ser ingenua. Con Ge-stell a

la vista, lo que se requiere es transformar el modo en que nos las habemos con él.
4.4.1. Contra Marcuse: de la no necesidad de una anulacion del a priori

Habermas (2005) en Ciencia y técnica como ideologia resume y esboza en gran medida el sentido del
proyecto marcuseano de una critica a la ciencia y la técnica modernas, critica que deviene en la
necesidad histérica de una nueva ciencia y una nueva técnica. Para ello, Habermas parte del
concepto de racionalizaciéon weberiano. Indica a este respecto que dicho concepto implica una
ampliaciéon de los campos de acciéon humana que se encuentran sometidos a la decision
racional: vida burocratica, actividad econémica y regulaciéon de la interacciéon a través del
derecho (organizacion de la accién); sumado a la urbanizacién de la vida, la industrializacion
del trabajo social y la tecnificacién del trafico social y de las comunicaciones (organizacion de
los medios) (Habermas, 2005: 53) ¢De qué depende la racionalizaciéon de la sociedad segun la
exposicion habermasiana realizada? Pues bien, no depende de algo distinto que del progreso
cientifico-técnico y su consecuente institucionalizacion (Habermas, 2005: 54). Esta
institucionalizacién tiene como consecuencia el desencantamiento del mundo: se quiebran las
viejas legitimaciones que culturalmente habfan determinado la acciéon. Ahora ésta se determina

de forma primaria desde el ambito de la racionalidad instrumental.

Este concepto de racionalidad formal de Weber —indica Habermas— asociado con el
empresario, el obrero, la persona juridica abstracta y el funcionario moderno, tiene para
Marcuse implicaciones de contenido. En la racionalizacién de la vida lo que acontece —al decir
de Marcuse— es la imposicién de un control politico silente (Habermas, 2005: 54). Esta
racionalidad se concentra en la eleccién adecuada de estrategias de corte cientifico-técnico para

obtener fines dados. Al hacer énfasis en el ambito de la creacién de estrategias, lo que se pierde
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de vista, quedando soterrado, es el conjunto de intereses que impulsan o condicionan desde lo
material, al aspecto formal de la racionalidad. Dicho de otro modo: se obvia que desde el
horizonte mundano-vital, lo concreto moviliza la elecciéon de medios y fines. Fijado en el uso
instrumental de la ciencia y la técnica, lo determinante son las soterradas pretensiones de

dominio de la totalidad que laten de fondo en la racionalidad instrumental tecnificada:

Como la racionalidad de este tipo sélo se refiere a la correcta eleccion entre estrategias, a
la adecuada unitilizacién [si] de tecnologias y a la pertinente instauracion de sistemas (en
situaciones dadas para fines dados), lo que en realidad hace es sustraer la trama social
global de intereses en la que se eligen estrategias, se utilizan tecnologias y se instauran
sistemas a una reflexién y reconstruccién racionales. Aparte de eso, esa racionalidad s6lo
se refiere a las situaciones de empleo posible de la técnica y exige por ello un tipo de
accion que implica dominio, ya sea sobre la naturaleza o sobre la sociedad. La accién
racional con respecto a fines es, por su estructura misma, ejercicio de controles. Por eso, la
«racionalizacién» de la vida segin criterios de esta racionalidad viene a significar la
institucionalizacién de un dominio que se hace ya irreconocible como dominio politico: la
razén técnica de un sistema social de accién racional con respecto a fines no se desprende
de su contenido politico (Habermas, 2005: 54-55).

Vale indicar aqui que este caracter de dominio cientifico-técnico no supone un control agresivo
sobre la sociedad. Contrario a ello, un rasgo propio del totalitarismo capitalista avanzado es su
capacidad de ejercer un dominio sin violentar de forma explicita a los individuos —a excepcion
de los momentos de ctisis y resistencia, en que se recurre sin temor alguno a la barbarie, como
ha acontecido en paises como Chile y Colombia en los dltimos afios—. El dominio, al decir de
Habermas —quien expone aqui a Marcuse—, deja de ser violento y deviene racional. El
desarrollo de las fuerzas productivas, amparado en el progreso cientifico-técnico, expone el
caracter plusrepresivo de la sociedad contemporanea: hay un proceso de explotacion histérico
que excede la represion necesaria para la satisfaccion de la vida material ;Qué impulsa la
defensa de la plusrepresion? Una vida mas confortable. El totalitarismo contemporaneo y
democriatico se legitima en la capacidad que tienen la ciencia y la técnica para hacer la vida mas
cémoda y llevadera: “El aumento de las fuerzas productivas institucionalizado por el progreso
cientifico y técnico rompe todas las proporciones histéricas. Y de ahi extrae el marco
institucional sus nuevas oportunidades de legitimacién” (Habermas: 2005: 56). Una sociedad
en que impera la racionalidad instrumental aparece como la forma de vida social mas racional,

y por ello, la vida en el marco de la plusrepresion deviene racional y necesaria dentro de esta
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logica de dominio. La racionalidad ya no es mas critica, sino un instrumento, quedando

rebajada a simple medio en tanto que medio de correccion:

En la etapa del desarrollo cientifico y técnico, las fuerzas productivas parecen entrar, pues,
en una nueva constelacién con las relaciones de producciéon: ya no operan en favor de la
ilustracion como fundamento de la critica de las legitimaciones vigentes, sino que se
convierten en la misma base de la legitimacion. Y esto es lo que Marcuse considera
histéricamente nuevo (...) Esta apelacion a imperativos técnicos s6lo es posible porque la
racionalidad de la ciencia y de la técnica ya es por su propia esencia una racionalidad del
disponer, una racionalidad del dominio (Habermas: 57-58. Traduccién modificada).

Habermas concluye la exposicion del argumento marcuseano sefalando lo siguiente: si ciencia,
técnica y dominio constituyen una unidad expresada en el control racional plus represivo de la
sociedad, esto, edificado a partir del mundo de la vida y, por ello, alimentado desde un
proyecto histérico de clase, entonces la posibilidad de la emancipaciéon radica en la disolucion
de la base legitimadora del dominio; i. e., en la reconstruccién de la ciencia y la técnica: “si eso
es asi, entonces no cabria pensar en una emancipacion sin una revolucion previa de la ciencia y

la técnica mismas” (Habermas, 2005: 59).

En contra de la solucién marcuseana —que en cierto sentido sataniza a la ciencia y la
técnica capitalista, y promueve con ello la necesidad de unas nuevas en el marco de un mundo
otro— Habermas pone en juego una critica ejecutada en tres niveles: primero, critica de la
comprension marcuseana de la naturaleza; segundo, negacion de la técnica comprendida como
proyecto histérico de clase vy, tercero, negacion de la posibilidad de una nueva ciencia, por
transitividad de la negacioén de la posibilidad de una nueva técnica. Ahora bien, vale indicar —
siguiendo a Vogel (2004)— que la piedra angular de la critica habermasiana es la comprension
marcuseana de la naturaleza, porque sélo si se la concibe desde una perspectiva mistica, puede

concluirse la necesidad de una nueva ciencia y una nueva técnica:

La naturaleza, como ¢él dice, setfa tratada por nosotros como un tema mas; ya no setfa algo

para ser dominado, sino algo con lo que podriamos interactuar como socios. Esta nueva

sensibilidad irfa mas alla del antropocentrismo y, de hecho, serfa una liberacién de la

naturaleza “iLa naturaleza también espera la revolucién!” La revolucion no es solo para los

humanos; también lo hacemos por el bien de la naturaleza. Y esto implicO, quizas en su
5

momento mas radical, una nocién de una especie de nueva ciencia y una nueva tecnologfa,
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que Marcuse, al menos en ciertos lugares, sugiere que es una posibilidad real (Vogel, 2004:
242)%.

La primera anotaciéon de Habermas a Marcuse radica en el hecho de que, aunque no aparezca
de forma explicita en su obra, edifica su critica de la ciencia y técnica modernas a partir de un
sustrato mistico-metafisico —o romanticista, al decir de Leiss (1972: 32)—, a saber: la figura judia
de una naturaleza redimida, resarcida y nuevamente empoderada, luego de un proceso histérico

de sometimiento, explotacién y destruccion”:

En algunos pasajes Marcuse casi no resiste la tentacién de enlazar esta idea de una nueva
ciencia con la promesa, familiar en la mistica judia y protestante, de una resurreccién de la
naturaleza calda: promesa que, como es sabido, penetra a través del pietismo suave en la
filosoffa de Schelling (y de Baader), reaparece en los manuscritos de economia y filosoffa
de Marx, constituye hoy la idea central de la filosofia de Bloch y, de forma reflexiva,
alimenta también las esperanzas mas secretas de Benjamin, Horkheimer y Adorno. Y asi
también Marcuse (Habermas, 2005: 59-60).%

% A este respecto, es pertinente poner de relieve la doble lectura que se realiza de la critica habermasiana a la
naturaleza redimida de Marcuse: por un lado, se encuentra la posicion sostenida por Vogel. Para este autor uno de
los puntos neuralgicos que diferencia a Marcuse del Habermas de Ciencia y técnica como ideologia es la coincidencia de
Teoria Critica con teoria ambiental. La comprension de la naturaleza, tal cual aparece en la obra de Marcuse no es
gratuita, sino que acompafia de forma nuclear el proyecto de una emancipacién de la humanidad, en el marco de
una sociedad postcapitalista. Toda Teorfa Critica es, en este orden de ideas, teorfa ambiental, asf como toda teoria
ambiental precisa de estar articulada a una Teorfa Critica (Vogel, 2004: 240-241). En contraste con esta posicion,
aparece la lectura de Agger (1976). A juicio de este autor, a Marcuse no le interesa promover una nueva relacién
con la naturaleza, por la naturaleza misma; antes bien, lo determinante es fortalecer los nexos con la totalidad para
impulsar entonces desde ahf una existencia plenamente pacificada: “Marcuse quiere resucitar a la humanidad. Sélo
al tratar toda la alteridad (ya sea la naturaleza u otras personas) como potencialmente intima con la subjetividad
humana, la persona puede coexistir con el resto del mundo de manera no destructiva. En sentido estricto, la
persona no puede hablar con éarboles o animales. Pero en otro sentido, la persona aprende a tratar a otras
personas con amabilidad y responsabilidad al pensar que los arboles y los gatos poseen algun valor inherente,
incluso ‘derechos naturales™ (Agger, 1976: 174-175).

% BEsta critica por sf misma no constituye un argumento fuerte —a nuestro juicio— en contra de la necesidad de una
nueva ciencia y una nueva técnica. En los postulados heideggerianos también encontramos —como ya vimos
previamente— la necesidad de repensar la naturaleza desde su papel prioritario en nuestro aqui y ahora. De hecho,
indicamos, la naturaleza comprendida como @botg constituye la maxima expresion de la verdad como adnfsix. Y
no resulta un dato menor que Heidegger haya estado vinculado con el partido nacionalsocialista aleman. En este
sentido, parecerfa que la necesidad de repensar y hacer resurgir a la naturaleza de la condicién en la que se
encuentra, es independiente de la condicion judia o antisemita-cultural del autor.

% En Conocimiento e interés encontramos expresada, una vez mas, estd critica habermasiana que hace lucir la
necesidad de una relacién renovada con la naturaleza como misticismo: “Una resurreccién de la naturaleza no es
concebible, de forma coherente, desde una perspectiva matedalista, aunque tanto el joven Marx mismo como
luego los pensadores especulativos dentro de la tradicion marxista (Benjamin, Bloch, Marcuse, Adorno) se hayan
sentido atraidos por esta herencia de la mistica. La naturaleza no se conforma sin resistencias a las categorfas bajo
las cuales el sujeto la aprehende, contrariamente a lo que sucede cuando un sujeto se conforma, sin resistencia
alguna, a la comprensiéon de otro sujeto sobre la base de un reconocimiento reCiproco desde categorias que son
vinculantes para ambos” (Habermas, 1990: 41).
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Una nueva comprension de la naturaleza supondria una experiencia distinta de ella, asi como
una nueva metodologia de la ciencia: “Muy consecuentemente, Marcuse no solamente esta
pensando en un tipo distinto de construcciones tedricas en la ciencia, sino también en una
metodologia esencialmente distinta” (Habermas, 2005: 60); dirfamos, quizas no formalizada y
abstracta: “el punto de vista de la posible disposicion técnica quedaria sustituido por el de un
carifioso cuidado que liberaria y desataria los potenciales de la naturaleza” (Habermas, 2005:

61).

De esta primera indicacion que acusa de misticismo a Marcuse, Habermas se desplaza
entonces al analisis de la posibilidad de una nueva ciencia y una nueva técnica. Toma como
punto de partida esta ultima, ubicaindose aqui, a nuestro juicio, el punto fuerte de la
argumentacion habermasiana: no es re-pensable la ciencia y la técnica desde un a priori de
liberaciéon. Para Marcuse, la ciencia y la técnica modernas son ciencia y técnica capitalistas,
edificadas desde un mundo de la vida articulado en razén de los intereses de clase burgueses.
Cambiar nuestra ciencia y nuestra técnica precisarfa de la posibilidad de crear un proyecto
alternativo no burgués; no obstante, si la ciencia y la técnica modernas no son un proyecto de
clase sino un proyecto de la humanidad entera, entonces la alternativa marcuseana colapsa por
su propio peso:

A todo esto hay que replicar que la ciencia moderna sélo podtia ser concebida como un
proyecto histéricamente restringido si por lo menos fuera pensable un proyecto
alternativo; ademds, la definicién de una nueva ciencia alternativa tendrfa que comportar la
definicién de una nueva técnica. Pero basta esta simple consideracién para desanimamos,
ya que la técnica, si en general pudiera ser reducida a un proyecto histérico, tendria

evidentemente que tratarse de un «proyecto» de la especie humana en su conjunto y no de
un proyecto histéricamente superable (Habermas, 2005: 61).

Siguiendo a Gehlen, Habermas indica que la técnica no surge exclusivamente por un interés de

clase, sino que se edifica a partir de la proyeccion realizada por la especie humana® de la accién

97 Vogel (2004) indica, y este elemento es crucial, que para Habermas el proyecto de la especie humana es cuasi-
trascendental y, lo mas importante, transhistérico: no depende de etapas o momentos. Late de fondo en el
derrotero histérico y corre parejo de otro proyecto transhistérico, a saber: el de la comprension comunicativa de
la especie: “Es un proyecto que se construye (como dice Habermas) ‘cuasitranscendentalmente’ en la estructura de
lo que es ser humano en absoluto: la ciencia y la tecnologfa, argumenta, se derivan del interés fundamental de la
especie en predecir y controlar el mundo natural, basado en el trabajo y en la labor. Es un proyecto transhistérico
de la especie. Pero este proyecto, argumenta también Habermas, es distinto de otro proyecto de especies
igualmente significativo, igualmente fundamental y ‘cuasi-trascendental’, asociado con el lenguaje y con el intento
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racional, entendida desde la racionalidad instrumental. L.a técnica es la objetivacion de la accion
instrumental. El punto de partida basico de la acciéon instrumental, concentrada en la relacion
medio-fin, es la composicién organica del cuerpo humano. Este es el primer medio del que se
sirve el sujeto para obtener un fin. Ia técnica, al no ser otra cosa que una sustitucion y
proyeccion del organismo humano —entendido todo esto a la luz de la racionalidad
instrumental— no podria ser sustituida si no tiene lugar de antemano una transformacién de la
condicién organica del hombre. Con esto, queda negada la alternativa marcuseana. Citamos en

extenso a Habermas:

Amold Gehlen ha llamado la atencién, y a mi juicio de forma concluyente, sobre el hecho
de que existe una conexién inmanente entre la técnica que conocemos y la estructura de la
accion racional con respecto a fines. Si al circulo funcional de la accién controlada por el
éxito lo entendemos como una asociacién de decisién racional y de accién instrumental,
entonces cabe reconstruir la historia de la técnica desde el punto de vista de una
objetivacién de la accién racional con respecto a fines. En cualquiera de los casos la
evolucién de la técnica se ajusta al modelo interpretativo siguiente: el hombre habria
proyectado uno a uno a nivel de los medios técnicos los componentes elementales del
circulo funcional de la accién racional con respecto a fines, que inicialmente radican en el
organismo humano, descargandose de esta forma de las funciones correspondientes.

de lograr el entendimiento mutuo. Estos son dos proyectos separados, distintos e igualmente fundamentales: uno
asociado con la produccién y el control de la naturaleza, el otro con los lenguajes y el entendimiento mutuo”
(242). Ahora bien, estos dos proyectos transhistoricos se fundan, podemos indicar siguiendo a Gandesha (2004),
en una distincién mucho mds originaria que presupone Habermas. A juicio de este ultimo, es importante
diferenciar con claridad el ambito de las fuerzas productivas de las relaciones sociales de produccion. Ello implica,
como correlato, la distincién radical entre el ambito de la accién racional que versa sobre la naturaleza —vinculado
con el desarrollo de las fuerzas productivas— del ambito de las relaciones dialdgicas intersubjetivas, propias de la
accién comunicativa —vinculado con las relaciones sociales de produccién—: “Tomando como punto de partida
una diferenciacién aparentemente insuficiente del trabajo y la interaccién en Marx, Habermas busca desde muy
temprano en su carrera diferenciar estas dos formas de accién: las fuerzas productivas deben diferenciarse de las
relaciones de produccién; y la accién orientada al dominio progresivo de la naturaleza debe diferenciarse de la
accion orientada al entendimiento” (197). En las fuerzas productivas, el concepto clave es el de trabajo. En las
relaciones sociales de produccién, el concepto clave es el de interaccién. A juicio de Habermas, Marcuse es
incapaz de distinguir ambos niveles: “Por tanto, Habermas sostiene que la ambivalencia de Marcuse hacia la
tecnologfa, a la que ya hemos aludido, se deriva de su incapacidad para desenredar los conceptos de ‘trabajo’ e
‘interaccion’. El trabajo se define como ‘accién racional’ con un ‘propésito’, que a su vez se diferencia en accién
instrumental, eleccion racional (accién estratégica) o alguna combinacién de las mismas. La acciéon con proposito
es la accién orientada a la realizacién de metas definidas en determinadas condiciones guiadas por criterios de
control efectivo de la realidad (accién instrumental) y evaluacion correcta de posibles opciones alternativas (accion
estratégica). La interaccion, por el contratio, se define como acciéon comunicativa o interaccién simbolica y se rige
por normas consensuales vinculantes, que definen expectativas reciprocas sobre el comportamiento y que deben
ser comprendidas y reconocidas por al menos dos sujetos activosc” (Gandesha, 2004: 197). El 4ambito del trabajo
y de las fuerzas productivas es el ambito de una relacién sujeto-objeto, mediada por el trabajo. El ambito dialégico
es el de las relaciones intersubjetivas. Cuando Marcuse propone una forma ofra de relacién con la naturaleza, lo
que hace es confundir ambos ambitos y acaba por aplicar el esquema intersubjetivo al ambito de sujeto-objeto. En
este ultimo, se encuenta plenamente validada —para Habermas— la relacion que acontece entre ciencia, técnica y
naturaleza. El problema acontece cuando se extralimita y coloniza el campo de la accién comunicativa.
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Primero son reforzadas y sustituidas las funciones del aparato locomotor (manos y
piernas); después, la produccién de energia (por parte del cuerpo humano); después, las
funciones del aparato de los sentidos (ojos, oidos y piel) y, finalmente, las funciones del
centro de control (del cerebro). Si se tiene, pues, presente que la evolucién de la técnica
obedece a una logica que responde a la estructura de la accién racional con respecto a
fines controlada por el éxito lo que quiere decir: que responde a la estructura del trabajo,
entonces no se ve cémo podriamos renunciar a la técnica, es decir, a nuestra técnica,
sustituyéndola por una cualitativamente distinta, mientras no cambie la organizacién de la
naturaleza humana y mientras hayamos de mantener nuestra vida por medio del trabajo
social y valiéndonos de los medios que sustituyen al trabajo.

En lo que Marcuse esta pensando es en una actitud alternativa frente a la naturaleza,
pero de ahf no cabe deducir la idea de una nueva técnica. En lugar de tratar a la naturaleza
como objeto de una disposicién posible, se la podtia considerar como el interlocutor en
una posible interaccién. En vez de a la naturaleza explotada cabe buscar a la naturaleza
fraternal. A nivel de una intersubjetividad todavia imperfecta podemos suponer
subjetividad a los animales, a las plantas e incluso a las piedras, y comunicar con la
naturaleza, en lugar de limitarnos a trabajarla cortando la comunicacion. Y un particular
atractivo, para decir lo menos que puede decitse, es el que conserva la idea de que la
subjetividad de la naturaleza, todavia encadenada, no podra ser liberada hasta que la
comunicacién de los hombres entre si no se vea libre de dominio. Sélo cuando los
hombres comunicaran sin coacciones y cada uno pudiera reconocerse en el otro, podria la
especie humana reconocer a la naturaleza como un sujeto y no sélo, como queria el
idealismo alemén, reconocetla como lo otro de si, sino reconocetse en ella como en otro
sujeto (Habermas, 2005: 62-63).

Ahora bien, a esto afade Habermas que la capacidad creadora de la técnica no puede ser
sustituida por aquello que ofrecerfa la subjetividad redimida de la naturaleza. La alternativa
radica, para Habermas, en otro modo de comprender la acciéon: no como accién instrumental
sino como una accién simbolicamente mediada; i. e., comunicativa (Habermas, 2005: 63). Aqui,
esta accién comunicativa aparece no como un nuevo proyecto historico de clase, sino que se
funda, al igual que la accién instrumental y la técnica, en la misma condicién humana y es
proyecto, antes bien, de la especie: “Pero esto quiere decir que esos dos proyectos son
proyecciones del trabajo y del lenguaje y por tanto proyectos de la especie humana en su
totalidad y no de una determinada época, de una determinada clase o de una situacién

superable” (Habermas, 2005: 63).

Y lo que vale para la técnica vale a su vez para la ciencia: es impensable una nueva
cientificidad mas alld de la ciencia moderna, porque ella tiene una tendencia propia a la
aplicacion técnica. De mantenerse la técnica debe pervivir, de forma necesaria, la cientificidad

que la acompafia:
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Pero si no es admisible la idea de una nueva técnica, tampoco puede pensarse
consecuentemente la idea de una nueva ciencia, ya que en nuestro contexto, a la ciencia, la
ciencia moderna, se la ha de considerar como una ciencia obligada a mantener la actitud
de una posible disposicién técnica: lo mismo que en el caso del progreso cientifico-
técnico, tampoco para la funcién de la ciencia es posible encontrar un sustituto que fuera
«mas humano» (Habermas, 2005: 63).

De la critica habermasiana a la comprensién marcuseana de ciencia y técnica modernas como
un proyecto historico de clase, vale la pena indicar lo siguiente: por un lado, es clave a la hora
de poner sobre la mesa una posibilidad de relaciéon con ellas que no devenga en su plena
negacion. A juicio de Habermas, la solucion se ubicaria en salvaguardar el ambito de la accién
discursiva de la accién instrumental; i. e., poner un freno al alcance colonizador de la
racionalidad instrumental cientifico-técnica. Por otro lado, un interesante limite que
encontramos en la lectura habermasiana es que, aunque reconoce el papel jugado por Husserl y
Heidegger en la critica marcuseana, en ningun momento pone de relieve el aura ontolégica de
su reflexién, pues, lo que denomina a priori no es otra cosa que Ge-stell, entendido como esencia
de la técnica moderna. En lo que se refiere especificamente a la meta de nuestra investigacion,
Habermas es crucial, pues pone en la mesa la posibilidad de colocar un freno a la ciencia y la
técnica modernas, sin que ello implique negarlas de raiz. Nos pone ante una alternativa cuya

radicalidad no se funda en una discontinuidad.

En este mismo sentido, las observaciones de Patocka (2005) resultan claves para
nuestros intereses. A su juicio —y en ello coincide con Heidegger y Habermas— la técnica
moderna no debe ser demonizada: “La técnica, sus descubrimientos, los objetos y hallazgos
técnicos concretos no son ni una panacea ni algo demoniaco. El peligro no reside en las
realizaciones técnicas, sino en la esencia de la técnica, en el mundo técnico y en el grado de
verdad que le pertenece” (165). Justo en razén del hecho de que no se debe satanizar, es
posible pensar que en un horizonte histérico ofro, lo que en un instante reconduce hacia

consecuencias nefastas dado su a priori de dominacion, puede limitarse:

Pero del mismo modo que otras singularidades concretas de una cierta mundanidad
pueden sobrevivir en el marco de una compresion del ser distinta de las que les permitié
descubrirlas originariamente, asi pasa con las conquistas técnicas. El Dios cristiano y la
concepcién cristiana del alma, que surgieron en el marco del mundo de la revelacion, han
conservado su significacién mucho tiempo después de que el mundo del hombre no fuese
ya un mundo de la revelacion. El hallazgo griego del Estado como obra del hombre en la
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que se realiza la libertad del ciudadano vivié y vive aun, después de que el mundo haya
dejado de ser mundo-polis, mundo de hombres coexistentes que se realizan a través de la
vita activa. El arte griego subsistié como siempre a la luz de una nueva norma cuando la
piedad griega que estaba en su origen hacia tiempo que no existfa ya. Asi, tiene que
considerar fundamental la diferencia entre lo técnico como objeto y modo de proceder,
por una patte, y la esencia de la técnica (del mundo técnico), por otra. Lo técnico puede
conservarse en el marco de una concepcion del ser fundamentalmente distinta y, por ello,
en un mundo historico fundamentalmente distinto (Patocka, 2005: 165).

Esta indicacién de Patocka es clave, pues sefiala que el problema no es, por si mismo, el
aparato técnico sino la esencia de la técnica. A juicio del fenomendlogo checo es posible
desvincular el ente de su esencia y, una vez desvinculado, en otro horizonte historico, entonces
puede acontecer una relacion distinta con los aparatos. Una relaciéon que no domine, explote y
destruya la totalidad de lo ente. A nuestro juicio, coincidimos plenamente con él cuando piensa
como posible una relaciéon distinta con el aparato; no obstante, no nos movemos dentro del
horizonte de su solucién: desvincular la esencia de la técnica de lo técnico, para que, en otro
contexto, el aparato no responda al dispositivo. Antes bien, creemos que es indisoluble el
aparato de su esencia como dipositivo. Ge-ste/ anticipa la totalidad de lo existente, lo proyecta,
lo pre-comprende. Los entes son lo que son en funciéon del modo en que él los deja venir al
aparecer. Nosotros optamos, si, por la posibilidad de pensar por un mundo histérico o#ro, que
conserve la ciencia y la técnica moderna, pero no al desvincularlas de su esencia, sino poniendo
un limite de operatividad a dicha esencia. En este orden de ideas, lo fundamental es pensar la
posibilidad no de una disoluciéon del vinculo esencia-ente en el marco de un mundo
cualitativamente distinto, sino la limitacion en dicho mundo de Ge-sze//, manteniendo la ciencia
y la técnica modernas. De pervivir ellas puede pervivir la dominacién, como indica Marcuse,
pero siguiendo el impulso marxiano, habermasiano y patockano, no debemos apelar a la
fundacién de una nueva ciencia y una nueva técnica, sino abrir la posibilidad de un acontecer

sereno de Ge-stell. Pongamos en ello nuestra atencion en lo venidero.
4.4.2. Heidegger: serenidad (Gelassenbei?)

La alternativa la ubicaremos, de acuerdo a lo ya senalado, en el concepto heideggeriano de

serenidad (Gelassenhei?)”®. Para esclarecer el sentido de esta nocién clave en el pensamiento del

% Acerca del concepto de Gelassenheit es pertinente tener en cuenta las raices teéricas del andlisis heideggeriano. A
este respecto, indica Babich (1995: 595) que uno de los elementos temadticos esenciales es la apropiacion realizada
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Maestro de la Selva Negra, nos concentraremos especificamente en dos textos del

—por el Mago de MeBkirch— de Angelus Silesius. Esta apropiacion estd enmarcada en la critica heideggeriana al
principio de razén suficiente. En contra de la afirmacién que sustenta la necesidad irrefutable de una causa que
anticipe y fundamente todo fenémeno, en Heidegger —a partir de Silesius— se gesta una comprension del ente que
apunta a una ausencia de fundamento. El brotar de la flor; i. e., el ambito de la gbotc, no requiere de un porqué. El
brotar acaece sin una causa o sin razén de ser. De hecho, indicara Heidegger en “La pregunta por la técnica”, hace
parte de la faceta aletheiolégica originaria de la verdad. Ahora bien, —nos comenta también Babich— ademas de
Silesius la figura de Eckhart es clave para comprender el concepto de serenidad, pues en él se gesta una
comprension del ente que no precisa ni de un fundamento ni de un zls. Lo ente puede ser asumido, en este
orden de ideas, desde su mismidad y reposo, antes que desde una causa eficiente. Moore (2017; 2019), Ruin
(2018), Schiirmann (1973) y von Herrmann (1995) dan cuenta de las raices mistico-religiosas que tiene la
Gelassenbeit. De acuerdo a lo sostenido por Ruin y Moore, es posible rastrear la relacion Heidegger-Eckhart hasta
los inicios de su labor docente a finales de la década de 1910: “Ley6 a Eckhart en una etapa temprana y se decia
que tenfa la costumbre de remitir a los visitantes con mentalidad teoldgica a Eckhart” (Ruin, 2018: 2). Siendo
precisos, comenta Moore (2019), Heidegger llegé a Eckhart en 1919 por via de Natorp, aunque la asimilacion
plena —que era silente aunque no por ello poco significativa— hara eclosién en plenitud en el marco del giro,
extendiéndose hasta 1976 (Moore, 2017). Los estudios de mistica medieval de los primeros afios docentes —indica
Ruin— tienen como uno de sus ejes tematicos el trabajo de Eckhart. Entre 1928 y 1929 (Introduccion a la filosofia),
Moore ubica un primer uso del concepto Gelassenbeit en la obra de Heidegger. El fenomendlogo aleman abandona
el discurso aparentemente activo y voluntarista, propio de la resolucion de Ser y tiempo, y opta por un discurso del
dejar ser, del desasimiento, enmarcado en una filosoffa de la voz media. Hablara alli de un dejar ser el ente (Sein-
lassen): en primer lugar, dejar ser a la totalidad de lo ente, en un sentido ontolégico. Un abrirse trascendente mas
alla de éste o aquel ente. En segundo lugar, un dejar ser que se abre a un ente concreto, dejandolo ser lo que es.
En tercer lugar, el dejar ser la totalidad del ente (primer sentido de dejar ser) estando abierto a ella, pero haciendo
explicita esta apertura a través del filosofar. En este caso usa Heidegger la palabra Gelassenbeit: “En su mayor parte,
no es en términos de actividad o pasividad que Heidegger describe este cuestionamiento explicito, sino en
términos de dejar” (Moore, 2017: 33). La explicitacién filoséfica, pensada desde el sentido del dmogaivecOar,
implica un dejar venir al aparecer al fenémeno tal cual es. La relacion tematica no teorética es serena, liberadora. A
partir de 1935, las alusiones de Heidegger a Eckhart —indica Schiirmann— se haran mucho mas recurrentes. Entre
1935 y 1936, serd mencionado en “Die Frage nach dem Ding”. Entre 1944 y 1945 en “Zur Erdrterung der
Gelassenheit”. En 1949 en “Das Ding” y en “Die Kehre”. En 1952 en “Was heilt Denken?”. En 1953 en “Der
Feldweg” y entre 1955 y 1956 en “Der Satz vom Grund”. En términos especificamente tematicos, en el marco
del “Debate en torno al lugar de la serenidad” (1944-1945), Heidegger realiza una alusién directa a Eckhart, en
tono critico. Indica que en €l la Gelassenbeit, si bien acaba por suponer un dejar de lado la voluntad especificamente
humana, no anula el ambito pleno de la voluntad, en la medida en que dejar de lado la voluntad del hombre acaba
por suponer una entrega a la voluntad divina. Vale indicar que —a juicio de Schiirmann— aunque en Eckhart haya
lugar a una vuelta sobre Dios en el abandono de la voluntad, esa vuelta no es hacia el ambito del querer, ahora
divino —como indica Heidegger en Serenidad—. Alli, en ese vinculo con lo divino, no hay lugar para la voluntad: “A
pesar de lo que dice el Erudito en el ‘Discurso sobre el pensamiento’ de Heidegger, Meister Eckhatt no piensa en
toda su predicacién que la liberacion esté dentro del dominio de la voluntad. En el desierto de la Deidad, cuando
la liberacion es total, no hay nada que desear” (Schiirmann, 1973: 115). Moore (2019) coincide con Schiirmann
respecto de la lectura heideggeriana de Eckhart, en lo que concierne al problema de la voluntad, pues para este
ultimo en el ambito de lo especificamente divino la voluntad no tiene un papel preponderante, por ello, no serfa
tal cual Heidegger sefala, a saber: que en Eckhart la serenidad transita de un modo de ser voluntario humano a
una voluntariedad divina. Aunque hay pasajes de Eckhart referenciados por el mismo Heidegger, los cuales le dan
la razén, en otros momentos del pensamiento de Eckhart no tiene lugar el énfasis dado por el Maestro de la Selva
Negra. Ademas de esta superacién del ambito de la voluntad, en que Heidegger parece seguir —al menos
parcialmente— a Eckhart, la Gelassenbeit en ambos autores no es exclusivamente un abrirse a un ente en particular.
El caracter liberador de la serenidad, en ambos autores, alude siempre a la totalidad de lo ente: “sélo cuando todo
lo que es ha sido abandonado, las cosas revelan su verdadero ser, la nada. “Todas las criaturas son pura nada (...) el
ser de las cosas, en su perspectiva religiosa, no pertenece a las cosas sino a Dios (...) La liberacion refleja la
ambigiiedad de la presencia: en Heidegger significa mera apertura, en Meister Eckhart, Dios” (Schirmann, 1973:
105-100).
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fenomendlogo: en primer lugar, en el “Debate en torno al lugar de la serenidad” de 1944-1945,
y en segundo lugar, en la alocusién de 1955 en conmemoracién del natalicio de Conradin
Kreutzer. Aunque, a primera vista, la nocién de serenidad parezca ofrecer facetas distintas en
ambos textos —separados por una década de trabajo filos6fico—, a nuestro juicio constituyen
una unidad tematica, en la medida en que se transita de la serenidad, entendida como un modo
meditativo del pensar (1944-1945), a la serenidad asumida como un modo especifico de habitar

en relacién con el mundo técnico (1955).

Vale indicar que, en lo que sigue, realizaremos una breve exposicion de los elementos
nucleares de la reflexién heideggeriana, no para seguirlos al pie de la letra, sino para
apropiarnos de los aspectos que, mas alla del horizonte especificamente ontologico de

Heidegger, nos permitan pensar en perspectiva nuestro aqui y ahora.

4.4.2.1. El “Debate en torno al lugar de la serenidad”

El didlogo entre el investigador, el erudito y el profesor, tiene como punto de partida la
pregunta por la esencia del hombre. Esta esencia, como la de la técnica que no es por si misma
un aparato técnico, no se debe buscar en algo especificamente humano, sino dirigiendo la
mirada a otro lugar (von Herrmann, 1995; Pezze, 20006). Ese otro lugar es el pensamiento, pues
la esencia del hombre se asocia al pensar; no obstante, la esencia de dicho pensamiento
también se debe buscar fuera del pensamiento mismo, asi como la esencia del hombre y de la
técnica: “Si el pensar es lo que caracteriza la esencia del hombre, entonces solamente se podra
divisar lo esencial de esta esencia, o sea, la esencia del pensar, si apartamos la mirada del

pensar” (Heidegger, 2002b: 35).

El pensar es asumido desde la tradicion, de acuerdo a Heidegger, desde los conceptos
de calculo, causalidad, representacion y querer. Pensar y querer son lo mismo: wollen. En
palabras de Davis (2007): “Heidegger intenta mostrar que el pensamiento tradicional
(especialmente el moderno), como representacion, es una especie de voluntad” (6). Por ello, la
apuesta del fenomendlogo en el didlogo es por otro modo de pensar —uno meditativo— que en

su contraste con el pensamiento de la tradiciéon no se reduzca al ambito de la voluntad
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(Babbich, 2015)™: Y por eso, como respuesta a la pregunta sobre lo que yo propiamente
quiero en la meditacién sobre el pensar, le contesté: quiero el no-querer [Ieh will das Nicht-
Wollen)” (Heidegger, 2002b: 36). Este ambito del pensar y su esencia, asumido fuera de la logica
voluntarista de la tradicion, si bien toma como punto de partida un momento del querer, a lo
que acaba por abrirse es a una suspension plena de la voluntad: “La expresion no-querer
significa ademas aquello que permanece absolutamente fuera de todo tipo de voluntad”
(Heidegger, 2002b: 36). En este orden de ideas, se toma el querer solamente como un
momento inicial que reconduce hacia su plena negacién: anulaciéon del nexo pensamiento y
voluntad'": “Usted quiere un no-querer en el sentido de la abdicacion del querer, para que a
través de éste, atravesandolo, podamos comprometernos (einlassen) en la buscada esencial del
pensar que no es un querer, o al menos prepararnos para ello” (Heidegger, 2002b: 37). A este
respecto afladira Heidegger mas adelante:

La Serenidad es, en efecto, el soltarse (Sichlolassen) del representar trascendental y de este

modo un prescindir (Absehen) del querer del horizonte. Este prescindir no proviene ya de

un querer, a menos que la ocasién de un introducir-se (Sicheinlassen) a la pertenencia de la

contrada requiera de una dltima huella del querer, huella que, sin embargo, desparece en el
introducir-se y queda del todo extinguida en la Serenidad (Heidegger, 2002b: 69).

Este ambito de no voluntariedad es el ambito de la serenidad (Gelassenhei), tal cual lo indica
Botha (2003: 166-167). Ahora bien, y en la medida en que se suprime con ella la injerencia de la
voluntad; es decir, que ya no hay allf lugar para el querer, entonces dicha Gelassenbeit no viene al

acontecer por obra de una decision humana o de su deseo. A juicio de Heidegger, solamente

9 Heidegger tiene aqui en mente una triple distincién en el pensamiento: un primer modo suyo, a saber: el
cotidiano. En segunda instancia se encuentra el pensamiento cientifico-técnico que calcula, anticipa y pretende
controlar al ente. Finalmente, se encuentra el pensamiento meditativo: propio de la serenidad que deja reposar a la
totalidad del ente, abriéndose a ella, a su llamado, en un esperar que persevera. En palabras de von Herrmann:
“En el transcurso de la conversacion, la serenidad se experimenta como la esencia del pensamiento. Sin embargo,
este pensamiento no es en primer lugar ni el pensamiento cotidiano ni el pensamiento de las ciencias, sino el
pensamiento excelente, el pensamiento de los pensadores” (115).

100 Davis (2007) pone de relieve, con absoluta precision, los dos momentos de limitacién del querer implicados
por la serenidad: uno, inicial, en que se guiere no querer, y uno radical, que predica la total ausencia del querer: “Fl
emplea el término en dos sentidos particulares: (1) ‘renunciar voluntariamente a la voluntad’ y (2) lo que
permanece estrictamente fuera de cualquier tipo de voluntad” (Davis, 2007: 14). La negacién en el segundo caso
es radical, en tanto en cuanto no se niega solamente el guerer, sino la voluntad misma: “La transicién que sale de
(la) metafisica (de la voluntad) no puede tener lugar simplemente por medio de una forma superior de voluntad
(...) con respecto a la voluntad, solo podria llamarse no querer en el sentido radical de otra cosa que querer”
(Davis, 2007: 187-1906).
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nos resta disponernos en tanto en cuanto nos mantenemos despiertos para su advenimiento.
No es posible que ella despierte por nuestra propia cuenta:
E. En la medida en que logremos al menos desacostumbrarnos al querer, ayudaremos a
que se despierte la Serenidad.
P. Mas bien ayudaremos a que se permanezca despierto para la Serenidad.
E. ¢Y por qué no que se despierte?
P. Porque no podemos desde nosotros mismos despertar en nosotros la Serenidad.

I. La Serenidad es, por tanto, puesta en obra desde otra parte.
P. No puesta en obra sino otorgada (zugelassen) (Heidegger, 2002b: 38-39).

Otorgada desde otro lugar, la Serenidad, indica Heidegger, no es una simple pasividad ni una
actividad, en el sentido categorial de la tradiciéon. Es un modo mucho mas elevado y digno del
hacer, sin ser por ello una actividad: “Tal vez se oculte en la Serenidad un obrar mas alto que
en todas las gestas del mundo (...) la Serenidad yace (liegt) —suponiendo que aqui se pueda
hablar de yacer— mas alla de la diferenciacion de actividad y pasividad [awuferbalb  der

Unterscheidung von Aktivitat und Passiviti?]” (Heidegger, 2002b: 39-40).

Serenidad, ¢qué es? Hasta este punto es /) el ambito de la no voluntad, 7) el modo mas
digno del hacer humano y se perfila ya como z7) esencia del pensar: “Pero tal vez la esencia del

pensar que aun buscamos esta inserta en la Serenidad” (Heidegger, 2002b: 41).

El ambito del pensamiento tradicional es el del horizonte, el de lo trascendental, el de
los objetos y el de la representacion (Heidegger, 2002b: 44). Ahora bien, el horizonte es
solamente una cara de la moneda: la faz objetual y representacional de los entes. El horizonte
presupone un ambito de lo abierto que, en su venir a nosotros, deviene justamente en
horizonte. La contracara del hotizonte es el ambito pleno de la apertura: es lo abierto que reune
y deja venir a nuestro encuentro lo ente como objeto. Esa contracara es la region (Gegend) de

todas las regiones (aller Gegenden) o comarca de la apertura:

P. Aquello que tiene caracter de horizonte es, asi, solamente el lado vuelto hacia nosotros
de un algo abierto que nos rodea, colmado de vistas al aspecto de aquello que, para
nuestro representar, aparece como objeto.

I. Segtn esto, el horizonte es, ademas de ser horizonte, algo que es Otro (Anderes) [Der
Horizont ist demnach noch etwas Anderes als Horizond]. Pero, de acuerdo con lo dicho, este Otro
es lo otro de si mismo y, por tanto, lo Mismo que él es. Usted dice que el horizonte es lo
abierto que nos rodea. ¢Qué es esto abierto mismo si dejamos de lado el hecho de que
puede también aparecer como horizonte de nuestro representar?
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P. Es algo que se me viene a las mientes como una comarca [regién| (Gegend), por cuya
magia todo cuanto le pertenece regresa a aquello donde descansa (Heidegger, 2002b: 45).

Ahora bien, vale aclarar aqui que el dejarse ir en la contrada; 1. e., pensar la relaciéon con ella
como un movimiento que responde a su llamado, no implica necesariamente —comenta
Heidegger— un olvido o negacién del ambito horizéntico-trascendental: “En la medida en que
la verdadera Serenidad puede advenir sin que le preceda necesariamente esta liberacion

(Losgelassensein) de la trascendencia horizéontica” (Heidegger, 2002b: 59).

La regién de todas las regiones es aquello que viene sobre nosotros «a la contra». La
region o comarca es pensada por Heidegger con el concepto de Gegend. Este concepto es
retrotraido por Heidegger hacia la palabra Gegret, nombrando con ello lo que originariamente
se encuentra en confra en tanto que viene a nuestro encuentro. Con este concepto piensa la
forma mas originaria de la apertura: “significa la libre amplitud” (Heidegger, 2002b: 47). La
comarca o region es lo que, desde su estar en contra adviniente y abierto, retne (versarnmelt) la

totalidad de lo ente en su reposowl:

“La contrada es la amplitud que hace demorar, la que,
reuniéndolo todo, se abre, de modo que en ella lo abierto es mantenido y sostenido para hacer

eclosionar toda cosa en su reposar” (Heidegger, 2002b: 48).

Respecto de dicha contrada, la relacion acontece en el modo de la espera, indica
Heidegger. No hay otro modo de poner en obra el vinculo con ella, pues en caso contrario, se
ejecuta el modo de pensar que quiere ser superado, a saber: el representativo-calculador-
voluntarista. En palabras de Heidegger: “Lo abierto mismo setfa aquello respecto a lo cual no
podriamos hacer puramente otra cosa que esperar (...) el esperar es una relaciéon para con la

contrada (...) Tal vez sea incluso la relaciéon para con la contrada (...) en la Serenidad el pensar

101 Es importante tener en cuenta a este tespecto un detalle llamativo: mientras que en la edicion de Serenidad del
afio 1960 —en la que se publica de forma fragmentaria el didlogo en cuestién— el concepto utilizado por Heidegger
es Gegnet (para referirse a la regiéon que adviene y llama en contra), una mirada rapida sobre la edicién no
fragmentada del didlogo —presente en el tomo 77 de la Gesamtansgabe— pone de relieve que, a partir de la pagina
149, el fenomenologo aleman reemplaza el concepto contrada (Gegnet) con el concepto de mundo (Weli). Asi las
cosas, aquello que reune la totalidad de lo ente no desde el ambito de la representacién, la voluntad, la existencia
(Bestand) y la reserva energética, serd el mundo. Nétese el cambio conceptual presente en ambas versiones, fijando
la atencién primero en la edicién de 1960 y luego en la version de la GA: “Porque la contrada, estando a la contra
de todo, lo retne todo, lo uno a lo otro [Weil die Gegnet, alles gegnend, alles Zuneinander versammelf] y deja que retorne
hacia si mismo, al propio reposo en lo mismo” (Heidegger, 2002b: 79). En el tomo 77 de la G.A aparece como
sigue: “Porque el mundo, en la medida que mundea, redne todos los unos con los otros [Wei/ die Welt, insofern sie
weltet, alles gueinander versamrnelf]” (Heidegger, 1995: 149). Respecto del sentido de esta modificacién categorial,
véase: Xolocotzi (2020b).
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cambia y pasa, desde semejante representar, al estar a la espera de la contrada” (Heidegger,

2002b: 51-60).

La contrada llama y el hombre escucha, aguarda, espera y responde al llamado en tanto
en cuanto se deja ir, esto es, se mueve serenamente hacia la confrada. Y este llamado tiene su
razon de ser en un hecho fundamental, a saber: que el hombre pertenece a la contrada, hace
parte del ambito de lo abierto: “De hecho, la espera (...) se basa en nuestra pertenencia a
aquello que esperamos” (Heidegger, 2002b: 60). Esta esencia del pensar esencial, llamada por
Heidegger Gelassenbeit, no tiene rasgo voluntario alguno. No surge en el hombre por una
decision o deseo de esperar. La raiz ontoldgica determinante es Gegret, lo que originariamente
como regioén esta en contra y adviene. Ese advenir que llama y al cual se responde con un
movimiento que deja ir al hombre en su espera, es llamado por Heidegger [Vergegnis
(transcontrar): “la esencia del pensar no viene determinada desde el pensar, ni por ende desde el
estar a la espera como tal, sino desde lo otro de si mismo, o sea, desde la contrada, que

«esencia», o sea, dona esencia, en la medida que «transcontray”'” (Heidegger, 2002b: 61).

Esto abierto que transcontra en tanto que originariamente en contra, no es algo distinto
—para Heidegger—, que el ambito de la verdad, asumida en su sentido aletheiologico: “la
contrada es presumiblemente lo ocultamente «esenciante» de la verdad” (Heidegger, 2002b:
71). Si Gegnet es ainOsia, y Serenidad es la relacion respecto de Gegret, ella, la Gelassenbeit, es el
vinculo originario con la verdad, entendida como desocultamiento: “Entonces, la esencia del
pensar, o sea, la Serenidad para con la contrada, serfa el estar resuelto a la verdad esenciante

(wesenden Wahrheit)” (Heidegger, 2002b: 71).

102 Fl transcontrar es el modo especifico en que se tiende la relacién entre el ambito de lo abierto, la regién (Gegend)
como lo originariamente en contra (Gegrel), y el hombre que es llamado y se deja ir en libertad respecto de ella.
Ahora bien, los entes que no son el hombre tienen su propia relacién con la contrada: ya no el transcontrar, sino el
reposo propio de las cosas en la apertura, a saber: el encosar:

I. De modo similar, tampoco la referencia entre contrada y cosa es una conexion de causa a efecto,

ni la relacién trascendental-horizéntica ni, por tanto, una relacion éntica u ontolégica.

E. pero manifiestamente la referencia de la contrada para con la cosa no es tampoco el

«transcontram, el cual importa a la esencia del ser humano.

P. :Cémo debemos entonces denominar el respecto (Bezug) de la contrada a la cosa, si es la

contrada la que deja morar la cosa como cosa en el respecto mismo?

I. Ella da condicién de cosa a la cosa (...)

E. Por tanto se llamara mas bien «enconsar» (Bedingnis).

I. Pero el dar-condicién-de-cosa (Bedingen) no es ni un hacer ni un efectuar, ni es tampoco un

posibilitar en el sentido de lo trascendental.

P. ...sino solamente «encosar» (Heidegger, 2002b: 64-65).

~ 275 ~



La serenidad, como esencia del pensar que espera y establece una relacion libre con lo
abierto y, por ello, con la verdad, precisa a su vez de perseverancia. No es algo pasajero o un
instante fugaz. La espera debe sostenerse en su apertura a la contrada; esto es, a la adnbOewa: “el ser
humano es trans-propiado (iibereignet) a la verdad, porque la verdad necesita y pone en uso al
hombre” (Heidegger, 2002b: 75). La serenidad, en este orden de ideas, es el perseverante

atender al advenir de la regién de las regiones:

P. La Serenidad que persevera, al conducirse y comportarse asi, setfa la recepcion
(Empfingnis) del «transcontrar de la contrada.

I. La perseverancia, contenida en su comportamiento, por la que la Serenidad reposa en su
esencia, serfa aquello que podria corresponder al més alto querer, y a la que, sin embargo,
no le estarfa ello permitido. Para este reposar-en-si por parte de la Serenidad, que
precisamente la hace pertenecer al «transcontrar de la contrada. ..

P. ...y en clerto modo, también al «encosar (Bedingnis)...

I. ....para esta perseverancia de la en si reposada pertenencia a la contrada, ain nos falta la
palabra.

E. Tal vez la palabra Instindigkeit, instancia, podria nombrar algo de esto... (Heidegger,
2002b: 72).

Asf las cosas, la serenidad —que es un esperar en que no tiene lugar en lo absoluto la voluntad,
y que en tanto que esperar es un persistente estar liberado en lo abierto que llama,
respondiéndose a ese llamado de lo que originariamente estd en contra— es pensada por
Heidegger a partir de Heraclito. Gelassenheit es —para el fenomendlogo aleman— Ayy:Baotv. Con
este concepto griego piensa un «acercarse» a O un «r junto a», en ultimo término, un «ir-a-la-
proximidad». Gegnet se caracteriza por su manifestaciéon y ocultamiento, es decir, por un
movimiento de manifestacion en retirada o de donacion en rehuso. Si Gelassenbeit es un ir junto,
un acompanar a Gegret tomado como un movimiento, la primera debe ser entonces y de forma
necesaria también un movimiento. Esto ya lo habia insinuado Heidegger a mediados del
didlogo: “La Serenidad no serfa entonces sélo el camino, sino también el movimiento”
(Heidegger, 2002b: 54). Ahora bien, como 7) el movimiento es movimiento de la contrada, y i)
es un moverse que irfa en contra del pensamiento calculador, la serenidad deviene
necesariamente en un cozframovimiento: “Porque el esperar es, de hecho, casi el
contramovimiento [Gegenbewegungl del «ir junto a»” (Heidegger, 2002b: 83), constituido
estructuralmente —y no es esto un dato menor— por un momento de afirmacién y negacion (s7y

no), pero sobre ello volveremos en lo que sigue.
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4.4.2.2. La alocusién conmemorativa

El 30 de Octubre de 1955 Heidegger pronuncia, en Mef3kirch, una alocucioén por el natalicio
ciento setenta y cinco de Conradin Kreutzer. En el marco de dicha alocucién aparece como eje

central el problema de la serenidad (Gelassenbeit).

El punto de partida de Heidegger es el caracter de la actividad celebrada en memoria
del musico Kreutzer. Una conmemoracion (Gedenkfeier) supone un ejercicio del pensar (denken).
La pregunta que se plantea el fenomendlogo entonces es por aquello que debe ser pensado en
la conmemoracién. L.a musica por su propia cuenta; i. e., por su habla que no precisa del
discurso ordinario no es, en cuanto tal, un ejercicio del pensar. El ejercicio es llevado a cabo
desde la alocucién en el marco de la memoria de Kreutzer. Pensar es un meditar respecto de lo
mas propio, indica Heidegger: “meditar acerca de algo que a cada uno de nosotros nos
concierne directamente y en cada momento en su esencia |wus auf etwas besinnen, was jeden
Einzelnen von uns unmittelbar und unabldssig in seinem Wesen angeh?]” (Heidegger, 2002b: 17). El
inconveniente radica justamente en el huésped incomodo —como lo denomina Heidegger— que
habita la cotidianidad del mundo contemporaneo, a saber: la falta de pensamiento que nos
cobija dfa a dfa:

la falta de pensamiento es un huésped inquietante que en el mundo de hoy entra y sale de
todas partes. Porque hoy en dia se toma noticia de todo por el camino mds rapido y
econémico y se olvida en el mismo instante con la misma rapidez. Asi, un acto publico
sigue a otro. Las celebraciones conmemorativas son cada vez mas pobres de pensamiento.

Celebracion conmemorativa (Gedenkfeier) v falta de pensamiento (Gedankenlosigker?) se
encuentran y concuerdan perfectamente (Heidegger, 2002b: 17).

Ia falta de pensamiento no implica una anulacién plena del pensar. Fl esta ahi, de modo
latente y quizas privado de su forma mas propia. Dirfamos: en potencia de acontecer. Indica
Heidegger: “por eso mismo también unicamente podemos a llegar ser pobres e incluso faltos
de pensamiento porque el hombre, en el fondo de su esencia, posee la capacidad de pensar”
(Heidegger, 2002b: 18). Asi como la existencia huye de ella misma en los textos tempranos de
Heidegger, en esta meditacion tardia lo que huye de si mismo es justamente lo mas esencial: el
hombre huye del pensamiento. Para justificar esta huida, Heidegger introduce una
importantisima distincién entre dos modos especificos del pensar: en una mano se encuentra el

pensar calculador, propio de la racionalidad instrumental. Un pensamiento que calcula y
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precalcula, un pensar que ordena y, en dicho ordenamiento, ya presupone como punto de

partida una pre-comprension del ente que lo hace justamente algo ordenable y calculable.

Este pensamiento, indica el Maestro de la Selva Negra, es un pensar esencialmente
econémico, en el sentido de que piensa en términos de la eficiencia y la productividad. Como
bien se ha puesto de relieve a lo largo de las paginas aqui consignadas, este modo de
pensamiento de corte instrumental se encuentra asociado —a nuestro juicio— con los elementos
esenciantes de la ciencia y la técnica modernas. En la otra mano se encuentra el otro modo del

pensar: la meditacion. El pensamiento de lo esencial:

El hombre de hoy negara incluso rotundamente esta huida ante el pensar. Afirmara lo
contrario. Dird —y esto con razén— que nunca en ningiin momento se han realizado planes
tan vastos, estudios tan variados, investigaciones tan apasionadas como hoy en dia (...)
Pero también sigue siendo cierto que éste es un pensar de tipo peculiar.

Su peculiaridad consiste en que cuando planificamos, investigamos, organizamos una
empresa, contamos ya siempre con circunstancias dadas. Las tomamos en cuenta con la
calculada intenciéon de unas finalidades determinadas. Contamos de antemano con
determinados resultados [Contamos de antemano en cierto sentido con el suceso| [Wir
rechnen im vorans auf bestimmte Erfolge]. Este célculo caracteriza a todo pensar planificador e
investigador. Semejante pensar sigue siendo calculo aun cuando no opere con nimeros ni
ponga en movimiento maquinas de sumar ni calculadoras electrénicas. El pensamiento
que cuenta, calcula; calcula posibilidades continuamente nuevas, con perspectivas cada vez
mas ricas y a la vez mas econémicas. El pensamiento calculador corre de una suerte a la
siguiente, sin detenerse nunca ni pararse a meditar. El pensar calculador no es un pensar
meditativo; no es un pensar que piense en pos del sentido que impera en todo cuanto es.

Hay asi dos tipos de pensar, cada uno de los cuales es, a su vez y a su manera,
justificado y necesario: el pensar calculador y la reflexién meditativa [das rechnende Denken
und das besinnliche Nachdenken) (Heidegger, 2002b: 18-19 [520]).

De esto que recién sefala Heidegger, es determinante una indicacién fundamental: el pensar
calculador resulta necesario y esencial en nuestra vida, quizas no tanto como el meditativo,
pero no por ello debe ser desplazado o anulado. Y anticipa con una sentencia la no
satanizacion de ciencia y técnica modernas: “Este esfuerzo de sagacidad y deliberacion tiene su
utilidad, y grande. Un pensar de este tipo es imprescindible” (Heidegger, 2002b:18). La
imprescindibilidad del pensamiento calculador en nuestro aqui y ahora es innegable; por ello, la
apuesta marcuseana por una superacion de la ciencia y la técnica como la conocemos, en el

afan de superatla; 1. e., negarla a través de una ruptura historica, nos parece demasiado radical.
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El pensamiento del que se huye es el pensamiento meditativo. El no exige eclipsar al
otro. No exige, ademas, una reflexiéon elevada que esté fuera del alcance de los mortales.
Contrario a ello, indica Heidegger, cualquiera puede meditar porque en esencia somos
pensantes. Claro estd, esta meditacion implica, al igual que el pensamiento calculador, un
esfuerzo: “Exige un largo entrenamiento [Es erfordert eine lingere Einiibung)” (Heidegger, 2002b:
19).

Nuestra época, la época del pensamiento calculador, es a su vez la época del desarraigo.
Con voz profética, y como hemos sefialado previamente (Cfr. Supra 4.3.), lo propio de nuestro
aqui y ahora es para Heidegger el extravio, la relacion enajenada respecto de lo mas originario:
la tierra natal, no pensada desde su sentido geografico, sino desde aquel habitar cuyo elemento
distintivo es una relacién libre con el ente que se abre en el claro del Ser. En la
contemporaneidad, lo mas inmediato es el aparato. Lo mas lejano es lo digno de ser pensado
que nutre, desde el habitar el claro, nuestro trato con los entes. La época del extravio es

llamada por Heidegger «era atomica» (Atomzeitalter).

La era atomica es pensada, mas alla del estallido de las bombas, a partir del modo en
que la ciencia y la técnica devienen en un negocio que piensa la totalidad de lo existente en el
marco de una comprension energética, esto edificado desde Ge-sze// o el poder oculto, como lo
llama aqui Heidegger: “za qué se debe que la técnica cientifica haya podido descubrir y poner
en libertad nuevas energfas naturales? (...) La naturaleza se convierte asi en una unica estacion
gigantesca de gasolina, en fuente de energia para la técnica y la industria modernas [Die Natur
wird u einer eingigen riesenbaften Tankstelle, zur Energiequelle fiir die moderne Technik und Industrie] (. ..)
El poder oculto en la técnica moderna determina la relaciéon del hombre con lo que es. Este
poder domina la Tierra entera” (Heidegger, 2002b: 23). Heidegger nos habla de la energia
atébmica. Hoy en dia oimos hablar de energia edlica, y ya resuena desde hace afios conceptos
como el de “central hidroeléctrica”. Todas ellas reducen la naturaleza a una simple fuente de

energfa.

A futuro, indica Heidegger, el desarrollo de ciencia y técnica pondra en el derrotero de
la historia un conjunto de cambios que, en su momento eran impensables: “Pero el desarrollo

de la técnica se efectuara cada vez con mayor velocidad y no podra ser detenido en parte
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alguna” (Heidegger, 2002b: 25). Lo determinante de este progreso cientifico-técnico, y que lo
vivenciamos de forma radical, es el modo en que ha invadido cada esfera de la vida humana. El
acapite dedicado a los algoritmos da cuenta del modo en que, de la guerra a la afectividad,
nuestra vida se encuentra atravesada por el imperio de Ge-szel/, y esta esencia de la técnica
moderna se encuentra vinculada de forma inextricable con el capitalismo contemporaneo: “En
todas las regiones de la existencia el hombre estara cada vez mas estrechamente cercado por las
fuerzas de los aparatos técnicos y de los automatas. L.os poderes que en todas partes y a todas
horas retan, encadenan, arrastran y acosan al hombre bajo alguna forma de utillaje o instalacién
técnica, estos poderes hace ya tiempo han desbordado la voluntad y capacidad de decision

humana” (Heidegger, 2002b: 25).

En Serenidad encontramos una suerte de “fatalismo blando” en Heidegger. El imperio
de la ciencia y la técnica modernas son resultado del esenciar histérico de Ge-stell. Por ello,
estan mas alld de toda decision humana: son una especie de destino historico-ontolégico. Las
bondades y terrores que se avecinaron —y de los cuales hoy somos testigos— escapan, a juicio
de Heidegger, al control de la humanidad. Pero este fatalismo goza de un aura que mira —de
forma llamativa— con cierto “positivismo”, en el sentido vago de la expresion, el aqui y ahora
cientifico-técnico: el poder se acrecienta tanto que podra transformar y determinar la vida
desde su condiciéon biologica. La confortabilidad ira en aumento. El control de la energia
atémica sera cada vez mayor, con excepcioén de casos como el de Fukushima. El derrotero
histérico de la época técnica no sera tanto el de las bombas como el de los automoviles
voladores. El “fatalismo blando” destinal heideggeriano, como lo pensamos aqui, es
justamente lo que debemos repensar:

Ningun individuo, ningin grupo humano ni comisién, aunque sea de eminentes hombres
de estado, investigadores y técnicos, ninguna conferencia de directivos de la economia y la
industria pueden frenar ni encauzar siquiera el proceso histérico de la era atémica.
Ninguna organizacion exclusivamente humana es capaz de hacerse con el dominio sobre
la época.

Asi, el hombre de la era atomica se veria librado, tan indefenso como desconcertado, a
la irresistible prepotencia de la técnica (Heidegger, 2002b: 26).

¢No hay acaso un modo de hacerle frente? Lo interesante de la propuesta de la serenidad

heideggeriana es el punto de partida: la vida cotidiana en cuanto tal y nuestra relaciéon con los
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aparatos técnicos. Nuestra vida que, en su naturalidad, se ha hecho cada vez mas dependiente

de ellos. La dependencia, vale aclarar, no supone una demonizacion de la técnica:

Para todos nosotros, las instalaciones, aparatos y maquinas del mundo técnico son hoy
indispensables, para unos en mayor y para otros en menor medida. Serfa necio arremeter
ciegamente contra el mundo técnico. Serfa miope querer condenar el mundo técnico
como obra del diablo. Dependemos de objetos técnicos; nos desaffan incluso a su
constante perfeccionamiento. Sin darnos cuenta, sin embargo, nos encontramos tan
atados a los objetos técnicos, que caemos en relaciéon de servidumbre con ellos
(Heidegger, 2002b: 27-28).

La relaciéon naturalizada, familiar, con los aparatos hace la vida sin dudas mucho mas
confortable pero, en nuestra dependencia, devenimos en una relacion de servidumbre respecto
de ellos. Ahora bien, este modo de relacionarnos puede ser transformado a partir de un poder
decir s7y no; 1. e., no negarlos, pero tampoco dejar que colonicen todo ambito de la existencia.
Usarlos en lo que sea necesario, pero establecer un limite, poner un freno en su uso. Este freno

evitarfa la relaciéon de servidumbre. El sometimiento causado por la dependencia:

Pero también podemos hacer otra cosa. Podemos usar los objetos técnicos, servirnos de
ellos de forma apropiada, pero manteniéndonos a la vez tan libres de ellos que en todo
momento podamos desembarazarnos (losiassen) de ellos. Podemos usar los objetos tal
como deben ser captados. Pero podemos, al mismo tiempo, dejar que estos objetos
descansen en si, como algo que en lo més intimo y propio de nosotros mismos no nos
concierne. Podemos decir «si» al inevitable uso de los objetos técnicos y podemos a la vez
decirles «no» en la medida en que rehusamos que nos requieran de modo tan exclusivo,
que dobleguen, confundan y, finalmente, devasten nuestra esencia

Pero si decimos simultineamente «si» y «no» a los objetos técnicos [wja« und »nein« sagen
zu den technischen Gegenstinden), ¢no se convertira nuestra relacién con el mundo técnico en
equivoca e insegura? Todo lo contrario. Nuestra relaciéon con el mundo técnico se hace
maravillosamente simple y apacible. Dejamos entrar a los objetos técnicos en nuestro
mundo cotidiano y, al mismo tiempo, los mantenemos fuera, o sea, los dejamos descansar
en si mismos como cosas que no son algo absoluto, sino que dependen ellas mismas de
algo superior. Quisiera denominar esta actitud que dice simultineamente «si» y «no» al
mundo técnico con la antigua palabra: la Serenidad (Gelassenbei) para con las cosas
(Heidegger, 2002b: 28).

La serenidad —en palabras de Orellana (2018)— “es una actitud de conciliacion, una sabia
habilidad de dejar penetrar lo técnico en nuestras vidas, pero a la vez evitar que nos afecten”
(100). La alternativa ante el dominio del hombre por parte de los aparatos no es invertir la
relacién metafisica, porque nos moverfamos dentro del mismo circulo del dominio. El hombre
no debe intentar convertirse en el amo y sefor del aparato. La alternativa radica en superar

dicha légica a través de una relacion abierta con los entes: “La alternativa ante la posibilidad de
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convertirnos en esclavos de nuestras propias maquinas no es simplemente volvernos sus amos.
El objetivo es integrar la tecnologia dentro de un habitar mundano limitado, ya no esté

ordenado por el dominio posesivo” (Botha, 2003: 168).
4.4.2.3. A modo de recapitulacion

Entre 1944 y 1945, Heidegger edifica el concepto de serenidad a la luz del pensar meditativo.
En contraste con el pensar calculador propio de la ciencia y la técnica modernas, el Mago de
Mef3kirch destaca un pensamiento emparentado con el claro (Lichtung) y, por tanto, con la
verdad (aAnOewx) del Ser. En esta doble posibilidad del pensar se inscribe la serenidad,
entendida —hemos indicado ya— como: 7) un querer que niega la voluntad. Una vez negada la
voluntad, Gelassenheit apunta a z) una apertura hacia la contrada (Gegnel) que llama. Esta apertura
hacia la region de las regiones, contracara del horizonte, supone /i) una espera que se mantiene
firme y perseverante, abierta al llamado del claro. Serenidad es espera paciente y firme, abierta
y atenta a la contrada. En palabras de Parente (2006): “Debido a su relacién esencial con el Ser,
el hombre tiene que predisponerse para dejarlo hablar, para oitlo. Esta predisposicion es la
Gelassenheit” (7). La esencia del pensar meditativo; i. e., que piensa lo digno de ser pensado vy,
por ello, que hace frente a la enajenaciéon de lo mas propio —pérdida de la tierra natal, en el

marco de la reflexion heideggeriana— es la serenidad.

Ahora bien, ¢en qué medida es posible trazar un punto de encuentro entre lo sostenido
por Heidegger en torno a la serenidad en el “Debate en torno al lugar de la serenidad”, y lo
dicho —una década después— en su alocusiéon conmemorativa? Pensado de modo superficial,
podria decirse que decir s/ y no al aparato, tal cual lo sostiene el fenomendlogo en 1955, se
moveria en un simple nivel 6ntico de relacién con la técnica moderna. Contrario a esta primera
impresion, no hay que perder de vista un hecho clave: el pensamiento calculador propio de la
modernidad, que hace del ente un objeto y del hombre un sujeto, encuentra su forma mas
acabada de manifestacion en la disolucién de la objetualidad, al hacer devenir al ente en Bestand.
Asf las cosas, lo que parececia de entrada una simple relacién ontica con el aparato (1955), no
puede ser entendida sino como la concrecion de la tendencia propia del pensamiento
calculante (1945) al que Heidegger quiere hacer frente con la Gelassenbeit, entendida a su vez

como forma propia del pensamiento meditativo.
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El imperio del aparato y nuestro consecuente sometimiento es impensable si no se
destaca su origen ontolégico. La huida ante aquello digno de ser pensado, porque eso digno se
dona en el rehuso, tiene como elemento que late de fondo el esenciar de Ge-stell. Ge-stell retne
la totalidad de lo ente como simple disponibilidad, pero tiene una presencia histérica en el
germen mismo de la modernidad. Opera alli de modo silente hasta que ese pensamiento que
hace del ente un objeto, acaba por convertirse en una reduccion de la objetualidad a existencia.
En palabras de Davis (2007): “En ultima instancia, Heidegger intenta mostrar que la
representacion reduce las cosas del mundo a objetos y finalmente a una ‘reserva permanente’
(Bestand) para la manipulacién tecnologica deliberada” (13) Asi las cosas, la serenidad en el
didlogo supone un elemento clave: establecer la relacion con las cosas mas alla del ambito del
pensar calculador; i. e., representacional: “la serenidad ante las cosas implica una renuncia al
pensamiento representacional y a la propia idea de sujeto” (Ferraira, 2020: 122). Afirmar esta
posibilidad serena implica, en dltimo término, una alternativa a la ciencia y la técnica modernas,
expresiones contemporaneas de ese pensar calculador, en las cuales la representacion adquiere

su forma final, pasindose de la objetualidad del objeto a su disponibilidad como existencia.

La Gelassenbeit supone un momento estructural definitorio: la posibilidad de decir s/ y
no. Una lectura atenta al “Debate en torno al lugar de la serenidad” pone de relieve lo indicado:
la serenidad implica un esperar que es firme y abierto. Esta espera —que esta mas alla del
ambito de la voluntad, pues ya ha tenido lugar el querer el no-querer— es un aguardar en un
umbral, un intervalo en que se define el entrar en relacién plena con la contrada. En la espera
tiene lugar el s/ y el o, estructuralmente definitorio de la Gelassenheit. Decir s/ al pensar
meditativo, abrirse y atender al llamado del claro (Lichtung), o decitle no a la contrada, afirmando

con ello el imperio del pensar calculador:

E. En efecto; estamos a la espera del «transcortam de la contrada que introduce nuestra
esencia en la contrada, esto es, que nos hace pertenecer a ella.

P. Pero, ¢y si ya estamos apropiados (geeignet) a la contradar

I. ¢De qué nos sirve eso si no lo estamos de verdad?

E. De modo que lo estamos y no lo estamos.

I. Otra vez este inquieto ir y venir entre si y no [Das ist wieder dieses rubelose Hin und Her
swischen Ja und Nein).

E. Estamos, por asf decitlo, suspendidos entre ambos.

P. Y la estancia en este intervalo es el esperar.
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E. Esta es la esencia de la Serenidad en la cual el estar —por parte de la contrada— a la
contra «transcontra» al hombre. Presentimos la esencia del pensar como Serenidad
(Heidegger, 2002b: 62).

¢A qué le decimos, entonces, s/ y #o cuando estamos en el intervalo, en la oscilacion? ¢El
umbral se ubica entre qué y qué? Hemos sefialado ya que la estructuralidad de la afirmacion y
negacion de la Gelassenheit se ubica entre el pensar meditativo y el calculador. En ultimo
término, decitle s/ y 7o a los aparatos es decirle sy 7o al poder oculto que late de fondo en
ellos; 1. e., es afirmar o negar la forma aletheiolégica que funda el pensar calculador. No se le
dice s/ 0 no al instrumento por el instrumento mismo. El s/ o 7o precisa de una apertura al
misterio que afirme o niegue lo que esencia, a saber: Ge-sze/l. En este orden de ideas, la apertura
al misterio que nos pone de cara ante la forma histérica de acontecer la adnbewx, le dice 570 7o
justamente a ella. Gelassenheit acompafia, aguarda, escucha el llamado y resguarda la
manifestacion. Al hacerlo, afirma su vinculo con la contrada, a la par que le dice 7o al imperio
del pensamiento calculador. Este decir 7o, pensado en su radicalidad, no es negar en cuanto tal
el pensamiento cientifico ni negar los aparatos. Apunta mas alla: la estructuralidad de la
serenidad remite a lo esenciante que redne la totalidad de lo ente como Bestand y reserva
energética. Asi las cosas, le decimos 570 70 a la forma que adquiere la akn0eta en tanto que Ge-

stell.

Uno de los aspectos mas llamativos de la propuesta serena heideggeriana, y es algo a lo
que hemos hecho alusién en algunos pasajes de esta investigacioén, es el modo en que la
serenidad y, por ello, la posibilidad de un modo de relacién otro con los entes y la naturaleza;
esto es, la posibilidad de una forma distinta de habitar en el aqui y ahora, escapa de nuestras
manos. Hs justamente a esto a lo que nos referimos cuando hablamos de un fatalismo blando
en Heidegger: fatalismo, porque la ciencia y la técnica modernas no dependen en lo absoluto
de nuestro hacer. Su poder se encuentra mas alla de toda decision humana. Su forma de
acontecer es un destino histérico. Este fatalismo lo caracterizamos como blando, porque,
aunque no depende de nosotros ponerle un limite al poder irrefrenado de ciencia y técnica

modernas, el peligro no es —a juicio de Heidegger— una guerra devastadora que nos aniquile.

Gelassenheit se manifiesta como respuesta a un llamado: el de la contrada. Se encuentra

mas alla de toda actividad y pasividad, nos dice Heidegger. Es un hacer mucho mas originario y

~ 284 ~



radical: un hacer que espera en apertura y aguarda en dicha aperturidad. En este orden de ideas,
y aunque en Heidegger se destaque con absoluta positividad su no demonizaciéon de ciencia y
técnica modernas, la alternativa que se erige en la serenidad carece —a nuestro juicio— de la
fuerza viva de la npaéic. En su intento por hacer frente al primado metafisico de la subjetividad
y la voluntad, parece restringir la posibilidad del hacer a la espera y la escucha. La pregunta que
nos planteamos es si, en el contexto de una sociedad capitalista tecnificada, nuestro hacer
puede restringirse a lo pensado por el fenomendlogo aleman. A nuestro juicio, la serenidad es
una alternativa crucial, pero repensada desde otro horizonte filoséfico; 1. e., uno que no se
concentre en el primado tematico del Ser, sino en aquél en que el hacer mas digno sea la
transformacion de nuestra forma contemporanea de habitar el mundo. Un hacer que no
dependa del llamado y la escucha, sino que /) marche lanza en ristre en contra de la abstraccion
econémica, y 7#) que haga frente activamente a la reducciéon de la totalidad de lo ente —
incluyendo el hombre— a simple Bestand y reserva energética. Este hacer mas digno y sereno es

el que puede transformar nuestro habitar, no como resultado del llamado del Ser.
4.4.3. La Gelassenheit como virtud

A lo largo de nuestra exposicion hemos decidido concentrarnos en una constelacion tematica
muy concreta, a saber: el nexo que se tiende entre la ciencia, la técnica, la naturaleza y la
economia. La alternativa al modo contemporaneo de habitar la hemos encontrado —siguiendo
los impulsos de Marx, Heidegger y Marcuse— en la serenidad. L.a asumimos desde su momento
estructural de decir 57y 7o, pero sacandola de los limites especificos de la reflexiéon ontologica
heideggeriana. Dicho momento estructural sera apropiado, en las breves lineas que siguen,
desde una doble perspectiva: ambiental y econémica'”. Para ello, tomaremos como piedra
angular las reflexiones desarrolladas por Klaus Held (2009) en torno a la Gelassenheit. Una vez
pongamos de relieve a la serenidad como una virtud técnico-ecoldgica, en el segundo
momento del apartado intentaremos pensar la Gelassenheit —aprovechando el impulso dado por

Held— como una virtud técnico-econdmica.

4.4.3.1. La Gelassenheit como virtud técnico-ecologica

103 No estd demads sefialar que en Heidegger no encontramos una reflexion de tipo ambientalista, per s¢; no
obstante, su obra brinda fuertes impulsos para filosofar desde esta perspectiva.
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En contra de una comprension del proyecto fenomenolégico heideggeriano, en la cual se acusa
al Mago de MefBkirch de carecer de una propuesta ética al interior de sus reflexiones, Held se
propone analizar el modo en que el concepto de serenidad en Heidegger, en tanto que
alternativa al imperio de la esencia de la técnica moderna, puede ser lefido en clave practica: “A
través de estas reflexiones deseo sostener que con la idea de que nuestra época requiere de la
serenidad, Heidegger ha ofrecido de todas formas una alusién o una recomendacién de
caracter ético. Pero esta alusion puede ser caracterizada como ética solamente si la serenidad
puede ser entendida como una virtud en el sentido de la ética europea antigua” (15) sCémo
piensa Held exactamente la Gelassenheit como virtud, a partir de la tradicion filoséfica? Para

lograrlo, pone su mirada en la mesura griega.

En este orden de ideas, lo que propone Held es una lectura en clave contemporanea de
la owppoodvy, con miras a pensarla desde un nuevo marco comprensivo del exceso y el
defecto. Aclaremos brevemente esto: Aristoteles distingue —en Etica nicomdquea— entre las
virtudes éticas y las dianoéticas. Las primeras son pensadas por el Estagirita como modos de
ser (841c) de caracter selectivo (1] Gpet| &€ic npoowpetny) [1107a 1]) que tienden a un medio
entre dos extremos ambos viciosos. La mesura hace patrte del grupo de &£ic que tienden al
medio entre exceso y defecto. Ahora bien, la lectura ofrecida por Held de la cwppocivy es
clave, pues indica que los vicios; es decir, los extremos que se alejan del justo medio, se
determinan histéricamente. Hay un exceso propio de las circunstancias y de nuestra época, asi
como un defecto que corresponde con el aqui y ahora:

En la perspectiva de la dilucidacién que sigue en torno a la serenidad elijo una virtud
familiar a ella: la mesura, sophrosyne dicho en griego, la “sensatez”, entre los sentimientos
de deseo y desgano, que pueden dirigirse a los extremos. Debido a que estos sentimientos
son pathe, es decir, “algo” que nos acaece, debemos contar con la posibilidad de que ellos
cambien en el transcurso de la historia, y debemos estar dispuestos a adaptarnos a este

cambio a través de las nuevas virtudes o de un nuevo tipo de variante de la antigua virtud
de la sophrosyne (Held, 2009: 15).

¢Cudles son los extremos a los que atiende la mesura, y con qué se vinculan en el aqui y ahora?
A juicio de Held, los extremos caracteristicos de las sociedades contemporaneas son el deseo
irrefrenado de control de la naturaleza y el temor-desgano que acompafia las manifestaciones
de poder de la ciencia y la técnica modernas. La owgoooidvy, en este orden de ideas, debe

ponerse en accion en el intento por hacer frente a un extremo de confianza y fe en la ciencia y
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la técnica, asi como limitar el temor y una comprension romantica de la naturaleza. Debe, en
funcién de circunstancias especificas, establecer de forma mesurada el justo medio entre ambas
posiciones: “A causa de esta ambivalencia, el miedo a la devastaciéon del medio ambiente exige
un nuevo tipo de variante de la virtud de la mesura, un balance entre “deseo” y desgano, que

evite un desmedido crecimiento de estos sentimientos” (Held, 2009: 16).

Para lograr su objetivo, Held realiza un abordaje del voluntarismo medieval, el cual
fertiliza la tierra para el surgimiento y desarrollo de la ciencia y la técnica modernas. A este
respecto, Held sefiala que es en el Medievo donde se tiende el vinculo entre la ciencia de la
naturaleza y la técnica, no porque anteriormente no existiesen aparatos de indole técnico, sino
porque el conocimiento preciso respecto de los aparatos soélo tiene lugar en la Edad Media. El
conocimiento técnico y el tedrico —en los antiguos— hacen parte de campos distintos, como
bien lo pone en evidencia Aristoteles al distinguir en FEtica nicomaquea V1 el ambito virtuoso de
la Bewpior respecto de la téyvn. La primera, relacionada con la émotiun, la coyia y el vode, se
vinculaba con los principios de lo eterno. En contraste, la técnica —al igual que la ppovnoc—

tiene relaciéon con los principios de lo que puede ser de otro modo.

El campo de lo tedrico se asocia en Platon —comenta Held— con las ideas, las cuales
seran apropiadas posteriormente por el neoplatonismo para comprenderlas como los
paradigmas a partir de los cuales tiene lugar la creaciéon de lo existente: “A partir del
neoplatonismo la filosofia interpretd estos arquetipos como ideas en el espiritu de Dios. En la
concepciéon medieval, que se remonta al mito de la creacién del Timeo, se concibe que Dios se
rige por estos arquetipos en la creaciéon de nuestro mundo y de esta manera otorga al cosmos

su bello orden” (17).

El Dios neoplaténico —de fuerte aura teorética— se encuentra caracterizado por el
conocimiento y el intelecto. En contraste con €l, el Dios de la tradicién hebrea es un Dios que
se define por su voluntad. Este Dios quiere, primero, que el mundo sea, y segundo, lo mejor
para su pueblo. La voluntad divina es querer: “Dios llama el mundo a la existencia a través de
su poderosa e infinita palabra creadora, de su fiat. En los clasicos griegos no se hablé acerca de
la voluntad de Dios —semejante a como la ética originaria inaugurada en los tratados éticos de

Aristoteles no conocié la “voluntad” en el sentido latino de voluntas” (Held, 2009: 17). Al
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vincularse las dos comprensiones de lo divino, desde un origen griego y uno hebreo, acaba por
definirse a Dios desde su capacidad volitiva ¢Por qué? Porque en su infinita omnipotencia,
Dios no podia encontrarse atado de modo alguno, y esas ataduras incluian los paradigmas
desde los cuales cre6 la totalidad de lo existente. En el Medievo tardio, en pensadores como

Duns Escoto, Dios deviene voluntad plena.

El hombre, creado a imagen y semejanza de Dios, es asumido —en primera instancia—
como un ser capaz de comprender el orden de lo existente, pues comparte con la divinidad la
vinculacién con el conocimiento, mas al estar definido Dios por una voluntad omnipotente, el
ordenamiento del mundo acaba por superar la capacidad cognoscitiva limitada del hombre. El
mundo existe tal cual existe, porque la infinita voluntad de Dios asi lo quiso, y ella y su querer
parecen escapar al alcance del saber humano. La unica manera de conocer de forma precisa es
pensando al hombre en condiciéon de arquitecto de las cosas. En ello, podria ser semejante a
Dios, asi, lo existente seria tal cual lo es, en razén del disefio voluntario de la humanidad. Y,
vale indicar aqui, el lenguaje arquitectéonico del mundo es matematico; 1. e., que los planos del
orden son pre-vistos —se cuenta de antemano con ellos— a la hora de afrontar la totalidad del
ente:

Después del giro voluntarista, Dios es concebido ain como el arquitecto, como el
constructor del mundo que posee el conocimiento del orden de éste. Si los hombres
deseamos tener un conocimiento de comparable confiabilidad, solamente lo podemos
hacer mientras tratemos al ente que comparece ante nosotros en el mundo como si
nosotros mismos lo hubiéramos construido; debemos imaginar los planos de acuerdo con
los cuales €l podria ser construido. Los planos para la construccion de algo tienen una
estructura matematica. Esta es la razén por la cual Platén defendié en el Timeo la
suposicion  “pitagdrica” de que Dios, como arquitecto del mundo, piensa
matematicamente. Pero a diferencia del Timeo nosotros no necesitamos mas aceptar, en
una actitud de humilde recepciéon y vision intelectual, en cierto modo de manera pasiva,

los planos matematicos contenidos en el pensamiento de Dios. Los planos se convierten
mas bien en producto de la actividad creadora de nuestro construir (Held, 2009: 18).

La ciencia transita, en este orden de ideas, de su condicién de Oewpla; esto es, plenamente
contemplativa, hacia una faceta mucho mas practica, propia de la condicién de “ingeniero” o
“arquitecto” del mundo que ahora le correspondia al hombre: “Se convierte en una téchne que
piensa matematicamente y acepta internamente un caracter técnico” (Held, 2009: 18).
Siguiendo a Koyré (1980) —y alejandonos en este punto de la posiciéon de Held, que reduce el

germen de la ciencia moderna a un espiritu del ingeniero—, podriamos indicar que aqui opera
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en ultimo término un cambio metafisico, entendido como una transformacién en la pre-
comprension del mundo. Desde alli tiene lugar el empoderamiento voluntarista del hombre,
que acaba por expresarse en su forma mas acabada en la técnica moderna. De hecho, y
seguimos nuevamente en este punto a Held, la idea de la creaciéon a imagen y semejanza de
Dios pervive en la perspectiva voluntarista, ya no unicamente de la divinidad, sino de la
humanidad:
Este caracter de imagen que posee el hombre solamente se traslada desde el ambito del
conocimiento al ambito de la voluntad. El poder de Dios es ilimitado porque su voluntad
creadora no tiene fronteras y en consecuencia es infinita. El espiritu de invencién propio
del ingeniero, que disefla e inventa planos de construccién libremente creativos de
acuerdo con los que Dios hubiera podido construir el mundo, nos hace semejantes a Dios,
que gracias a la omnipotencia de su voluntad opera de manera absolutamente libre en el
disefio del mundo. En la medida en que el hombre es completamente libre para disefiar

planos de construccién tiene, tal como Dios, una voluntad infinita. La fuerza de la
voluntas se acrecienta hasta lo infinito (Held, 2009: 19).

A juicio de Descartes, la fuente del error radica en la conjuncién de 7) un entendimiento
limitado con #) una voluntad cuyo poder la hace querer ir mas alla de lo conocido con certeza
e indubitabilidad. El entendimiento es finito y, por ello, la capacidad cognoscitiva humana no
se compara con el conocimiento del todo poseido por Dios. En contraste con ello, la voluntad
del hombre si tiene caracter infinito. Este voluntarismo que pretende conocer y controlar el
mundo es la rafz —a juicio de Held— del empoderamiento de la ciencia y la técnica modernas:
“ . . ., S

Ta ciencia moderna es desmedida en su intrinseca constitucién técnica a causa de su

orientacion hacia lo infinito, condicionada por la voluntad” (Held, 2009: 19).

La consecuencia dltima que se desprende del voluntarismo cientifico-técnico es la
devastacion del medio ambiente. En razén de dicha devastacion, enmarcada en el proceso de
formalizacion de la naturaleza al que ya hicimos referencia en esta investigacion —y que Held
retrotrae hasta los analisis de Husserl— es que debe pensarse una alternativa en términos de una
virtud técnica contemporanea ¢Por qué? Porque el afan de control y manipulacién desmedido
de la naturaleza se transforma en un exceso; es decir, en un vicio. A esta posicion la denomina
Held «progresistan. En ella se radicaliza la condicion de medio del medio ambiente. Es
simplemente un eslabén, una pieza adaptable como transito hacia un conjunto de fines

superiores establecidos, en ultimo término, como hemos visto a lo largo de nuestra exposicion:
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con miras a la reproduccion y mantenimiento del capitalismo contemporaneo. La posicion
progresista —en este sentido— se revela como una defensa exacerbada de la racionalidad
instrumental:
A este espiritu corresponde el hecho de que los partidatios de la transformacion técnica de
nuestro mundo —a los que sencillamente optamos por denominar “los progresistas”—
aboguen de modo apasionado, con una innovacién técnica que esta en discusion, por el
progreso continuo. En nombre del usufructo de todos los implicados, o también
solamente del usufructo del gestor industrial de las innovaciones que nos conciernen, ellos

abogan para que no se tome en consideracién a la naturaleza o a la cultura previamente
dadas en caso de que solamente asi pueda alcanzarse el usufructo al que se aspira (Held,

2009: 21).

El vicio que se opone a la actitud progresista es el que recae en una critica radical y ciega, de
corte romantico quiza, del desarrollo de la ciencia y la técnica modernas. Los «conservadoresy,
como los llama Held, se ubican en el extremo contrario de los progresistas. Se encuentran
radicalmente afincados en una negaciéon del pensamiento cientifico-técnico: “Ambos
apasionamientos estan emparentados con los sentimientos de deseo y desgano, mencionados al
comienzo de este texto, ya que el provecho técnico hace desear el confort de la existencia y la
pérdida de la confianza en lo ya dado produce desgano. ‘Pasion’ significa en griego pathos.
Ambos partidos estan presos de su pathe y de sus sentimientos de deseo y desgano” (Held,
2009: 21). La solucién se ubicarfa, siguiendo el impulso aristotélico, en la fijaciéon de un
término medio entre el exceso y el defecto. Este término medio tiene su raiz en la ££ic ya

aludida, a saber: 1a owppoaivy.

Es en razén de lo indicado que, a juicio de Held, debe buscarse una salida al conflicto
apelando a una lectura ética del problema: “Ya que la medida de la mesura esta en medio de
todos estos sentimientos que se dirigen a los extremos, en esta situacion solo se aguarda de
manera manifiesta una solucién del conflicto que provenga de esta virtud [la moderacion]”
(Held, 2009: 22). Si el problema se funda en el voluntarismo exacerbado, la soluciéon debe
hallarse entonces en un modo de hacer frente a la voluntad. Heidegger le ofrece la pista clave a
Klaus Held en el “Debate en torno al lugar de la serenidad”, pues la Gelassenheit —ya hemos
indicado— no es una no-voluntad, sino la apertura a un ambito en que la voluntad no tiene
lugar. Del querer el no-querer se transita a la suspension misma de la voluntariedad. La

serenidad —como alternativa a la voluntad— colocaria el limite al dominio irrefrenado de la
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naturaleza; por ello, la Gelassenheit devendria en nuestra forma epocal de la cwyppocdvy,
tornandose asi en la «virtud técnico-ecoldgican que impulsarfa un nuevo modo de habitar la
tierra: ““Si consideramos desde la perspectiva de la antigua ética de las virtudes a la “serenidad”
mencionada aqui, parece que se trata de un nuevo tipo de variante de la virtud de la mesura,
que nos pone en condicién de afrontar con una medida a la nueva desmesura histérica, propia

de la aspiracion de la voluntad a lo infinito” (Held, 2009: 23).

Held piensa aqui la formacion de la serenidad desde el paso del tiempo vy, por ello, de
un padecer que forma el habito a partir de una eleccion (mpoaipeotg) inicial. Padecemos las
consecuencia de una decisién inicial tomada, las cuales devienen en la generacién de un habito
concreto y, por tanto, en un modo de ser virtuoso: “Pero el acontecer que sigue al acto de la
prohairesis, acontecer a través del cual nos despierta la actitud virtuosa que debe portar el bios
elegido, no es una accién —un hacer— sino algo que nos acaece, un padecer. A cada padecer le
corresponde un hacer. “Lo que hace” en el surgimiento de una costumbre es,
sorprendentemente, el tiempo” (Held, 2009: 24). Sin embargo, nosotros no seguimos tampoco
en este punto a Held ¢Por qué? Porque Heidegger es claro a este respecto, e insiste de forma
repetitiva en ello a lo largo del didlogo: la Gelassenheit no puede ser asumida dentro de los
limites categoriales de la tradicién como una forma de actividad o un como modo de la
pasividad. Al cefiirnos a esta indicacion, nosotros buscarfamos entonces el caracter virtuoso de
la serenidad a partir de su momento estructural —a nuestro juicio— definitorio, a saber: la
posibilidad de decir s/ y no. Y vale aclarar aqui, para nosotros, optar por la posicion que
privilegia la pasividad corre el riesgo de recaer en lo que hemos llamado “fatalismo blando”
previamente. La necesidad, a nuestro juicio, es radicalizar el sentido del hacer, atendiendo a una
necesidad histérica de transformacion. Asi las cosas, aqui apostamos por un cozframovimiento

que haga frente al movimiento histérico de nuestra época.

La Gelassenheit como cwgppoobvy implica una apertura de la situacion concreta. En el
debate entre progresistas y conservadores, en que Held se cuestiona sobre la posibilidad de
intervenir un lago con una especie de pez que sélo allf habita, lo determinante serfa —afiadido al
analisis prudente de la situacion— decir 7 a la intervencion cientifico-técnica, si el ambiente no se
ve radicalmente afectado. En este caso, si el mundo puede seguir en marcha aunque no se

intervenga el lago ¢sentonces por qué atentar contra la vida presente en él? En este sentido, las
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investigaciones sobre fuentes alternativas de energfa nos pueden arrojar una luz: nadie niega la
necesidad de la energia eléctrica en nuestros tiempos. El asunto pasa por la amabilidad de la
extraccion de dicha energfa. Asi, fuentes alternativas como la edlica o la solar parecen menos

violentas que la instalacion de hidroeléctricas o el clasico uso de energias fosiles.

En su intervencion de 2019 en el Congreso Technoscience and Political Algorithms,
Feenberg arroja una clave: el problema no radica tanto en la comprension metafisica de la
naturaleza —por decirlo con Heidegger— que la reduce a fuente de energfa. Las teorfas sobre
fuentes alternativas de energfa comprenden al sol como campo de trabajo para la obtencién de
energias limpias. Se mueven en el circulo metafisico de Ge-stell; no obstante, pueden ser
asumidas como un modo sereno de manifestacion de la esencia de la ciencia y la técnica
modernas. Si, en una situaciéon dada, sus efectos ambientales dafinos son inferiores a los
causados por las fuentes convencionales de energia, ¢por qué habriamos de decitles #0?
Contrario a ello, una actitud mesurada y prudente nos invitaria a decir s No deberfamos optar
entonces por la opcién marcuseana que niega la ciencia y la técnica capitalistas; antes bien,
deberfamos promover modos serenos de acontecer dicha cientifico-tecnicidad. Para Feenberg,
las ciencias climaticas son claves para un desarrollo sustentable de la humanidad, y esta
sustentabilidad implica una relacién no violenta con el orden natural, pues éste (el orden

natural) se las puede ver bien sin nosotros:

La cuantificaciéon es fundamental. Pero al mismo tiempo esta animado por lo que la
filosoffa tradicional llamaria una concepcién del bien. Se dedica a explicar la naturaleza en
términos de ideales de salud y sostenibilidad que se refieren a las potencialidades de sus
objetos (...)

La ciencia del clima, por ejemplo, no tiene un interés vano en la composicién de la
atmosfera, sino que esta totalmente orientada a predecir los efectos que afectarin a la
civilizacién humana. El objeto “clima” no existfa en su forma actual hasta que fue
construido por esta ciencia. La ciencia del clima no se aplica simplemente a la politica, sino
que surge de ella. Las potencialidades de los sistemas naturales que favorecen la
civilizacion humana no son metas arbitrarias sino que deben articularse a través de los
conceptos desarrollados por las ciencias que las postulan. La sostenibilidad se refiere a las
condiciones en las que el medio ambiente puede sustentar la vida humana. Desde el punto
de vista de la ciencia “pura”, la Tierra puede arreglarselas bien sin nosotros, pero
disciplinas como la ciencia del clima se basan en el problema de la supervivencia humana y
sirven a ese fin definiendo umbrales de cambio. En este sentido, la tecnociencia responde
al requisito de Marcuse de que la ciencia recupere una nocién de potencialidad. También
podriamos extender este argumento a otras disciplinas. La planificacién urbana, la
arquitectura, la epidemiologia, la medicina e incluso la teoria de la gestion pueden
desarrollarse en torno a un concepto de/ bien de las poblaciones a las que afectan. Y este bien no
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es simplemente un deseo subjetivo, sino que surge directamente de las demandas de los
individuos interesados y del estudio de las necesidades y capacidades humanas en los
contextos en los que intervienen estas disciplinas (Feenberg, 2019: 8. Las cursivas son
nuestras).

En este orden de ideas, la Gelassenheit puede ser pensada como una virtud ética que tiende a un
medio. Este medio implica una apertura de las circunstancias. Para el caso, una apertura de la
circunstancia ecolégica. Si bien la ciencia y la técnica modernas —dado el a priori que habita en
ellas— violentan a la naturaleza, pueden establecer otro modo de relacién. Una relacién fundada
en la limitacién del accionar de Ge-ste/l. Decitle 570 no al aparato, a lo que apunta de forma vital
es a la posibilidad de decir 57 0 70 al esenciar aletheioldgico propio de nuestros tiempos. S7 0 7o
al aparato, apuntando a un s/ o 7o a Ge-stell. Abierta esta puerta de afirmaciéon o negacioén
circunstancial de Ge-stel, puede radicalizarse, ya no exclusivamente en la afirmacién o negacion
respecto del modo en que interviene de manera dominante en nuestra vida, sino en su operar
en el ambito de la naturaleza. El término medio nunca es geométrico, indica el Estagirita, y
puede variar dadas las circunstancias. El pensar meditativo por el que apuesta Heidegger debe

asumir entonces el rostro de un pensar circunstancial.

Quizas, ante la urgencia de nuestros tiempos, el extremo mas cercano al término medio
pueda ser el momento estructural del 7zo. No hay que olvidar que, a juicio del Estagirita, en
determinadas circunstancias uno de los extremos puede ser mas cercano al medio; asi, la
temeridad es mas préxima a la valentfa que la cobardia. Ser parcialmente conservadores puede
ser la mejor opcién; no obstante, no hay que olvidar que, en dltimo término, es fundamental
saber mantenerse en el umbral: abiertos tanto al s/ como al #o, y, desde el oscilar, apostar por
un hacer como conframovimiento —antes que por un padecer—, pues no espera mas tiempo la
terrible amenaza que se cierne sobre la vida misma, la cual no es simplemente un peligro
ontolégico (el olvido del sentido originario de la adnbewx). El peligro es respecto de la vida en
su totalidad, y no sélo respecto de la vida humana. Y, afiddase a lo dicho que, si el imperio de

Ge-stell tiene un alcance planetario, asimismo la Gelassenheit en tanto que E4¢'" (cwpoocivn)

104 Ta lectura ofrecida por Held de la Gelassenheit como un modo de ser, encuentra coincidencia con el analisis
ofrecido por Davis (2007): antes que ser pensada por Heidegger como una nueva facultad, debe ser leida como un
modo de set; i. e., como £&ic: “pues el comportamiento del no quetrer no serfa ni una facultad del sujeto ni un
fundamento metafisico sustancial, sino mas bien un modo de comportarse fundamentalmente, de ser (verbal)
fundamentalmente a-sintonizado, de estar-en-el-mundo en de una manera diferente a la voluntad” (Davis, 2007:
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debe gozar de un sentido planetario. La virtud no debe ser individualizada: una golondrina no

hace verano. LL.a mesura debe constituir el hacer de la totalidad de las poblaciones humanas.
4.4.3.2. La Gelassenheit como virtud técnico-econdémica

En el acapite inmediatamente anterior dimos una mirada panoramica a la recepcién de la
serenidad realizada por Klaus Held. Dicha recepcién, como vimos, es desarrollada a partir de
un horizonte ético de corte antiguo; especificamente, aristotélico. La Etica nicomdquea es clave
en la recepcion realizada por Held. La Gelassenbeit es asumida como un modo de ser (££w)
especifico, a saber: la ocwppoodvn. A juicio del fenomendlogo, la serenidad debe ser
comprendida como la bisqueda de un término medio entre dos excesos cientifico-técnico
epocales. Por un lado, se encuentra el defecto personificado en la posicion conservadora. Por
el otro, el exceso se manifiesta en la postura progresista. Exceso y defecto lo son respecto del
hacer humano en su relacién con la naturaleza. Lo que se precisa, desde la lectura de Held, es
del desarrollo de un modo de ser mesurado y circunstancial. Seguimos a Held en dos aspectos:
7) la lectura de la serenidad como owyppocvvy v 7#) la necesidad de una busqueda del término
medio. No lo seguimos, en la medida en que piensa el surgimiento de la owyppoovyvy como un
padecer. El exceso y defecto de la accién deben ser transformados en clave serena justamente
desde wna modificacion del hacer —no desde la pasividad—, y esta modificacion se debe edificar —
consideramos— a partir de una comprension de la Gelassenbeit que la piensa desde su momento
estructural definitorio: el s/ y el no. Afirmacién y negacion de Ge-stell, en funciéon de las
circunstancias especificas que sirven de horizonte al hacer. Finalmente, pensamos la Gelassenbeit
como alternativa, sélo en la medida en que ella pueda devenir en una ££i¢ planetatia, en tanto

que virtud técnico-eclogica y técnico-econémica.

En lo que sigue, tomaremos la apropiacion de Held como un impulso para pensar, mas
alla del ambito eclogico, un campo de accion de la serenidad. A nuestro juicio, la Gelassenbeit
puede tener un alcance en la otra esfera de la constelacion tematica que nos inquieta, a saber: la
forma epocal del capitalismo que nos ha correspondido. En este orden de ideas, la Gelassenbeit

sera pensada en lo que sigue atin como owppoabvy, pero tendiendo a un término medio entre

15. La cursiva es nuestra). En palabras de Harvey (2008): “Nos da un cambio de actitud y comportamiento hacia
la naturaleza; otra forma de relacionarse con la naturaleza” (54).
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el exceso y el defecto econémico. Para ello, fijaremos la mirada tanto en la Etwa nicomagnea
como en la Efica endemia de Aristételes, con el fin de poner en didlogo dos virtudes concretas:

la mencionada moderacion o mesura y la liberalidad.

Tanto en la Etica endemia como en la Etica nicomaguea €l gran horizonte para el analisis
de la moderacién es el modo en que acontece la relacién entre el hombre y los placeres.
Aunque, vale indicar, en la segunda de las éticas mencionadas el Estagirita llega a la
tematizacion de la owygpoovvn una vez tematiza el problema de la voluntariedad, no
voluntariedad e involuntariedad de las acciones. Ello, porque el caracter ético de lo hecho o
dejado de hacer depende —en ultimo término— de que lo que acontezca, lo haga en razoén de
una decision, sea atendiendo a lo realmente bueno que indica la recta razén o atendiendo a lo

que el deseo no racionalizado manda.

LLa moderacion es definida por Aristételes en E. N. III, 10 como un término medio
respecto de los placeres ¢Respecto de cudles en especifico? No es término medio en relacién
con los del alma, pues no se llama licencioso —indica Aristételes— al que disfruta en demasia el
estudio o a quien quiere los honores. En este orden de ideas, la moderacién o mesura no se
vincula con los placeres la Juy”n o del intelecto. La owyppoovyn es una virtud como término
medio respecto de los placeres del cuerpo, pero —aclara el Estagirita a partir de 1118 al— no
respecto de todos ellos: “La moderacion, entonces, tendria por objeto los placeres corporales,
pero tampoco todos ellos; pues a los que se deleitan con las cosas que conocemos a través de
la visién, como los colores, las formas y el dibujo, no los llamamos ni moderados ni
licenciosos; aunque en esto podtia parecer que puede gozarse como es debido, o con exceso o

defecto”.

De hecho, la intemperancia se expresa con especifica radicalidad en la estimulacién de
uno de los cinco sentidos, a saber: en el tacto, pues en ¢l se recogen los placeres sexuales,
ademas de los de la comida y la bebida. En Etica eudemia aparece indicado como sigue: “Fl
hombre moderado, en efecto, es moderado no acerca de todos los apetitos, ni de todas las
cosas agradables, sino, al parecer, en lo que respecta a los objetos de dos de los sentidos, el
gusto y el tacto, y, a decir verdad, sélo de los del tacto” (E. E. III, 1230b 23-25). En palabras

de North (2019): “Nos encontramos con que la sophrosyne se ocupa sélo de los placeres del
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cuerpo, y solo de los que el hombre comparte con los animales inferiores, a saber, el gusto y el
tacto” (201)'”. Es por ello que indicara en E. N. —a partir de 1118 b1— que el sentido que nos
vincula con los animales es el causante, en términos generales, de ser licenciosos o
intemperantes: “Asi pues, el mas comun de los sentidos es el que define el desenfreno, y con

razon se le censura, porque lo poseemos no en cuanto hombres, sino en cuanto animales”.

El problema de la intemperancia se encuentra en el exceso a la hora de pretender
satisfacer un deseo. Existe una suerte de punto medio dado por el limite racional para la
satisfaccion de una necesidad; no obstante, el deseo por aquello que satisface la necesidad
puede ser superior al limite racional. Cuando el deseo desborda el medio dado por la
necesidad, entonces tiene lugar el vicio: “Ahora bien, en los apetitos naturales pocos yerran, y
en una sola direccion, el exceso; pues el comer o beber cualquier cosa hasta la saciedad es
exceder la medida natural, ya que el apetito natural es la satisfaccion de la necesidad” (E.N, 111,
1118b 15-20). La moderacién, en este orden de ideas, es una respuesta al deseo ajustada al
limite: se desea como se debe, cuando se debe y en la medida en que se debe. Nunca mas alla

de ello, y nunca menos de lo necesatio.

Hecha estra breve indicacién en torno al modo en que comprende el Estagirita la
owyppooLYY, pongamos ahora la mirada en la segunda virtud que nos interesa, y de hecho, la
que es directamente asociada por Aristoteles, en las dos éticas mencionadas, con la riqueza, a
saber: la liberalidad (élevOepidtng). De acuerdo a la exposiciéon de la €hevlepiotng realizada en
E. E. 111, 4, esta virtud debe ser entendida como el término medio especifico en relaciéon con la
adquisicion o pérdida de dinero: “es necesario que la liberalidad sea un término medio
(E\evBeptoTTa pecdTa elva) entre la prodigalidad y la avaricia en la adquisicion y pérdida de

riquezas (mepl yonpatwy xtfjow xal droBolny)” (1232a 36-38). El exceso, de quien quiere mas

105 Es importante tener en cuenta la gradacion de las facultades ofrecida por el Estagirita a lo largo de su De anima:
a su juicio, cada facultad tiene formas simples y complejas de manifestarse. El deseo va, desde su forma mas
impulsiva, hasta su concrecién en una eleccién racional. El lenguaje, por su partte, transita de ser una voz
significativa natural no articulada por la lengua hasta su forma convencional articulada por la lengua. El intelecto,
asimismo, tiene dos formas de aparicion: la sublunar y corruptible, humana, que es potencial y actual, y la divina,
acto puro que se piensa solo a si mismo. La facultad sensitiva también se encuentra graduada, pues su forma mas
elevada son los sentidos que distinguen colores, como la vista humana. Su forma mas basica, entre tanto, es el
tacto, entendido como la sensacion del alimento: “Pero incluso el gusto juega un papel menor; es realmente el
sentido del tacto lo que da placer al comer y beber” (North, 2019: 201). La cwgpocivy actiia como virtud justo en
este punto; aunque, vale aclarar, también se pone en relacion con el apetito sexual.
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y mas dinero y se aflige en exceso también cuando pierde riquezas, es el avaro. Por su parte, el
prodigo es, para Aristoteles, el que parece inmutarse ante las grandes ganancias o grandes
pérdidas del mismo dinero. Este serfa el defecto de la virtud. Y justamente en este punto se
inserta el topico que nos interesa: la distincion de crematisticas planteada en Politica 1 se
encuentra también presente en el analisis de la liberalidad realizado en E. E. ;Por qué? Porque
el liberal tiende al medio en la adquisicion de riquezas, por lo cual se moverfa en los limites de
una crematistica natural, ésa que se interesa por la posesion de lo necesario para vivir, en la cual
el dinero es un medio de circulacién y no un fin, y en la que la riqueza se define a partir de la

posesion de lo que satisface las necesidades.

Contrario a ello, el exceso o vicio crematistico se encuentra en la bisqueda del dinero
port el dinero. En este caso, lo que debe resultar un fin, a saber: el valor de uso, deviene en un
simple medio, dandosele entonces un uso accidental: el de mercancia que permite acumular
dinero-riqueza. En este mismo sentido, el dinero deja de ser un medio de circulacién (su
cardcter propio) para devenir en un fin en si mismo. La liberalidad es entonces en Etica endemia

el término medio que limita la relacién que tiene el hombre con la actividad crematistica:

Pero hablamos de riquezas y de crematistica en dos sentidos: pues existe, primero, el uso
propio de la propiedad, por ejemplo, el uso de un calzado o de un vestido; luego, el uso
accidental, no ciertamente a la manera en que alguien se podria servir del calzado como de
un peso, sino como de un objeto para vender o alquilar, pues de esta manera se sirve uno
de un zapato. El codicioso es el que se apasiona por el dinero, que entra entonces en la
categoria de la posesion (E. E. VI, 1232a 1 ss.).

En la Etica nicomaguea la definicion de la liberalidad es dada de golpe en los mismos términos de

<

la Etica eudemia: <...la liberalidad, que parece ser el término medio respecto de las riqueza
[Aéyouev & €67 mepl EhevleproTrog Soxel 81 elvar M el youata peadc...” (E. N. TV,
119b 22-23). La prodigalidad, comenta también en E. N., es el vicio que corresponde al
defecto en relacién con la riqueza, asi como la avaricia se vincula con el exceso. El prédigo,
sefiala, es el que malgasta sin limites. La riqueza, entendida aquf en términos de dinero'”, es

pensada por el Estagirita como algo util. Y quien se sabe servir del dinero es el virtuoso; i. e., el

liberal. El liberal #sa bien el dinero, pues ésa es su razén de ser. El liberal lo usa adecuadamente

106 <Y por riquezas entendemos todo aquello cuyo valor se mide en dinero [yonpoto € Aéyopev mavte dowv 1
Qo vopiopatt petpeitat]” (1119b 26-27).
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en la medida en que lo gasta dénde, como y con quién se deba. En este caso, la liberalidad no
parece suponer tanto la adquisiciéon adecuada y limitada de la riqueza. Se refiere a ella —sin

desconocerla— en una menor medida.

La pregunta que debemos plantearnos ahora es la siguiente: jpor qué resulta necesario
leer la liberalidad en relaciéon con la mesura? porque, aunque la liberalidad remita a la riqueza,
en E. N. parece estar focalizada en el dar en funcién de las circunstancias mas precisas: “Las
acciones virtuosas son nobles y se hacen por su nobleza. De acuerdo con esto, el liberal dara
por nobleza y rectamente, pues dara a quienes debe, cuanto y cuando debe y con las otras
calificaciones que acompanan al dar rectamente” (E. N. IV, 1120a 23-26). A pesar de lo dicho
por el Estagirita, el dinero no se restringe a su uso sino también al modo en que se lo concibe;
esto es, como un fin en si mismo o como un simple medio de circulacién. Cuando es el
primero de los casos, entonces se vincula con un deseo ilimitado, y es cierto, no es deseo
limitado de placer corporal (tacto); sin embargo, y dada la condicién de deseo ilimitado
requiere un freno, un limite. Si la liberalidad privilegia el dar —desde el enfoque de la E. N.—,
entonces no puede limitar del modo necesario el recibir ni la adquisicion de la riqueza, por ello
precisarfamos de una lectura de la ékevlepidtng en términos de la owyppootvy; claro estd, una

mesura que, al igual que en el caso de la técnica moderna, debe ser pensada epocalmente.

De hecho, en Po/. 1 1258a 1-6 el mismo Estagirita pondra en relacién los placeres
corporales con la riqueza, entendida como dinero a partir de la crematistica antinatural. A este
respecto indica lo ya sefialado: primero, que el deseo propio del que quiere acumular
limitadamente dinero, es un deseo a su vez ilimitado. Esta forma ilimitada de deseo apunta, de
forma concomitante, al placer corporal ;Por qué? Porque la satisfaccion de los deseos
vinculados con el cuerpo, depende de tener una riqueza ilimitada que permita su satisfaccion
también ilimitada: “Al ser, en efecto, aquel deseo sin limites [el de riqueza monetaria], desean
también sin limites los medios producidos. Incluso los que aspiran a vivir bien buscan lo que
contribuye a los placeres corporales, y como eso parece que depende de la propiedad, toda su
actividad la dedican al negocio; y por este motivo ha surgido el segundo tipo de crematistica [la
antinatural]”. As{ —y como sefiala Crespo— en la loégica de la crematistica antinatural, el deseo

ilimitado lo es en funcién del medio que permite la adquisiciéon de los bienes; i. e., es afan de
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acumulacién y reproduccion del medio de circulacion, que deviene —a final de cuentas— en el

fin ultimo.

Hay un elemento clave para jugar con el sentido de la cwgppocdvy en su relacion con la
EhevlepLotg, v es la contextualizacion de las virtudes que realiza el Estagirita en Politica 1. Alli,
indica que las virtudes no acontecen del mismo modo en los hombres libres —que mandan con
autoridad— que en las mujeres, los nifios y los esclavos —que obedecen por naturaleza— En
cada caso, las virtudes deben ser leidas en su especificidad respecto de circunstancias dadas:

Por tanto, sophrosyne no es idéntica para hombres y mujeres, ni para amo y esclavo. El
esclavo necesita lo suficiente de la virtud para evitar que haga mal su trabajo debido al
desenfreno (akolasia [1260a 30]). En este contexto, sophrosyne se refiere obviamente al
control de los apetitos. En relacién con las mujeres, su significado es un poco mas amplio.
Para el gobernante, y para un hombre, la sophrosyne conduce al mando. Para quien es
gobernado, y para una mujer, conduce a la obediencia (1260a 20-24; 1277b 17 ss). Esta
visiéon de la areté femenina alinea a Aristételes con la mayoria de los griegos (excepto

Sécrates y Platon) y recuerda especialmente la actitud del Ajax de Séfocles hacia Tecmessa
(Norht, 2019: 200).

Si, en el marco de la propia reflexion aristotélica las virtudes pueden ser leidas en clave
circunstancial, del mismo modo es posible ejecutar una apropiacion de ellas que las reconduzca
hacia un horizonte histérico otro, como propone Held. Una apropiaciéon que explote su
potencialidad para pensar la contemporaneidad. En este caso, pensar la cwppocdvy mas alla de
los placeres del tacto, e incluso, del voluntarismo cientifico-técnico. Irfamos, con la lectura aqui
realizada de la moderacién vista como una &fi¢ planetaria —de acuerdo a lo sefialado por
North— en contra de la comprension aristotélica de la moderacion. En virtud de lo indicado

por el Estagirita en Refdrica y Magna Moralia, sefiala la autora, la owyppoovvy no puede ser

asumida como una areté social. En este caso, debemos pensar con y mas alla del Estagirita.

Su exceso y defecto no lo son respecto del placer sexual o el alimento. Ahora el exceso
y el defecto —vinculados con la liberalidad— deben leerse en una clave histérica, como bien
propone Held, pero desde una perspectiva econémica: el exceso en el uso del aparato que
reproduce la 16gica del consumo, asi como el exceso en la busqueda de un capital ficticio. Es
por ello que, en este punto, seguimos el analisis de Dotan Leshem al pensar a la cwppocivn

como una virtud de corte econdémico.
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A su juicio, el mercado es el ambito en el cual se desarrollan deseos econdémicos de tipo
ilimitado en el hombre (Leshem, 2013: 47). El (el mercado) adquiere paulatinamente un
caracter propiamente antinatural, porque es el ambito en que crece y se desarrolla la
crematistica también antinatural. L.a economia, en este sentido, es entendida como un ambito
ilimitado de acumulacién de la propiedad y de reproduccién de una riqueza monetaria. Dicha
acumulacién y reproduccion, comenta Leshem siguiendo al Estagirita, se concentra en la vida y
sus medios, pero obvia, en ultimo término, la vida buena (Leshem, 2013: 48). De hecho, y en el
caso en que se piensa la reproduccion del dinero en el marco de una inquietud por la vida
buena, ésta (la vida buena) es asumida como un buen vivir ligado a la satisfaccion del placer
corporal, y dicha satisfaccién, como hemos indicado, precisa finalmente de los medios
materiales; esto es, de la propiedad y la riqueza monetaria que auspician la satisfacciéon de una

vida entregada al placer del cuerpo (Leshem, 2013: 49).

La moderacion es, en el marco de la reflexion de Leshem, una virtud econémica en la
medida en que condiciona el alcance de los deseos corporales que nos hacen intemperantes. El
afan de satisfacerlos sin medidas se vincula con el deseo sin medida de dinero. Limitar a través
de la owyppoovvy el placer corporal es, a la vez, limitar la crematistica antinatural que impulsa la
obtencion ilimitada de dinero. L.a moderacion, en este sentido, tiene para Leshem un doble
alcance: ético y econémico. Esta limitacion de los deseos ilimitados propia de la cwppocivy es
lo que invita a leer la virtud en cuestién en una clave econémica. Ahora bien, tomamos el
impulso de Leshem, pero sin seguirlo al pie de la letra. A nuestro juicio, se precisa de una
puesta en dialogo de la moderacion con la liberalidad, pues —aunque Leshem no lo indique— no
hay que olvidar que el Estagirita destaca a la segunda virtud como la que se relaciona de forma
expresa con la riqueza, en tanto que término medio. De hecho, y como se esboza en Ftia
eudemia, se encuentra vinculada precisamente con la crematistica antinatural, que hace del
dinero un fin en si mismo. La moderaciéon debe limitar todo deseo radicalizado. El marco
econémico contemporaneo es, por excelencia, una expresion epocal de este deseo ilimitado de
dinero; por tanto, no es otra cosa que deseo de una abstraccién, de acuerdo a lo dicho
previamente. Pensamos, en este orden de ideas, la mesura en un campo econdémico
caracterizado por la obsolescencia programada de los productos, ademas de responder de

forma primordial a la l6gica abstracta del capital ficticio.
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La owyppoovvn niega entonces cualquier tipo de deseo no restringido, y ello incluiria el
deseo econémico de riqueza abstracta. Suspendemos su vinculo con la corporalidad para
llevarla al ambito de la crematistica antinatural. En este punto la limitacién del deseo gracias a
la moderacién se pone en didlogo con la €hevbepiotne. De hecho, podriamos indicar que
deberfa gufar a la liberalidad propia de nuestra época, en la medida en que esta ultima no se
fijarfa tanto en el uso de la riqueza, como lo indica el Estagitita en Ftica nicomiquea, sino en su
adquisicién, y con mayor radicalidad, en el sentido mismo de aquello que deba ser concebido
como riqueza: no la reproduccién de un valor cada vez mas desvalorizado, sino en la vuelta

limitada sobre los medios que permiten la reproducciéon material de la vida.

Held se arriesga con la postulacion categorial de dos posibles extremos de la técnica,
que deben ser moderados por via de la serenidad: el exceso y el defecto, encarnados en el
progresismo y en el conservadurismo. Nosotros nos arriesgaremos, en la misma medida, a
pensar un nombre, aunque el mismo Estagirita sefiale que no todos los extremos tienen
denominacién. Por un lado, podriamos hablar de la ficcionalizacion, entendida como el exceso.
La anticipacién de un valor futuro, dada en el marco de un mercado financiero que crece hasta
colapsar en sus burbujas, aparece como la forma contemporanea del vicio que va mas alla del
término medio. Pensar en un nombre del defecto, entre tanto, nos resulta —al menos de
momento— parcialmente mas complicado. Podriamos asociatlo, quiza, a la radical negacion del
mercado en todas sus manifestaciones. A nuestro juicio, dicha posibilidad resulta un defecto en
la medida en que desconoce el papel principal del dinero en el intercambio, a saber: como
medio de circulacion. El mercado no es, per se, una creacion del mal. El problema radica tal vez
en el modo en que, en su seno, se erige el dinero como el fin en si mismo; no obstante, dicha
reproduccion del dinero no es en cuanto tal la meta. El mercado —cuando se reduce a espacio
de multiplicacién de la riqueza monetaria—, indica Leshem, puede ser restringido desde la
owgppooLyy, claro estd, pensando aqui desde el enfoque que vincula la moderacion
exclusivamente con los deseos corporales, aunque ello no excluye que la limitacién también
pueda operar en relacién con la obtenciéon de la riqueza abstracta, la cual puede ser ficticia,
pues no hay que olvidar que el mercado tiene como una de sus facetas —ademas de su forma

laboral— el rostro financiero:
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¢Cémo tener un intercambio comercial que no haga que el ciudadano se vuelva
desenfrenado?, y ¢como se puede hacer sin perder de vista la buena vida y/o hacer que la
vida lujosa reemplace la vida politica como la forma comun de la buena vida? La solucion
ofrecida por Aristoteles es que uno debe convertirse en un sofrén [un moderado], un
hombre de mente sana, cuando se realizan asuntos relacionados con los deseos corporales.
Dicho de otra manera, frente a los deseos aparentemente ilimitados que despierta el
mercado, lo que uno tiene que hacer es simplemente “economizar” el mercado,
incrustarlo dentro de la economia sustantiva estableciendo prudentemente un limite a los
deseos que despierta (Leshemn, 2013: 51).

Asi las cosas, cuando hablamos de la serenidad como una virtud técnico-econémica, encarnada
en una comprension epocal de la owgppoohvy que la pone en un franco didlogo —y porqué no,
como gufa— con la €kevlepiotng ¢a qué le ditfamos 7'y nor Ditfamos s/ y 70, como bien indica
Heidegger, a los instrumentos técnicos. Limitar las posibilidades de su dominio tiene francas
implicaciones econémicas. La obsolescencia programada y el asedio comercial auspiciado por
los algoritmos de aprendizaje automatico, no hacen mas que intentar reproducir el valor a
través del esquema capitalista clasico de la compra y venta de mercancias. Limitar nuestra
relacion con el aparato es limitar las posibilidades que tiene el mercado de reproducir el capital

y, con ello, multiplicar la riqueza abstracta.

Uno de los didlogos iniciales del filme The Platforn (2019) revela muy bien el sentido de
esta logica: uno de los personajes se encuentra en esa extrafa prision luego de enloquecer
¢Cudl es la causa de su locura? Que un dia compré una magica crema que hacia que los
cuchillos no perdiesen el filo. Al dia siguiente, aparecié en el mercado un cuchillo con un filo
interminable, y esto lo hizo colapsar. Como bien hemos indicado siguiendo a Marcuse, el
capitalismo contemporaneo tiene como uno de sus rasgos propios la capacidad de generar
falsas necesidades, ésas que se encuentran al servicio de la reproducciéon de un sistema
totalitario y opresor, integrador de la diferencia. Decir s7y 7o a los aparatos es decir 57y 7o a las
necesidades: 7 a lo realmente vital. Decir 70 a aquello que constituye una simple estrategia de
venta, que alimenta un sistema que crea cada vez menos valor, a través del endeudamiento al
que nos sometemos con tal de adquirir el nuevo y mejorado cuchillo con filo eterno que sale a

la venta.

Y decir 57y 7o a los instrumentos técnicos, al menos nos ofreceria una luz respecto de

nuestra relacion con el mwachine learning, pues limitarfa nuestra constante exposicion a ellos, sin
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llegar a apelar a su destruccion; es decir, sin pensarlos como una obra del mal. Sin la entrega
constante a nuestros celulares y computadoras, la relaciéon de dominio que se establece con los
algoritmos de aprendizaje automatico se podria ver disminuida. Asimismo, el cierre de nuestra
ventana de visibilidad podrfa ser menos radical de lo que es, y ni hablar de la constante
exposicion a las Fake News, a los perfilamientos y a las operaciones mentales con fines
politicos, perfilamientos que nos hacen devenir en una mercancia mas, a la venta del mejor
postor. Aqui, necesariamente, la Gelassenheit en tanto que cwgpocbvy debe operar en clave
circunstancial, atendiendo siempre al contexto especifico de afirmacién y negacion del aparato,
y por via de ello, afirmacion o negacion de las falsas necesidades y del machine learning. De
hecho, no debemos olvidar que no todos los algoritmos responden a un fin de consumo; por
ejemplo, los que son utilizados para diagnosticar enfermedades. En esa misma medida, quizas a

ellos, antes que decirles 7o, podriamos decitles sz

Al decir s7y no al aparato, a lo que se apunta en ultimo término es a decir 57y 7o a Ge-
stell. Y, en este caso, le dirfamos 7o con absoluta radicalidad a la reduccion de la totalidad del
ente a Bestand, en la medida en que su condicién de existencia-mercancia busque simplemente
la reproduccién del capital; i. e., dirfamos no a la abstraccién de los valores de uso. Asimismo,
le dirfamos con la misma radicalidad 7o a Ge-stell, en la medida en que reduce al hombre, al igual
que a los demas entes, a simple stk al concebitlo como trabajo abstracto, disponible y
reemplazable. Aunque Heidegger piense desde un prisma ontolégico una suerte de
imposibilidad de reduccién del hombre a existencia, a nuestro juicio, en la légica econémica
capitalista opera un esenciar de Ge-stel/ que inevitablemente nos hace devenir en Bestand. La
serenidad en tanto que cwpEOcLVY, por tanto, apunta a una limitacion de la operatividad
cientifico-técnica, asi como econdémica, de los procesos de formalizacién y abstraccion que
vienen de la mano con la esencia de la técnica moderna. Dicho de otro modo: el &7y el 7o de la
moderaciéon debe ser dicho respecto de la abstracciéon cientifico-técnica, asi como de la

abstraccion propia de la reproducciéon material-capitalista de 1a vida

La Gelassenbeit como virtud técnico-econdémica debe decir 57 a la economia cuando ella
se vincula con la crematistica natural; es decir, con un hacer econémico el cual supone una

comprension del dinero como medio de circulacion y no como fin en si mismo. Asimismo,
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dira 57 al uso mesurado de los instrumentos técnicos, pues a través de dicha relacion moderada

la manipulacién politico-econémica encuentra una piedra en el camino.

Este modo de leer la Gelassenheit como una forma contemporanea de manifestacion de
la owyppoovvy, impulsada por los analisis de Klaus Held, acabarfa, en dltimo término, por
permitirnos pensar en una nueva rehabilitacion de la gppovnoig en el marco de la obra de
Heidegger. La primera apropiacion de la virtud dianoética del Estagirita tiene lugar durante los
primeros afios de la década del veinte, durante las lecciones dictadas por el Mago de Mef3kirch
tanto en Marburgo como en Friburgo, cuando intenta pensar la autoreferencialidad de la vida
factica (Vigo, 2008). El camino que reconduce a Heidegger hasta la Etica nicomiquea inicia en
1921, con la leccion en torno al De anima (Gonzalez, 2018a; Gonzalez, 2018b; Hayes, 2007 &
Quintana, 2016). Desde alli, y como ya se pone de relieve en el otrono de 1922 con el Informe
Natorp, 1a prudencia sera pensada por el fenomendlogo aleman mas alla de los planteamientos
éticos de Aristételes. Ahora bien, la lectura de la serenidad como modo epocal de la
owyppooLyY tiene como elemento que late de fondo una nueva asimilacién de la @pdvnotg,

ejecutada claro esta no por el mismo Heidegger, pero que late de fondo en los analisis de Held.

Para Heidegger, la prudencia tiene un caracter temporal de corte kairolégico, pues
supone una suerte de revelacion del instante de la acciéon. En virtud de ello, la pdvnoig acaba
por ser pensada por el Maestro de la Selva Negra como un modo de la alodnotg, en la medida
en que en ella es posible captar el instante-propicio-para: “La ppovnotg, considerada en su
doble dimensién de discurso reflexivo y solicito, s6lo es posible porque primariamente es una
afo9note, una visién inmediata del instante” (Heidegger, 2002a: 68). Y ¢qué ve la ppdvnoig en
su captacion del instante? ¢Cual es el sensible propio —jugando aqui con esta nocioén
aristotélica— de la aio9notc phronética? Como bien lo indica el Estagitita en el libro sexto de su
Etica nicoméquea, la prudencia —al versar sobre lo que es bueno para el hombre— supone una
aprehension de las circunstancias de la accién, pues requiere de una buena deliberaciéon que
esclarezca —en el horizonte de la acciéon— los medios rectos para la consecuciéon del bien

buscado.

La gpownog como 0p06¢ Aéyog (E. N. VI, 13) manda y determina, por ser normativa,

el modo en que se debe actuar. Por esto es ella, la prudencia, quien manifiesta el mandato de la
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razén sobre los impulsos, a través de las virtudes éticas (E. N. III, 5), marcando cual es el
término medio que le corresponde circunstancialmente (como, cuando, dénde, con quién, etc.)
a cada una de esas virtudes. Y de las virtudes éticas, ¢cual de ellas es la que tiene una mayor
cercania a la poovnoic? Justamente es la cwppocivy, y por ello indicamos que la lectura epocal
de la moderacién realizada por Held, puede acabar por suponer una nueva apropiaciéon en
clave heideggeriana de la gpovnoic: “Y es a causa de esto por lo que afiadimos el término
moderacion [t owppoovvny] al de prudencia, como indicando que salvaguarda la prudencia
[o®Zovooy Ty peovnow]” (Aristoteles, E. N. VI, 1140b 11-12). Es la geovnoic como aiodnotg
quien pone de relieve el cdmo, el cudndo, el dinde y 1a justa medida de las acciones. Ella esclarece las
circunstancias de accién al determinar lo que es bueno. Por ello nos arriesgamos a indicar que,
cuando hablamos de la Gelassenbeit como owppootvy, lo que hay que tener en cuenta —como
bien se nota en el andlisis de Held— es que la moderacion debe ser pensada a la luz de la

prudencia.

En consecuencia, la serenidad como un decir s/ o 7o al esenciar de Ge-stell, puede ser
leida en clave phronética. Y esta vuelta sobre la prudencia nos permite, a la vez, ganar la
posibilidad del caracter social que Aristoteles parece negar a la moderaciéon. Y es que, aunque la
ppovnotg en un sentido estricto verse acerca de lo bueno para el hombre individual, el mismo
Estagirita indicara respecto de Pericles que, como politico, era prudente en la medida en que
actuaba contemplando y buscando el bien de la comunidad; i. e., de los hombres (E. N. VI, 5).
De hecho, y como indica Berti, la prudencia en Aristételes, ademas de gozar de un sentido
restringido, incluye a su vez una comprension mas amplia, asocuada con el bien de la polis: “Al
hablar de la prudencia, Aristételes la identifica con la «politicar, refiriéndose, obviamente, no a
la ciencia politica, sino a la prudencia politica, identificada con la capacidad de deliberar bien en
lo referente a la ciudad” (Berti, 2012: 15). Siendo precisos, Berti distingue al menos un sentido
estricto de la gpodvnoig (el mas particular) que acaba por reconducir a dos formas amplias de la

virtud dianoética en cuestion:

a) Prudencia personal: asociada a la buena deliberaciéon respecto de los medios correctos
para acceder a un fin bueno que le corresponde tnicamente al individuo.

b) Prudencia familiar: asociada con la buena deliberacién respecto de los medios y lo bueno
para la vida familiar.
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©) Prudencia politica: legislacion concreta acerca del bien general de los ciudadanos. Incluye
el bien del sujeto y de la familia.

Asi las cosas, por via del latir de la gpovnoc en la owyppoovvyy —pensada desde una clave
econdémica— lo que queremos poner de relieve es el alcance también colectivo; esto es,
planetario, de la Gelassenbeit cuando es asumida como una virtud que no debe crecer en el
individuo exclusivamente, sino que corresponde a la humanidad en cuanto tal. Si el modo de
produccion capitalista tiene un alcance global, tejiendo dentro de si procesos transfronterizos
de explotaciéon de la tierra —piénsese en las guerras por el petréleo, con un evidente fondo
econémico— entonces la respuesta debe ser, a su vez, global. La @povnoig es quien, en ultimo
término, puede articular la apertura circunstancial del 57y el 7o sereno, que puede abrir o cerrar
lugar al imperio de Ge-stell, sin incurrir por ello en una negacion radical de la ciencia y la técnica

modernas.

Y, respecto de la enajenacion stendra la serenidad, entendida como una forma epocal
de la moderacioén, alguna operatividad? A nuestro juicio, la respuesta es absolutamente positiva.
En primer lugar, la enajenacion ha sido pensada aqui —desde la perspectiva de Marx— en
relacién con el objeto que resulta del proceso productivo. Dicho objeto se aliena en tanto que,
al devenir mercancia, es apropiado por el burgués que posee la propiedad de los medios de
produccién. En contraste con esto, si la Gelassenheit como owgpoohvy supone decir 7o a la
reduccion de los valores de uso a simple valor; 1. e., a concebirlos como mercancia, esta
negativa de la serenidad tiene como consecuencia necesaria que el objeto producido no se
aliene de quien lo crea. Imperara alli, no su reduccién a mercancia-valor, sino que debe primar
la relacién que se establece con ellos en tanto que valores de uso. Si Ge-stel/ es quien reune a la
totalidad del ente como Bestand, es decir, como stock disponible en tanto que mercancia, y
como mercancia alienada de su creador, decitle 70 a esta manifestaciéon de la esencia de la
técnica moderna que supone la alienacion respecto de los objetos producidos, es afirmar su

condicién de valores de uso.

Del mismo modo, la alienacién encuentra un posible limite en la Gelassenbeit, en lo que
se refiere al extrafiamiento del hombre con relacion a la actividad productiva. El trabajo,

hemos indicado a lo largo de nuestra investigacion, es pensado como trabajo abstracto en el
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marco del capitalismo. El fenémeno de la abstraccion, propia de dicho modo de produccion,
es —a nuestro juicio— el reflejo econémico de la formalizacién de la naturaleza que tiene lugar
con la ciencia y la técnica modernas. El trabajo como trabajo abstracto puede ser leido como
un modo epocal especifico de ponerse en relaciéon el hombre con la esencia de la técnica. Ge-
stel/ retne al hombre, en tanto que trabajo abstracto, como ente plenamente disponible y, por
ello, explotable para los fines del capitalismo. Decir 7o a la abstracciéon que hace del hombre
mero trabajo abstracto, es decir de forma correlativa 7o a la enajenacién respecto de la
actividad productiva. Por ello, implica de forma paralela la afirmaciéon del trabajo vivo,

contracara de los valores de uso.

Cuando el hombre se encuentra alienado en relaciéon con lo que produce y con la
actividad productiva, la cual le resulta hostil y en la que se le toma como simple mercancia
(fuerza de trabajo-trabajo abstracto), acaba —a la par— enajenado respecto de si mismo y de la
alteridad. La logica del capitalismo contemporaneo, hemos sefialado previamente siguiendo a
Marcuse y Han, es la de la hiperproductividad. Ya no se requiere de un observador o fuerza
externa que —a través del latigo y el castigo— nos oblige a trabajar. Somos nosotros mismos los
nuevos verdugos: vivimos y morimos para producir y, en ultimo término, para reproducir la
acumulacién que riqueza abstracta. El hombre se concibe a si mismo como una mercancia que,
para sobrevivir, debe producir mas que aquellos que compiten con ¢él en el mercado laboral.
Los otros devienen en competencia. Y la serenidad ¢qué podria decirnos respecto de estos
modos de la enajenacion? Pues bien, de entrada, cuando se pone freno al deseo ilimitado —
propio de la crematistica antinatural— de acumulacién y reproduccién de dinero fiat, a través de
la gufa mesurada de la liberalidad epocal, se despierta de forma pararela una preocupacion por
el bien comun. La @povnotg, que pervive en la moderacion, tiene un alcance colectivo. Con ella,
la alienacion respecto de los otros se verfa limitada, pues dejarfan de ser —el otro— fuerza de
trabajo mas productiva que yo. Asimismo, la relacién respecto de nosotros mismos podria
verse trastocada: al decit 7o a la crematistica antinatural que impera en el capitalismo
contemporaneo, dejarfamos de ser reducidos y de autoreducirnos a simple fuerza de trabajo
llamada a la hiperproductividad. Le encontrarfamos, quiza, una salida a la logica del

rendimiento.
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Respecto del alcance ontoldgico y de la enajenacion en relacion con la naturaleza nos
queda poco por decir. Ya Heidegger nos comenta muy bien el modo en que la Gelassenbeit tiene
unas fuertes implicaciones ontoldgicas respecto de nuestra relaciéon, no sélo con nosotros
mismos, en una suerte de definicién esencialista del hombre, sino en relacién con la region del
aparecer. Asimismo, con Held se ha puesto de relieve la forma en que la relacién hostil que

tenemos con la naturaleza puede ser, por via de la serenidad, reconstruida epocalmente.

*** *** ***

Hasta aqui hemos abordado la Gelassenheit como una alternativa no radical al imperio de la
ciencia y la técnica modernas, en su vinculacion con el ambito econémico y politico, esto, en el
marco epocal del capitalismo contemporaneo. Marx nos dio el punto de partida para desplegar

esta reflexion.

No hay lugar a dudas respecto del hecho de que, al menos visto de forma general, la
serenidad no parecerfa ofrecer en lo absoluto una transformacion plena de nuestra condicion;
esto es, un cambio cualitativo o un Gran Rechazo. Su alcance, quiza, es muy limitado y no pasa
de ser un pafio de agua tibia para los males del mundo. A pesar de ello, creemos que es una
posibilidad a contemplar. En algunos pasajes de la presente investigacion indicamos que —en
distintos momentos de la obra de Marcuse— existe un primado psicoanalitico en el tratamiento
de los tépicos, lo cual tiene como consecuencia —consideramos— desconocer el papel que
tendrfa la afectividad en un proceso de cambio cualitativo. Serfa inapropiado hacer esta critica

y, al menos, no pensar en una indicacion afectiva que se ponga en didlogo con la Gelassenbeit.

Una de las grandes herencias fenomenoldgicas que nos legé Heidegger, fue la
posibilidad de pensar nuestra habitar, a la luz de temples de animo epocales que nos disponen
respecto del mundo. En los antiguos, el Oxvpdletv se constituyé en el temple que los recondujo
hacia una experiencia que, aunque avistd, acabé por desdibujar la verdad entendida como
olbeta. La modernidad, entre tanto, hace parte de esta historia del Ser que encuentra en un
nuevo temple de animo la radicalizacion de la pérdida de sentido de la adneta, al consumar la

reduccion de la verdad a certeza. En la obra de Descartes el temple de amino imperante es la
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duda. De hecho, en los Aportes a la filosofia, Heidegger propone unos temples de animo
fundamentales para el transito hacia el otro inicio del pensar. Sin embargo, como a nosotros
nos inquieta no tanto otro inicio del pensar, sino la posibilidad especifica de una alternativa no
radical al poderio de Ge-stell, consideramos necesario hacer un esfuerzo que exprese el temple
de animo de una época que precisa de la Gelassenbeit, y —a nuestro juicio— dicho temple de
animo puede hallarse en la zndignacidn. Ya en su Retdrica, Aristoteles puso de relieve el alcance
politico de la afectividad (Cardenas, 2015), y dentro de los tépicos alli analizados, destaco
justamente la indignacion: vépeow. Quiza las distintas protestas que durante los ultimos afios
han sido vistas en todas las latitudes del mundo, incluso en medio de la pandemia por Sars-Cov
2, sean testimonio de ese temple epocal, no pensado especificamente desde la coordenada
aristotélica, sino desde nuestro aqui y ahora, un aqui y ahora que exige una modificacién de la
logica inherente a la constelacion que articula economia-politica-guerra-ciencia y técnica, a la
cual hemos hecho —al menos parcialmente— alusion. La Gelassenheit como virtud técnico-
ecologica y técnico-econdmica, probablemente precise —es nuestra vaga intuicion— como su
contraparte afectiva de la vépeotg. Tal vez sea este el camino que debamos seguir andando en
nuestra reflexioén, pues no hay que dejar fuera de vista los impulsos legados por Husserl y
Heidegger, que conciben el pensamiento justamente como caminos que andamos y
desandamos, siempre prestos a extraviarnos en ellos, cuando dejamos hablar y estamos en

atenta escucha, sin violentar, a eso digno de ser pensado.
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CONCLUSION

La investigacion aqui propuesta ha intentado poner en diilogo las reflexiones de Marx,
Heidegger y Marcuse en torno a la ciencia y la técnica modernas, examinando sus rasgos
caracteristicos en perspectiva critica. A la vez, hemos intentado plantear, siguiendo a
Heidegger, una alternativa expresada —en términos de virtud— en la serenidad (Gelassenheit).
Esta alternativa apuesta por la posibilidad de hacer frente a la l6gica de abstraccion e ideacion

de la economia, asi como del pensamiento cientifico-técnico.

A juicio de algunos lectores, la apuesta por la Gelassenheit carece de la radicalidad que,
con seguridad, consideran necesaria para pensar un modo otro de habitar el aqui y ahora del
acontecer mundial. Nosotros —por nuestra parte— antes que apostar por una ruptura, pensamos
en la posibilidad de proyectar la alternativa retomando elementos que la tradiciéon occidental
puede aportarnos. Una economia que vuelva sobre lo materialmente mas inmediato antes que
alejarse en las burbujas que hacen parte del capital especulativo y ficticio, asi como una
negaciéon de la reducciéon de la totalidad de lo ente a simple mercancia (y esto incluye al
hombre), es lo que resulta imperativo. Imperativo también es pensar en una forma de
acontecer la ciencia y la técnica modernas que no se reduzcan a formas de dominio de la
naturaleza y del hombre. Ellas no son neutrales, pero esto no implica que no pueda ponerse un

limite a la accién de su a priori de dominacion, sin tener que disolverlas en su totalidad.

Aqui apostamos por el didlogo con la tradicién, un dialogo que la toma como impulso
y la aplica, en el sentido hermenéutico de la expresion. Quizas carecemos de un nucleo con un
mayor potencial utépico, pero —a pesar de esto— no optamos por el derrotismo, siendo fieles al
llamado presente en el epigrafe que abre estas reflexiones. No hay tal vez en las lineas
esbozadas una comprension radicalmente positiva de nuestro futuro habitar, no hay utopia,
pero no nos entregamos a la derrota. Asimismo, no nos entregamos a un acontecer que sea
envio. La posibilidad de un habitar otro, de subvertir la l6gica del dominio y de la abstraccion,
radica esencialmente en nuestro hacer y no en el destino. Somos nosotros —los esperanzados y
los desesperanzados del mundo— los llamados a transformar lo que hoy parece una derrota, en

la mayor de las victorias imaginables.
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