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INTRODUCCION

Cuando decidi realizar mi trabajo de grado de maestria sobre el
pensamiento de Richard Rorty, tenia en mente una simple intuicion, como lo
conversé en su momento con la profesora Marcela Forero Reyes. Si bien ya
habia tenido en mis manos algunos de los textos de Rorty, aln no sabia lo que
significaba la figura de este filosofo en los &mbitos académicos y la importancia
de su neo-pragmatismo como una alternativa para pensar el problema del
conocimiento y de la politica de una manera novedosa, original y vigorosa, pero
gue muchos de los criticos de Rorty ven con sospecha. No obstante, al
profundizar en su obra encontré una grata cercania con muchas de sus ideas,
lo cual me permitio validar mi intuicion inicial. He tratado de hacer que los actos
de mi vida correspondan con determinados anhelos y orientaciones que me han
dado en casa y en aquellos lugares en los que he sido educado, pero muchas
veces no hallo la correspondencia entre tales reglas que, supongo, me definen
o hacen parte de la constitucion de mi “yo”, puesto que me encuentro
reelaborando constantemente mis metas, propositos y creencias, y encuentro
gue muchas de las descripciones realizadas de mi pasado, futuro y presente,
aparecen como dibujos no acabados®, pero sin que por ello se desvanezca la
esperanza que comparto con Rorty de ver dia a dia “disminuida la crueldad en
el mundo”.

Esto es quiza lo que Rorty ha querido trasmitir, una vida que surge en el
ambito filosofico analitico, pero que se transforma constantemente, que puede
sostener que el conocimiento es un cumulo de metaforas, en muchos casos
narradas para su mal uso. Muchos quisiéramos llegar lo mas pronto posible a

entender y explicar el supuesto del giro pragméatico hacia la solidaridad sin mas,

! Esta figura se la debo a un buen amigo, ilustrador, fildsofo, abogado, un “proyecto inconcluso”.
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no obstante, la historia debe ser narrada una y otra vez, para poder cambiar lo
viejo por lo nuevo. Eso fue precisamente lo que hizo Rorty en La filosofia y el
espejo de la naturaleza, una narracion personal de la historia de la filosofia y de
la nocion de la esencia de vidrio a través de los canones tradicionales de la
historia misma de la “filosofia profesional”, pero con una intencion muy clara y
precisa, la de encontrarse con la imprecision junto con el intento de despojarse
de la idea de la esencia humana del ojo de la mente, para pasar a ser luego un
ironista liberal.

En mi caso, encuentro que muy pocos trabajos de grado de la
Universidad Javeriana se han dedicado a reconstruir este texto de Richard
Rorty, por el que, sin embargo, €l se dio a conocer como académico en 1979.
Sin lugar a dudas es un libro complejo y denso, y tal vez uno podria
considerarlo inutil debido a que el pensamiento de Rorty da un giro significativo
a partir de su obra Contingencia, Ironia y solidaridad, caracterizado como uno
de los textos que implican directamente su pensamiento politico. Sin embargo,
el ejercicio realizado me permitid tener una mayor comprension de su intento
por deshacerse de cualquier proyecto fundamentalista, para partir hacia otros
posibles horizontes de reflexion. De esta manera, considero que para tener
mucho mas claro el camino propuesto en la riqueza literaria de Richard Rorty,
se debe entrar en la descripcién de su mundo a partir de La filosofia y el espejo
de la naturaleza. Si bien es un trabajo modesto, espero que pueda convertirse
en un texto de referencia para quienes se inician en el pensamiento de este
singular filésofo.

En ese sentido, el proposito de este trabajo consiste en encontrar los
argumentos centrales presentes en La filosofia y el espejo de la naturaleza que
justifican el abandono de la epistemologia como filosofia primera a partir de la
deconstruccion de “la esencia de vidrio”; lo que conducird a la posibilidad de

comprender al ser humano, su contingencia y la de su conocimiento como
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redescripciones metaféricas, mas que por el develamiento de una naturaleza
universal en si.

La investigacion se desarrolla principalmente como una interpretacion de
la gran obra de Rorty y de su relacién con otros textos complementarios, que se
refieren sobre todo al problema del conocimiento. De esta manera se articula
con algunos de los ensayos que hacen parte de los tres volumenes de los
Escritos filoséficos, y finalmente se trabaja la primera parte de Contingencia,
ironia y solidaridad. A partir de esta Ultima obra, se esbozan algunas de las
discusiones posteriores sobre la filosofia politica de Rorty.

Para avanzar en este propdsito he establecido tres momentos principales
de indagacion; en el primero se examina el origen y las diferentes
transformaciones de la nocion de esencia de vidrio; en el segundo se sigue la
discusiéon acerca de la contingencia del lenguaje y la filosofia del lenguaje
fundamentalista, para responder a la inquietud respecto de la manera en que
pueda ser plausible la separacion introducida por el fundacionalismo filosofico y;
finalmente, un tercer momento dedicado a presentar la nocion pragmatica de la
verdad, considerando aquello en lo que consiste el advenimiento del deseo de
solidaridad, mas que del de objetividad y como se describe el reconocimiento
de la contingencia del lenguaje y del yo. Resolver estas inquietudes hace
posible comprender el conocimiento y nuestra naturaleza humana como una
metafora o como poesia.

El primer capitulo titulado Génesis, transformacion y consolidacion de la
“esencia de vidrio” en el pensamiento occidental, se discute lo que para Rorty,
es comun a cualquier doctrina o escuela de pensamiento filosofico tradicional,
esto es, el asumir un tipo de posicién relacionada con las ideas de alma, mente,
y representacion. Se tiene en cuenta, sin embargo, que las distintas épocas del
desarrollo del pensamiento occidental se ocupan del problema del conocimiento
y de la esencia de vidrio con sus matices particulares, hasta llegar al punto en el

qgue la modernidad erige a la epistemologia como filosofia primera.
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La primera parte de La filosofia y el espejo de la naturaleza puede ser
analizada a partir de lo que Rorty denomina los tres problemas principales del
dualismo: la razon, la conciencia y la personalidad. Estos problemas son
expuestos, luego de configurar una nocion comun de la esencia de vidrio, como
aquello que no es aparente para el que mira, por lo cual incorporan el concepto

de inmaterialidad, que encierra un fuerte contenido filosofico.

El problema de la conciencia se centra en torno al cerebro, las sensaciones primarias y
los movimientos corporales. El problema de la razén gira en torno a los temas del
conocimiento, el lenguaje y la inteligencia —“todas nuestras potencias superiores”. El
problema de la personalidad se centra en las atribuciones de libertad y responsabilidad
moral®.

El problema de la razon permite situar el origen de la nocion de esencia
de vidrio en la tradicion griega. Al referirme en este trabajo a tal tradicion, estaré
haciendo alusion exclusivamente al pensamiento de Platon y Aristoteles,
guienes aparecen como las principales figuras relacionadas con el problema en
mencion.

Los griegos, principalmente a través de las obras Teeteto, Fedon y De
anima se han ocupado de la relacion que tiene el ser humano con la posibilidad
de establecer esencias comunes 0 universales, por la intervencion directa de lo
gue denominaban psique. Al hablar de conocimiento, la nocién de alma aparece
como necesaria, en la medida en que es posible alcanzar el conocimiento de
las esencias a partir, bien sea de la reminiscencia platénica o bien del
movimiento del alma intelectiva en el aristotelismo. Ciertamente hay diferencias
sustanciales entre la teoria de las ideas y el hilemorfismo, pero ambas
posiciones procuran el develamiento o iluminacion que le permite al ser humano
encontrar criterios seguros de universalizacion para su perfeccionamiento y el

de la polis.

% Richard Rorty, La filosofia y el espejo de la naturaleza (Barcelona: Catedra, 2010), 41.
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En este caso, el conocimiento se recrea a partir de la metafisica
propuesta por este tipo de pensadores y su principal caracteristica es la
contemplacion. La importancia que se le da a los griegos procede del hecho de
que la “esencia de vidrio u Ojo de la mente” se vincule con conocimientos
inmutables, estéticos y perennes, a diferencia de la contingencia, accidentes o
casos particulares que impiden el develamiento de condiciones de
universalidad, bien sea en la concepcion de la naturaleza del ser humano o en
la cosmologia. La contemplacién implica la posibilidad de extraer la esencia de
los objetos porque estos se nos imponen sin mediacion alguna. En el caso
aristotélico, las formas de los objetos transforman al intelecto en si, y en el
platonismo, aquellas ideas configuradas y preestablecidas con las que nuestra
alma tuvo alguna vez contacto se nos imponen nuevamente a través de la
reminiscencia. Este tipo de alternativa dualista es considerada por Rorty como
el problema de la razén.

Siguiendo una especie de narrativa de la historia de la filosofia, podemos
saltarnos la edad media y continuar avanzando en lo que Rorty llama la
confusién entre la explicacion y la justificacién, propia del problema de la
conciencia. En este aspecto va a tener un lugar preponderante la disputa entre
el racionalismo y el empirismo, principalmente en Descartes y Locke. Con
Descartes se da inicio explicitamente a la idea del dualismo mente — cuerpo,
debido a su consideracion de las sustancias en si mismas como existentes y a
la distincion entre la res cogitans y la res extensa. Se abre asi el camino para el
representacionalismo moderno. Locke, por su parte, propone la nocién de idea
como condicion para que la mente represente los objetos , permitiéndole, en
consecuencia, a la psicologia empirica explicar que el fundamento de todo
conocimiento es la mente humana.

A diferencia de los griegos, tanto en el empirismo como en el
racionalismo, se amplié la nocién de mente, pues ademas de ser la que

configura las ideas abstractas, posee las sensaciones 0 mas precisamente la
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conciencia de tales sensaciones. Descartes es explicito al afirmar que la res
cogitans también contiene las sensaciones e imagenes que permiten tener una
representacion de los objetos del mundo. De este modo surge la idea de que el
hombre se diferencia en este caso de las bestias, no exclusivamente por su
capacidad para realizar deducciones o0 por su naturaleza contemplativa, sino
por la posibilidad de percatarse de sus propias sensaciones. Las sensaciones
aparecen como elementos inmateriales, producto de la relaciébn que tiene el
hombre con su mundo, pero que no pueden ser reducidos al simple hecho
bioldgico por participar de la naturaleza mental. Esto, finalmente, permite dar
paso a lo que se denomina en filosofia psicologismo y a todas las tendencias
contemporaneas que intentan explicar el fendmeno de lo mental a través de su
relacion con el cerebro. En ese sentido, tener una teoria del conocimiento, esto
es, estudiar el fundamento de todo conocimiento equivale al estudio de aquello
gue funda y es fundamentado en su explicacion, la explicacién del sustrato
mental.

Finalmente, este primer capitulo permite aclarar la razon por la que en el
pensamiento kantiano aparece la reduccion de la filosofia a la epistemologia,
dado que su filosofia trascendental es un intento por llevar la metafisica a las
formas en las que el filosofo previamente sustenté algo como conocimiento
verdadero. Si bien los griegos partian de la metafisica para comprender el
mundo, la epistemologia termina ocupando, no ya el lugar de “reina de la
ciencias”, sino el papel de fundamento de cualquier conocimiento que quiera
llamarse cientifico. Asi, la ciencia termina ocupando el papel paradigmatico, no
s6lo en la configuracion de saberes como la fisica, la matematica o la quimica,
sino en los aspectos mas cercanos al ser humano, como es el caso de la moral.

A Kant se le debe la distincion entre conocimiento tedérico y practico, este
ultimo se posiciona en el mundo occidental garante de la racionalidad comun de
los hombres, sin la cual un ser humano deja de ser libre y se convierte en una

bestia. El problema de la personalidad surge del modo como el racionalismo
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moderno generd un paradigma de la naturaleza del ser humano, inspirado en la
cientificidad; esto quiere decir que nos rige una concepcién universal de lo
humano, unos principios fundamentados a priori.

En el segundo capitulo de este trabajo titulado Neopragmatismo rortyano:
de la modernidad al devenir de la filosofia edificante, luego de desarrollar con
mayor fuerza el problema de la epistemologia como filosofia primera y de la
nocion de verdad como representacion incorregible, se intenta responder a la
pregunta ¢ de qué manera es posible destruir la concepcion de la naturaleza del
ser humano y la idea de Ojo de vidrio? Para ello, se examina la discusion entre
las posiciones realistas y representacionalistas del conocimiento que surgieron
a partir de Kant y las ideas contemporaneas historicistas relacionadas con el
lenguaje. Transversal a los diferentes apartes de este capitulo, se presenta la
nocion de juegos de lenguaje y formas de vida que toma Rorty de Wittgenstein
y de la influencia socio-histérica de Davidson. En este contexto la principal
disputa tiene lugar en torno a dos formas de concebir el giro del lenguaje. La
primera corresponde a lo que Quine y Sellars piensan sobre la posibilidad de
una epistemologia sin fundamento, esto es, sin la nocion de mente, y que Rorty
ha denominado conductismo epistemoldgico. La segunda es la vision de la
construccion del conocimiento como practica social de Davidson. Aunque
comparten aspectos comunes, la primera conserva la pretension de un
fundamento, ahora en el lenguaje y la teoria del significado, mientras que la
segunda intenta desprenderse de cualquier intento de reinterpretar la postura
kantiana, a través del analisis de la construccion lingtistica que tiene lugar en
una etnia o cultura, y no como el esfuerzo por establecer regularidades en el
uso de nuestro lenguaje. En esta parte se desarrolla la idea de que en efecto el
conocimiento es asunto de conversacion y practica social, y no algo por hallar.

Por ultimo, en De la verdad estatica a la metafora temporal, luego de
tener claro el origen de la esencia de vidrio y su papel en la identificacion de la

epistemologia con la filosofia primera, asi como de su desmantelamiento a
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partir de las criticas de Rorty, se tratan de sintetizar las consecuencias de la
deconstruccion de la esencia de vidrio, a partir de lo que se entiende por verdad
y objetividad en el neo—pragmatismo rortyano, para mostrar que solo es posible
un cambio de perspectiva a través de la reconfiguracion de las descripciones
que hemos realizado de nosotros mismos, debido a la concepcion del
conocimiento como metafora. De esto se desprende la invitacion de Rorty a
asumir la condicibn contingente de los seres humanos a partir de la
redescripcion de nuevas formas de pensar que facilitan nuestra transformacion
y la ampliacion del nosotros, la llamada filosofia edificante por parte de Rorty,
siguiendo la postura hermenéutica de Gadamer.

La edificacion es una manera de auto —educarnos 0 construirnos, en
funcidén de nuestros propdsitos y esperanzas, una continua reelaboracion de las
metas y proyectos por venir, tanto de nuestra condicidn individual como de la
colectiva, dejando de lado la posibilidad de que exista algin agente externo que
condicione nuestras decisiones, bien sea algun imperativo categorico, una voz

divina o el conocimiento cientifico.

Hay que dejar de lado esta imagen clasica de los seres humanos antes de poder dejar
de lado una filosofia cuyo centro esté en la epistemologia. El intento de conseguirlo tiene
el nombre de ‘hermenéutica’, término polémico dentro de la filosofia contemporanea®.

Al considerar que no existe tal naturaleza humana regida por leyes
inmutables y perennes, reconocemos el afan por responsabilizarnos nosotros
MisSMOosS por nuestras acciones, por concebir multiples formas de redescribirnos
y crearnos a nosotros mismos. Por ello en este punto me resulta imprescindible
Nietzsche, asi como a Rorty le resulta imprescindible Freud. Rorty, a partir de la
nocion de “poeta vigoroso” muestra que la filosofia dejé de cumplir con su papel
de regulador cultural, para ser parte una voz mas en la conversacion. La figura

del superhombre resalta la manera contingente como debemos enfrentarnos al

}Ibid., 323.
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mundo y a todos nuestros asuntos, bien sean politicos, morales o del arte. La
figura del poeta vigoroso recrea la angustia causada por la finitud, pero no por
ella en si misma, sino por la incapacidad de ser hombres creativos y tener que
padecer la replicacion infinita de la vida de otros seres. Nietzsche no solo
contribuye a dar una imagen de la apertura infinita de posibilidad de los seres
vivos, sino que su voz acentla la necesidad de negar la verdad como condicién
gue nos regula externamente, y nos previene de las imposiciones de la cultura
occidental.

La importancia que confiere Rorty a Freud, procede de la necesidad de
no establecer otro paradigma de la naturaleza humana. Es cierto que Nietzsche
resulta compatible con la idea de “poeta vigoroso”, incluso con la afirmaciéon de
las revoluciones cientificas como lo anormal dentro del proceso de narracién del
progreso del conocimiento. Sin embargo, Rorty se protege del presunto retorno
a otro tipo de “seguridad metafisica” o imposicion de ser humano paradigmatico
en la figura del superhombre. El psicoanalisis freudiano resulta mas plausible
para Rorty debido a que no se identifica con una manera de ser humana, sino
gue realza su condicion contingente y describe las formas de ser humanos
como maneras de adaptarse a las mismas contingencias que han sido producto
de la relacion de los individuos con su entorno. De esta manera se salva de la
posibilidad de caer en la “inflexibilidad” de una postura como la nietzscheana.

En la ultima parte, a modo de conclusion, retomo las discusiones mas
importantes presentadas a lo largo del trabajo, pero intento dejar propuestas
algunas ideas sobre las posibles implicaciones de La filosofia y el espejo de la
naturaleza, principalmente en el ambito de la politica, puesto que a partir de la
nocion de conocimiento como narraciones polisémicas y metaféricas se
comprende la idea de esperanza en la solidaridad. Rorty ubica a la politica en
un “primer plano”, junto con el arte, de ahi que las conclusiones lleven por titulo:
Preludio de las consecuencias de la filosofia y el espejo de la naturaleza en la

politica.
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Capitulo 1

GENESIS, TRANSFORMACION Y CONSOLIDACION DEL LA
“ESENCIA DE VIDRIO” EN EL PENSAMIENTO OCCIDENTAL

1.1 Contextualizacion

Dentro de las lineas relevantes de la filosofia moderna, el conocimiento
se ha ligado a la necesidad de permitir una explicacion verdadera respecto de
los fendmenos naturales y sociales. La forma de conocimiento que ha cumplido
con los criterios exigidos para que podamos tener este tipo exclusivo de
certeza, corresponde principalmente al concepto moderno de ciencia. El
conocimiento humano y mas explicitamente el cientifico, ha sido uno de los ejes
de debate que ha permitido resaltar la diferencia entre los animales no humanos
y el hombre; ella se ha constituido en rasgo constitutivo del ser humano

moderno, por considerarsele ejemplar, paradigmatico:

Y es que, como el hombre era un animal racional y la ciencia la cUspide de la
racionalidad, la ciencia era la actividad humana paradigmatica”. Lo poco que habia
que decir sobre los demas ambitos de la cultura equivalia a un melancélico deseo
de que aI49unos de ellos (por ejemplo, la filosofia) pudiesen volverse mas

‘cientificos’™.

Para comprender el camino emprendido desde la esfera del
conocimiento humano vy dirigido hacia la fundamentacion cientifica o
epistemologia como paradigma, Rorty realiza un examen de la historia del

pensamiento occidental, a partir de los principales aspectos que permitieron

“Richard Rorty, “¢ Es la ciencia un género natural?”, en Objetividad, relativismo y verdad:
Escritos filoséficos 1 (Barcelona: Paidés, 1996), 71.
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consolidar la ciencia como el centro de la reflexion filoséfica y sobre la influencia
gue esto tuvo en la configuracion de la nocidon contemporanea de ser humano.

Justamente el hecho de que el conocimiento cientifico hubiese llegado a
ocupar un lugar preeminente dentro de la cultura moderna occidental, ha
obedecido a diversas transformaciones del pensamiento filoséfico de caracter
dualista. Rorty muestra una relacion entre los fundamentos ultimos del
conocimiento, el concepto de verdad como correspondencia (realismo-
representacionalismo) y la concepciéon de la psigue como el espejo de la
naturaleza, asi como la manera en que ella acabé por permear todo el
pensamiento occidental, hasta el punto de poner a su servicio a la filosofia y
mas especificamente a la epistemologia. La fuente de esta legitimacion de la
esencia de vidrio puede encontrarse en Platon y verse perfeccionada
estrictamente con Kant.

Rorty ha sefialado en varios textos que la distincion entre la mera opinion
(Doxa) y el conocimiento claro y preciso (Episteme), o entre lo contingente y lo
necesario, establecida desde la Grecia antigua, posibilitd el problema de la
fundamentacion. De esta manera, en el pensamiento griego el conocimiento se
nos presenta como una relacion entre las proposiciones y los objetos que se
nos imponen de una forma irresistible, lo que nos da a entender que el alma es
un espejo en el que la realidad es representada tal cual ella es. De ahi que se
privilegie esta relacion, que se apoya en la cosificacion de lo mental o
psicolégico, es decir, a partir de la consolidacién de un estatuto ontolégico de la
psique de naturaleza no-material. Dicho de otro modo, las bases que sento el
platonismo posibilitaron la distincion entre objeto y sujeto que marcarian
posteriormente a la ciencia moderna con las caracteristicas de objetividad,
ahistoricidad, independencia y precision.

De manera sintética, aquello que ha mantenido y perfeccionado dichas
ideas y que tienen en comun las diferentes tradiciones del pensamiento

occidental, es presentado por Rorty a partir de la metafora del “ojo de la mente”;
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nocion dualista que se ha comprendido de diversas maneras pero que
constituye el rasgo comun a todas las concepciones de la naturaleza humana.

Para dar cuenta de estas transformaciones el fildsofo norteamericano las
sitla en tres problemas principales del dualismo; el primero es denominado la
racionalidad que consiste en explicar la separabilidad humana de otras
especies a partir de la clasica referencia aristotélica del hombre como animal
racional y por tanto lo ubica principalmente en los grandes filosofos del
pensamiento antiguo; Platon y Aristoteles. El segundo problema del dualismo
comprende la discusion presente en el siglo XVII respecto a la ubicacion de
otros aspectos diferentes a la racionalidad, las sensaciones o la imaginacion,
como pertenecientes a la categoria de objetos mentales, lo que le permite a
Descartes plantear la problematica de la conciencia humana, en tanto que el ser
humano, a diferencia de los animales tiene conciencia de sus sensaciones,
imagenes o creencias. En tercer lugar, presenta el problema del sustento
epistemoldgico de la moral o dignidad humana y que ademas de dar un sentido
estrictamente racional a la vida practica, comprende el escenario en el que se
establece con total fuerza la reduccion de la filosofia a la epistemologia, a
través del pensamiento kantiano. Rorty afirma que los problemas de
racionalidad, conciencia y personalidad, han sido los que han dado forma,
estructura y justificacion a la construccion moderna de humanidad y de
epistemologia como el propésito principal del discurso filoséfico y esto a partir
del rasgo comun o transversal a este tipo de planteamientos: la esencia de
vidrio.

Por todo esto, Rorty emplea como figura que de alguna manera resume
las diferentes transformaciones de la idea de fundamentacion del conocimiento
en el “ojo de la mente, lo que denomina el canon Platon—Kant dada la relacién

entre el pensamiento esencialista de la Grecia antigua y el culto a la razén
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propio de la modernidad®. Si se plantea que la modernidad implica una suerte
de “herencia del pensamiento griego”, entonces se supone que existe algo

“ A

comun en el espiritu de las dos “épocas”, y esto no es otra cosa que la
necesidad de satisfacer al “alma” apelando a la develacion de las verdades y
regularidades del mundo, a partir de lo que Rorty ha denominado nuestra
esencia de vidrio. Tanto el “espiritu del pensamiento antiguo” como el “espiritu
del pensamiento moderno”, descansan en lo a priori. Hay elementos que
contrastan en las dos formulaciones, pero para Rorty el llamado canon Platén—
Kant consiste en beber del mismo odre, el odre del fundamentalismo que
permitiera presentar con plena seguridad el conocimiento cientifico humano
como paradigmatico.

El recurso al “ojo de la mente” o “esencia de vidrio” se ha robustecido a
partir de las concepciones modernas que llevan a que el alma humana se
configure como fundamento de todo conocimiento, y a que la mayor parte del
pensamiento filoséfico encuentre en la ciencia un paradigma. Asi, resulta
razonable que se provoque la transmision del anhelo de andar en la senda
segura de la ciencia, incluso en las disciplinas denominadas
Geisteswissenchaften o ciencias humanas.

No obstante, el privilegio de la mente representacionalista o su facultad
de busqueda de la verdad a priori, ha hecho que la humanidad se perciba de
una forma totalmente distorsionada y alejada de su misma naturaleza
corruptible y contingente. La tradicion filosofica ha producido una especie de

negacion a este respecto, basada en la posibilidad de tener unos lineamientos o

® En la modernidad prima el sentido de la representacion de los fendmenos que se distancia del
pensamiento esencialista de los griegos, la figura del espejo de la naturaleza es congruente con
la visibn moderna del representacionalismo. En el caso de los griegos no se podria hablar de
ese tipo de dualismo cognitivo, presente en el pensamiento de Descartes o Kant. En ese
sentido lo que se trata de decir aqui es que propiamente el discurso platénico y el kantiano
tienen en comun la necesidad del fundamento, no se pretende tratar de manera semejante al
contexto antiguo y al moderno, pues es claro que distan en varios aspectos que se aclaran en el
presente capitulo.
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principios para comportarnos, bien sea a partir de la religion o a partir de la
ciencia. Por esta razén Nietzsche intenta mostrar que la “humanidad” se
encuentra en una permanente “huida de si misma”, debido a la angustia o terror
que provee la inseguridad inestable, que genera la necesidad de un retorno a
los paraisos metafisicos o nostalgias sentimentales®. Rorty entra asi en una
confrontacion incesante con “el mito de la mente”, para cuestionar la forma en
que concebimos el conocimiento y el fundamento epistemologico que
otorgamos a todas nuestras ciencias, invitandonos mas bien a pensar otras
maneras posibles de ser humanos. No obstante, antes de desarrollar esta
confrontacion es pertinente aclarar la forma en que se consolido tal mito, para
poder encontrar una mejor comprension sobre su camino hacia su visidon neo-

pragmatista de la condicion humana.

1.2. Platon y Aristételes: larazén

Conocer y controlar la naturaleza ha sido uno de los grandes afanes del
ser humano durante toda su historia. Los primeros intentos de dar explicaciones
sobre lo que ocurria en el mundo y lo que le ocurria al hombre se podrian situar
en las grandes tragedias griegas o0 en las diferentes manifestaciones
mitologicas. Aquellas primeras fuentes de recursos literarios y filosoficos
“primitivos” que daban cuenta de la naturaleza humana y del universo hicieron
gue mito y realidad se difuminaran en una totalidad llena de matices y colores.

Por ello, cuando se narra la historia del conocimiento cientifico de
Occidente la mayoria de las veces se comienza con la tragedia y el mito,
considerando este tipo de comprension del mundo como un retraso del ser

humano mas que como creacion. El estilo de tal historia lleva una marca de

® Cfr. Richard Rorty, “La Filosofia como ciencia, como metafora y como politica”, en Ensayos
sobre Heidegger y otros pensadores contemporaneos: Escritos filosoficos 2 (Barcelona: Paidos,
1991), 13-47.
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optimismo por el porvenir cientifico. Asi se decia del hombre que no tenia més
qgue dejar su destino en manos de dioses y fuerzas sobrehumanas, no tenia
control de su entorno, y su vida social se establecia a partir de las arcaicas
tradiciones de los ancestros. En cierta medida fuimos unos bipedos implumes
supersticiosos, sin razén, sin inteligencia, sin sensaciones y sin mente. Las
distinciones como objetividad — subjetividad, verdad — falsedad, ciencia —
pseudociencia no eran privilegiadas, se ennoblecia la narracion, las historias,
las metaforas, ya que en ese momento no se poseia la seguridad que brinda el
conocimiento cientifico y que siguen anhelando los crédulos sucesores del
porvenir occidental.

Una de las ideas de Rorty consiste en dar cuenta de las
transformaciones de los diferentes modos en los que se ha sostenido la idea de
que el hombre tiene como “finalidad” — por ser uno de los propdsitos mas
seguros — buscar la fundamentacion del conocimiento cientifico. En el contexto
intelectual contemporaneo el ser humano halla en la epistemologia un proyecto
concreto para tal fin, esto es, el de establecer los principios de validacion del
conocimiento o la epistemologia.

Lo que Richard Rorty pretende con esta contextualizacion es hacer uso
de esta historia como una estrategia para sefialar que todo el empefio por
encontrar la justificacion o fundamentaciéon del conocimiento, cuyo origen se
presenta en las diferentes nociones de alma o mente, ha fracasado; de esta
manera, acude a la deconstruccion del argumento fundamentalista y
representacionalista que conduce a un replanteamiento de lo que se entiende
por conocimiento y validez.

Después de pasar un tiempo encontrando en el politeismo y la mitologia
el sustento para dar explicacion acerca de los asuntos humanos, la nocion de
alma se ha incorporado como referente de tales explicaciones. De esta manera
vincula pensadores como Socrates, Platon y Aristételes, en parte a la tradicion

judeo — cristiana y finalmente a la modernidad, alrededor de la figura del ojo de
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la mente; figura que ha ofrecido el principal soporte para la capacidad o
facultad de conocer.

Para Rorty el origen de la figura del espejo como esencia de la
naturaleza humana, se puede rastrear especificamente en Platon. Recordemos
gue la teoria de las ideas platénicas tiene que ver con el concepto de intelecto,
nous, soplo o alma. Teeteto es uno de los didlogos en los que se trata la
concepcion de ser humano que revela una conexion con la nocion de perfeccion
del alma y la inmutabilidad del conocimiento, por lo cual Rorty considera que en
el platonismo la inmutabilidad procede del establecimiento de tal relacién;
relacion entre la idea de perfeccion del alma y el conocimiento inmutable que el
ser humano puede tener del mundo.

Otro de los dialogos que tradicionalmente se ha asociado a la nocién del
alma es el Fedon. En este se tejen diversos argumentos que permiten identificar
la manera en la que se puede llegar a la certeza de tener la idea de perfeccion
del alma; en el texto se pueden encontrar elementos encadenados que siempre
van a conducir a la justificacion de la relacion entre perfeccion, inmutabilidad y
alma. Haciendo un intento por tratar de comprender la relacién que nos interesa
deconstruir, ella podria expresarse de la siguiente maneara; el mundo de las
ideas es lo mas perfecto y aquello que ha estado en contacto con las ideas es
lo mas parecido a dicha inmutabilidad o perfeccién. Lo Unico que ha estado en
contacto con la ideas es el alma humana, de tal manera que no hay otra idea
mas parecida a la perfeccién que esta idea. En ese sentido, el alma en tanto
espejo de las ideas difiere de los sentidos “naturales”, por ejemplo difiere de los
0jos que nos permiten ver. “Ojo de la vista” es pues diferente a la idea de “0jo
de la mente", ya que esta ultima tiene que ver con la captacion especial de lo
universal, de las sustancias, de la belleza de la vida interior, de la inmutabilidad,
mientras que lo primero tiene que ver con la contingencia propia de las

sensaciones o corporeidad.
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Una de las razones que ha fortalecido la idea de inmutabilidad y su
relacion con el espejo del alma, tiene que ver con la matematica y la geometria.
Los pitagoricos consideraban que el universo se componia de numeros y que el
absoluto o el Uno era el gran gedmetra; el tetraedro, el teorema, la
circunferencia y el numero phi, son ejemplos de pureza en términos ontoldgicos
respecto a la naturaleza del ser humano. La influencia pitagorica sobre el
pensamiento platonico, permite mostrar que es posible tratar con elementos que
no tienen referentes espaciales, que no cambian, son estables y son
susceptibles de conocimiento sin necesidad de apelar a hechos concretos o
sensoriales; de tal manera que uno de los mas claros ejemplos del
planteamiento de Platon se puede identificar con este tipo de saberes.

A partir de este ideal de comprensiones de la naturaleza humana y del
universo, se empieza a considerar la diferencia entre aquello que es inmutable,
racional y perenne, y aquello que se transforma, que no perdura. Es asi como
en el movimiento metafisico platdnico la idea es la verdadera configuracion de
aguello que puede conocerse, la idea no aparece en el espacio fisico corporeo,
la idea aparece vinculada a la luz y a la facultad especial del ser humano, la
idea penetra realidades que no se agotan en una Unica experiencia particular.

Al tomar por caso la geometria, encontramos que ese mundo regular y
constante se eterniza por encima del mundo sensorial. Los sentidos se
entienden como “vulgares” y desorganizados, por lo cual la teoria de las ideas
se asocia a la transformacion del alma humana a partir de las esencias
universales. Por algunas de estas razones, Rorty considera que hay una
relacion entre el platonismo y la modernidad, ya que el espiritu de la
inmutabilidad se ha conservado en la figura del ojo de la mente hasta nuestros
tiempos, bien sea en la ciencia, las matematicas, la filosofia y mas
estrictamente en la epistemologia como fundamento de la posibilidad de

conocer tales absolutos.
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Este vinculo entre lo inmutable y la esencia de vidrio se vislumbra en la
obra platonica no sélo porque el alma es sinénimo de inmutabilidad, sino
porque, como esta es la Uunica facultad que permite al ser humano
reencontrarse con las verdaderas ideas eternas, el conocimiento inmutable
adquiere una condicién o estatus de pureza frente a cualquier otra forma de
conocimiento’, pureza que ha permitido a la filosoffa constituir distinciones que
han impactado tanto en la manera en la que se entiende el mundo, como es el
caso de la distincién entre doxa y episteme, o entre la apariencia y la realidad.

Esto ha permitido comprender que el salto que se da de la matematica
antigua al discurso filoséfico consiste en reconocer la posibilidad de hallar la
esencia de cualquier forma, lo cual llevo a Platon a considerar que asi como las
formas mas puras se encontraban en la mente, el ser humano se afectaria por
el desconocimiento de dichas formas. Esto se reconoce también en las
consideraciones politicas de Platon acerca de los innumerables problemas que
aborda en sus dialogos alrededor de lo bueno, lo justo y lo bello.

En los didlogos platonicos que tienen relacion con la polis cosas como
las distinciones modernas entre privado — publico no se presentan por cuanto la
idea de lo politico se configura a través de la comprension total de la naturaleza
del ciudadano. Las formas de vida cotidiana de la polis y la posibilidad de que
exista un gobierno justo obedecen a la necesidad de la filosofia en la dinamica
de la constitucion de la polis, de modo que el gobernante y el ciudadano deben
ser hombres bellos, buenos y justos. Estas caracteristicas, en el caso del
platonismo, no pueden entenderse como productos de las acciones de los
hombres, por el contrario se consideran la naturaleza mismas de la justicia o
bondad de las acciones humanas, de esta manera, la metafisica hipostatiza el
lenguaje humano al convertirlo en idea y entenderlas como entidades

esenciales.

" Ejemplo de ello lo encontramos en el Gorgias. Platén, Dialogos Vol. Il (Madrid: Gredos, 1999).
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En la medida en que los hombres se aproximen a las ideas inmutables e
imperecederas, mas paz construye la polis, por ello el ciudadano es el
verdadero filésofo y el acto de gobernar es el gobierno de si mismo, de las
pasiones y de lo perecedero. Esta idea es tomada en La ciudad de Dios por
San Agustin, para explicar cobmo hay dos tipos de ciudades, una gobernada por
la luz de la divinidad y la pureza, mientras que otra esta gobernada por los
instintos y la carne.

En ese sentido, las versiones griegas respecto a la disquisicion del
mundo y la naturaleza del ser humano entrelazan nociones como alma e
inmutabilidad; el “ojo de la mente” es diferente del “ojo del cuerpo”, pues este
ultimo es mutable, de hecho Rorty siguiendo a Dewey considera a la metafora
del ojo del alma previa a la idea misma de inmutabilidad; y de ahi la importancia
gue le da a la deconstruccién de representacionalismo en procura de desvirtuar
el fundamentalismo, dos ideas vinculadas de muchas maneras no sélo en la
filosofia moderna, que a pesar de las diferencias entre el mundo moderno y el
antiguo, proceden necesariamente del pensamiento de Platén®.

Para Rorty las expresiones griegas de sombra y aliento siempre tuvieron
un lugar importante en la filosofia®; si nos detenemos a pensar en las mdltiples
acepciones de la palabra psique vemos que ellas no dejan nunca de estar
vinculadas entre si por la inmaterialidad y la metafisica. La realidad platonica se
encuentra alli, en la transformacion del alma hacia su perfecto estado de
contemplacion de las ideas. Esta manera de pensar se ha trasformado a lo
largo de la historia del pensamiento occidental de una manera sutil. Sin dar
grandes saltos, vemos como Rorty trata de encontrar ciertos elementos anti —
metafisicos en el aristotelismo, pero deja ver que pese a la perspectiva
naturalista del estagirita su metafisica no dista mucho de la de su maestro,

8 Cfr. Richard Rorty, La filosofia y el espejo de la naturaleza, op. cit., especificamente la cita 6
de la pagina 45.
® Cfr. Ibid., 48.
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aunque en Rorty se puede interpretar que del cambio de la teoria de las ideas al
hilemorfismo hay un matiz casi imperceptible.

Para explicar este punto, Richard Rorty se ocupa del problema de los
universales propio de la metafisica y la logica de Aristoteles. El estagirita
considera que los sentidos permiten la relacién de los seres animados con su
entorno, que de igual manera tiene actualidad como el intelecto, es decir que
tanto el alma vegetativa como la sensitiva, en tanto actualidad del movimiento
de los seres vivos, son condiciones que se comparten con el ser humano.
Podemos comprender el alma vegetativa como un movimiento cuantitativo o de
tamafio (nutricion, reproduccion, crecimiento de un arbol), el alma sensitiva se
relaciona con la sensacion y con los movimientos instintivos de huida del dolor y
de buasqueda del placer, esto ultimo es la acepcion de la nocién de movimiento
como desplazamiento™®.

Sin embargo, el movimiento no solamente es “cuantitativo”, ni por
desplazamiento, sino que existe otro tipo de movimiento de caracter “cualitativo”
que permite multiples veces en acto y sin agotarse encontrar las formas
esenciales del entorno. Este movimiento es la condicion necesaria y suficiente
gue hace que el alma humana sea diferente al alma de los animales, esto es el
alma intelectiva. El intelecto es la facultad en la cual potencialmente puede
tener lugar cualquier cambio, el alma humana, a partir de los fendmenos
particulares se transforma o configura las formas universales de las cosas,
objetos o fendmenos. Lo esencial entonces al ser humano consiste en
contemplar y descubrir las esencias universales. EI movimiento cualitativo o
intelectual, implica que partiendo de aspectos particulares es posible establecer

aspectos universales o la contemplacion de las formas universales. Rorty

1% para ver una interpretacion sucinta de la nocion de movimiento en De Anima de Aristoteles
ver: Emilio Ribes, “Behaviorism is Not Ostention is Abstraction: Conceptual and Historical
Remarks on The Nature of Psychology”, Behavior and Philosophy 32, (2004): 35-68.
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considera que a pesar de que Aristételes le dio importancia a la experiencia
particular, no se quedé en ella pues esta no justifica la distincién entre el animal
y el animal racional; Rorty continla diciendo que si sOlo nos hubiésemos
quedado referidos a las cosas particulares no se habria encontrado el problema
de la metafisica®™.

Considerar que el intelecto en realidad nos separa de otras bestias en
tanto que tiene la facultad de transformarse en las formas universales, es
extraer lo esencial de los elementos y la universalizacion de las propiedades
gracias a esta transformacién'®. El alma es inmutable en cuanto puede ser
capaz de contemplar los universales™® y por ello se justifica que el ser humano
sea separable de otras criaturas por tener la facultad de conocer, en este
sentido, conocer implica transformacion del alma y no transformacién de los
6rganos de los sentidos™*.

Lo inmutable pasa de ser posible a partir del ojo de la mente a ser en
efecto lo universal, la figura del “ojo de la mente” se transmite de Platon a
Aristoteles por su concepcion de “separabilidad” de los seres humanos respecto
de otras criaturas que habitan el entorno. Fijemos la reflexién en el caso de la
politica; en la Etica a Nicomaco, se encuentra una posicion diferente a la de la
politica platonica dado que a la ciencia politica no le es necesario buscar
esencias de lo que es bueno, justo o bello. En Aristételes se trata de la
posibilidad de comportarse habitualmente como un hombre virtuoso, mas alla
de “tematizar” las condiciones que hacen al hombre un ser virtuoso. No

obstante, en las discusiones acerca del conocimiento del mundo y del alma

! Cfr. Richard Rorty, La filosofia y el espejo de la naturaleza, op. cit., 44.

?por ejemplo; Aristételes considera que captar los objetos con el ojo del alma consiste en que
el intelecto se transforma en la forma de la “raneidad” al observar una rana concreta en el
espacio, extrae lo esencial de dicho elemento y universaliza las propiedades gracias a esta
transformacion.

'3 Cfr. Ibid., 48.

' Cfr. Ibid., 48.
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humana como potencia y actualidad constante, muestra como la separacion de

Aristételes de su maestro Platén es apenas aparente.

Los filésofos han expresado muchas veces sus deseos de que Aristételes no
hubiera accedido nunca a hablar como Platéon de los universales ni hubiera
aceptado su teoria auxiliar del conocimiento, o que su Entwicklung hubiera
durado el tiempo suficiente para que se pudieran descartar como obras de
juventud pasajes como De anima lll, 5 y metafisica XIl. Pero, una vez mas, no
tiene sentido tratar de echar la culpa a Aristételes o a sus intérpretes. La
metafora del conocimiento de las verdades generales por medio de la
interiorizacién de los universales, de la misma manera que el ojo corporal conoce
los particulares interiorizando sus colores y formas individuales, tenia desde el
mismo momento en que se presento, fuerza suficiente para convertirse en el
sustituto, entre los intelectuales, de la creencia de los campesinos en la vida
entre las sombras. En formas diversas, que cubren la gama que va desde las
nociones neoplaténicas del conocimiento en cuanto conexién directa con la (....)
divinidad, por una parte, hasta las versiones de la abstraccion, por la otra, la
respuesta de los filésofos occidentales a la pregunta “¢,Por qué es singular el
hombre?” ha sido durante unos dos mil afios: el alma en cuanto inmaterial-por-
ser-capaz-de-contemplar-los-universales ™.

La esencia de vidrio vinculada al concepto de inmutabilidad perdura en la
filosofia aristotélica, no se habla de contemplacion de ideas, sino de
contemplacion de esencias universales; es por medio de esta expectacion que
el intelecto se transforma en el objeto, en ese sentido se ve contenida en la
filosofia del estagirita la metafora del “ojo de la mente”. En lo que concierne a la
l6gica —organon — la posibilidad de conocer los particulares se condiciona al
hecho de que el intelecto ya tiene la formas mas puras universales, en ese
sentido los juicios universales subordinan a los particulares, en tanto que el
intelecto ya se encuentra transformado en las formas esenciales de tales
particulares.

El espiritu de estos griegos alimentd el espiritu de la modernidad, quiza
Nno COmMO una copia exacta o con elementos demasiado comunes, pero Si en
cuanto a una concepcién de la naturaleza del ser humano, en cuanto es la

busqueda incesante de la verdad. En consecuencia, Rorty considera que los

Ibid., 48 - 47.
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filosofos del siglo XVII no son originales en cuanto a la pretension de establecer
conglomerados de conocimiento, que permitan entender mejor los fenémenos
de la naturaleza; si bien los griegos conducen al ser humano hacia la
contemplacion de elementos eternos e inmutables, las llamadas “nuevas
ciencias” se han apropiado de esta meta cambiando palabras que son
metafisicas “0jo del alma ”, “esencia de vidrio” por otras que guardan el mismo
sentido de este tipo de metafora y es lo que conocemos actualmente como
representacion: “Nuestra esencia de vidrio — el “alma intelectual” de los
escolasticos — es también la “mente del hombre” de Bacon que muy diferente
de la naturaleza de un vidrio claro y uniforme, en el que se reflejan los rayos de
las cosas segun su verdadera incidencia...., es mas bien como un espejo
encantado, lleno de supersticibon e impostura, como no sea conjurado y

reducido”®.

Los aspectos comunes al pensamiento moderno y el griego
consisten en sostener que el alma humana o la mente del hombre es
substancia que debe permanecer si es que se pretende justificar la posibilidad
de encontrar formas indestructibles en los objetos concretos, pero su diferencia
radica en que la metafisica griega ha permitido el desarrollo de tales
imposturas, mientras que la modernidad se encargara de su control y dominio.
El alma es una sustancia que no cambia cuantitativamente sino
cualitativamente en tanto que permanece en si, pero extrae lo esencial de lo
particular. Este movimiento en el caso del estagirita no consiste en un
movimiento mecanico, sino que obedece a una recepciéon de tales formas, lo
que puede captar el entendimiento, que no es otra cosa que captar los

universales.

16 Cfr. Ibid., 48.
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1.3. Descartes y Locke: el problema de la conciencia

Otra de las variaciones que se presentan en la historia del pensamiento
occidental con relacion al “ojo de la mente”, y que ha sido mantenida durante
siglos como posicidén paradigmatica puesto que brinda el marco que justifica el
nacimiento de la filosofia de la ciencia o epistemologia, consiste en todas
aguellas formas intelectuales comunes que se reunen en la idea de
pensamiento moderno. Si bien es cierto, la modernidad tiene diferentes
maneras de ser comprendida bien sea como época, como problema filosofico o
como multiplicidad de problemas filoséficos, desde la perspectiva rortyana
hablar de modernidad implica la formulacién estricta de argumentos alrededor
del representacionalismo y el fundamentalismo.

Rorty en La filosofia y el espejo de la naturaleza ha mostrado que la idea
de razdn o nous presente en la ontologia platénica permiti6 concebir el
conocimiento humano centrado en la figura de la esencia de vidrio como
garantia de la busqueda de la verdad y la separabilidad del ser humano de los
demas animales. El considera que esta puede ser una nocién coman para el
pensamiento antiguo y para el moderno, ya que en la modernidad también se
pretende dar cuenta tanto de tal separabilidad, asi como de la busqueda de
validez. No obstante, argumenta que existe un cambio en la manera de explicar
en qué consiste el supuesto de “espejo del alma” desde la perspectiva griega a
la moderna, asi dice que “(....) La idea de separacién entre la mente y el cuerpo
significan cosas diferentes, y se prueba con argumentos filoséficos distintos,

antes y después de Descartes”*’

, pero se acepta que siempre sera comun a las
dos tradiciones el espiritu de la fundamentacion del conocimiento.
De esta manera se pasa desde la tradicion platonica de contemplacion

de las esencias universales - razén - a la idea de representacion de los

7 bid., 64.
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fendmenos por medio de la esencia de vidrio — hechos de — conciencia -, esto
altimo corresponde al aspecto principal sobre lo que versard el presente
apartado.

La transicion del sentido de racionalidad e intelectualidad en la filosofia
platonica o aristotélica a la nocion de hechos de conciencia, se da a través de la
consolidacion del dualismo o de los problemas derivados de la separacion entre
el cuerpo y la psique. Estos problemas son situados por Rorty en la modernidad
a partir del pensamiento cartesiano y en gran parte en la relacion que presenta
con algunos empiristas pues si hay algo comdn a los planteamientos del
racionalismo y del empirismo, es justamente la posibilidad de representacion, el
distanciamiento entre racionalismo y empirismo se da en el problema del origen
y la legitimidad del conocimiento, pero no en la nocion de la esencia de vidrio,
gue es transversal a las dos tradiciones.

En los griegos®® no se encuentran vestigios respecto del problema de la
subjetividad y objetividad; un platénico o un aristotélico considera que “el ojo de
la mente” es transformado y que la imagen intelectual del objeto es el objeto
mismo lo cual permite la captacion de la universalidad de la esencia de los
objetos. Por el contrario, la idea cartesiana de la imagen de la retina consiste en
una representacion del objeto; el entendimiento en este caso examina las
imagenes de la retina que se han formado a partir de la realidad o de los
fendmenos y entonces juzga si son o0 no representaciones adecuadas de los
objetos™.

¢Pero en qué radica el “origen” del representacionalismo y por qué es tan
importante para la consolidacion de la filosofia fundamentalista? Para los
griegos la idea de una gnoseologia o teoria del conocimiento no se refiere
Unicamente a la posibilidad de establecer explicaciones de los fenomenos del

'8 Al referirme a los griegos en este trabajo estoy haciendo alusién especificamente a Platén y
Aristoteles.
' Cfr. Ibid., 51.
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mundo, sino que la idea de racionalidad en el saber se vincula a la actividad
cotidiana de la polis. ElI pensamiento platénico o aristotélico no tenia como
finalidad exclusiva las explicaciones acerca del funcionamiento o la constitucion
de los astros, del cosmos o de los fendmenos de la naturaleza, el conocimiento
griego se vincula de una manera especial a la reflexion respecto a la vida en la
polis, al acto practico que es orientado por las preguntas “qué es ser justo o qué
es la justicia”. El conocimiento griego se encuentra especialmente ligado a la
esfera politica y por esto no se encuentra una idea de representacion de los
objetos tan elaborada como se logré en la modernidad.

Descartes muestra en Las meditaciones metafisicas que el pensamiento
esta constituido por elementos que no implican exclusivamente a la razon, sino
también a los sentidos. La inclusibn de los sentidos en la categoria de
pensamiento facilita el desarrollo de la nocién de conciencia y la idea de que a

120 a |a

través de cualquier actividad mental se tiene un “acceso privilegiado
misma conciencia de si, lo que a su vez pondra en la cuspide de la filosofia a la
epistemologia y concebira al ser humano basicamente como ser cognoscente.
Sobre esto Rorty refiere que en el momento en que Descartes sefiald
gue podemos imaginar, sentir, desear no es otra cosa que el pensamiento
mismo, aparece un cambio respecto a la manera en la que tanto Platbn como
Aristoteles entendian la naturaleza humana y su diferencia especifica de
intelectualidad. Esta diferencia se entiende en cuanto que la comprensién
griega respecto a los sentidos consiste en que éstos son facultades humanas
encargadas de procesos tales como la reproduccion, el movimiento o la
nutricion. Por lo cual, los sentidos poseen una funcién o finalidad precisa y
ademas son facultades que el ser humano comparte con los animales y, por lo
tanto, no son la diferencia especifica de éste. Desde este punto de vista el

intelecto es el que realmente separa a los animales de los hombres, en cuanto

2 Cfr. Ibid., 71.
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esta facultad siempre es constante, no se sacia y no se destruye a pesar de su
uso, Aristoteles sefiala que en el caso de los sentidos que compartimos con los
animales, tales como el oido o el olfato, se da un exceso en su funcién cuando
Su Uso no cae en proporcion, este sentido podria ser destruido®* mientras que lo
contrario ocurriria con el uso de la facultad intelectiva, pues mientras mas se
usa mas se perfecciona.

La incorporacion que hace Descartes de los sentidos a la nocion de
mente, por el contrario, concibe que se piense en los sentidos como aspectos
del ser humano intrinsecamente propios, se esta entendiendo que es el hombre
el Unico organismo vivo capaz de tener conciencia de procesos tales como la
sensacion de ver. De esta forma, se esta cambiando la comprension de la
naturaleza humana en tanto identificada con la racionalidad por la comprension
de que el ser humano es diferente en tanto que tiene conciencia de sus
procesos 0 hechos, incluidas las sensaciones. Se cambia la manera de
concebir la naturaleza humana en cuanto facultada para captar la esencia de
los universales y que difiere del cuerpo que se encarga de regular otro tipo de
actividades como es el caso de las sensaciones, por la elucidacién respecto a
gue la nueva distincion entre hombre y bestia se basa en la diferenciacion que
hay entre aquello que es conciencia y aquello que no lo es. De esta manera no
podria hablarse de una distincion entre facultades, sino de una distincion entre
hechos, aquellos que son hechos de los que se tiene conciencia y aquellos de
los que no se tiene, entre aquellos que se dan en una sustancia extensa y otros
en una sustancia pensante no extensa. En ese sentido Rorty sefiala que
“aparece una distincidon que mas parece darse entre dos mundos que entre dos
partes del ser humano”?.

Esto tiene implicaciones importantes en la epistemologia. Por una parte,

las sensaciones terminan convirtiéndose en el garante de las representaciones

2L Cfr. Aristoteles, De Anima, 4268 (Madrid: Gredos, 2003), 221.
22 Cfr. Richard Rorty, La filosofia y el espejo de la naturaleza, op. cit., 57.
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y, por otra, la condicibn humana ahora posee la capacidad de tener conciencia.
Por ejemplo, los animales se preparan para la lucha o la huida de una manera
absolutamente mecanica, mientras que los seres humanos pueden, en ciertas
circunstancias, padecer de un sentimiento de terror; lo comun al dolor, al sentir
al emocionarse se encuentra en que todo ello es objeto de conciencia.

La esencia del ser humano deja de comprenderse como la posibilidad de
contemplar los universales, y es ahora la capacidad de tener conciencia; “es
precisamente la condicion de ‘las ideas confusas de sentido y la imaginacion’ lo
que establece la distincion entre mente — en — cuanto — razén y mente — en

"2 en el sentido en que ya no hay una distincién entre

cuanto — conciencia
apariencia y realidad en tanto que lo mas inmediato a mi es incorregible, es
decir la sensacion y la posibilidad de representacion, independientemente de
gue esta sea confusa o no, implica que tengo un acto de conciencia en tanto ser
gue piensa.

En la modernidad se encuentra la clasica disputa epistemoldgica acerca
del origen y validez del conocimiento, el problema de si es racional o empirico.
Descartes tiene en comun con los empiristas la concepcion de las ideas como
representaciones elaboradas por “el ojo de la mente” de aquellos fenbmenos
gue se experimentan o se vivencian. John Locke, por ejemplo, comprende que
las ideas son representacion de aquellas experiencias inmediatas llamadas
sensaciones y David Hume por su parte, considera que las impresiones simples
— experiencias inmediatas que se tienen con los objetos por medio de los
sentidos — dejan una huella o remanente mental que corresponde a la idea
simple de tal impresion. Si bien es cierto que el problema entre empiristas y
racionalistas recae en la validez, origen y legitimidad del conocimiento, tienen
en comun nociones como cogito, representacion o verificacion en el intelecto de

aguello que se representa.

23 Cfr. Ibid., 58.
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La vinculacion en el pensamiento moderno entre la imaginacion, la
sensacion, las ideas, las creencias, entre otros elementos como propios del
cogito, permiten el salto del problema de la racionalidad al problema de las
experiencias que son contenido de conciencia y aquellas que no, como el arco
reflejo. Rorty en su empefio por aclarar la diferencia entre el dualismo griego y
el cartesiano comenta un ejemplo de Las meditaciones relacionado con la
experiencia de aquellos individuos que tienen algunos de los miembros del
cuerpo amputados. Como no se pueda ubicar espacialmente aquello que es
denominado dolor o picor en las personas que experimentan la posesion de un
miembro amputado esto se constituye en una prueba contundente para que las
sensaciones se consideren parte de los denominados hechos mentales. Los
dolores o picores de los miembros amputados, deben tener una naturaleza
ontoldgica diferente a la espacialidad, se trata de un hecho no — fisico, esto es,
de un hecho mental.

Este argumento es llevado a la distincibn que se hace con respecto a
otro tipo de manifestaciones subjetivas como es el caso del temor en tanto que
la experiencia o el sentimiento de terror es exclusivamente humana. A pesar de
que un animal se dé a la huida cuando se activa su condicion refleja o instintiva
a partir de un estimulo reflejado en su pupila, Descartes considera que este
fendbmeno corresponde a un mecanismo reflejo en el que no interviene la
mediacion del cerebro, es un acto totalmente mecanico, a diferencia del terror
experimentado por el ser humano que se halla en peligro de muerte. En esa
medida lo comun entre la experiencia del dolor, el sentir, el emocionarse es que
todo ello tiene un objeto de conciencia o hace parte de capacidad de hombre
para percatarse de algo. Ya no es sinGnimo mente a razon, la distincion del ser
humano con respecto a los animales no se halla en la posibilidad de captar los
universales, sino en tener conciencia de los objetos, acciones o sentimientos.

La manera en que Descartes ha dado forma a los argumentos sobre la

conciencia humana es a través del procedimiento de su duda “profesional”. El
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método escéptico cartesiano tiene una finalidad precisa y consiste en establecer
a priori la existencia de la res cogitans a partir de la indubitabilidad de las
experiencias mas cercanas al sujeto mismo. Descartes logra convencerse y
convencer sobre la indubitabilidad de tener dolores, creencias o ideas, mientras
gue aquello externo o fisico es susceptible de ser trasfigurado o presentarse
como descripcion errénea del mundo externo?”.

Descartes legitimd la pregunta escéptica como método profesional de
indagacion por las ideas claras y distintas, pero mas alla de la claridad, por la
posibilidad de encontrar una naturaleza humana cognoscente. Esto ha
permitido la generacion de la idea de no espacialidad, lo cual permitié
establecer una linea divisoria entre los retortijones experimentados en el
estbmago Y la sensacién que esta asociada a la mente®, y la Gnica manera de
trazar esa linea entre aquello que es espacial y aguello que no lo es consiste en
dicha indubitabilidad presente en el hecho de la “proximidad al ojo interno:
“nada conoce la mente con tanta facilidad como a si misma”?® .

De todo esto se advierte la generacion de la idea de “sustancia no
espacial” y permite comprender que es facil considerar lo mental como cosas
mas que como estado de cosas, lo cual ademas permite el surgimiento del
abismo ontolégico entre nombres y adjetivos®’. La no—localizabilidad es signo
de la categoria adjetiva de los estados, mas que de la estructura espacial de
algunos particulares; la conciencia adquiere un estatuto ontologico en el sentido
de que es la justificacion del “ojo de la mente” en el pensamiento moderno, la
conciencia se trata ahora como un nombre, todos las manifestaciones de los
estados de los seres humanos no son ya adjetivos sino nombres, se

hipostatizan a partir de la legitimidad del problema mente — cuerpo.

24 Cfr. Ibid., 58.
%5 Cfr. Ibid., 65.
% Cfr. Ibid., 65
2T Cfr. Ibid., 69.
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Para los antiguos, la mente, con toda evidencia, capaz de existencia separada
cuando contempla lo incambiable y era ella misma incambiable. Para los
modernos, cuanto mas evidente es que tiene esa capacidad es cuando es una
coleccion floreciente y ruidosa de sensaciones primarias?®.

Volviendo a realizar una comparacién con el pensamiento griego, Rorty
va a sefalar que el velo o quitar el velo en el sentido de que la racionalidad
halle algun elemento universal o necesario, es la posibilidad de “quitar la
excrecencia que ensucia la vida del hombre™, se trata entonces de la
eliminacién del conflicto. La filosofia de la polis tiene una fuerte expresion en
tanto que manifiesta la vinculacion de la vida de los seres humanos al
compromiso de ser cada vez mejores ciudadanos. La filosofia se concibe desde
esta perspectiva como muy cercana a la cotidianidad del ciudadano griego, la
duda se presta aqui para la construccion de la vida del hombre. Esto no ocurre
en la concepcién de develamiento presente en la modernidad, “la filosofia se
ocupd de la ciencia mas que de la vida, y su centro fue la epistemologia”®. Lo
cual no quiere decir que no se presente cierto tipo de continuidad entre la
modernidad y la antigledad que se puede observar a partir de la vinculacion,
gue se trata enseguida, de los elementos formales “conceptos” y las intuiciones

“materia”!.

1.4. Kant: la fundacion de la epistemologia

El siglo XVII es significativo en la historia de la filosofia porque en esta
época la figura del espejo del alma se afirmé tanto en la perspectiva empirica
como en la racionalista, y dio lugar a una lucha pre-kantiana interminable

respecto de la naturaleza, origen y limite del conocimiento humano a partir de la

28 Cfr. Ibid., 69 -70.
29 Cfr. Ibid., 51.

%0 Cfr. Ibid., 66.

3L Cfr. Ibid., 133.
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nocién de “agrupacién de representaciones”?.

Los empiristas como Locke
sostienen gue el conocimiento de los objetos obedece a una representacion que
se impone a nuestra mente, defienden la idea de que el conocimiento se da a
partir de aquello que se aparece ante el sujeto y que, gracias a la esencia de
vidrio, logra captar una realidad y representarla a partir de la ideas. Mientras
gue en el caso de Descartes o el racionalismo, los objetos del conocimiento se
imponen gracias a la capacidad humana para descubrir las verdades claras y
distintas; esto quiere decir que el cogito determina o juzga si la representacion
gue se ha instaurado en el “ojo de la mente”, devela la naturaleza precisa de los
fendmenos del mundo. Para Rorty la lucha continua se basa en la relacién que
hay entre los particulares y los universales, ya que en el caso del empirista la
generacion de conocimiento solamente puede justificarse debido a la
experiencia concreta con los objetos y ocurre lo contrario cuando se entiende
gue sOlo es posible el conocimiento a partir de la posibilidad de establecer
relaciones universales a partir del cogito.

La relacion que se da entre lo particular y lo universal, que es antigua y
puede rastrearse en la filosofia platonica y aristotélica, se ha transformado en la
modernidad a la discusién entre el empirismo y el racionalismo. La cuestion
central implica la idea de que uno y otro sistema de pensamiento tienen
dificultades en la legitimacion de un conocimiento estricto y seguro. En primer
lugar, el empirismo considera que el conocimiento consiste en la realizacion de
generalizaciones mas que en el establecimiento de regularidades exactas a
priori. Pese a basar el origen del conocimiento en aquello que es aparente a los
ojos del observador, idea que ha protegido al empirismo de la metafisica ya que
esta manera de identificar el origen del conocimiento permite que sus objetos

de indagacion sean considerados “reales”, y que ademas ha posibilitado en la

% bid., 131.
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ciencia o método cientifico consolidar la nocion de verificacion, el conocimiento,
desde esta perspectiva, se caracteriza por ser contingente.

El principio empirista sefiala que cualquier idea debe proceder de una
experiencia inmediata que se presenta por medio de los sentidos. El problema
radica en que la experiencia no es condicion suficiente para establecer
regularidades, ya que si se aplica el principio empirista con todo rigor, para que
una proposicion pueda afirmarse con total certeza, se deben haber
contemplado la totalidad de ejemplares de lo que se esté predicando en dicha
proposicién; esto ocurre con las proposiciones que establecen relaciones a
partir de la idea de causalidad que ha sido discutida por el empirismo britanico.

Para David Hume, la causalidad no se constituye como un caso de idea
simple o compleja en tanto que no se deriva de una impresion. Al buscar el
origen de la impresion que genera la idea de la causa, llega a la conclusién de
gue se trata de un habito mental que permite la relacién entre dos o0 mas ideas.
Por tanto, Hume se refugia en el escepticismo que implica la imposibilidad que
tiene el hombre de realizar juicios apodicticos en el terreno del conocimiento.

En segundo lugar, en el caso del racionalismo, se sostiene la posibilidad
de establecer un conocimiento incorregible por via de la res cogitans. En este
caso, la indubitabilidad del pensamiento pasa a ser la garantia de poder juzgar
que las representaciones dadas a la esencia de vidrio, permiten encontrar
aguellas ideas claras y distintas que satisfagan la certeza o validez de las
explicaciones que se dan respecto de la naturaleza del ser humano, asi como
de los hechos del mundo. La nocion del dualismo cartesiano lleva a tener la
certeza de la existencia del mismo hombre en tanto que piensa, Kant expresa
gue esta falta de vinculacién entre la l6gica o racionalidad con la experiencia, no
cuenta con un control de la metafisica y que se puede llegar a pensar en
alcanzar un conocimiento exacto de los objetos del pensamiento sin ningun
limite apartandose de lo que pueden captar los sentidos; ideas como Dios, el

alma y la felicidad pueden ser abordadas desde la absoluta razén, dejando un
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espacio abierto de infinitas posibilidades sobre las cuales debe versar el
conocimiento humano, lo que obstaculiza la tarea de delimitar hasta qué punto
se puede llegar a conocer, de ahi la critica kantiana de la dificultad para que la
metafisica sea ciencia en tanto que las intuiciones son ciegas sin los conceptos

y los conceptos vacios sin el limite impuesto por la experiencia.

La metafisica, conocimiento especulativo de la razén, completamente aislado, que se
levanta enteramente por encima de lo que ensefia la experiencia, con meros
conceptos(...), donde, por tanto, la razén ha de ser discipula de si misma, no ha
tenido la suerte de poder tomar el camino seguro de la ciencia®.

La solucion a estos debates o cuestionamientos tiene su lugar en Kant.
El filosofo de Koningsberg profesionalizd las preguntas relacionadas con la
posibilidad, limites y reglas que dirigen el conocimiento humano. En ese sentido
se dio prioridad a una facultad humana que juzgara las representaciones y no
simplemente que las tuviera, como ocurre tanto en la postura empirista como en
la racionalista. En estas dos corrientes filosoficas se aceptd la posesion de
objetos que se aparecen irresistiblemente ante el observador; la diferencia
radica en que los objetos para el empirismo son las impresiones, mientras que
para el racionalismo son las formas de tales objetos en cuanto verificadas por la
razén3*,

Rorty piensa que Hume, luego de haber formulado la dificultad que esta
presente en la idea de causalidad, no avanz6 en la identificacion de unas
segundas representaciones; las cuales corresponden a los conceptos que
aparecen en el pensamiento de Kant y son los que permiten la sintesis de lo
gue se presenta inicialmente como diverso como fendbmeno en la intuicion.

La filosofia kantiana busca el “conocimiento apodictico”® de aquellas
actividades que constituyen el conocimiento de los objetos. En ese sentido,

%8 Immanuel Kant, B XV. Critica de la razén pura (México: Taurus, 1787/2006), 19.
% Cfr. Richard Rorty, La filosofia y el espejo de la naturaleza, op. cit., 149.
% Cfr. Ibid., 133.
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Rorty considera que el giro copernicano es una analogia que lleva a la
transformacion o al surgimiento de una tercer manera de sostener el dualismo
mente — cuerpo y sostener el representacionalismo, esto es, la filosofia
trascendental. Kant muestra que la Unica manera de establecer una forma de
entender los fendbmenos a partir de una disciplina cientifica consiste en
encontrar aquellas reglas del entendimiento que permiten la constitucion
objetiva de los fendmenos de los que se ocupan una y otra disciplina. Algo
similar a la idea de Locke, quien, segun Rorty, afirma que lo que conocemos es
posible conocerlo mejor conociendo nuestra mente, idea que va a ser
profesionalizada con Kant y que posteriormente tomard el nombre de
epistemologia*®.

A partir de la intuicién, las personas son capaces de representar la
diversidad de los fendmenos que se aparecen pero estas adquieren un sentido
en tanto conocimiento en la medida en que son unificadas o sintetizadas por la
racionalidad o las formas. La diversidad en este caso se encuentra pero la
unidad se hace o se constituye y esto solo puede justificarse a partir de la teoria
“copernicana”, pues es la Unica que permiti6 entender la posibilidad de un
conocimiento sintético a priori®’.

Esta manera de entender los fundamentos del conocimiento tomdé una
fuerza absoluta para que fuera posible la reduccién de la filosofia a la

epistemologia. Kant es el primero en determinar que la filosofia debe llevarse

% Cfr. Ibid., 133. Una de las criticas qgue se le hacen a Rorty es afirmar que la epistemologia
tiene origen en Descartes y Kant puesto que al hacerlo aparentemente desconoce las teorias de
conocimiento previas a la modernidad. A mi modo de entender, esta discusion es infructuosa ya
que carece de orientacion respecto del propdsito que tiene Rorty para situar a la epistemologia
en la modernidad, lo que en resumen es la posibilidad de entender que es con la epistemologia
moderna (asi exista otra, por ejemplo la griega) la que instituyé una naturaleza del ser humano
centrada en la necesidad de conocer leyes absolutas para explicar la naturaleza del
comportamiento del hombre y de su entorno, mientras que el conocimiento, para los griegos, es
necesario principalmente para establecer su dimension politica. Al respecto se puede consultar
Michael Williams “Epistemology and the Mirror of Nature”, en Rorty and His Critics. Robert
Brandom (ed.) (Moldan, Massachusetts, USA, 2000): 191-213 principalmente el primer
apartado.

%7 Cfr. Ibid., 147.
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por el camino seguro de la ciencia a partir del establecimiento de las reglas que
dirigen la mente humana para conocer, ya que concibe el fundamento del
conocimiento como proposicion mas que como objetos. Es asi que establece
una relacion entre los objetos del mundo y las formas logicas con las que se
tratan dichos objetos, pero dando prioridad a las dltimas en tanto
constituyentes.

Gracias a la vinculacion de la esencia de vidrio en el terreno filosoéfico a
través de la historia de la filosofia, y mas precisamente gracias a la modernidad,
la filosofia le quito el titulo de ser la “reina de las ciencias” es decir paso de ser
aguello que configuraba la totalidad de las explicaciones de las causas Ultimas y
del universo a ser el fundamento de todas las ciencias que lo explican. La
diferencia entre filosofia y ciencia marco el inicio de la reduccion de la filosofia a
la epistemologia, aquel conocimiento que justifica, genera criterios de validez y
legitimidad del conocimiento “la filosofia paso de ser primaria no ya en sentido

de ‘la més alta’, sino en el sentido de subyacente”,

La invencion de la mente hecha por Descartes — su fusién de creencias y
sensaciones en las ideas lockeanas — dio a la filosofia nueva base en que
apoyarse. Ofrecid6 un campo de investigacion que parecia «previo» a los
temas sobre los que se habian manifestado los antiguos filosofos. Ademas,
proporcionaba un ambito dentro del cual era posible la certeza, en
oposicion a la mera opinion®®.

En Kant se encuentra la pretension de poner a la filosofia como garante
de los fundamentos del conocimiento; Rorty sefala que el giro copernicano es
justamente la adopcién de no validar el conocimiento en lo externo como nos lo
predicaba el empirismo, sino que aquello que se considerd espacial se llevo a la
interioridad y nuestra esencia de vidrio es ahora el “constituyente” de la certeza
a partir de lo que se nos da de manera a priori. No obstante, Kant no da cuenta

de como es posible que se constituyan a su vez dichas operaciones

38 Cfr. Ibid., 128.
¥ Ibid., 132.
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constituyentes; aunque el genio de Kant consiste justamente en haber hecho
creer a sus fieles seguidores que ese yo trascendental era ahora el lugar de la
justificacion y la confianza en la certeza®.

Rorty dice que hay tres logros propios del pensamiento kantiano; el
primero tiene que ver con la posibilidad de vincular dos elementos diferentes de
representacion (los conceptos y las intuiciones), que nuevamente pone en el
centro de la discusién a los particulares y los universales. El segundo consisten
en ligar los elementos de la moral a aspectos intelectuales o seculares, para dar
un fundamento de corte racionalista a las inquietudes morales de la vida
practica. El tercero, fue la comprension de que el entendimiento es
“constituyente”, pues abrié asi el camino para considerar a la epistemologia
como una nueva ciencia, un fundamento capaz de ser el tribunal de cualquier
aspecto o &mbito del conocimiento™.

Con respecto al segundo logro, Kant establece desde el mismo tribunal
de la razon la distincidbn entre conocimiento teorico y practico. Este ultimo, si
bien va a tratar de aquellos aspectos del conocimiento que tienen que ver con
las decisiones practicas de la moral, no deja de estar determinado por la
naturaleza epistemologica de su filosofia. De esta manera llegamos al ultimo de
los tres problemas generales del dualismo denominado la “personalidad” de los
gue habla Rorty en La filosofia y el espejo de la naturaleza, y con el que se
concluye esta primera parte. Este problema consiste en que el hecho de que si
rechazaramos el dualismo de mente — cuerpo y finalmente le quitiramos el
alma o la razon al ser humano, este terminaria por carecer de importancia ya
que se relativizarian los valores con respecto a la dignidad humana, de tal
forma que al refutar las nociones racionalistas que se han ligado al concepto de
inmaterialidad presente no so6lo en la metafisica filosofica, sino también en

ambitos como la religion, se perderia el valor humano y la naturaleza del

0 Cfr. Ibid., 132-133.
41 Cfr. Ibid., 133-134.
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hombre abandonaria la creencia en su superioridad frente a otros organismos
Vivos, por lo que se da la necesidad en el pensamiento moderno de brindarle a
los argumentos morales una base mas “cientifica” y menos polémica®’. La
moral se ha justificado a partir de su superioridad racional, en virtud de la
facultad de representacion o esencia de vidrio que a su vez permite las
explicaciones acerca de los fendbmenos del mundo que nos rodea, lo que se
establece como argumento central para que también deba orientar la conducta
del hombre, sin embargo, a pesar de este ideal moderno, no se encuentran
muestras de la realizacion de tales fines del hombre implicados con su
“naturaleza racional y volitiva”, de esta manera la superacion del dualismo
realmente no constituye en si un sinobnimo de destruccion de la dignidad
humana, por lo cual, la distincion que hace Kant ente conocimiento tedrico y
practico, no fue suficiente para desprenderse de la idea de dar un fundamento

epistemoldgico a la moralidad.

42 Cfr. Ibid., 133.
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Capitulo 2

NEOPRAGMATISMO RORTYANO: DE LA MODERNIDAD AL
DEVENIR DE LA FILOSOFIA EDIFICANTE

2.1. Lainvencién de la mente

La presentacion de los tres problemas generales del dualismo permite
situar el origen de la nocién de la esencia de vidrio desde una perspectiva
filosdfica ligada a la “tradicion”. Una de las consecuencias del establecimiento
de la epistemologia como fuente segura del conocimiento humano consiste en
la influencia de estos problemas en la consolidacion de las disciplinas cientificas
contemporéaneas. Quizas la que mejor se ha servido de la tradicién del mito de
la mente es la psicologia moderna, que para rescatar al dualismo de sus raices
metafisicas no-cientificas, ha establecido un estatuto ontoldgico o reificacion del
concepto de mente, que si bien tuvo su origen en la sustancia cogitativa
cartesiana, se consolida en las teorias contemporaneas que explican el
fendmeno de la psicologia humana y que justamente fortalece la concepcion de
la naturaleza privilegiada en el ser humano, la defensa de la formalidad, la
objetividad y el rechazo de cualquier forma de comprension del mundo diferente
a las explicaciones relativas a la “deidad cientifica”. Muchas de las teorias
modernas de la psicologia implican lo que Rorty ha denominado abismo
ontolégico®®, que en breve se entiende como la relacién que hay entre los
universales y los particulares, pero principalmente corresponde a la relacion
forzosa que se ha realizado entre la mente y el cuerpo. A partir de esta idea

Rorty se propone destruir la legitima pregunta por la naturaleza de lo mental,

43 Cfr. Ibid., 27.
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con el fin de negar la fundamentacion del conocimiento como una forma
especial de relacion entre el sujeto y el mundo.

A patrtir de ello Rorty se propone realizar una deconstruccion de toda la
trama sobre la naturaleza privilegiada de la ciencia dirigida por la nocion de
mente o psique, pues €l comprende que su naturaleza es de caracter relacional
y no subsistente y que las descripciones que se realizan de ella son la
aceptacion de determinado juego lingiistico filoséfico** constituido a partir de
determinadas formas de vida. Pero para llegar a dicha formulacién, debe
“desmantelar” tanto las nociones que cargamos a cuestas por nuestros vinculos
tradicionales con la religion y la metafisica, asi como la sofisticacion del
dualismo contemporaneo ejemplificado principalmente en varias vertientes de la
psicologia moderna.

Siguiendo esta misma linea, el conocimiento ocurre como cambio en
entidades que se pueden describir en términos inmateriales o metafisicos, tales
como el alma, la razdn, la conciencia, el espiritu, la memoria, la inteligencia y
podriamos citar mas constructos que ciertamente estan ligados al fenébmeno del
conocimiento. De esto se puede derivar la necesidad que tiene el hombre para
establecer una reificacion de la nocion de mente dada la imposibilidad de
sostener cualquier fundamento o principio sin ésta, es decir, que tal fundamento
debe tener una evidencia ontologica.

En la filosofia griega la razon podria ser equiparada con el fuego, la luz o
el sol, similes que en la actualidad no sirven mas que como “figuras didacticas”,
debido a que cualquier narracion que implique un uso “ambiguo” del lenguaje o
que haga uso de categorias metafisicas, resulta sospechosa para el cientifico.
La influencia de la cientificidad hace necesario que se cultive un campo de
estudio de “la mente humana” ya que la epistemologia debe entender si las

representaciones son exactas o no y esto no puede dejarse en manos de

4Ctr. Ibid., 29.
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planteamientos confusos antimaterialistas. Rorty considera que la invencién de
la mente por si sola, no es condicidon suficiente para el desarrollo de la
epistemologia dado que esta se da a partir de la confusion entre la explicacion
mecanica de la mente y la “fundamentacion” de nuestras pretensiones de
conocimiento, confusién que se establece a partir del pensamiento de Locke y
se profesionaliza en la psicologia empirica o en las neurociencias, disciplinas
que establecen una relacidn entre las intuiciones y la fisiologia humana. De esta
forma la “certeza en el conocimiento” adquiere un fundamento que se explica a
partir de la misma ciencia paradigmatica®.

Por ejemplo la lectura de la filosofia cartesiana hecha por pensadores
como Ryle concibe la distincion mente cuerpo cartesiana como una manera de
situar dentro de la misma categoria los eventos materiales -Res extensa- y los
eventos psicologicos -Res Cogitans lo que segun Ryle puede confirmar el afan
de la psicologia moderna por emplazar los pensamientos en estructuras
anatomicas del cerebro, para darle una condiciéon de cientificidad al mismo
fundamento. Al utilizar el calificativo de “cosa”, lo mental se asume de la misma
manera que lo material o fisico, como si al interior de nuestro cuerpo existiera
un fantasma en la maquina que dirigiera los eventos corporales o extensos, es
decir nuestras acciones. En este sentido, todos los seres humanos tendriamos
dos vidas, una corporal externa y otra privada no espacial que solo podria ser
conocida por medio de introspecciones, lo cual ha dado lugar a que la teoria
legal y aceptada por la mayoria de las comunidades y culturas sea el dualismo.
De hecho, cuando se pregunta qué es lo que diferencia al hombre de los demas
animales, se encontraran prontamente respuestas: la razén, el entendimiento,

su alma o espiritu y muchos otros conceptos mencionados previamente*®.

**Cfr. Ibid., 138.

“Cfr. Gilbert Ryle, El concepto de lo mental (Barcelona, Paidds, 2005) principalmente el
capitulo titulado el mito de Descartes donde realiza una reconstruccién sintética de la idea del
fantasma de la maquina como “doctrina oficial” del mundo moderno, 10-15.
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No obstante, Rorty nos hace ver que la mente no deja de ser una
invencibn metafisica y que es imposible ubicarla en categoria alguna.
Tradicionalmente se ha pensado que lo contrario a fisico es lo mental y que lo
material es sindbnimo de lo fisico y que lo opuesto a material es lo inmaterial, de
tal forma que siguiendo este razonamiento, inmaterial seria sinbnimo de mental,
lo que resulta de todas suertes problematico. En primera instancia, debemos
considerar que lo fisico y lo material tienen una naturaleza espacial y temporal,
mientras que lo inmaterial no posee ninguna de estas caracteristicas, por
ejemplo el concepto de Dios. Ahora bien, si lo inmaterial es sindbnimo de mental,
esto Ultimo tampoco seria ni espacial ni temporal, algo que contradeciria el
argumento kantiano ya que lo mental tendria propiedades temporales. Asi las
cosas, las neurociencias o la psicologia moderna ¢como podrian argumentar
gue algo no espacial pero temporal, puede causar los comportamientos,
cambios anatomicos o fisicos entre otros “fendmenos” que son de naturaleza
material y espacial? ¢Como salvar la identificacion entre la mente y el cuerpo?
Desde tiempos inmemoriales hasta el nuestro, este dilema no nos ha sido lo
suficientemente claro, y a pesar de encontrar en las primeras paginas de La
filosofia y el espejo de la naturaleza un argumento deductivo basado en un
juego de sinénimos y antoénimos Rorty de primera mano esta presentando un
panorama problematico para el camino seguro del fundamento, dificultad que él
ha denominado abismo ontolégico®’.

Cientificos como Damasio®® o filésofos como Searle®® asumen que los
constituyentes del psiquismo pueden ser explicados bajo los parametros de la
neurociencia y, en ese sentido, el problema del conocimiento también puede

reducirse a algo estrictamente bioldgico o fisicalista. Los cientificistas admiten

*'Cfr. Richard Rorty, La filosofia y el espejo de la naturaleza, op. cit., 27.

“8para profundizar sobre el reduccionismo fisicalista de la psicologia o la conciencia, el lector
puede dirigirse a Antonio Damasio, El error de Descartes la emocion, la razon y el cerebro
humano (Barcelona: Grijalbo, 1996).

“9Cfr. John Searle, Mente, lenguaje y sociedad: la filosofia en el mundo real (Madrid: Alianza,
2001).
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en primer lugar que la psique a diferencia de lo biologico, tiene un caracter
ontolégico subjetivo, ya que depende de la experiencia particular y, en segundo
lugar, que los eventos bioldgicos son ahistéricos, objetivos y no dependen de la
experiencia particular de nadie, pero no por ello, afirman, se debe reconocer el
fendmeno de la conciencia o psique como algo aislado a lo biologico.

Adicionalmente, desde esta perspectiva moderna, se dice que la
conciencia es un evento causante y que por lo tanto es objeto de estudio
cientifico, pero aun no se ha comprendido estrictamente como se relaciona el
surgimiento de los estados mentales, los deseos, las imagenes entre otros
fenbmenos de interés para la psicologia desde el punto de vista bioldgico,
Gnicamente se asume, quizas por principio, que esos eventos son consecuencia
de las interacciones de redes neuronales, pero hasta el momento no se ha dado
una explicacién consistente de por qué y como efectivamente los impulsos
eléctricos de la sinapsis dan como resultado una teoria filosofica o un libro de
literatura. Seria mas acertado pensar con Rorty que tanto la biologia como la
filosofia del conocimiento son dos descripciones del mismo hecho, pero con
diferentes juegos de lenguaje®.

Rorty, al exponer que la epistemologia en nuestro contexto ha facilitado
el desarrollo de las dicotomias intuiciones — conceptos, mente — cuerpo o
necesario — contingente, tiene el Unico proposito de darle un giro a la tradicion
occidental o a la nocién del conocimiento como representacion incorregible del

mundo o de lo “dado”, hacia una forma contemporanea de pragmatismo

OF]| juego de lenguaje relacionado con las neurociencias lo ejemplifica Rorty a partir de la
narracion imaginaria de los antipodas; aquella comunidad extraterrestre que solo utiliza el
vocabulario técnico-neurocientifico para describir las emociones y pensamientos, y cOmo no
existe en su vocabulario la nocién de sensacién. Estas explicaciones, concluye, se han
consolidado por el uso de dicho lenguaje en las “formas de vida” de dicha comunidad y le
permiten ejemplificar la confusion lockena entre explicacién y justificacion, es decir, como
aparece el concepto de sensacidn, concepto mediatico hipostatizado, como parte del
vocabulario humano, pero que finalmente, su ausencia no representaria ningin problema. Cfr.
Richard Rorty, La filosofia y el espejo de la naturaleza, op. cit., especificamente el capitulo
titulado Personas sin mente, 73-121.
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antiesencialista, cuya posibilidad se vincula directamente a la deslegitimacion y
destruccion de la nocion del ser humano, principalmente de su esencia de
vidrio.

Debemos considerar que el dualismo es un problema practicamente
insuperable desde el mismo discurso que lo fundamenta, esto es, la
modernidad cartesiana. Rorty muestra esta dificultad realizando un ejercicio
“fenomenologico” para poder empezar a dilucidar las maneras en que se ha
mantenido el dualismo occidental, y para ello utiliza los mismos argumentos
dualistas, hace una deconstruccion y muestra el abismo ontolégico comun a
todos los herederos de Descartes y del kantismo moderno.

El dualismo mente — cuerpo comienza con Descartes, en virtud de la
concepcion de la Res Cogitans y de la Res Extensa. Al hacer el ejercicio de
autorreflexion podemos perdernos en argumentos ficticios, producto de
nuestras interacciones linglisticas y de lo que “experimentamos”
subjetivamente, lo cual podria hacer parecer que dicha dualidad tiene sentido.
Generalmente se ha atribuido lo mental a aquellos estados o disposiciones en
donde las propiedades fisicas e intencionales con respecto a la representaciéon
de un objeto o creencia no son evidentes al observador. Estas representaciones
pueden no poseer un vinculo necesario con el evento que evocan, por ejemplo,
en el caso de la evidencia del cogito, cuando, de acuerdo con el procedimiento
cartesiano, llegamos al punto de no poder dudar de que se piensa por cuanto al
dudar el individuo se encuentra utilizando el pensamiento; lo cual fuerza a creer
que en efecto hay elementos logicos que pueden ser garantes de las
propiedades ontologicas de lo mental. Esto puede ocurrir en el caso de las
sensaciones primaras como el dolor, el cual generalmente es acompafado de
una creencia acerca de lo que esta ocurriendo en nuestro cuerpo, sin embargo
lo que decimos de las sensaciones corresponde con un estado que no se ve 0
gue no esta ubicado en un lugar del cuerpo y por tanto es no material; de tal

forma que es éste el momento en que encontramos “unos eventos mediadores”
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y se empiezan a constituir o cosificar elementos verbales que refieren a un yo o
a una entidad incorporea.

Desde la perspectiva kantiana, diriamos que lo mental puede
corresponder a lo temporal, pues si bien se conoce que lo opuesto a fisico es lo
mental y un sinébnimo de fisico es material, generalmente se asocia la
inmaterialidad al concepto de mente. El concepto de inmaterialidad tiene una
fuerte carga cultural y filosofica, tanto asi que las convicciones mas intolerantes
con cargas metafisicas o trascendentales han justificado que se cometan
genocidios o torturas en nombre de dichas categorias exacerbadas.

¢, Como empezamos a tratar las explicaciones de aquello que fundamenta
el mismo conocimiento desde nuestra propia experiencia? El ejercicio consiste
en entrar a evaluar aquello que es denominado estados intencionales,
fenomenoldgicos y funcionales, pues algunos estados que hemos denominado
mentales se asocian a situaciones que cotidianamente experimentamos
(fenomenoldgicas) y a aquellas imagenes que ocurren en nuestra “cabeza”, por
ejemplo, de aquellos momentos que se vivieron durante el dia, una velada o un
fin de semana, los cuales implican lo fenomenoldgico y lo intencional. La
identificacion de tales estados como “propiedades fundamentales”, puede ser el
sustento argumentativo de aquello que recibe el nombre de mental.

Rorty sefiala que las Illamadas propiedades fenomenoldgicas,
intencionales o funcionales, independientemente de cudl sea el contenido que
le corresponda a cada una de ellas, por el simple hecho de no ser evidentes a
cualquier observador se relacionan con lo no material. En ese sentido quiere
comprender cuales son las razones que han vinculado las propiedades
fenomenoldgicas, intencionales y funcionales como condicibn de no
materialidad, y asi nos recrea la nocidon que se tiene de cada una de ellas.

En primer lugar, lo fenomenologico implica la experiencia subjetiva del
gue mira o tiene algun tipo de sensacion, por lo que cabe considerar que dentro

de dichas experiencias subjetivas se pueden encontrar tanto los dolores como
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las imagenes mentales. Por otro lado, las creencias no tienen propiedades
fenomenoldgicas, aunque puede ocurrir que los dolores impliquen una creencia
de tipo “me duele x porque estan afectadas las fibras y”, lo cual permite
diferenciar lo intencional de las sensaciones primarias, puesto que la sensacién
de dolor generalmente esta acompafada de una creencia x y en ese sentido
podriamos decir que adquiere propiedades fenomenoldgicas. En consecuencia,
lo fenomenoldgico implica un tipo especial de representacion de la experiencia
subjetiva, es decir es una forma de mediacion entre lo externo y lo interno y por
tanto es una propiedad no — material.

En segundo lugar, las intenciones corresponden a las representaciones o
imagenes mentales con una continuidad temporal que permite identificarlas
como permanentes, en cuyo caso el argumento kantiano de la conciencia como
procedente de la intuicién temporal, pero no de la espacial, se corresponderia
con uno de los argumentos modernos que justifican “el lugar” de las
representaciones. Lo cual no es condicion necesaria para asegurarnos un
estatuto ontolégico de lo que tiene como procedencia lo meramente
epistemoldgico en el sentido que se expresa en la filosofia kantiana.

Finalmente, en relacion con los elementos funcionales, el ejemplo mas
contundente es el de la belleza. Lo bello no es identificado como una propiedad
ontolégica (salvo en Platon), sino mas bien es una categoria que se puede
expresar puesto que se da en un contexto relacional. Se dice que alguna cosa
es mas bella que otra por el hecho de participar de un lenguaje que se ha
adquirido en la misma historia de los individuos que hacen parte de dicha
comunidad de lenguaje. Aunque asi se tomara como una categoria logica, en
términos de relacion, el concepto de funcionalidad se muestra como
continuador de la tradicion dualista o por lo menos mantiene la controversia de
“no aparente a todos los que miran”, de tal manera que estas nociones,
relacionadas con las experiencias de los sujetos, se asocian a aquello que es

no-material.
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Por eso, la respuesta a la pregunta ‘¢ por qué lo intencional es no- material? es
‘porque todo estado funcional —todo estado que soélo pueda entenderse
relacionando lo que se observa con un contexto mas amplio— es, en un sentido
superficial, no material’. El problema esta en tratar de relacionar esta nocién
superficial de ser ‘no material’ —que significa simplemente algo parecido a ‘no
evidente de forma inmediata para todos los que miran'— con el sentido de
inmaterialidad que esta cargado de sentido filosofico".

El sentido filoséfico de lo inmaterial es precisamente el que Rorty ha
mantenido en las diferentes narraciones acerca del conocimiento y su
necesidad de fundamentacion en el ojo de la mente; necesidad que se enfatiza
en la filosofia moderna que considera el conocimiento como una relacion
incorregible entre las representaciones y conceptos que permiten la explicacién
del mundo que nos es “dado”.

En procura de justificar el fundamento del conocimiento sin basarse en
categorias que implicaran caer en este sentido de superficialidad o evidencia
para los que miran, la psicologia moderna plantea la posibilidad de explicar la
mente a partir de la observacion o experimentacion, en tanto que la confusién
entre estos estados intencionales, intuiciones o funciones, se considera
producto de la fisiologia. De ahi que se profesionaliza en disciplinas tales como
la neuropsicologia, neurociencia, entre otras, y pese a todo el esfuerzo
realizado en separar la nocibn de mente de la “carga filosofica de
inmaterialidad” (metafisica), llevan a cuestas el problema del “abismo
ontolégico”. Estas posturas “materialistas” consideran que todos los “hechos”
internos del organismo son simplemente expresiones de un mismo aspecto y
gue al hablar de sensaciones se esta haciendo referencia a transformaciones o
a procesos que ocurren en el sistema nervioso central.

Pese al intento que ha realizado la neurobiologia del comportamiento de
tratar lo mental como estados funcionales que se encuentran situados o que
dependen del cerebro, no ha establecido con la suficiente claridad a qué

aspecto esta haciendo referencia cuando se sefiala que el problema mente —

*Ipid., 33.
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cuerpo consiste en dos maneras de tratar un mismo hecho, sin embargo, esta
posicion no aclara si se estd hablando de un hecho material (fisiologia) o de un
hecho inmaterial (mente). El emergentismo, esto es, la creencia de que los
eventos psicologicos emergen de la funcionalidad del cerebro, puede
comprometer su misma postura materialista en cuanto da la impresion de que
se acepta un tipo de entidad inmaterial que procede de otra entidad material
(cerebro), lo que definitivamente no cumple con la posibilidad de separacion,

por lo menos tedrica, del dualismo®2.

2.2. Conductismo epistemologico

Si hay tantas formas de “evidenciar’ los estados internos de los
individuos, ¢como es posible librarnos del dualismo? Para tratar de ir en esta
via Rorty se ocupa de las nociones de mente — cuerpo en un tipo de filosofia
inspirada por la tradicion de la naciente disciplina de la psicologia,
especificamente en el modelo conductista, por tratarse de una corriente que
niega la posibilidad de “considerar seriamente” un estatuto ontolégico de lo
mental; Rorty denomina a este planteamiento “conductismo epistemolégico™°.

Dicho conductismo considera que aquello que se ha calificado como
sensaciones, imagenes, creencias y todos los estados funcionales, esta en
relacion con eventos externos, la conducta y el lenguaje humano. En ese
sentido cuando se hace mencién a estados internos del organismo, se esta
acompafando el comportamiento con eventos de caracter verbal. De tal manera
que cuando un individuo se comporta como si le estuviera doliendo la muela, la
comunidad verbal de referencia le aporta el componente verbal “te duele la
muela”, elemento linglistico que en el dualismo termina adquiriendo

propiedades ontologicas.

%2 Cfr. Ibid., 118.
%3 Cfr. Ibid., 106.
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Asi mismo, el conductismo generdé la incertidumbre acerca de la
existencia de otras mentes, ya que desde el punto de vista positivista del
conductismo no se podrian extraer, a partir de lo “evidente de forma inmediata
para todos los que miran”, categorias como creencia, deseos, dudas o estados
mentales. De este modo solamente los datos de la observacion del
comportamiento entrarian a jugar un papel determinante en la justificacion de la
psicologia cientifica y el objeto de estudio de tal disciplina estaria establecido en
funcién de las acciones o comportamiento que son de acceso publico.

Los planteamientos del conductismo le permiten a Rorty emprender una
critica a la nocién de verdad como correspondencia y al conocimiento como
exactitud de las representaciones. Sus comparieros de viaje son principalmente
Dewey, Quine y Sellars, quienes se oponen a los elementos de lo “dado” en
relacion a la fenomenologia kantiana y los problemas de la analitica o la légica
en tanto apodictica (Russell), en contraposicién al psicologismo empirista®*.

Después de Kant la dificultad radicaba en encontrar un lugar para la
filosofia, puesto que si ésta se articulaba especificamente en la psicologia
cientifica (epistemologia), podria ser reemplazada por una explicacion
naturalista del conocimiento y, por otro lado, si la filosofia se basaba
exclusivamente en una linea de corte historicista (hermenéutica), habria riesgo
de que fuese absorbida por la literatura o la narrativa, dejandola sin un objeto
formal de indagacién®. Para que exista un campo llamado filosofia de la ciencia
es necesaria la vinculacion kantiana entre lo contingente (lo dado) y lo
necesario (reglas de la mente)®®. Husserl sefiala que ni la perspectiva
psicologista ni la narrativa permiten establecer la garantia kantiana de
“verdades apodicticas”. Por una parte, el psicologismo envuelto en

contingencias empiricas Yy en una légica representacionalista sin

% Cfr. Ibid., 159.
%5 Cfr. Ibid., 159-160.
%6 Cfr. Ibid., 160.
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fundamentacion a priori no es conveniente para la filosofia y, por otra parte, la
narrativa caeria en un historicismo con multiplicidad de interpretaciones. En ese
sentido, si no es posible tener la distincién entre lo necesario y lo contingente o
entre lo que nos es dado y su conceptualizacion, que es “afiadida por la mente”,
no se podria hablar de una reconstruccién racional del conocimiento. Sélo la
vinculacion realizada por Kant entre la l6gica y la experiencia ha permitido tener
un objeto especifico de indagacién para la filosofia®’, ésta guarda la eterna
disputa entre lo particular y lo general y las implicaciones de ello para el
establecimiento de juicios sintéticos a priori.

El final de la analitica, cuyo mas claro ejemplo se encuentra en las
Investigaciones filoséficas®® de Wittgenstein, justamente hace que se plantee
una nueva manera de concebir la aproximacion al conocimiento. En el caso de
Quine y Sellars, se propone la tesis de que “la justificacion no es cuestion de
una relacién especial entre ideas y objetos, sino de conversacién, de practica

"9 an este caso los dos fildsofos involucran “las formas de vida’ como

social
constituyentes de la naturaleza del conocimiento. La direccion que tomara esta
postura “epistemoldgica” implica el reconocimiento de la influencia de la historia
y la negativa de aceptar la neutralidad del conocimiento en tanto develado o
determinado, independientemente de la compleja dinamica social. Es el mismo
cambio mostrado por Wittgenstein, al pasar de un rigido Tractatus a un
complejo “juego de lenguaje”. De ahi se deprende la premisa fundamental de la
concepcion holistica de Quine y Sellars; “entendemos el conocimiento cuando
entendemos la justificacion social de la creencia y, por tanto, no tenemos
ninguna necesidad de considerarlo como precisién en la representacion”®.
Rorty nos muestra que a partir de la identificacion de los elementos

sociales se justifica la nocién del conocimiento y sitia asi el conocimiento

> Cfr. Ibid., 160.
%8 Cfr. Ibid., 161.
* |bid., 161.
% bid., 162.



62

cientifico como homélogo a cualquier otro tipo de informe relativo a nuestros
estados internos. Desde esta perspectiva los informes que se dan acerca del
dolor o de las imagenes presentadas en nuestro espejo de la naturaleza son
justificables precisamente por el juego linguistico del cual proceden.
Generalmente nosotros no hacemos una investigacion para establecer la
correspondencia entre la realidad y un informe subjetivo relativo al dolor o a
cualquier otra sensacion, de ahi que pierda sentido la pregunta ¢coémo saben
nuestros semejantes cuales son aquellas de nuestras afirmaciones en que
pueden aceptar nuestra palabra y cudles las que exigen posterior
confirmacion?®

Si este ejemplo se ubica en un plano relativo al conocimiento Rorty se
encuentra con que asi como no se solicita constantemente una constatacion de
los reportes cotidianos de cualquier persona respecto de su experiencia
subjetiva, verbigracia “me duele la muela”, “tengo frio” o “tengo sed”, tampoco
se debe saciar la sed de los modernos respecto a la fundamentacion o
explicacion de cdmo conocemos, ya que tanto para Sellars como para Quine el
hecho de hablar de aspectos relativos al conocimiento es similar, si no igual, al
hecho mismo del reporte de afirmaciones fenoménicas o intencionales a partir
del contexto actual de un individuo. EI ambiente particular genera los criterios
de validacion de los conocimientos adquiridos, lo que permite pensar con
Sellars y Quine que “la justificacién del conocimiento es cuestion de préctica

social”®?

, de la misma manera en que se justifica la comunicacion entre
individuos que pertenecen a un ambito particular de la cultura.

Ademas de que el dualismo trajera consigo la dignidad humana a través
de la revelacion de las verdades claras y distintas, proporcion6 la nocién
emblematica e ideal respecto al conocimiento y el representacionalismo. Rorty,

partiendo de los supuestos de Quine, muestra cOmo estos postulados pueden

61 Cfr. Ibid., 164.
%2 Cfr. Ibid., 170-175
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ser llevados a otro ambito, el de la narracion de las historias humanas, y dejan
asi la formalidad incorregible para pasar a una configuracion del mundo,
reconociendo al ser humano como contingente. El conductismo epistemolégico
es sin lugar a dudas una respuesta viable que permite abandonar la tradicion
dualista y que ha de entenderse como “el explicar la racionalidad y la autoridad
epistemoldgica por referencia a lo que la sociedad nos permite decir, y no lo
segundo por lo primero (...)"®*. En este sentido, el conductismo ha podido
devenir pragmatismo. Desde este punto de vista no se entiende la verdad como
una relacion incorregible entre la representaciones y el mundo, sino como una
orientacién que no ha sido superada por algo mejor que permita entender y
transformar los avatares de la vida humana, ya sea en espacios de caracter
cientifico o en la vida ordinaria de cualquier persona. De acuerdo con esto, la
verdad se entiende como “lo que es bueno que creamos” y no como un
“contacto con la realidad”®*.

Rorty comprende entonces que todos los argumentos presentados por
los dualistas han estado enmarcados dentro de dicha justificacion y que el tratar
de buscar cualquier tipo de fundamento del conocimiento termina por
conducirnos a una préactica social ajustada al juego de lenguaje provisto por el
entorno en el que buscamos dichas fundamentaciones. En ese sentido Quine
va a tomar distancia de una nocién de verdad por correspondencia y optara por

una verdad por conveniencia, propia del “espiritu” del pragmatismo”®.

2.3. El giro linguistico

La confusidon de Locke entre explicacion y justificacion, esto es, entre el

“conocimiento de” referente a objetos que se “tienen en la mente" y “el

%3 |bid., 164.
64 Cfr. Ibid., 166.
%5 Cfr. Ibid., 188.
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conocimiento de que” o creencia justificada en forma de proposiciones®®,
establecié el marco tedrico que permitid a la psicologia empirica o fisiologia
tomar el lugar del fundamento mismo del conocimiento, asumiéndose de esta
manera que la filosofia pueda dejar de tener la funcion de orientadora del
conocimiento verdadero. En ese sentido, para no dejar sin utilidad o campo de
indagacién al filésofo profesional aparece la analitica a partir de Kant y
posteriormente el fortalecimiento de la l6gica®’, para opacar el criterio adoptado
por el psicologismo humeano o lockeano, que posteriormente llevaria a la
psicologia empirica. De esta manera se presenta el escenario para que la
filosofia dé un “giro” hacia la pregunta por el lenguaje.

Si bien es cierto en la filosofia contemporanea la reflexion en torno al
lenguaje resulta ser un lugar coman, hay varias maneras en las que el lenguaje
ocupa dicho lugar. Rorty divide la filosofia del lenguaje en dos modos genéricos;
en primer lugar se encuentra aquella filosofia del lenguaje en la que los fil6sofos
destacan un estudio de los fenomenos mismos del lenguaje y su constitucion,
sin el animo de que esta sea una nueva manera de fundamentar el
conocimiento. En esa linea se encuentran pensadores como el primer
Wittgenstein o Frege y corresponde a la filosofia considera por Rorty como
“pura”. En segundo lugar, se encuentra la tradicion heredera del kantismo que
se resiste a que la filosofia sea Unicamente un ambito de explicacion ligado a
validaciones empiricas y, por tanto, fortalece la idea de busqueda de légicas
regulares que a su vez tenga una referencia al fenbmeno. A este tipo de

filosofia de lenguaje la considera “impura”®

, por tratar de encontrar en el
lenguaje el fundamento del conocimiento o las respuestas epistemoldgicas a

partir del andlisis del lenguaje.

¢ Cfr. Ibid., 140.
67 Cfr. Ibid., 238.
%8 Cfr. Ibid., 237.
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En general, el tratamiento de la epistemologia a partir de la filosofia del
lenguaje, se relaciona con la filosofia de Kant. La filosofia trascendental
considera que la constitucion objetiva de los fenomenos se lleva a cabo a partir
de nuestras aportaciones y, de esta misma manera, la filosofia del lenguaje
consiste en la accion propia del sujeto en la constitucion de significado de los
términos componentes, los cuales se relacionan con el mundo a partir de los
hechos, en virtud de la percepcion sensible. La realidad estara representada por
la posibilidad de establecer significados a partir de un esquema conceptual
fundamental, este Ultimo analogo a las reglas del entendimiento que fundaron la
epistemologia.

Davidson establece una distincion entre aquellos pensadores que
siguiendo la analogia kantiana entre sintesis espontanea del entendimiento con
significado linguistico, realizan proyectos filoséficos con fines epistemoldgicos,

motivados por “cierto puritanismo filoséfico adventicio”®

, y otros pensadores
gue no se orientan por tales fines. Filosofos como Frege y el mismo Davidson
siguieron esta ultima linea puramente linguistica mientras que otros como Quine
realizaron una mezcla entre las teorias del significado y la epistemologia.

Una teoria del significado se puede comprender como la necesidad de
encontrar no la semantica propia de una palabra, sino mas bien la constitucion
de inferencias a partir de las relaciones entre conceptos. En ese sentido un
concepto tiene significado en tanto que cae en un esquema conceptual
determinado. Dicho esquema es el que permite el conocimiento
correspondiente o referente a una “realidad” dada y que encierra el problema
del realismo. Para un realista la posibilidad de tratar de encontrar a partir del
lenguaje la configuracién de esta relacién entre el mundo sensorial y el lenguaje

es necesaria para poder justificar la investigacion cientifica u otras posturas

% |bid., 239.
0 Ibid., 239.
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epistemolégicas como la del verficacionismo o conductismo’®. En este sentido,
la indagacion sobre el funcionamiento del lenguaje constituye el fundamento
posible del conocimiento’®. Davidson también comprende de esta manera la
teoria del significado, sin embargo, considera que no hay una estructura
conceptual determinada que se encuentre fundamentando algun proyecto de
tipo fundacionalista.

Desde la perspectiva davidsoniana la articulacion del significado sélo
tiene lugar dentro del contexto de una estructura conceptual mas amplia. Los
cambios en la teoria permiten a su vez cambios en los elementos conceptuales
mas basicos. Esta idea permite la disolucién de la distincion de Quine entre los
aspectos de significado y los aspectos de hecho, equivalente a la distincion
entre lo dado y lo aportado” tan necesarias para dar un lugar especial a la
epistemologia. La posibilidad de disolver un dualismo como el de esquema-
contenido desde una perspectiva pura de la filosofia del lenguaje, motiva a que
el filésofo “profesional” se resista a la misma. A partir de la busqueda de la
estructura del lenguaje, las regulaciones a priori del lenguaje o “esquemas
conceptuales determinados” se afirma la esperanza para obtener una mejor
claridad en la relaciéon que el lenguaje tiene con el mundo. Para este tipo de
fildsofo, debe haber un fundamento, en este caso, en la estructura conceptual
sobre la que se pretenda cualquier posibilidad de producir el denominado
conocimiento cientifico.

No obstante, en Davidson la filosofia del lenguaje debe ocuparse de
aspectos empiricos del mismo uso, esto es, de un analisis gramatical para
comprender como las “formas de vida” producen las relaciones entre oraciones
y conceptos renunciando asi a una teoria del significado a priori. Desde esta

perspectiva el “giro del lenguaje” consiste en el intento de encontrar la relacién

L Cfr. Ibid., 239.
2 Cfr. Ibid., 239.
3 Cfr., Ibid. 41.
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entre ciertas parcelas de practica social y el uso del lenguaje que se hace en
otras’®. Por ello pueden reunirse en esta misma linea fildsofos como Kuhn y
Feyerabend. Para este ultimo, la posibilidad de cambios en el significado se
debe a cambios en la teoria, y para Kuhn los cambios en la ciencia normal
ocurren por medio de revoluciones que producen cambios de paradigma.
Contrario a este punto de vista se encuentran los planteamientos de
Putnam y Dummett, estos filosofos son considerados como parte del grupo de
pensadores que intentan rescatar el papel central de la filosofia como
fundamento. Dummet considera que el fundamento de la filosofia es la teoria
del significado y no la epistemologia, como lo habia hecho creer Descartes. La
filosofia consiste en encontrar el “arquetipo” de significados que se pueden
establecer en cualquier lugar y espacio de tiempo dado, sin apelacion a factores
de orden histérico o transformacion tedrica lo que indica que una teoria del
significado de este tipo se convierte en el modelo y garante de la filosofia.
Desde esta perspectiva se tiene la nocién de que los diferentes términos
utilizados para dar cuenta de ciertos aspectos de los fendmenos del mundo, son
perfectibles y pueden mejorar a medida que se avanza en los hallazgos
cientificos o tedricos. Por ejemplo, se considera que la explicacion que
Descartes realiza con relacion al conocimiento como representacion del mundo
en tanto idea de la mente, ha resultado de importancia para el desarrollo de la
filosofia; digamos que ha permitido sustituir el realismo ingenuo propio de la
escolastica por un representacionalismo mucho mas sofisticado, pero sigue
siendo insuficiente. En ese sentido se considera que una teoria del significado
que corresponda al establecimiento de los parametros conceptuales mas
fundamentales, permite la determinaciéon de aquello a lo que realmente han

hecho referencia las diferentes posturas filosoficas.

4 Cfr. Ibid., 241.
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Putnam sefiala que el punto central en el problema de la fundamentacion
del conocimiento es el problema de la referencia que aparece en las
perspectivas de realismo e idealismo’™. Dentro del realismo se presenta un
rechazo de perspectivas como la de Feyerabend por cuanto se acepta la
introduccién de una inestabilidad en el significado de los referentes, y se
propone en su lugar concebir el cambio de significados por cambios del tipo de
explicacion que cada teoria efectia sin que el objeto cambie. Putnam considera
gue no es viable contemplar la idea de un cambio en el “esquema conceptual”
porque esto resulta ser lo mas problematico para la filosofia del conocimiento,
pues debe existir un marco permanente cognoscible independiente de los
cambios o variables de naturaleza empirica o tedrica’®.

Por el contario, un antirrealista “idealista” consideraria que no existe una
diferencia de grado en diferentes explicaciones de un mismo objeto de estudio,
sino que la verdad o validez de dichas explicaciones se circunscribe a una
coherencia intratedrica, sospecha de la convergencia de la ciencia entre el
lenguaje y el mundo y por tanto la validez del conocimiento es en cierto modo
relativo’’. Este tipo de postura pone en aprietos a Putnam, quien parte de que
la referencia es necesaria en cuanto permite plantear validez en el marco de la
investigacion y métodos que utiliza la ciencia, por lo que intenta fortalecer este
planteamiento a partir de tres argumentos acerca de la necesidad de que la
filosofia siga siendo considerada como fundante; en primer lugar una teoria que
permita la relacion entre las palabras y el mundo puede dar una “interpretaciéon
satisfactoria”, en segundo lugar, la fiabilidad de los métodos clasicos de
investigacion, el uso del lenguaje entre otros elementos de la ciencia, solo

pueden tener la pretension explicativa a partir de una postura realista’®. Por

" Cfr. Ibid., 254.

’® Cfr. Ibid., 250.

" Cfr. Ibid., 255. Especialmente la cita textual de Hilary Putnam introducida por Rorty del texto
Mind, Language and Reality.

" Ibid., 257.
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ultimo tomado literalmente: “sélo el realista puede evitar pasar de la idea de:
‘muchos términos utilizados en el pasado no hacian referencia’ a la idea: ‘es
mas probable que ninguno de los términos utilizados por nuestros cientificos
haga referencia”’®, asumiendo esta Ultima como la expresiéon de un
escepticismo absoluto. Tal idea restaria fiabilidad a nuestros sistemas
investigativos y por tanto debe aparecer la nocién de verdad en tanto referencia
o realismo epistemol6gico®, puesto que verdad y referencias son condiciones
equiparables sin las cuales no seria posible realizar la distincion entre que es
ciencia y lo que no. Rorty, siguiendo a Putnam, dice que se debe “bloquear la
desastrosa meta — induccion que procede de las posturas idealistas
antirrealistas que concluyen en la idea: “ningun término tedrico hace referencia

nunca”®. Asi, concluye, la filosofia del lenguaje en un sentido “impuro” “es
importante para la filosofia contempordnea debido a que debe haber una
diferencia entre la historia de la busqueda de la verdad y la historia de la poesia
o la politica o el vestido"®.

La destruccion hacia la que apunta Quine de los dos dogmas del
empirismo se va a oponer a esta pretension de reconfigurar el sentido de la
busqueda de la verdad. El primer dogma corresponde al esencialismo, que
consiste en la posibilidad de encontrar una diferencia entre lo que la gente cree
de algo o dice sobre algo de la esencia de un objeto, esto implica que es
posible encontrar a partir de un referente, lo que de éste se dice, bien sea en la
antigledad o en la modernidad, lo que lleva al segundo dogma en tanto que
siempre es posible realizar una “traduccién” de conceptos®®. Este tltimo dogma,
justamente permite considerar que en ciencia se posee una ‘“referencia

objetiva”, lo que no ocurre con otro tipo de saberes. Cuando se comprende que

" bid., 257.
8 Cfr. Ibid., 259.
81 Cfr. Ibid., 257.
8 bid., 245.
8 Cfr. Ibid., 247.
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estos dos dogmas se desvirtian desde una nocién pragmatica de la verdad,
gue considera que hay teorias que permiten un mejor el desenvolvimiento del
hombre en el mundo, la ciencia pierde su caracter superior y termina siendo
equiparable a la religion.

Una perspectiva pragmatica considera que el la traduccién expresada en
estos dos dogmas del empirismo es innecesaria y resulta del todo un error.
Como se observa, la pretension de fundamentacion del conocimiento en la
filosofia del lenguaje también termina siendo un terreno infructuoso que siempre
va a caer en circulos de peticion de principio: ¢como lo que fundamenta es
fundamentado?, en este caso las reglas o esquemas conceptuales. Al
considerar que es imposible que puedan existir tales esquemas estaticos, se
asume que en efecto el ser humano no puede tener la tendencia de aislarse de
los fendbmenos que estudia y ser imparcial, lo cual Davidson y Quine han
argumentado, pues tienen en comun la idea de que aquello que denominamos
verdad es consecuencia de practicas sociales o usos del lenguaje y por lo tanto,
no se trata de encontrar mejores explicaciones de los problemas tradicionales
en términos progresivos al interior del conocimiento, sino que se trata cada vez
mas de problemas diferentes y por lo tanto son intraducibles entre si.

Cuando se considera que la transformacion de las diferentes nociones
del conocimiento se da en el sentido de purificacion de los significados de los
conceptos a través de una especie de evolucion del conocimiento, se entiende
el lenguaje como una evolucion secuencial de los problemas de la filosofia, lo

cual Rorty considera engafoso y erréneo:

Resulta bastante plausible la imagen de que la filosofia antigua y medieval se
ocupa de las cosas, la filosofia del siglo XVII al XIX de las ideas, y la filosofia
contemporanea ilustrada de las palabras. Pero no debe pensarse que esta
secuencia ofrezca tres opiniones contrarias sobre lo que es primario o lo que
tienen caracter de fundamento. No es que Aristételes pensara que la mejor forma
de explicar las ideas y palabras era hacerlo en términos de las cosas, mientras
gue Descartes y Russell adaptaron de otra forma el orden de la explicacion.
Seria més correcto decir que Aristételes no tenia —no sentia necesidad de- una



71

teoria del significado. Las observaciones de Aristételes sobre el conocer no

ofrecen respuestas, buenas o malas, a las preguntas de Locke, lo mismo que las

observaciones de Locke sobre el lenguaje no ofrecen respuestas a las de
84

Frege™.

El conocimiento entendido por Rorty de esta manera implica abandonar
los paradigmas antiguos puesto que hay nuevos problemas y significados de los
términos. La historia del conocimiento muestra que se han de abandonar los
antiguos problemas en lugar de sustituir las explicaciones, esto ultimo es propio
de la nostalgia de la filosofia como constituyente, por el contrario, la filosofia
pasa a ser una asunto de conversacion y de practica cultural.

Los argumentos que mas convencen el intelecto de Rorty se alejan de
cuestiones tradicionales ligadas a la fundamentacion del conocimiento y el “giro
del lenguaje” se encamina a una postura de caracter historico y contextual.
Rorty se va a denominar a si mismo como un nominalista psicologico, cuya
doctrina consiste en comprender que toda conciencia es un asunto linguistico
de una naturaleza diferente a la de la relacion especial proposicional con la
realidad. En ese sentido, dard mas crédito a las concepciones de Kuhn acerca
de la ciencia y a las Wittgenstein o Davidson en relacion con el lenguaje y, por
consiguiente, en este “giro” tanto lo mental como lo epistémico se encontraran
en almoneda sociocultural®. El lenguaje es tratado de acuerdo con lo que él
denomina etnocentrismo y no como si estuviésemos llamados, a partir del
lenguaje junto con el ojo de la mente, a develar la “verdad” de la realidad.

Los defensores de Kuhn, dice el autor, han establecido la distincion entre
racional y no racional en términos sociolégicos, y no a partir de elementos
metodoldgicos en términos de posesion o no de criterios explicitos para orientar
el “camino seguro”. Esto nos permite admitir que en epistemologia hay
imposibilidad, como lo describe Rorty, de conseguir “metavocabularios

84 .

Ibid., 242.
8Cfr. Richard Rorty, “La contingencia de los problemas filosoficos”, en Ensayos sobre
Heidegger y otros pensadores: Escritos filosoéficos 2 (Barcelona: Paidds, 1993), 309.
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ahistéricos en cuyos términos formular algoritmos para la eleccién de teorias”®®,

mas bien acepta que podemos tratar el estudio de “la naturaleza del
conocimiento humano” solo como el estudio de ciertas formas en que
interactdan los seres humanos, esto es, justificar el conocimiento humano no
como una relacion especial entre las palabras y los objetos, sino desde “la
conversacion y la practica social”®’.

De ahi que aparece la idea de la contingencia del lenguaje que recorre el
pensamiento de Rorty sobre todo en el texto de Contingencia ironia y
solidaridad, en el que se expresa en el rechazo a las atribuciones de verdad con
respecto a la ciencia y de la posibilidad de construir acuerdos y pensar el
conocimiento como algo que “facilita” el desarrollo de las sociedades en el
mundo. Para ello toma el lenguaje visto desde la perspectiva del segundo
Wittgenstein como constituido a partir de las formas de vida, lenguaje que no
representa la realidad sino que se desarrolla dependiendo del contexto en el
gue nos encontremos. El lenguaje al ser constituido dentro del mismo conjunto
cultural de las diferentes sociedades y etnias, sugiere su nhaturaleza
contingente, variable y arbitraria de consolidacion.

Asi, luego de habérselas con Putnam a partir de Davidson y Quine, su
postura se vincula mejor con la de estos ultimos puesto que las ideas de estos
permiten “desmantelar” el lenguaje privilegiado de la ciencias en cuyo caso,
cuando se halla un logro grandioso o se halla “el poeta vigoroso™®, tal
manifestacion no deja de corresponder a formas azarosas producidas a partir
de la interaccion social. Visto de otra manera, asi como se pueden transformar

las condiciones del habitat cuando cae un rayo en algun punto geografico, de la

8 Cfr. Richard Rorty, “¢ Es la ciencia un género natural?”, en Objetividad, relativismo y verdad:
Escritos filosoficos 1, op. cit., 49-74.

¥ Richard Rorty, La filosofia y el espejo de la naturaleza, op. cit., 162.

% | a figura del “poeta vigoroso” corresponde a la posibilidad de redesripciones originales del yo,
provista por filésofos como Nietzsche o Kuhn. Esta nocién aparece en Contingencia, ironia y
solidaridad y se desarrollara como mas claridad en el Ultimo capitulo del presente texto.
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misma forma, en la ciencia ocurren revoluciones cientificas, pero ello no implica
que haya una verdad por develar sino que “se hace”®.

Para Rorty los seres humanos tienen dos formas de pensar el sentido de
sus vidas; unos que narran el aporte a su propia comunidad, a su contexto
cotidiano, y otras que ponen su reflexion en algo que denomina no humano o
“metafisico”. Los primeros, sefiala, son los que buscan un sentido de vida en la
solidaridad, mientras que los segundos lo hacen en la objetividad. En
consecuencia a lo planteado previamente, el primer grupo de “pensadores”
corresponde a aquellos que buscan un fundamento filoséfico en sus propadsitos,
mientras que los segundos son pragmaticos, o como sefialaria el filésofo,
aguellos que han abandonado el “deseo de objetividad”. Lo cual es la tendencia
de pensamiento que puede afirmar que lo que se ha denominado verdad, se
puede contemplar como una buena recomendacién, pero considerando que
puede haber mejores.

De esta forma entenderiamos que el fendmeno del conocimiento estaria
mediado por la participacion de un individuo dentro de ciertas practicas y el
correspondiente juego de lenguaje que solo son comprensibles
etnograficamente, como una historia de metaforas, siguiendo a Wittgenstein
Rorty sefala:

Concebir la historia del lenguaje y, por tanto, la de las artes, las ciencias y el sentido

moral, como la historia de la metafora, es excluir la imagen de la mente humana o de

los lenguajes humanos, como cosas que se tornaron cada vez mas aptas para los

propdsitos a los que Dios o la naturaleza los ha destinado; por ej%gnplo, los de
expresar cada vez mas significados o representar cada vez mas hechos™.

En este sentido el caracter y validez de un conocimiento se identificaria
con una serie de convencionalismos realizados al interior de una comunidad
verbal, en nuestro caso una comunidad cientifica; pero conceptos como alma,

conciencia y otros, tendrian diversas acepciones bien sea si son tomadas desde

8 Cfr. Richard Rorty, Contingencia, ironia y solidaridad (Barcelona: Paidés, 1991), 19.
% Cfr. Ibid., 36.
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una perspectiva cientifica, una filosofica y otra de sentido comun. Richard Rorty,
como sefiala Fernando Broncano®!, dice que las explicaciones cientificas son
metaforas mal utilizadas, de tal forma que desde una posicion socioldgica, el
problema de la veracidad o la naturalizacion del conocimiento serian
convenciones propias del grupo de intelectuales que han destinado su vida y
juego de lenguaje para construir explicaciones de todo tipo de eventos.

Las formas linguisticas se han adquirido por medio de las comunidades
verbales de nuestro entorno social. Se abre entonces un sendero para pensar
de una manera totalmente diferente los aspectos relacionados con la ética, la
politica y la ciencia, pero en un terreno parecido al de las “arenas movedizas”

gue no esta constituido y es impredecible.

2.4. El devenir de la filosofia edificante

Denominamos problemas a aquellas cuestiones en las que hay tensiones
entre diversas teorias, en donde no hay claridad en la compresion o explicacion
de los fendmenos del mundo y tal vez en muchos de aquellos problemas
podriamos tardar milenos para encontrar, en alguna fuente segura, la manera o
forma de decir las cosas en un lenguaje que cualquier persona consideraria
racional. No obstante, es propio de la modernidad tener la creencia de que la
epistemologia consiste en la actitud de dirigir nuestra investigacion, con plena
naturalidad, hacia el mas preciso y conmensurable discurso.

Rorty entiende por conmensurable aquel discurso en el que es posible
llegar a un consenso sobre las reglas que lo rigen; “el discurso que es capaz de
ser sometido a un conjunto de reglas que nos dicen cdmo podria llegarse a un

acuerdo sobre lo que resolveria el problema en cada uno de los puntos en

%% Cfr. Fernando Broncano, “Naturalizacion de la razén”, en Luis Olivé (Ed) Racionalidad
epistémica (Madrid: Trotta, 1995): 223-244.
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"92 En ese sentido, tal

donde parece haber conflicto entre las afirmaciones
“actitud natural” despertada por el racionalismo moderno dirige necesariamente
el contenido de nuestro conocimiento y asi se concibe que en la medida en que
se sustente un conocimiento de nuestro mundo externo, el ser humano podria
responder con justicia a preguntas de tipo ético o politico, o bien acerca de su
propia existencia. De esta manera Rorty sefiala que la filosofia se puede
concebir como una especie de supervisor cultural®*.

Esta forma de discurso ligado a la esperanza en la adquisicion de
regularidades y formas universales de explicacion del mundo, esta vinculada a
lo que nuestro filosofo denomina filosofia sistemética. Tal filosofia es
comparada con el planteamiento kuhneano de ciencia normal, en el sentido de
paradigmatica para cierta época o contexto definido. Desde la perspectiva
moderna, a diferencia de la perspectiva de la de Las estructuras de las
revoluciones cientificas, dicho paradigma es inamovible o infranqueable, dada
la connotacion de la filosofia como guardiana de la racionalidad.

Por contraste con este tipo de planteamientos modernos sacralizados por
la cultura deviene la hermenéutica; ésta ha sido considerada por fildsofos como
Dilthey y Husserl como un tipo de metodologia o como un nuevo tipo de
epistemologia, pero dicha manera de concebir la hermenéutica difiere de la
concepcion rortyana. Si se la entiende como una metodologia o como una
nueva epistemologia, la distincibn entre naturwiessenschaften vy
geisteswiessenschaften se mantiene dando lugar a la ruptura entre lo que es
material o fisico y lo inmaterial o espiritual, previamente considerada. En el
terreno del conocimiento dicha disputa alimenta mas los problemas respecto a
cudl tipo de conocimiento, contiene mayores criterios de validez y fortalece las
distinciones disciplinarias y la necesidad de definir objetos de estudio y, por

ende, el dualismo.

%2 Richard Rorty, La filosofia y el espejo de la naturaleza, op. cit., 288.
% Cfr. Ibid., 288.
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Partiendo de la lectura de Gadamer, Rorty concibe la hermenéutica como
otra forma de conversacién y no como un nuevo amanecer de la epistemologia.
El ingrediente que la hermenéutica aporta consiste en su capacidad para
edificar mas que para sistematizar los elementos del mundo en el que el ser
humano convive. A su vez, también va a comparar este discurso como si fuera
el discurso anormal a partir del normal, entendiendo lo anormal como una
manera de ir en contra de lo tradicionalmente dado en el pensamiento del
hombre de Occidente. La hermenéutica ha de ser vista como oposicion a la
concepcion del conocimiento como fundamento de cualquier actividad humana.
Esta diferenciacion podria ser comparable con la historia de la musica, que
coincide con el contexto en el que vive uno de los héroes de Rorty, L.
Wittgenstein, que si bien no es una analogia muy exacta, puede facilitarnos la
comprension de este aspecto de su pensamiento.

Puelles®, un musicélogo contemporaneo, nos cuenta que Wittgenstein
crecio en una época en la que la Viena musical se dividia en dos bandos; por
un lado los musicos que seguian la tradicion estricta de las formas musicales
tonales amantes de Bach, Beethoven y Brahms y, por el otro, los que por
influencia wagneriana, empezarian un nuevo movimiento que corresponde a la
atonalidad y el uso del dodecafonismo®. Sin embargo, algunos musicélogos
consideraban que la musica atonal deberia tomarse en consideracion tan solo
en funcion de sus elementos tonales que pueden contenerse y presentirse en
ella, puesto que conciben la tonalidad como un hecho natural (por ejemplo la
tonalidad de Do mayor) que se basa —como ya se sabe— en el fenbmeno

acustico de los arménicos, que puede explicar la fisica®®.

% Antoni Puelles, El arte de lo indecible (Universidad de Extremadura. 2002).

% Tradicionalmente la armonia se construia a partir de las siete notas que conocemos vy las
derivaciones tonales mayores y menores. Los compositores contemporaneos empezaron a
utilizar esas mismas siete notas mas cinco semitonos (dodecafonismo) lo cual hace mas dificil
hablar de una tonalidad estricta. Schénberg es considerado el padre del dodecafonismo.

% Enrico Fubini, MUsica y lenguaje en la estética contemporanea (Alianza Musica: Madrid.
1994).
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Dicho de otra manera, asi como la modernidad considera que hay
verdades por develar, en la masica se concebian estandares “cientificistas” o lo
que era estimado como normal. Pese a ello, surge musica “anormal” como es el
caso de Webern o Schonberg, musicos que enriquecieron la musica
contemporanea. No obstante, hoy sabemos que las dos tradiciones musicales,
tanto la clasica como la contemporanea, hacen parte del mismo universo
musical y ninguna es mas importante que la otra, pero si cabe entender que el
dodecafonismo facilitd la “creatividad” en otros géneros de nuestro siglo, como
en el caso del jazz.

En cuanto a la hermenéutica, no se trata de concebir que sea esta una
mejor posicion en la que ha de sustentarse el paradigma de la filosofia. Se trata
mas bien de oponerse a la creencia de que la Unica forma de ser edificado es
develando la realidad ahi afuera del mundo. El “espiritu” hermenéutico implica
gue la busqueda de la verdad es sé6lo una de las formas en las que el ser
humano puede proyectarse, asi como un musico podria interpretar blues o rock.
La hermenéutica se propone renovar las descripciones que tenemos del mundo
y de nosotros mismos, por ello es un discurso anormal, del mismo modo en que
el dodecafonismo los es con relacion a la muasica clésica.

Tal discurso edifica en la medida en que desliga al hombre de posiciones
dogmaticas o fundacionales que han producido dolor o carencia de creatividad.
En palabras de Rorty; “Se supone que el discurso que edifica es anormal, que
nos saca de nosotros mismos por la fuerza de lo extrafio, para ayudarnos a
convertirnos en seres nuevos™®’.

La necesidad que fuerza a la modernidad a describirnos en términos
exactos o veridicos, implica que a partir de estas normativas o regularidades
podriamos librarnos de “tomar decisiones”; se trata de la necesidad de tener

una seguridad de algo, de conocer un elemento positivo que permita anclar la

" Richard Rorty, La filosofia y el espejo de la naturaleza, op. cit., 335.
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dimensién humana en un porvenir claro, preciso y sin lugar a interpretaciones o,
por lo menos, no atadas a una racionalidad irrestricta e incorregible: “(....) es un
deseo de constriccion — un deseo de encontrar fundamentos a los que poder
agarrarse, armazones que no nos dejen extraviarnos, objetos que se impongan

"% pero dicha

a si mismos, representaciones que no se puedan negar
necesidad implica el “sacudirse de la responsabilidad”. **Puede que llegue el
momento de saber todo acerca de nosotros mismos, de qué aspectos
fisiolégicos 0 neuronales se activan a partir de cierta idea, de qué correlacion
tiene el deseo o cierta palabra con el sistema nervioso central, pero en todo
caso no sabriamos qué hacer con todo este conocimiento'®. Por el contrario, la
hermenéutica implica la redescripcion de nuestras propias vidas y en esto
estaria implicado un sentido, mas que de expresion de representaciones, un
sentido de esperanza en lo que se pretende llegar a ser.

Rorty plantea que si bien los filésofos edificantes, como Gadamer,
Heidegger o Derrida pueden parecer a la luz de Kuhn “revolucionarios”, distan
mucho de serlo, puesto que hay “revolucionarios” vinculados a una misma
tendencia, por ejemplo Habermas a la modernidad. Estos filosofos son tan
opuestos a las consideraciones epistemolégicas que el lenguaje mismo no es
representacion de la realidad o que el uso del lenguaje puede no representar
nada. Heidegger o Derrida distinguen bien el sentido al que quiere apelar Rorty
para tratar la hermenéutica. Asi nos encontramos con que definitivamente el ser
humano al usar el lenguaje no se encuentra presentando una representacion de
ningun tipo, sino que simplemente se puede estar diciendo algo, no

necesariamente una opinion, sino participando de una conversacién mas que

% |bid., 287.
% Cfr. Ibid., 339.
190 cfr. 1bid., 328.
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1

de una investigacion®®’. Puede esto asemejarse mas al uso que hace del

lenguaje el poeta, que al que hace el cientifico.

El poeta, al poner por caso, tiene a su disposicion un lenguaje ya formado, que
sirve ademas, para usos muy diferentes del meramente artistico, es decir, un
lenguaje con un uso practico, lo que exige de él que posea un vocabulario de
términos suficientemente precisos como para que la referencia (implicita en cada
término) sea univoca. El poeta asume para si, para sus fines artisticos, el lenguaje
comun; no obstante, cabe preguntarse ¢conservara este lenguaje, en el interior de
un organismo artistico, la misma claridad y sentido univoco por cuanto atafie a su
significado? En una palabra: todo término que ante nosotros comparece ha de
continuar poseyendo el significado que se le asign6 dentro del vocabulario; sin
embargo, en un contexto poético, cada frase se proveera de otros significados de
alusiones, de referencias secretas. Por este motivo, si bien el poeta sirve [sic] del
mismo lenguaje que usa para el discurso comun o el cientifico, tal lenguaje, al
usarse como un lenguaje artistico, perdera su precisiéon y su sentido univoco al

momento de adquirir la indeterminacion, la ambigiiedad y la profundidad expresiva
del arte'%%.

Si bien en la cita anterior Fubini considera que el lenguaje tiene una
relacion previamente univoca con lo que significa, en el caso de Rorty todo el
lenguaje tendria una semejanza con el que aqui él describe como lenguaje
artistico, tendria referencias secretas, incluido el lenguaje de la misma ciencia.
Por ello dice nuestro filosofo que tanto Heidegger como Wittgestein observan
que las personas no son instrumentos que puedan darnos una informacion
catalogable como mejor o peor, sino que la interaccion que han tenido en la
vida con las diferentes manifestaciones étnicas o sociales de las que parten— el
juego de lenguaje — no manifiestan representaciones irrefutables de lo que es el
mundo o los hombre. Cuando manifestamos expresiones que indican el uso de
la metafora del espejo, estamos expresandonos de una forma particular, de la
misma manera en que en otro tipo de contexto, bien sea artistico o literario, en
el que no se pretende representar absolutamente nada: “debemos eliminar
completamente de la conversacion las metaforas visuales, y en especial las del

espejo. Para hacerlo hemos de entender el habla no s6lo como no

1oL Cfr. Ibid., 335.
192 Enrico Fubini, MUsica y lenguaje en la estética contemporanea, op. cit., 45.
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exteriorizaciones de las representaciones internas, sino como no representacion
en absoluto™®,

Asi pues el papel de la filosofia resulta ser ahora una conversacion y no
un intento por gobernar y tratar todos los fundamentos en los cuales las
distintas opiniones, creencias y discursos permiten una aproximacion cercana a
la verdad. El problema radica en que los “fildsofos profesionales” conservan el
temor de que si no intentan asir las creencias y conocimientos al arbol de la
verdad, desapareceria su discurso; no obstante, esta imagen no es la que
pretende dar Rorty, sino que el papel del intelectual estard situado en otro
ambito distinto al de la incansable busqueda de la verdad que otrora lo ha
alejado de los dilemas mas concretos y cercanos del mundo. La filosofia en
este sentido hara una transicion desde el conocimiento hacia la esperanza en la

solidaridad.

Capitulo 3

DE LA VERDAD ESTATICA A LA METAFORA TEMPORAL

3.1. Verdad y Objetividad

Luego de realizar un recorrido por el origen y mantenimiento de la
concepcion del conocimiento humano a través del espejo de la mente y ver que
el entramado de la epistemologia se ha tejido a partir de la conjugaciéon de
varios factores teoricos, historicos y culturales, y después de identificar las

diversas transformaciones de la manera en que se ha consolidado la idea de

193 Richard Rorty, La filosofia y el espejo de la naturaleza, op. cit., 335-336.
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una filosofia fundante en relaciébn con los demas saberes en funcion de lo
cercano o alejado que este tipo de conocimiento este respecto de la verdad o la
realidad, aparece el cuestionamiento respecto de las caracteristicas de la
ciencia desde una perspectiva pragmatica.

Dos de las caracteristicas que se han asociado directamente a la
epistemologia o al conocimiento cientifico son la verdad y la objetividad, que por
su consolidacion en nuestra la cultura se han establecido como orientadoras de
las acciones humanas o la garantia de nuestros propésitos. Esto valida la idea
de teorias representacionalistas o realistas del conocimiento, acerca de que el
conocimiento que mas se aproxima a una posibilidad de validez universal
ahistorica e independiente de la comunidad humana de referencia, corresponde
a aquel conocimiento que procede de la ciencia, por ser este el mas racional.

Rorty sefala que los problemas del fundacionalismo cientifico han
establecido divisiones en los ambitos del saber humano, y una de esas
divisiones que permite identificar de una manera clara y comprensiva para
cualquier persona a la que inquiete el problema de la aproximacion con la
realidad, consiste en dos maneras de entender la racionalidad humana. En
primer lugar, hay filésofos que defienden la idea de racionalidad como

semejante a “metddico”, “universal’, “estable” “objetivo” o “verdadero”, que
sienten que el proceso de conocimiento se aleja radicalmente de la misma
naturaleza del hombre; ellos consideran que se puede tener un contacto real
con algo de naturaleza no - humana y por lo cual no se condiciona a ningun
aspecto particular de una comunidad. La explicacion del orden del mundo se
contempla como una posibilidad que es propia de la condicion del ser humano
en el mundo. Esta es propiamente la idea general de toda la tradicion moderna
fisicalista o causalista.

En segundo lugar, se encuentran aquellos filosofos que por alguna razon
han sido un tipo de “piedra en el zapato” para los seguidores de la racionalidad.

Estos son tachados por aquellos de “irracionales”, “subjetivos” y en general
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carentes de argumentos fuertes para sostener su postura de
inconmensurabilidad en el marco del conocimiento. Por inconmensurabilidad
entienden la imposibilidad de realizar traducciones de nociones historicas de las
maneras de comprender el mundo y los fendmenos que se han convertido en
objeto de indagacion por parte de las distintas disciplinas. Estos ultimos poseen
mas el deseo de solidaridad que el de objetividad, pues se ubican en un terreno
social y politico para la elaboracion del andlisis de los diferentes saberes.
Filosofos como Dewey o Davidson aprecian esta manera de identificar los
problemas humanos relativos al conocimiento®®.

Los filésofos de la primera vertiente que hacen parte de la tradicion o
canon Platén — Kant'®, consideran que sus opositores son relativistas y que
por tanto sus argumentos carecen de una validez, estos son los filésofos que se
mueven por el deseo de objetividad mas que de solidaridad. Para ellos la razén
de los conflictos humanos, la pobreza, el egoismo o la maldad en general, son
cuestiones de ignorancia, o de desviacion del paradigma moderno de la
realidad del mundo, o de la incapacidad de librarnos de nuestros prejuicios, o
valores morales vinculados a realidades supra humanas.

Estos ultimos tienen la idea de alcanzar la verdad en tanto que ella es
buena por si misma y no porque sea buena para uno o para la comunidad; las
metas que se propone Platon son fijadas por la nocidn de una naturaleza
humana universal, en la que cabe la distinciébn entre apariencia y realidad y no
tanto por su pertenencia a la cultura griega'®. Los realistas buscan la
solidaridad en la objetividad, pues ellos justifican el conocimiento en términos
naturales, que se derivan de la esencia humana universal, y no de la naturaleza

humana del chino, el colombiano o el japonés, puesto que hay “factores

104 Cfr. Richard Rorty “¢Solidaridad u objetividad?”, en Objetividad, relativismo y verdad:
Escritos filosoficos 1 (Barcelona: Paidés, 1996), 39.

1% cfr, Richard Rorty, Contingencia, ironia y solidaridad, op. cit., 94.

1% cfr. Richard Rorty “¢Solidaridad u objetividad?”, en Objetividad, relativismo y verdad:
Escritos filoséficos 1, op. cit., 40.
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culturales invariables™%’. Por el contrario, los pragmatistas como Rorty tienen el
deseo de reducir la objetividad a la solidaridad, y de esta forma consideran,
junto con James, que la verdad es aquello en lo que es bueno creer'®.

Asi se puede sefalar que los pragmatistas como Richard Rorty, no tienen
una teoria de la verdad, pues el valor de la indagacibn humana no es la
epistemologia sino la ética; “la indagacion de la naturaleza humana del
conocimiento soOlo puede ser una explicacion sociohistorica de como los
diversos pueblos han intentado alcanzar un acuerdo sobre el objeto de sus
creencias”'®. La objetividad del pragmatico no consiste en el deseo de limitar a
la comunidad, sino de ampliar al maximo posible la nocién de “nosotros”. La
distincidon entre conocimiento y opinion radica realmente en “temas en los que
es facil obtener un consenso y temas en los que es dificil obtener tal
consenso™. La nocién de objetividad es planteada por Rorty en términos
politicos y morales y no en términos epistemoldgicos o metafisicos, en como la
sociedad se ve a si misma*'.

Nuestra tradicion occidental se ha caracterizado por considerar que la
verdad es el objetivo o nucleo del conocimiento; de hecho, hablamos de verdad
s6lo en relaciéon con aquello que implica la facultad de conocer, el progreso
cientifico, la busqueda de causas primeras, la diferenciacion del hombre con los
animales en tanto ser racional o creatura de Dios, entre otros aspectos que
siempre estaran implicados en lo que entendemos por verdad. En
consecuencia, la tarea principal de la filosofia (epistemologia) consiste en
establecer los criterios de validez de un determinado saber o la forma en que
podriamos actuar de una manera correcta, a fin de que nuestro conocimiento

tenga mas probabilidades de ser verdadero. Desde una perspectiva platonica,

107 Cfr. Ibid., 40.
198 Cfr. Ibid., 41.
199 1hid., 43.
10 hid., 41.
1 Cfr. Ibid., 48.
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por ejemplo, el ser humano seria mas justo o bueno si encontrara las
esencialidades que definen lo justo y lo bueno, o en el caso de la ciencia existe
una permanente busqueda de criterios de validez del conocimiento para
constituir relaciones necesarias, suficientes, constantes y universales entre los
eventos o variables.

Una de las controversias mas notables durante el curso del pensamiento
occidental ha sido el del origen y legitimidad del conocimiento, como ya se
habia discutido. Cuando se trata el tema del conocimiento suele presentarsenos
el problema del empirismo y el racionalismo como si fueran los principales
factores que definen la condicidbn de origen y legitimidad del mismo. Los
empiristas naturalmente reconocen que el acto de conocer corresponde con la
representacion a partir de las impresiones inmediatas, esto es, que toda idea
gue se tenga respecto a un objeto o un caso particular necesariamente debe
corresponder con dicho objeto o caso presente en el mundo objetivo*2. Por el
contrario, los racionalistas han definido que el origen del conocimiento se
encuentra en la capacidad que tienen los seres humanos de establecer
principios a priori. Los principios a priori consisten en un tipo especial de reglas
establecidas por el entendimiento, que permite al ser humano relacionar los
hechos de manera ordenada; el conocimiento estd dado principalmente por
relaciones entre ideas coherentes a partir de las mismas reglas del pensar o
reglas formales de la légica.

Rorty hace referencia a estos tipos de nociones respecto del
conocimiento verdadero utilizando la distincion que hace Sellar entre fisicalistas
e idealistas, los primeros son los que determinan que una idea A debe tener

una correspondencia con el objeto A, mientras que los idealistas comprenden

12 cfr. Carlos Patarroyo, “Kant y Hume: La respuesta a un escéptico”, en Kant: entre la

sensibilidad y la razén, Gonzalo Serrano, Luis Eduardo Hoyos y Carlos Patarroyo eds. (Bogota:
Universidad Nacional de Colombia, 2006):73-104.
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los conocimientos como sistemas coherentes de representaciones'™®. En ese
sentido para los fisicalistas una idea es verdadera por su correspondencia con
los objetos, mientras que para el idealista el objeto es verdadero si aquellas
proposiciones que lo describen tienen una consistencia logica.

Uno y otro tienen en comun que comprenden el lenguaje y mundo como
correspondientes®, es decir que el espiritu comun tanto para los idealistas
como para los fisicalistas es la busqueda de la verdad, independientemente del
camino que se tome e incluso asi el camino conduzca al escepticismo™®. En
esta via se han desarrollado teorias y requisitos epistemoldgicos para
fundamentar y aclarar cual es el conocimiento mas cercano a la verdad, por
ejemplo encontramos a Lakatos con su nocion de los programas de
investigacion cientifica, o a Popper con el criterio de falsacion, quienes
partiendo de la “clarificacion” establecida por el kantismo sobre la disputa
empirismo racionalismo, realizan combinaciones entre los elementos formales
de una teoria y los facticos, propios de la experimentacion en el laboratorio o
del método empirico en la ciencias sociales, para diferenciar a la ciencia de las
pseudociencias. Estos ejemplos son muestras de la influyente preocupacion y
necesidad en el pensamiento occidental por el establecimiento de una teoria de
la verdad o por lo menos de la validez del conocimiento.

Ahora bien, estos elementos que constriien el pensamiento
contemporaneo han hecho que cualquier otro referente respecto a lo que
denominamos verdad constituya un relativismo, demoniaco incluso. En el caso
de la moral y la ética, la tradicion judeo-cristiana también ha fortalecido la

necesidad de hablar con respecto a la verdad, “la verdad os hara libres”. El trato

13 Cfr. Richard Rorty, “Pragmatismo, Davidson y la verdad”, en Objetividad, relativismo vy

verdad: Escritos filoséficos 1 (Barcelona: Paidds, 1996):173-205.

14 Cfr. Ibid., 178.

Y5E| escepticismo, si bien es una postura epistemoldgica que niega la posibilidad de un
conocimiento universal, es, sin embargo, una postura epistemolégica en un sentido estricto,
pues trata acerca del conocimiento. Incluso puede haber escépticos que si bien niegan la
posibilidad de conocer, no niegan la existencia de la verdad.
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religioso de la verdad implica una necesaria relacion con Dios y con elementos
de carédcter iluminista como en el caso de San Agustin, siendo asi que el
comportamiento moralmente correcto se encuentra ligado a la posibilidad de
conocer a Dios y su doctrina y que la ignorancia de ello sea causa de la
corruptibilidad del ser humano™*®.

En breve se podria decir que el pensamiento occidental acerca de la
verdad consiste en el establecimiento de relaciones especiales entre el mundo y
las ideas, busqueda de esencialidades en las categorias morales,
correspondencia entre el objeto y lo mentado, leyes o concepciones iluministas
relacionadas con fundamentos de caracter religioso, pero el problema de la
verdad se ha constituido principalmente en el quehacer cientifico, en una meta
que corresponde con un mandato cognitivo en el que se busca la
representacion de aquello que esta ahi afuera con independencia del sujeto; la
verdad es aquella representacion mas exacta. Consideramos ahora el caso del
pragmatismo.

En el pragmatismo, pese a que algunos de sus representantes aun dan
importancia al tema de la verdad, su nocién es totalmente diferente a la que ha
estado presente en la mayoria de los ambitos académicos. El pensamiento
tradicional se ha transformado pese a la resistencia de los hombres modernos
para entrar en conversacion con el pensamiento pragmatico y sus implicaciones
sobre la manera en cdmo comprendemos nuestro mundo. Independientemente
de las variedades del pragmatismo estas tienen en comdn que la principal
fuente de la que se nutre es la biologia darwinista. Los evolucionistas ven en el

conocimiento una extension de la filogenia para desarrollar elementos mas

8Actualmente nos encontramos en un contexto en el que la secularizacién del ser humano es

importante, aunque que el espiritu religioso integra una gran parte de las disputas relacionadas
con la verdad para pensar diferentes aspectos sociales contemporaneos. Sobre el tema de la
religién y la secularidad se encuentra un interesante texto en el que Rorty realiza un debate con
Gianni Vattimo, el primero no religioso y el segundo “arménicamente religioso”, titulado El futuro
de la religién, caridad, solidaridad, ironia (Buenos Aires: Paidds, 2006).
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adaptativos que le impliquen favorecer la conservacion de la especie, en este
caso el ser humano, entendiendo que la verdad hace parte de la cultura, la
verdad desde esta perspectiva se trataria principalmente a partir de criterios
viables para la conservacion de la especie. En este sentido, es necesario hablar
de la seleccion natural, puesto que ella tiene mucho que ver con el por qué el
pragmatismo es una corriente que se ha desviado del pensamiento tradicional y
de la manera como se concibe la verdad desde este punto de vista. A grandes
rasgos, haré un recuento de lo que es la seleccion natural, para luego vincularla
con la nocién pragmatica de la verdad como justificacion.

Para el pragmatico, enunciar algo como verdadero consiste en enunciar
una creencia, pero siempre considerando la posibilidad de que aparezca una
creencia mejor que la sustituya o la renueve; incluso en Rorty encontraremos
gue la nocion de verdad tiene la tendencia a desaparecer o a reducir la nocién
de objetividad a la de solidaridad*"’.

La seleccion natural consiste en que la constitucién estructural, fisica,
morfologica y algunos patrones de comportamiento se han mantenido en el
contexto actual debido a que han permitido la supervivencia. Dichos elementos
gue permanecen, denominados filogenéticos, se han presentado no porque
existiese un arquitecto divino o un mundo totalmente disefiado previamente®®,
sino por la interaccion entre las condiciones del ambiente y los organismos. Lo
que se quiere decir es que una caracteristica morfolégica, digamos por ejemplo,
el mimetismo (que es la capacidad de tomar el color del ambiente en el que un
animal se encuentra), se establecio por las consecuencia de dicha estrategia,
que es la facilitacion para huir de los depredadores.

No todos los animales se pueden mimetizar, sélo algunos ya que en su

mecanismo genético se presentd la variabilidad (aun se desconocen las

17 Cfr. Richard Rorty, “¢Solidaridad u objetividad?”, en Obijetividad, relativismo y verdad:
Escritos filosoficos 1, op. cit., 41.
18 cfr. Richard Dawkins, el Gen egoista (Barcelona: Salvat, 1998), 4.
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razones de las mutaciones de este tipo) que hizo presentar tal estrategia y por
adecuarse al ambiente esta logré perpetuarse™®. En la seleccién natural
ocurren acontecimientos intempestivos que pueden motivar la génesis de
nuevas estrategias de supervivencia o cambios en las estructuras genéticas, sin
embargo el cientifico evolucionista siempre tendra el interrogante acerca de lo
que se vendra en el futuro. En un sentido estricto, el evolucionista no podria
predecir lo que va a pasar, por ejemplo con la piel de los seres humanos,
puesto que las condiciones ambientales podria cambiar.

Segun Rorty, Dewey considera que la naturalizacion de cualquier saber,
incluyendo el epistemolégico, implica asumir que la verdad como
correspondencia o representacion del mundo objetivo es una pretension
moderna que se ha legitimado como paradigma, pero que la misma biologia
contempordnea puede servir como argumento para restarle fuerza a esta idea.

Las creencias se desarrollan de la misma forma como lo hacen las
estrategias evolutivamente estables'®. Dichas estrategias no estan
predeterminadas sino que se adquieren dentro de la historia de cada organismo
0 especie y se han constituido por su condicién de ser las mas “convenientes”
para enfrentar el ambiente circundante. De la misma forma, los aspectos
culturales sociales y linglisticos, como el caso de la “verdad”, no estan
predeterminados sino que se van presentando y transformando en funcion de
las multiples interacciones entre el ambiente y los individuos. Podriamos
sintetizar esta idea en que la seleccion natural llevada al terreno del

conocimiento nos permite pensar que la cultura y el lenguaje implican una

119 | 3 forma de las orejas de ser humano no habia sido predisefiada para sostener unos

anteojos, sin embargo, ahora son, para ello, de bastante utilidad.

120 | as estrategias evolutivamente estables son aquellos patrones de comportamiento que son
compartidos por los integrantes de una especie y que ha favorecido la adaptacién en relacion a
la supervivencia en relacion a procesos como los del forrajeo o blsqueda de alimentos,
conducta social entre otros, que parece similar a la transmision genética de las caracteristicas
fisico-quimicas de los organismos. Al respecto se pude ver Richard Dawkins, el Gen egoista,
op. cit., principalmente en los capitulos V y VI.
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trasformacion interactiva y dindmica, lo cual le quita fuerza a las nociones de
fundamentacioén del conocimiento y representacion'.

En los capitulos finales de un libro titulado el gen egoista, se intenta
abordar el problema de la cultura desde la perspectiva evolucionista y por ello
Dawkins acufia el término “meme” en analogia con el de gen, para explicar que
existen ciertos componentes culturales basicos que se trasmiten de una
generacion a otra, de la misma manera que lo hacen los genes. De alli se
podria decir que el conocimiento o la verdad como un evento cultural, también
estaria compuesto por grandes cadenas de “memes” que se trasmiten de una
generacion a otra y que solamente tienen éxito las “mas fuertes”.

Esta analogia se hace con respecto a la trasmision genética, puesto que
esta es llevada a cabo al azar e incluso involucra errores para que un
determinado caracter se prolongue, en ese sentido la “evolucion cultural”,
producto de las formas de vida, no implica un criterio especifico para determinar
que componente seria el mas apto para que se desarrollara en el medio; la
memeética también apoyaria que los conocimientos transmitidos se darian a
causa de una mutacion e interaccion de varias practicas culturales pero en
definitiva no abrian elementos para decir que un conocimiento sea verdadero
sino que simplemente seria verdadero porque logré sobrevivir o es Util para la
sobrevivencia.

De esta forma, el darwinismo se constituye como antecedente del
pragmatismo en el sentido en que al extraer de forma comprensiva los
elementos que lo constituyen, y partiendo de ejemplos tan sencillos como los
enunciados en el presente texto, podriamos decir que no hay posibilidad de
realizar una teoria de la verdad al estilo racionalista. El pragmatismo se basa
justamente en la contingencia de los asuntos sociales y naturales, lo que

permite decir que aquello que constituye lo que llamamos verdad tiene otras

121 Cfr. Richard Rorty, “Dewey, entre Hegel y Darwin”, en Verdad y progreso: Escritos filoséficos
3 (Barcelona: Paidés, 2000).
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condiciones que corresponden mas con una dinamica y perfectibilidad del
conocimiento, que con algo “previamente disefiado”.

Davidson, como ya se ha sefialado, concibe la posibilidad de construir
una teoria desespistemologizada'?* de la verdad, en la que se abandonen las
viejas distinciones entre apariencia — realidad, objetividad — subjetividad,
realismo — antirrealismo etc. Una teoria desepistemologizada se entienden
como una explicacion de lo que hace la gente, en vez de una relacion no causal
de representaciones en la que las personas se relacionan con entidades no
humanas*?®. En este sentido una teoria de la verdad tendria relacién con la
narracion o el relato de los elementos que permiten que una “regla” pueda
garantizar la solucién de una problematica particular (adaptacion), pero a partir
de la misma accién humana.

Aungue el uso de la palabra teoria no estaria en total congruencia con lo
gue Rorty plantea sobre la verdad, dado que definitivamente los argumentos de
él apelan a la inutilidad de cualquier pregunta o problema relativos a la verdad,
en el caso del pragmatismo podria sefialarse que la verdad corresponde con lo
gue se dice sobre algin hecho particular que puede ser mas justificado que otro
en relacion con la posibilidad de solucionar los problemas méas cercanos al ser
humano.

La consideracion general del pragmatista consiste en que la verdad no
tiene usos explicativos, que el término verdadero es un residuo resultante de
una explicaciéon “naturalista” de la conducta linglistica, que no hay relaciones
de “verificacion” entre las creencias y el mundo, y finalmente, que los debates

124

entre realismo y antirrealismo carecen de sentido En esto se puede

identificar que el pragmatismo de Rorty implica no solo el rechazo de las

122 Richard Rorty, “Representacion practica social y verdad”, en Objetividad, relativismo y

verdad: Escritos filoséficos 1 (Barcelona: Paidds, 1996), 211.

123 Cfr. Ibid., 211.

124 Cfr. Richard Rorty, “Pragmatismo, Davidson y la verdad”, en Objetividad, relativismo y
verdad: Escritos filoséficos 1, op. cit., 176.
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acepciones tradicionales del concepto de verdad, sino incluso la disputa misma
de lo que es la verdad, lo cual ha tenido serias implicaciones respecto a las
criticas que hacen de Rorty hasta pensadores de su misma linea.

Los que atribuyen el elemento de relativista a Rorty siempre apelan a que
el asumir la verdad como una justificacion mas que como que algo es asi y no
de otro modo, consideran que el pragmatista debe afrontar el riesgo de lo que

puede considerar que no es verdad'®

, Y uno puede encontrar algunas posturas
en su contra que obedecen a argumentos ad absurdum, incluso irrisorios, como
por ejemplo que es mucho mas util para la sobrevivencia saber “la verdad” de
gue el agua de un pozo esta envenenada a tener creencias justificables de que
el agua de un pozo esta envenenada'®. Sin embargo, Rorty no desea que sélo
porque tengamos creencias justificables acerca de un evento cotidiano
“bebamos agua envenenada de un pozo”, sino que esta atacando el asunto de
la verdad que ha descrito la metafisica tradicional y no simple y llanamente
elementos que la misma seleccion natural no puede explicar en términos
metafisicos, como es el caso de la sobrevivencia. Simplemente existen
acciones adaptativas que no implican ninguna forma de racionalidad, calculo,
medicién o disefio preestablecido.

Por su parte, Putnam cree que Rorty delimita la verdad a un relativismo
cultural, lo que es natural cuando leemos aspectos relacionados con el tema de
lo etnogréfico o de la contingencia del lenguaje o juegos de lenguaje, sin
embargo el relativismo al igual que el escepticismo se basan en la negativa a
conocer universalidades, sin negar necesariamente la existencia de la verdad o
de dar alguna dificil explicacion de caracter ontolégico. A Rorty no se le puede
tachar de relativista, puesto que finalmente su pensamiento trae consigo el
abandono mismo de las preguntas respecto al conocimiento. ElI conocimiento

no es relativo, sino que se produce en un sentido de correccidon, mas que en un

125 steinhoff Uwe, “Truth vs. Rorty”, The Philosophical quarterly 47, no. 188, (2003): 359-361.
126 Cfr. Ibid., 359.
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sentido de develamiento. Apostar a una integracion del “nosotros” en un sentido
amplio para asumir el problema de crueldad, significa que podemos incluso
tener la esperanza de que “universalmente” el ser humano tendera a orientarse
a no ser cruel, independientemente de los Iéxicos Ultimos*?’, lo cual no implica
gue se tenga certeza de una finalidad.

Otros fildsofos como Peirce tienen la idea de que el pragmatismo ve la
verdad como el final de la indagacion, nocién no aceptada por Rorty dado que
implica un pro — yecto, es decir, que constituye una meta y por lo tanto una
recaida en la metafisica, puesto que es imposible, desde el punto de vista
rortyano, determinar cuando se ha llegado al final de la indagacion. En ese
sentido Peirce tendria mayor cercania a la idea de representaciéon imaginal
adecuada de Sellars, que consiste en atribuir dicha adecuacion o proyeccion a
criterios necesariamente pragmaticos, es decir que hablar de una adecuada
representacion es hablar de que cierta condicion esta mejor adaptada a
nuestras necesidades y, por lo tanto, posee la tendencia a llegar hasta el final
de la indagacién. Sin embargo, Rorty critica la nocion de representacion
imaginal correcta porque una representacion adecuada o un final de indagacién
no pueden carecer de un criterio de veracidad relativo a lo que debe ser y esto
es de lo que ha intentado librarse.

En la ciencia se tiene la idea de que el ambito académico debe ser el
escenario en el que haya un tipo especial de acumulacion de conocimiento, en
este caso el progreso cientifico se entiende como lineal. Lo que en su momento
dijo Aristoteles respecto a la fisica, se opaca con el conocimiento que se
alcanzé posteriormente con Newton. Rorty, por el contrario, se incorpora a la
vision de Kuhn respecto al conocimiento que esta ligado al contexto y a las
caracteristicas sociales y culturales del entorno en el que la comunidad

cientifica se encuentra contextualizada. El sentido de lo objetivo carece de valor

27 Méas adelante se realizara un comentario mas amplio sobre la idea de “léxicos Ultimos” que

es central en la transformacion de la idea de ser humano moderno.
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y se propone un criterio de validez de caracter intersubjetivo o de acuerdos.
Para Rorty los pragmatistas hacen la distinciébn entre conocimiento y opinién
como simplemente la distincibn entre temas en los que el consenso es
relativamente facil de obtener y temas en los que el consenso es dificil de
obtener'?®.

Los racionalistas modernos como Searle se oponen a este trato del
conocimiento verdadero, porque se cree que si en los ambientes académicos se
permite una justificacion de tal naturaleza, se perderia el respeto por la
objetividad, racionalidad y libertad de la vida académica, ya que al tener como
meta de investigacion a la verdad, la universidad puede ser protegida de
cualquier intento de ser condicionada para algo especifico, por ejemplo, la
politica. La universidad es comprendida como un ambiente purista en el que se
estan contemplando ideas universales indiferentes a cualquier forma de
dominacion. Se piensa que si se descarta la idea de la formulacion de
proposiciones que se ajusten con la realidad, la universidad estaria al asecho
de otro tipo de intereses menos trascendentales como los problemas practicos
gue tiene la vida humana, la cotidianidad.

Pensar de esta manera hace que se rechace cualquier forma de
conocimiento que difiera de la verdad con independencia del sujeto. El
conocimiento es considerado un baluarte inmaterial que debe conservar y
cultivar la verdad, por lo tanto fild6sofos como Dewey o Rorty deberian ser
considerados como peligrosos porque dejarian de hacer un estudio sistematico,
confiable y demostrable de los hechos del mundo. Rorty plantea que las
preguntas tales como ¢cual es la naturaleza de la verdad? ¢qué elementos o
formas de pensamiento podemos validar como criterios que represente el
mundo de ahi afuera de manera objetiva? ¢cual es el origen del conocimiento?,

entre otras, carecen de sentido ya que la verdad esta en relacion con un

128 Richard Rorty, “¢ Solidaridad u objetividad?”, en Objetividad, relativismo y verdad: Escritos

filoséficos 1, op. cit., 41.
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determinado contexto o juego de lenguaje y en el caso de la moral, una accién
puede ser correcta no por su explicacion relacionada con criterios de verdad

sino por las condiciones contextuales en que dicha accion se llevo a cabo.

3.2. Latransformacioén de la naturaleza humana: seres nuevos

El cambio en la forma de pensar respecto del conocimiento dentro de la
cultura occidental, nos debe llevar a la adopcion de una actitud pragmatica. Sin
embargo, una actitud pragmatica con respecto al conocimiento solo puede ser
posible si se cambia la perspectiva tradicional occidental de comprensién de la
naturaleza humana. La narracién de como se ha establecido en la historia una
vision antropoldgica centrada en la necesidad de conocer y captar las esencias
universales en el mundo y que define de esta manera la naturaleza humana en
general, ha alejado al ser humano de su propia condicidbn contingente y
particular; la concepcién tradicional considera que el hombre entra en relacién
con entidades no humanas que son comunes a todos y a cada uno de los seres
humanos. Debido a esta forma de describirse a si mismo, en el hombre ha
validado y consolidado la pretension de orientar su vida y la investigacion,
determindndose por la idea del conocimiento verdadero, que es propia del
representacionalismo o del realismo, es decir, de la idea de “esencia de vidrio”.

La epistemologia ha permitido establecer que cualquier asunto de
naturaleza humana se resuelve si la filosofia se orienta por el camino seguro de
la ciencia. La filosofia, que se dirige de este modo considera que hay un terreno
comun a todos los seres humanos, algunas veces ligado a esencias fuera de
nosotros —ser en lugar de devenir, formas esenciales en lugar de accidentales—
o ligado a la indagacion interna de cada persona —la mente—. Esta concepcion
de la filosofia se discutio en la primera parte de este trabajo, mostrando que hay
tres problemas que han mantenido la posibilidad de la esencia de vidrio o

dualismo, ellos son; la racionalidad, la conciencia y la personalidad. Esta ultima
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consiste en que la deconstruccion de la idea de un ser humano que tiene
contacto con ideas universales y perennes, por medio de su facultad
cognoscitiva, hace imposible sostener la idea de un ser humano especial o
digno moralmente, por lo cual se precisa la necesidad de establecer la
distincién con aquellos seres que no razonan, lo cual justificaria la existencia de
principios morales comunes. La racionalidad es la caracteristica que nos
permite llega a acuerdos con otros seres humanos y esto es lo que nos hace
ser plenamente humanos desde esta tradicion*.

Asi como se ha mantenido la idea de separabilidad, dualismo mente —
cuerpo, razén — irracionalidad, la filosofia se puede comprender desde dos
puntos de vista. El primero consiste en una filosofia que actia como supervisor
cultural, propia del “rey filosofo platénico”, la cual comprende al ser humano
como capaz de entrar en relacibn con verdades absolutas e incorregibles,
desde donde se orienta en términos politicos, sociales, artisticos o cientificos. El
segundo corresponde al de aquellos filésofos que tienen la esperanza de que

los seres humanos lleguen a un acuerdo a partir de la conversacion®°.

Creo que la idea de que la epistemologia, o alguna disciplina que la suceda
adecuadamente, es necesaria para la cultura confunde dos papeles que puede
desempefiar el filosofo. El primero es el del intermediario socratico entre varios
discursos. En su tertulia, por asi decirlo, se consigue que los pensadores
herméticos abandonen sus practicas encerradas en si mismas. En el curso de la
conversacion se llega a compromisos o se trascienden los desacuerdos entre
disciplinas y discursos. El segundo papel es el de supervisor cultural, que conoce
el terreno comun de todos y cada uno —el rey-filésofo platénico— que sabe lo que
estan haciendo realmente todos los demas tanto si lo saben ellos como si no, pues
tiene conocimiento del contexto Ultimo (las Formas, la Mente, el Lenguaje) dentro
del que se estan haciendo. El primer papel es el adecuado para la hermenéutica,
el segundo para la epistemologia™*.

El primer papel de la filosofia como ya se ha venido sefialando,
considera que la verdad y la objetividad son cuestiones de practica social

129 Cfr. Richard Rorty, La filosofia y el espejo de la naturaleza, op. cit., 288.
%9 Cfr. Ibid., 288.
“Ibid., 289.



y por lo tanto es en la conversacion en donde se tiene la esperanza de
llegar a un acuerdo o por lo menos a desacuerdos interesantes, que
muestran cdmo no hay distincion entre los discursos o no es posible
encontrar un algoritmo para establecer cual de los discursos es el mejor.
Los segundos han permitido perpetuar las distinciones entre lo que es
ciencia y lo que no es ciencia, la distincion entre ciencia y arte, ciencia y
literatura, ciencia y teologia, ciencia y politica y que consideran a las
ciencias fisicas como el paradigma de cualquier saber que pretenda
sostenerse como verdadero’®,

Para dar un cambio en estas perspectivas fundamentalistas del
conocimiento y la ciencia, es necesario que se presente un cambio en la
idea del hombre como poseedor de una esencia, esto es, la esencia de
encontrar esencias. “Hay que dejar de lado esta imagen clasica de los

seres humanos...”*3

, se trata de busca la manera en que aquella figura
del cientifico como protector de la verdad y la validez del conocimiento se
transforme, este discurso adquiere sentido si dejamos de definirnos en
términos del conocimiento, si se empieza a construir una vision del ser
humano més amplia y flexible lo cual facilitaria poder dejar de lado la idea
de la filosofia como epistemologia™*3*.

Asi mismo, concebir al ser humano como develador de verdades
tltimas, ha favorecido el paralelismo entre subjetividad — objetividad y
hecho — valor. De esta forma, siempre hemos considerado que el ser
humano tiene esta doble condicidon, es decir que por una parte debe ser
objetivo y neutral para hallar las leyes que rigen el mundo, y por otro lado
es un ser pasional o irracional de apariencias o valores. En el caso de la

moral o la politica, desde la tradicion kantiana, también se estableceria la

132 Cfr. Ibid., 293 y 300.

133 Cfr. Ibid., 323.

134 Cfr. Richard Rorty, “La ciencia como solidaridad”, en Objetividad, relativismo y verdad:
Escritos filoséficos 1, op. cit., 57.
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posibilidad de entender estos ultimos, los valores, de una manera objetiva
gue se vincula mas al terreno comun de los seres humanos, o a una
naturaleza regulativa de la humanidad que nos hace ser racionales. De
ello se ha desprendido la idea de que aquello que valoramos no es
necesariamente producto de una racionalidad objetiva asi se pretenda dar
en la moral o la politica. Dice Rorty que nadie le da mayor validez o
racionalidad al poeta critico que al fisico o microbiélogo**°.

Como la ciencia ha sido establecida como el gran paradigma de la
racionalidad, pues se trata de reconstruir una nueva imagen de lo que es
el ser humano, entonces se puede comenzar haciendo una consideracion
pragmatica de la racionalidad que permita ampliar el “nosotros” lo maximo
posible. La racionalidad de este tipo no tiene implicaciones con lo
metddico o con estilos fijados previamente para llevar a cabo la
indagacién, sino que es una racionalidad inacabada en continua
construccion que se basa en la idea de disminuir las diferencias y hacer
uso de la persuasién mas que de la fuerza®®.

Este tipo de racionalidad es propio de una sociedad amplia que
permite la discusién y la conversacidn; “lo caracteristico de las sociedades

democraticas y pluralistas es definir continuamente sus metas™**’

, en este
sentido, racionalidad se entiende mejor como sensatez o civilizacion. Ser
racional se enmarca en la posibilidad de comprender, a partir de la
conversacion o la hermenéutica, otros discursos que en lugar de edificar
al ser humano, lo aisla en las distintas practicas sociales como es el caso
de la psicopatologia propia de un discurso moderno psicoldgico. Una de
las posturas que mas ha hecho dafio y ha facilitado la fundamentacion de

atropellos politicos a partir de una supuesta racionalidad, consiste

135Cfr. Ibid., 58.
136¢fr. Ibid., 59.
¥1pid., 59.
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justamente en el discurso de la cientificidad y la regularidad del
conocimiento.

Uno de los propositos centrales de este trabajo es persuadir en que
es preciso superar la nocibn moderna de la cientificidad a partir de la
reconstruccién de una nueva manera de describirnos a nosotros mismos.
El hombre por su capacidad de establecer diferentes juegos de lenguaje
en la conversacion y las diferentes formas de vida, puede también auto —
crearse’®. Rorty se identifica en este sentido con la postura gadameriana
de la redescripcion de nosotros mismos, lo que es una apologia al
desbordamiento de imaginacion y creacion muy cercana al espiritu
dionisiaco nietzcheano.

Gadamer cambia la idea del conocimiento por la de Bildung, que
recrea el sentido de la educacion u auto — formacién, pero siempre con la
idea de concebir nuevas formas de arreglarnosla con el mundo. Para la
transformaciéon de la naturaleza humana y el rechazo de cualquier forma
de fundamentalismo representacionalista o esencia de vidrio humana se
requiere la educacién activa, aunque Rorty prefiere usar la palabra
edificacion, dado que la expresion Bildung resulta demasiado extrafia y
educacion demasiado tradicional.

Rorty considera que la busqueda de la objetividad y verdad, y en
especial de la objetividad de lo que concierne al hombre mismo, es un
intento de huir de nuestra propia responsabilidad de habérnosla con el
mundo. La ciencia o la racionalidad, entendida como una relacion
incorregible con las leyes del mundo o la moral, es un regulador ajeno a
nuestra particularidad, puesto que ha sido el resultado de concebir al
hombre como “esencialmente conocedor de esencias"**°. Siguiendo a

Sartre, Rorty considera que eliminar la distincion entre hecho y valor,

138 Cfr. Richard Rorty, La filosofia y el espejo de la naturaleza, op. cit., 324.
%9 Cfr. Ibid., 323.
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constituye la vinculacion de nuestra vida a una descripcion de nosotros
mismos, y ademas implica la necesidad de asumir y decidir sobre un
proyecto personal propio, no impuesto por la ideologia tradicional**°.

Esto lleva a que se consideren los diferentes conocimiento del ser
humano como producto de las mismas estructuras culturales vy
etnograficas, y que el conocimiento sea un asunto politico y moral mas
que epistemolodgico, lo cual nos lleva a identificar la posibilidad de
describirnos como conocedores de oraciones verdaderas, por una parte, y
con nuestra capacidad de elegir formas de vida o acciones u obras de
arte, por la otra'**,

La ciencia es entonces una forma de descripcion tipicamente
comparable a cualquier otra manera de entender un aspecto de la
dimension humana. Al comprender que el ser humano tiene una
naturaleza contingente, perfectible, se puede de la misma manera ubicar
al conocimiento en un plano social, politico y moral. ElI conocimiento es
entones una accion de persuasibn, no es un elemento de
correspondencia sino de la caracteristica humana que puede acceder a
diferentes juegos y formas de lenguaje en nuestra cotidianidad. Se
comprende, en consecuencia, al ser humano como un ser especial debido
a su condicion perfectible, mas no perfecta. La vinculacion del hombre con
el conocimiento desde esta perspectiva, implica que se tiene la esperanza
de conseguir acuerdos que permitan la reduccion de cualquier forma de
crueldad.

Rorty no pretende establecer una nueva epistemologia, sino que
considera la redescripciéon de la naturaleza humana como una ventana a
la posibilidad de no depender de aspectos epistemoldgicos o cognitivos o

normales. La distincion entre normal y anormal de Kuhn puede tener

140 Cfr. Ibid., 326.
141 Cfr. Ibid., 329.
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relacion con la distincién entre filosofia edificante y epistemologia, la
primera configura la posibilidad de hacer nuevos seres humanos, de
recrearnos a nosotros mismos fuera de las légicas tradicionales en las
gue hemos sucumbido: “Se supone que el discurso que edifica es
anormal, que nos saca de nosotros mismos por la fuerza de lo extrafo,

para convertirnos en seres nuevos”**,

3.3. Persuasion y edificacion

Ya se ha sefalado que el paradigma del conocimiento verdadero
ha sido sustentado por la tradicion moderna lo cual ha fundado una
concepcion de la naturaleza del ser humano centrada en su esencia de
ser cognoscente, idea que se ha perpetuado en los ambitos de la
educacién humana. La universidad, por ejemplo, ha sido el lugar en el que
el intelectual debe defender a toda costa la necesidad de satisfacer la
verdad del conocimiento, por tanto que aquello que no representa la
posibilidad de establecimiento de normas morales y académicas, en virtud
del conocimiento como representacion incorregible del mundo, es tomado
como relativista y débil.

Rorty sefiala que su idea de controvertir la naturaleza humana de
esencia de vidrio o espejo de la naturaleza, desemboca en la posibilidad
de establecer una comprensién “de nosotros”'*® lo mas amplia posible,
con lo cual quiere sefalar que el uso de la persuasiéon, en lugar de la
fuerza, con aquellos que tienen incorporada en sus creencias la

necesidad de anclarse a ideales, bien sea metafisicos o cientificistas,

142 |bid., 326.
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143 Cfr, Rorty, Richard y Jirgen Habermas, Sobre la verdad: ¢ validez universal o justificacion?

(Buenos Aires, Amorrortu, 2007), 65.
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pueden transformar tales creencias en la necesidad de solidaridad mas
gue de objetividad.

El cambio en la concepcién de que el hombre tiene para si la
esencia de buscar el conocimiento claro y distinto o la universalidad
premeditada, se ha mostrado como una alternativa para la configuracion
de otro tipo de formas de concebir al hombre, como inacabado y
constructor de la misma universalidad, pero no dentro del contexto de la
ciencia como paradigmatica del conocimiento, sino dentro de la
edificacion a partir de la conversacion incluyente®,

Rorty considera que la edificacion hace parte de un discurso
anormal, lo que indica que no hace parte de la creencia del cientifico de
considerar que existe una manera univoca de explicar los diferentes
términos de las proposiciones o teorias. No hace parte de la creencia de
gue es posible la conmensurabilidad y el establecimiento de algoritmos,
que permitan la distincion entre un conocimiento mas verdadero y otro
que lo es menos**,

La edificacibn es para Rorty una manera de redescribir al ser
humano, que no se basa en la necesidad de objetividad y verdad, sino en
la posibilidad de encontrar un acuerdo no forzado. Aunque este tipo de
postura siempre se objeta como relativista 0 demasiado débil, no deja de
ser un camino adecuado para la construccion politica y moral del ser
humano, sin la necesidad de apelar a un conocimiento claro y distinto de
Su naturaleza.

La racionalidad de tipo moderno en cualquier aspecto privilegia a la
sociedad occidental frente a cualquier otra cultura o proyecto humano, lo

cual constituye una manera de perpetuar la “imposicion” del racionalismo

' Cfr. Ibid., 71-72.

4% Cfr. Richard Rorty, La filosofia y el espejo de la naturaleza, op. cit., especialmente el capitulo
VI, apartado 3, en el que Rorty explica extensamente las nociones de conmensurabilidad e
inconmensurabilidad desde el punto de vista de Thomas Kuhn.



subyacente. Esta concepcion, a pesar de ser bien intencionada, muestra
al filésofo profesional insistiendo en que gracias a la razén podemos dar
cuenta de un sentido mas incluyente de las vidas de los seres humanos
con lo cual continta afirmando la superioridad del conocimiento racional,
al identificarlo con el Unico mecanismo para pensar un “nosotros”
incluyente, haciendo que Unicamente nos sea permitido pensar lo politico
y lo democratico liberal a partir de la razén**°.

La importancia de la filosofia, sin embargo, consiste en ser una
especie de “testigo” de como las diferentes tradiciones modernas o
postmodernas podrian contribuir a la formacion de personas para quienes
no son suficientes las convicciones absolutistas, sino que requieren una
extension del “nosotros”. Esta idea implica la extension y expansion del
lenguaje hacia un lenguaje que abarque mas individuos y debilite la
exclusion.

En Contingencia, ironia y solidaridad se desarrolla esta idea con
mas impetu. Rorty considera que concebir la moral a partir de esencias
universales, u orientada por una voz divina, resulta inutil. La moralidad,
siguiendo a Oakeshott, consiste mas bien en dar un sentido al “nosotros
incluyente” con relacion a las practicas propias de nuestra comunidad, de
tal manera que si algun individuo deja de admitir el consenso alcanzado
en ésta o se comporta de modo contario a lo que nuestra comunidad
espera, deja de ser parte del nosotros que cobija dichas practicas™*’.

Por esta razon, la posibilidad de ampliar la vision del nosotros o de
edificarnos se puede sustentar en la persuasion mediante el lenguaje o la
narrativa. Como ya se ha discutido, el discurso humano puede descansar
sobre una base o bien metafisica o bien contingente. Rorty plantea que el

ser humano siempre ha usado un tipo de explicaciones, creencias,

18 Cfr. Richard Rorty, Politica y pragmatismo (Barcelona: Paidés, 1998), 113.
47 Cfr. Richard Rorty, Contingencia, ironfa y solidaridad, op. cit., 78.

102



103

discurso o argumentos bien establecidos, para dar cuenta de su propia
identidad, fenédmeno o justificacion de sus acciones, a lo que ha dado la

denominacioén de “Iéxico ultimo”:

Todos los seres humanos llevan consigo un conjunto de palabras que emplean
para justificar sus acciones, sus creencias y sus vidas. Son éstas las palabras con
las cuales formulamos la alabanza de nuestros amigos y el desdén por nuestros
enemigos, nuestros proyectos a largo plazo, nuestras dudas mas profundas
acerca de nosotros mismos, y nuestras esperanzas mas elevadas. Son las
palabras con las cuales narramos, a veces prospectivamente y a veces
retrospectivamente, la historia de nuestras vidas. Llamaré a esas palabras “léxico
dltimo” de una persona*®.

Generalmente el |éxico Ultimo que més se utiliza ha estado vinculado con
el discurso metafisico de la tradicion occidental, lo que quiere decir que la
fortaleza de la fundamentacibn no estd presente exclusivamente en las
explicaciones acerca de la naturaleza del mundo, sino que ademas se ha
incorporado al lenguaje cotidiano relativo a las acciones, creencias y vida de los
seres humanos. Esto ha hecho que consideremos la mayoria de las elecciones
o decisiones en funcion de unas explicaciones universales como las creencias
religiosas o las reglas racionalistas de interaccion social; tal es el caso de la
racionalidad discursiva de Habermas, elemento central en la teoria de la accion
comunicativa.

Este tipo de léxico ultimo ha legitimado los discursos que hablan de la
unidad de una cultura o sociedad, la nuestra, de tal forma que desde este
discurso metafisico no seria posible pensar una sociedad o un individuo sin que
se ajuste a los criterios o dogmas formales que los definen como seres
humanos. Sin embargo, la posicion de Rorty es la de eliminar los contenidos
metafisicos y reemplazar asi los |éxicos metafisicos por un vocabulario flexible

o léxico alternativo.

“®Richard Rorty, “¢ Es la ciencia un género natural?”, en Objetividad, relativismo y verdad:

Escritos filoséficos 1, op. cit., 91.
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El Iéxico alternativo se concibe por la aceptacion de la contingencia del ser
humano y del lenguaje, esto es posible ya que los discursos, bien sea de las
distintas disciplinas cientificas, religiones o posiciones filosoficas, son
descripciones alternativas de una misma forma de vida. Lo que Rorty plantea es
la posibilidad de redescribir bajo un Iéxico alternativo aquello que hemos
fundamentado como irrestrictamente verdadero. En ese sentido, la
transformacion de nuestro lenguaje y la aceptacion de la contingencia humana
se conciben como una fuente esperanzadora para la extension del Iéxico, hasta
el punto en el que permita configurar el vinculo social a partir de la solidaridad y
no a partir de las correspondencias entre las formas y el mundo real. Para Rorty
los discursos de cualquier indole son narrativas, historias e incluso leyendas,
por ello comprende la literatura como una expresion privilegiada de la

esperanza humana en su transformacion.

3.4. Poesiay arte: el ejército movil de metaforas

La invitacion que hace Rorty a la transformacion de la manera en que
concebimos al ser humano, es a través de la destruccion del privilegio otorgado

al conocimiento.. #°

Los argumentos relacionados con la variabilidad del
mundo Y la influencia de la historia, han permitido comprender que el lenguaje
es contingente y que en ese sentido al ser el lenguaje la fuente del
conocimiento, este ultimo es igual. Justamente el cambio del lenguaje y de la
practica social puede producir otro tipo de seres humanos “que incluso nunca
se hubiesen pensado™*°.

Cuando se habla de universalidad o de generalidad se pone de presente

una manera de expresar lo que Davidson habria sefialado como una

49 Cfr. Richard Rorty. Contingencia, ironia y solidaridad, op. cit.,23.

%01pid., 28.
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coincidencia entre “teorias momentaneas’'™!

, pero no porque la razén haya
permitido contemplar y establecer dichos elementos comunes o leyes
inmutables. Ya se ha sefalado que el mundo adquiere una significacion
particular a partir del uso del lenguaje y que los hechos o acontecimientos de la
vida no pueden catalogarse como verdaderos o falsos. Sélo el uso que hemos
hecho de una serie de herramientas linglisticas, como las proposiciones, nos
permite sefalar algun grado de falsedad o verdad.

En la primera parte de Contingencia, ironia y solidaridad se retoma el
problema de la naturaleza contingente del lenguaje y se insiste en la necesidad
de partir de éste para poder comprender las diferentes disputas con relacién al
conocimiento cientifico, el mundo, la politica o la moral. Considerar la
naturaleza variable del lenguaje le sirve a Rorty de marco de referencia para
sostener que la pretensién de una epistemologia como filosofia primera ha
fracasado. Por lo tanto, se pone de manifiesto que el sentido de la vida humana
y la concepcion de su naturaleza no es cuestion de una busqueda de verdades
eternas e inmutables, sino de arte y de politica™?.

En el contexto moderno, la aparente seguridad que brindaba Ila
metafisica o la religibn se cambi6 por la de la ciencia, por lo cual estamos en
presencia del cientifico sacerdote. Las respuestas a preguntas del tipo qué es la
humanidad o cual es su finalidad, se ligan a la posibilidad de establecer los
pardmetros sobre los cuales es posible el conocimiento cientifico, pues ahora
justamente a éste se le atribuyen todas las respuestas. Dicho proyecto, sin
embargo, fracaso, y su fracaso se puede comprender desde su caracter de
humano. La contingencia del lenguaje, del ser humano, es producto de su
propia creacién de historias o narrativas que lo definen a si mismo, a su pueblo

y a su comunidad.

B¢y, Ibid., 30.
132¢fr. Ibid., 25.
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Con todo, cabe preguntar ¢cuél es la razon por la que Rorty prefiere
identificar al conocimiento humano principalmente conla poesia? Para darle una
mirada a este cuestionamiento, Rorty se apoya en la figura del “poeta vigoroso”,
que se relaciona con fildsofos como Nietzsche, Heidegger o Derrida; pero para
vincularlos a una renovada nociéon de ser humano, ofrece una comprension
sobre la contingencia del lenguaje e invita a pensar acerca de la contingencia
del “yo”, de la identidad, de la individualidad, relacionando el pensamiento
existencial del “los poetas vigorosos” con la obra del psicoandlisis freudiano.

Para una comprension mas precisa de la nocion renovada del ser
humano, es necesario abordar algunos de los aspectos relacionados con el
problema politico en Rorty, sin que este sea el tema central de mi investigacion.
Se intenta por ello examinar el resultado de su neo-pragmatismo en lo que
atafne estrictamente al problema del conocimiento, aunque la empresa sea
imposible, por cuanto desde el principio se concibe el conocimiento como una
construccion social o politica y no como el producto del espejo de la mente.

Socrates planteé la idea de que debemos “conocernos a nosotros
mismos”, y esta idea se ha extendido a muchas de las teorias filoséficas y
psicolégicas modernas, en la medida en que esta idea permite el
establecimiento de nuestros propdsitos o proyectos de vida. La idea de
conocerse a si mismo esta vinculada con la idea de la constitucion del yo. En el
caso de la metafisica y de otras tradiciones filoséficas modernas, la falta de
auto-conocimiento del yo conduce al fracaso, porque éste es condicién para
establecer la universalidad o esencia de lo humano. Esta idea es defendida por
Larkin, quién asume que el propésito de toda filosofia consiste en el
establecimiento de verdades regulares, incluso las de nuestra propia condicién
humana®®3. Larkin rechaza la idea de que se puedan encontrar indicios claros

de que exista una absoluta distintividad entre los seres humanos, algo que

133¢tr. Ibid., 44.
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distinga al “yo”, de “los Otros"***. Rorty vincula tal idea a la metafisica, porque
ella le permite a los seres humanos comprender su existencia a partir de una

“certidumbre tranquilizadora™**®

, capaz de orientar sus caminos para que no los
tome por sorpresa la muerte. Los seres humanos pueden sentir, en
consecuencia, que lo que hicieron en la vida fue el resultado de un modo de ser
peculiar, el cual trasciende su esfera individual. La angustia ante la muerte, o la
finitud que esta implicada en la forma en que se concibe la naturaleza del
hombre, es desde esta perspectiva una angustia ante la singularidad misma de
la vida de cualquier hombre.

Contrario a estas ideas, Rorty esta de acuerdo con Bloom, quién
considera que no hay necesidad de hablar de una angustia hacia la muerte,
dado que la angustia es en si misma una ausencia de “yo”. Bloom prefiere ver
gue dicha angustia esta configurada a partir de la nocién del “poeta vigoroso”, la
cual corresponde a la necesidad del ser humano de encontrar su ser auténtico y
no de ser una réplica méas de otras vidas'®®. De esta manera surge una rebelién
frente a la muerte, que no es otra cosa que un rebelarse contra la imposibilidad
de creacién, de no ser un “poeta vigoroso”**’. En esta perspectiva, la angustia
considerada por Larkin es distinta de la que hemos descrito, en el sentido de
que para Larkin ella surge de la imposibilidad de hallar algo comun a los
hombres, eso que nos identifica y que se ha denominado “yo”, sin lo cual la vida
resulta absurda. Esta es la via filoséfica que privilegia la continuidad sobre la

158
d

discontinuida y sigue el canon Platén — Kant.

Sin embargo, Hegel y especialmente Nietzsche se contraponen a este

159

canon, enalteciendo la naturaleza humana contingente™~, por lo cual se

1SCr. Ibid., 44.

*Ibid., 45.

16Cfr. Ibid, 44.

YTctr, 1bid., especialmente la cita relacionada con la obra de Harold Bloom, 44.
18Cfr. Ibid., 45.

19Cfr. Ibid., 46.
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|160

descarta la busqueda de una marca universa que dirija a la humanidad

hacia un mismo propdésito y fundamente cualquier aspecto social, politico,
cientifico o moral. Por el contrario, desde el punto de vista del canon Platén —
Kant las contingencias carecen de importancia, asi como el poeta, en relacion

con la verdad.

El error de los poetas consiste en malgastar palabras en lo individual, en las
contingencias; nos hablan de la apariencia accidental, y no de la realidad esencial.
Admitir que importaba la mera situacién espaciotemporal, la circunstancia contingente,
equivaldria a reducirnos al nivel del animal mortal. En cambio, comprender el contexto en
el que necesariamente vivimos seria darnos una mente tan extensa como el propio
universo, un registro de cargas que haria una copia de la propia lista del universo. Lo
que cuenta como existente, como posible o como importante, para nosotros, seria lo que
realmente es posible o importante. Tras haber copiado esa lista uno podria morir
satisfecho, cumplida la Unica tarea reservada a la humanidad: el conocimiento de la
verdad, estar en contacto con lo que esta “ahi afuera”. No habria nada mas que hacer, vy,
por tanto, ninguna pérdida posible que temer. La extincion no importaria, porque uno se
ha identificado con la verdad, y la verdad, de acuerdo con esta concepcién tradicional, es
imperecedera. Lo que se extingue seria meramente animalidad individual, los poetas,
que no estan interesados en la verdad, simplemente nos apartan de esa tarea humana

paradigmatica y, con ello, nos degradan™®*.

Nietzsche nos ha dado la puerta de entrada para rechazar la reduccion
de la vitalidad humana a la teoria del conocimiento o a la preeminente

motivacion del hombre hacia la verdad. Rorty, utlizando la expresion

nietzscheana, comprende la verdad como un “ejército movil de metaforas”'®,

como una creacion del mismo ser humano, y excluye de esa manera el valor

filoséfico de buscar la verdad®®.

El (Nietzsche) tenia la esperanza de que cuando hubiésemos caido en la cuenta de que
el “mundo verdadero” de Platén era sélo una fabula, buscariamos consuelo, en el
momento de morir, no en el haber trascendido la condicién animal, sino en el ser esa
especie peculiar de animal mortal que, al describirse a si mismo en sus propios términos,
se habia creado a si mismo. Mas exactamente, se habria creado la Unica parte de si que
importaba, construyendo su propia mente. Crear la mente de uno es crear el lenguaje de

O1pid., 46.

%1 \bid., 46-47.
82 \hid., 47.

183 Cfr. Ibid., 47.
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uno, antes de dejar que la extensién de la mente de uno sea ocupada por el lenguaje
que otros seres humanos han Iegad0164.

La metafora del “poeta vigoroso” de Rorty es una de las alternativas de
los seres humanos para la redescripcion de su propia vida, a partir de la
consideracion de la contingencia del lenguaje que mueve a pensar en las
multiples formas, colores y metaforas en las que un hombre finito puede
infinitamente ser. Cuando estas descripciones aparecen, ellas constituyen la
aparicion de un genio o de una revolucion: “las redescripciones metafdricas son
el indicio del genio y de los saltos revolucionarios hacia adelante™*®.

A diferencia de una posicidbn como la de Larkin, Nietzsche no pretende
separar aquello que es atemporal de lo “meramente” temporal, sino que separa
lo que es viejo de lo que es nuevo. Las metaforas son una manera de
encontrarnos en un escenario renovado de las viejas tradiciones, de construir
una nueva manera de concebir el porvenir y la clase de seres humanos que
gueremos ser, siempre con la alternativa de construir algo mas auténtico o que
vincule al hombre de una manera mas adaptativa para enfrentarse con su
mundo presente. De esta manera, cobra sentido la idea de Bloom de que el ser
humano no se dirige por una “admiracion” del mundo, sino por el terror de ser
una réplica exacta de otras vidas*®®. La construccion de la vida de cualquier ser
humano se puede entender como una condicion impuesta desde las
tradiciones, 0 como una constante constatacion de la creatividad incierta de las
formas en las que hemos de habérnoslas con el mundo, y cambiar de este
modo la justificacion de los actos humanos en un sentido de determinacion
externa (fue), por la posibilidad de justificar los actos humanos a partir de un asi

lo quise.

% |bid., 47.
185 |bid., 48.
186 Cfr. Ibid., 49.
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Nietzsche concibe al individuo de modo opuesto a la tradicion metafisica
y podemos presentarlo a partir de la analogia que €l hace en El nacimiento de
la tragedia con lo dionisiaco. El conocimiento de si, propio del canon Platon-
Kant, pasa a ser creacion de si, embriaguez absoluta en torno a la imaginacion
y al deseo de afirmacion individual. Este individuo transmuta los valores que
han sido cargados por el camello moderno, se desprende de la moralidad por
considerarla atadura y resentimiento, es un individuo o un poeta que crea un
nuevo lenguaje, un nuevo ejército de metaforas para describirse. La negacion
de si es la aceptacion de la descripcion del otro, la negacion de si es la
aceptacion de vivir junto al hombre de los paraisos metafisicos, el hombre
moderno.

Nietzsche, quien se presenta como un tedérico antimetafisico®’, concibe
la metafisica fundada en las reglas a priori del entendimiento como un signo de
pérdida o de caida, de frustraciébn en torno a la creacién que hace el poeta
vigoroso: “Fracasar como poeta — vy, por tanto, para Nietzsche, fracasar como
ser humano — es aceptar la descripcion que otro ha hecho de si mismo,
ejecutar un programa previamente preparado, escribir, en el mejor de los casos,
elegantes variaciones de poemas ya escritos”*®®. Pero ya se sefialé que esta
preocupacion no implica ningun problema para el individuo de la modernidad,
ya que su seguridad aparente consiste en pasar del terreno de la mera opinién
personal a otro fundado en la verdad perdurable; y dicho individuo ha sido
universalizado por la filosofia moral kantiana.

Nietzsche concibe la moralidad como el lugar de las apariencias, de la
huida del mundo, por lo cual el poeta describe el horror de considerarse tan solo
una réplica; y en este sentido tal pensamiento resulta totalmente contrario al de
Kant y hace seductora la obra de Nietzsche. Su discurso muestra la

contingencia del devenir, se trata de un pensamiento que descansa en las

187 Cfr. Richard Rorty, Contingencia, ironia y solidaridad, op. cit.,117.
% Ibid., 47- 48.



111

posibilidades de ser y de crear, muestra una naturaleza del hombre que puede
ir mas alla de los deseos que han infundido en nosotros la vida social y cultural,
es afirmacién y rechazo a los “guapos, borricos y pollinas de carga”*®®. Se trata
del enfrentamiento con los ideales mas puros del racionalismo, por lo cual se
ocupa del reconocimiento de lo feo, de lo tragico del hombre, del incumplimiento
de dichos ideales, de la desmesura, el lugar en el que el ser humano crea y
forma sus propios valores. El simbolo de la libertad deja asi de ser un hombre
adulto, un mayor de edad, y se transforma en un nifio.

Si bien en el pensamiento de Nietzsche se retorna al mundo de aqui y
del presente, en el que se privilegia la contingencia; su atague termina
generando un discurso de orden supremo al pretender una suerte de
originalidad. Al presentarse como tedrico antimetafisico, de alguna manera
configura una nueva metafisica anclada a la voluntad de poder que se puede
hallar en la naturaleza apocaliptica de su discurso. En suma, rescatamos de
Nietzsche su astucia para mostrar un nivel de individualidad limite, centrada en
la vida del “aqui y ahora”, pero debemos procurar actuar con recelo frente a sus
muestras de “sabiduria implicitas”, esto es, que si bien Nietzsche ha desafiado

la nocion tradicional de verdad*™®

, SU pensamiento, pese a que Zaratustra no es
pastor ni tiene discipulos'”, se puede leer como una “imposicién”.

El empefio de Nietzsche en mostrar el absurdo de la universalizacién de
un yo que busca las verdades eternas, conduce a la desdiviniacion que hace el
psicoandlisis freudiano de esta conciencia inmutable o “cogito”. Segun Rorty,
Freud ha hallado el modo de tal desuniversalizacion de la conciencia kantiana
ubicandola en el plano de lo temporal y contingente, mostrando que la
formacion de dicha conciencia ha tenido lugar por causa de la educacion, la

particularidad del ambiente y la cultura, o de cada circunstancia a la que se ha

1% Eriedrich Nietzsche, Asi hablé Zaratustra (Madrid: Alianza Editorial, 2003), 74.
170 Richard Rorty, Contingencia, Ironia y solidaridad, op. cit. ,47.
"% Cfr. Friedrich Nietzsche, Asi hablo Zaratustra, op.cit. 212.
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visto sometido el infante, incluida la de su misma concepcién'’?. En
consecuencia, la conciencia moral resulta ser tan contingente como cualquier
obra literaria. El sentido de contingencia explicito en las narraciones elaboradas
por Freud, coincide especialmente con la idea del ironista que no reclama para
si muchas cosas sino que asume dicha conciencia finita pero perfectible. Pese
a gue esta idea de la conciencia contingente del psicoandlisis es compatible con
el ideal de Nietzsche y Bloom, presente en la figura del “poeta vigoroso”, Freud
no tiene la pretension de establecer un nuevo paradigma de lo humano”.
Rorty compara la posibilidad kantiana de dirigir los actos de la vida humana a
partir de las obligaciones incondicionales con la pretension nietzscheana de
originalidad, que si bien es compatible con el psicoandlisis freudiano, no la
sustenta’’®. Freud huyé de una nocién de ser humano paradigmatico, como la
figura del superhombre o la conciencia moral comun kantiana. Lo que indica es
gue una y otra nocion constituyen ejemplos de la manera en que se han
construido metaforas sobre la vida humana, las cuales han servido como “dos
formas de adaptacion entre muchas otras, como dos de las muchas estrategias
para hacer frente a las contingencias de la educacion que se han tenido, de
llegar a una transformacion con una marca ciega”".

Freud no se entusiasma ni con el poeta que es “infantil”, pero fiel aliado
de la locura creativa, ni con el sujeto moral que es un “hombre maduro”,
simplemente nos pone a elegir entre uno u otro'’®. La importancia de Freud
para Rorty es que su psicoandlisis, pese a su surgimiento en el ambito de la
psicologia moderna, confirma la naturaleza historica y contingente de la
humanidad, la cual en lugar de fijar al hombre a su finitud o muerte, lo abre a la

comprension de su multiplicidad de posibles reconstrucciones metaféricas de lo

72 Cfr. Richard Rorty, Contingencia, ironia y solidaridad, op. cit., 50.
1’3 Cfr. Ibid., 54.

1’ Cfr. Ibid., 54.

' Ibid., 54-55.

'® Cfr. Ibid., 54.
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gue desea ser. La incertidumbre, a la vez que niega la “metafisica o ciencia
tranquilizadora”, afirma la condicion de posibilidad humana, como ha ocurrido

en las revoluciones cientificas y cambios de pensamiento.

Lo que hace que Freud sea mas util o mas plausible que Nietzsche consiste en que él
no relega a la vasta mayoria de la humanidad a la categoria de animales mortales. Pues
la explicacién que Freud da de la fantasia inconsciente nos muestra de qué modo es
posible ver la vida de todo ser humano como un poema; o, mas exactamente, la vida de
todo ser humano no tan oprimida por el dolor que sea incapaz de adquirir un lenguaje ni
tan hundido en el trabajo que no disponga de tiempo para generar una descripcién de si
mismo. Ve toda vida como un intento de revestirse de sus propias metaforas®’’.

En este sentido, el conocimiento deja de ser una busqueda inacabada de la
verdad, y retorna a la condicibn humana particular contingente. Lo que ocurre
cuando aparecen eventos como las revoluciones cientificas es producto del
terror del “poeta vigoroso” a la imitacion de otras vidas. Para Freud la distincion
entre fantasia y genialidad consiste no tanto en que la primera pueda ser
tachada de irrealizable o fruto de algin sintoma psicopatol6gico, sino en que la
segunda puede ser compatible con alguna necesidad propia de la comunidad
en la que el individuo se ha desarrollado, esto es denominado en otros ambitos
como progreso*’® y, a partir de los filésofos que ha presentado Rorty, un juego
e ironia de todos ellos.

Ese espiritu de juego es el producto de su comun capacidad para aprender el poder de

la redescripcion, el poder que tiene el lenguaje de hacer posibles e importantes cosas

nuevas y diferentes; una apreciacion que solo resulta posible cuando lo que se convierte

en meta es un repertorio abierto de redescripciones alternativas y no La Unica

Descripcién Correcta. Ese cambio de meta es posible s6lo en la medida en que tanto el

mundo como el yo han sido desdivinizados. Decir que ambos son desdivinizados

equivale a decir que no se piensa ya que uno u otro nos habla, que tienen un lenguaje

propio, como un poeta rival. Ninguno de los dos son cuasi personasl,mninguno de los dos
desea que se le exprese o representen de una determinada manera™"".

Y7 |bid., 54.
178 Cfr. Ibid., 57.
79 Ibid., 59.
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Esto se relaciona con el ultimo capitulo de La filosofia y el espejo de la
naturaleza, en el que Rorty sefiala que la posibilidad de edificacién se da en el
terreno de la anormalidad. La ciencia normal es la que cultiva un paradigma por
varios afos, siglos y eternamente, lo cual es analogo a la conciencia moral o
humanidad paradigmatica que se ha perpetuado a partir de la racionalidad
moderna. El pensamiento anormal crea la revolucion, cambia los parametros
gue se han impuesto por la via de la fuerza de la verdad, hacia una concepcién
mas flexible de la naturaleza humana que no se agota en ningun sentido, sino
que se renueva permanentemente. Esta nueva manera de pensar al ser
humano rechaza la castraciéon de la modernidad, escapa de la tradicién, da la
vuelta a las definiciones de la praeciso mundi'®, se armoniza con la
perfectibilidad de las teorias, pero no con la absolutizacion de ellas, esta en
constante cambio y sobre todo acepta su contingencia y el hecho de vivir sin
certeza.

Para Rorty es mucho mas persuasiva la naturaleza humana bajo la
condicion del poeta y del artista. La poesia es tomada como figura, no para
referirse estrictamente a una “obra poética”, sino para describir la multiplicidad
de posibilidades del ser humano. En ese sentido la vida de todo hombre es
poesia, de tal manera que de él depende la manera en que ésta se escriba, se
narre, se desarrolle y prospere. La superacion de la nocion humana de esencia
de vidrio consiste pues en la superacion de tal castracion, de tal manera que el
ejercicio que ha hecho Rorty en La filosofia y el espejo de la naturaleza, luego
de mostrar que esa concepcion tradicional de seres humanos que
esencialmente buscamos la verdad ha fracasado, nos ha conducido a la
necesidad de hacer que el ser humano se cree a si mismo, configure un ejército
movil de metaforas, encuentre la extension desde el si mismo al “nosotros” a

partir de la narracion y la edificacion. La flexibilizacién de los |éxicos ultimos es

18 wolfgang Janke, Postontologia (Bogota: Pontificia Universidad Javeriana, 1988).
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producto de la posibilidad de sentir orgullo por nuestra finitud y nuestra

contingencia.
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A manera de conclusion

PRELUDIO A LAS CONSECUENCIAS DE LA FILOSOFIA Y EL
ESPEJO DE LA NATURALEZA EN LA POLITICA

En este trabajo se ha realizado una reconstruccion de las “razones” por
las cuales Richard Rorty escribe La filosofia y el espejo de la naturaleza. Sin
lugar a dudas, dicho texto permite situar el origen de su pensamiento en la
determinacién mas clara de las consecuencias que se desprenden de seguir la
alternativa pragmatica en los asuntos humanos, la ciencia, la filosofia, la ética o
la politica. Dicha alternativa resulta incompresible si sélo se extraen fragmentos
de esta obra, por ello se intentd una reconstruccion clarificadora de este texto,
sin dejar de lado el espiritu de desprofesionalizacion de la filosofia propia del
fildsofo norteamericano.

La idea central de La filosofia y el espejo de la naturaleza consiste en
establecer el origen del pensamiento occidental a partir de la metafora de la
“esencia de vidrio”, que caracteriza el espiritu moderno, en cuanto considera
gue la esencia del hombre se identifica con la busqueda incasable de la verdad
y la objetividad. Una visiébn antropoldgica, surgida a partir de cosificacion del
dualismo mente — cuerpo, es la que ha permitido la legitimacion de la cognicién
humana como orientadora de las acciones y del sentido de la vida humana. La
reduccion de la filosofia a la epistemologia es la que da lugar a considerar que
el objetivo de la humanidad consiste en encontrar aquel elemento fundamental
0 basico, que a su vez permite confiar en que el ser humano se encuentra

[lamado al establecimiento de la verdad.
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La gran metafora a la que Rorty recurre a lo largo de su obra, el canon
Platén- Kant, recrea la comprension del porqué se ha establecido el paradigma
del conocimiento cientifico como modelo universal de validez de todo saber
sobre lo humano y sobre el mundo, independientemente de las circunstancias y
condiciones particulares en las que dicho saber ocurre.

Estas ideas han tenido diferentes modos de presentacion a través de la
historia del pensamiento filosofico occidental. Por ello encontramos en la
primera parte del La filosofia y el espejo de la naturaleza un esquema completo
de los cambios y mutaciones que se han presentado en la nocién
fundamentalista de “ojo de la mente”. Asi se encontrd6 que en un primer
momento el conocimiento se hallaba ligado a la metafisica griega, al problema
de la racionalidad o busqueda de esencias; en un segundo momento, la
confusion lockeana entre justificacion y explicacion, configuré una teoria del
conocimiento dirigida a entender el funcionamiento de aquello que conoce, la
psique, y; finalmente, el paradigma de la modernidad gané peso con la filosofia
kantiana, pues pese a la distincion entre conocimiento practico y tedrico que le
cabe, permitid a los fildsofos morales desarrollar una teoria racionalista sobre
los asuntos humanos, que se sostenia gracias a la férmula universal del
imperativo categorico, esto es, al problema de la persona moral.

Estos elementos, vinculados a la pretension kantiana de seguir el camino
seguro de las ciencias, llevé a que la epistemologia adquiriese un objeto claro y
distinto, que aseguraba la permanencia de la filosofia en el mundo académico
occidental como disciplina que da fundamento a las demas disciplinas que
intentan explicar la naturaleza del ser humano y del mundo que lo rodea. El
papel que Rorty describe como “supervisor de la cultura” le dio oportunidad de
establecer la diferencia entre aquello que se dirige hacia la objetividad y la
verdad, de aquello que no se dirige hacia estos ambitos.

Tales nociones de objetividad y verdad configuraron una manera

especifica de pensar la naturaleza humana, dado que permiten establecer sin
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ninguna duda la diferencia entre los seres racionales y las bestias. Se procuré
de este modo la filosofia un papel regulador en los asuntos humanos, al
establecerse una senda segura para nuestros proyectos.

La epistemologia ademas dio origen a la especializacion del
conocimiento humano, una de estas consecuencias fue el surgimiento de la
psicologia empirica, la cual se apropié del problema de la comprension de la
psique humana y del fundamento del conocimiento o cognicion. La filosofia hizo
un gran esfuerzo por no quedarse sin objeto alguno, de modo tal que centr6 sus
objetivos en el lenguaje y la logica. Pese a ello, desde la misma filosofia del
lenguaje, se encuentra Rorty con una manera de conducir sus argumentos para
mostrar la contingencia del ser humano. Si bien es cierto que se presento la
alternativa de no considerar a la epistemologia como filosofia primera, sino mas
bien a la filosofia del lenguaje, tal cosa se hizo mediante la redescripcion de la
busqueda kantiana de condiciones a priori para el conocimiento, en la forma de
esquemas linguisticos comunes. De este modo no se ha hecho mas que
prolongar la discusion respecto a la necesidad de hallar elementos universales
en la condicion de humanidad, lo que significa que esta alternativa
contemporanea resulta siendo sélo una variante del privilegio dado a la
epistemologia.

A partir de concepciones del lenguaje como las de Davidson y
Wittgenstein, quienes reconocen que el lenguaje es una construccién social
contingente, se empieza a marcar el camino necesario para deconstruir lo que
tradicionalmente se ha considerado como humanidad. Solo es posible
reconocer la naturaleza contingente del hombre, a partir de la condicién
contingente de su lenguaje. El hecho de que Rorty considere que todas las
explicaciones, teorias o formas de conocimiento, constituyen metaforas o
formas alternativas de describir los mismos hechos, parte de la nocion
pragmatica que considera que la verdad es una construccion social o producto

de los juegos de lenguaje que se han adquirido al pertenecer a una comunidad
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o forma de vida determinada. En ese sentido, las narraciones hacen parte de un
ambito vital que se desarrolla de mudultiples formas, con ademanes vy
construcciones linglisticas caracteristicas.

Si el conocimiento es producto de las interacciones humanas y de sus
respectivas narrativas, entonces la vida humana no se encuentra fijada a la
necesidad de establecer explicaciones del mundo universales, y en
consecuencia es susceptible de una continua redescripcion. Por ello adquieren
un lugar privilegiado, en el pensamiento de Richard Rorty, la poesia y el arte,
pues son metaforas afortunadas de la contingencia humana, las cuales
involucran desmesura, diversidad y creacién, en lugar de regirse por
parametros preestablecidos o canonicos.

La epistemologia deja de ser garante de los procesos humanos, porque
no hay fundamentos gnoseoldgicos que desentrafiar o construir. Le compete
entonces al pragmatismo mostrar como las transformaciones en la
autocomprension de la vida humana ocurren a través de la redescripcion de
nuestros Iéxicos ultimos por Iéxicos alternativos. La construccion de un lenguaje
alternativo considera que la ampliacién del nosotros se da mas que por la
fuerza de la verdad, por el poder de la persuasion.

En su articulo “;Solidaridad u objetividad?"'®!, Rorty destaca que los
filésofos de la linea pragméatica se mueven mas por el deseo de solidaridad que
por el de objetividad. En este texto se empieza a trazar el camino que el filésofo
norteamericano recorrera, luego de despojarse de la epistemologia, lo cual le

implicara asumir la actitud del “ironista liberal”*®?>. Esta es la actitud de aquel

'8 Richard Rorty, “;Solidaridad u objetividad?”, en Objetividad, relativismo y verdad: Escritos

filoséficos 1, op. cit., 39 — 56.

182 a figura del ironista es la de aquella persona que se encuentra ante su propia contingencia
y deseo de ser “poeta vigoroso”, pero que siempre tiene la actitud reflexiva y puede preguntarse
si la manera en que aprendi6 sus léxicos Ultimos es la correcta, 0 si se encuentra en un error.
Asumirse como ironista liberal implica reconocer la posibilidad de flexibilizacion de los Iéxicos
Gltimos, pero con la esperanza de que la humanidad reduzca sus manifestaciones de crueldad.
El desarrollo de este tema que estd mas ligado a la filosofia politica de Richard Rorty, se
encuentra en la segunda parte del libro Contingencia, ironia y solidaridad.
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gue reconoce los deseos privados, pero es consciente de gue tales deseos son
producto de la contingencia de su educacion e influencia cultural e historica vy,
por ello, no admite cosa alguna como verdadera o correcta en absoluto, sino
gue se pregunta constantemente si el |éxico ultimo en el que fue formado es el
correcto o si debe transformarlo o flexibilizarlo.

El filosofo que se orienta por el deseo de objetividad, ain considera que
la naturaleza del hombre tiene una esencia que permite que todos nos
orientemos con respecto a ciertos arreglos universales o generales, lo cual
sirve de razon para insistir en la superioridad humana sobre otros seres vivos.
La distinciébn que acompafa al deseo de objetividad, es la misma que nos da la
razon, la inteligencia, el espiritu o el alma, en dltimas, la naturaleza del “ojo de
vidrio” o “espejo de la naturaleza”.

Por ello La filosofia y el espejo de la naturaleza resulta siendo sin lugar a
dudas la obra de Rorty que debe anticipar la lectura de cualquiera otro de sus
textos, puesto que su propuesta de abandonar los fundamentalismos que han
permanecido en la concepcion de la tradicion occidental respecto de la relacion
especial entre la légica y la realidad, constituye un rechazo a las tradiciones
preeminentes del pensamiento moderno de Occidente. Esta obra se torna una
suerte de obertura para el abandono de la epistemologia como modelo de
fundamentacion de cualquier asunto de la naturaleza, lo cual trae como
consecuencia la posibilidad de encontrar una nueva forma de comprender el
mundo de lo humano sin principios absolutos, sin reglas a priori, sin una
especial representacion entre el lenguaje y la realidad. Este es el camino que
conduce a Rorty hacia la idea de solidaridad y de ampliacion de los horizontes
de posibilidades de la vida humana, esto es, a una ampliacion del “nosotros”.

Se puede sefialar que a consecuencia de la critica rortyana a la
naturaleza de la epistemologia como filosofia primera, emergen necesariamente
problemas de filosofia politica y social, en virtud de la manera en que el

liberalismo ha concebido el estado, o la distinciébn entre privado y publico.
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Richard Rorty ve que este tipo de problemas suele afrontarse desde dos
posiciones irreconciliables; la primera abandona los criterios normativos o
incorregibles que permiten fundamentar los conocimientos sobre los asuntos del
mundo Yy, la segunda, privilegia una redescripcion individualista o de
autoafirmacion personal, tal como lo hace el psicoandlisis freudiano.

Rorty justifica la contingencia del conocimiento humano y la desconfianza
gue se ha de tener en cualquier posicion que acentle algun tipo de orientacion
absoluta, bien sea individual o colectiva. El advenimiento de una nueva manera
de comprender la humanidad implica que es posible ocuparse de lo politico
siendo indiferentes o, por lo menos, restandole importancia a doctrinas que se
orienten por un tipo de conviccion ultima. De esta manera, pueda ser deseable,
tras la critica a la epistemologia por su incapacidad de relacionar las
dimensiones publica y privada a partir de cualquier fundamentacién filosofica,
asumir el giro pragmatista hacia la solidaridad como alternativa para la
construccion de una nueva sociedad liberal, entendiendo por ella “la esperanza
en la disminucion de cualquier forma de crueldad en el mundo”.

La critica de Rorty permite considerar que las concepciones relacionadas
con la verdad, el pensamiento, el lenguaje y la incorregibilidad en la légica de
las ciencias, son aspectos que se han aceptado por la tradicion occidental, pero
que por su naturaleza fundacionalista han contribuido a justificar la existencia
de comunidades excluyentes, de odio, rencor, crueldad y desesperanza. La
idea de establecer una unidad en torno a lo que es la naturaleza humana, la
divinizacion de algunos aspectos relacionados con el yo, la razon y el
representacionalismo, permitieron el surgimiento de discusiones concentradas

en un grupo o ambito académico particular.
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Cuando Rorty dice que debe pensarse una prioridad de la democracia
sobre la filosofia'®, no esta refiriéndose exclusivamente a la naturaleza
racionalista de la filosofia politica tradicional occidental, sino también a las
posturas filosoficas que privilegian lo privado en tanto configurador de la
identidad de un ser humano particular, al separarlo de cualquier aspecto de
orden social. Intenta destruir asi la pretensién de “superioridad” de este tipo de
discursos sobre el discurso politico.

La critica rortyana a la filosofia permite bosquejar un nuevo sendero por
el que se ha de transitar para llegar a comprender otras formas de sentir el
compromiso social, ajeno a cualquier fundamentacion. Para ello Rorty se sita

"184 "en la cual se resignifica el concepto

en una posicion “virtualmente posible
de humanidad moderna, reconociendo su variabilidad y contingencia. Estas
nociones que han sido criticadas por los fildsofos que no encuentran acertado el
abandono de principios ultimos, alcanzan, sin embargo, un nuevo sentido
alrededor del antifundamentalismo pragmatico, en virtud de la sensibilidad
reflejada en la nocion de esperanza en la solidaridad, de la que Rorty se
ocuparia posteriormente en Contingencia, ironia y solidaridad, de una manera
amplia.

Por otra parte, merece tener en cuenta con respecto al talante del
pensamiento de Rorty, que él recibe influencia, pero también discute las ideas
de filésofos como Nietzsche, Derrida, Quine y Davidson, por citar algunos. Su
conocimiento tanto de la filosofia analitica como de la continental le ha facilitado
la consolidacion de sus posiciones en contra de la concepcion

representacionalista moderna. Una de las criticas que se le hacen a Rorty es

¥Cfr. Richard Rorty, “La prioridad de la democracia sobre la filosofia’, en Objetividad,
relativismo y verdad: Escritos filoséficos 1 (Barcelona: Paidds, 1996) 239-266.

18 Expresion utilizada por Gilbert Simondon en El modo de existencia de los objetos técnicos
(Buenos Aires: Prometeo Libros, 2008), en el que se hace referencia a un por — venir no
preestablecido o determinado, pero siempre posible.
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justamente la de que los argumentos que lo llevan al “abandono” de la
epistemologia han sido producto del ejercicio sistematico propio de la actividad
del “filosofo profesional”’, que pretende descalificar. Sus detractores no se
explican como alguien que critica la filosofia racionalista y analitica, utiliza en
dicho propésito argumentos de la misma naturaleza. Sin embargo, es a partir
del ejercicio filoséfico como Rorty logra fortalecer su idea de que el ser humano
esta dirigido tradicionalmente por fuerzas oscuras e inexactas, que le permiten
comprender su naturaleza contingente, y el papel que dicha contingencia juega
en cualquier conocimiento humano teérico.

Dentro de los elementos centrales del pensamiento de Rorty se destaca
la critica a las posiciones epistemoldgicas tradicionales a través de su critica a
lo que denomina el canon Platon — Kant. La propuesta de Richard Rorty de
“despojarse de los fundamentos epistemoldgicos”, implica comprender la
imposibilidad de cualquier intento de conciliacion tedérica entre el pensamiento
de tipo ironista y el racionalismo moderno, gracias a lo cual es posible dirigir la
investigacion desde los “discursos’hacia la “solidaridad”.

La discusion se enmarca en un contexto en el que se pone el énfasis en
el problema de la epistemologia, especialmente en la negacién del dualismo
mente — cuerpo, la nocidon de verdad y aspectos comunes a Rorty y Dewey
respecto de la seleccion natural. Rorty da el giro hacia la solidaridad en
perspectiva no conceptual ni tedrica, sino pragmatista. Expuestas estas
nociones, se establece el referente “tedrico” sobre el cual se podria construir
una descripcion de la concepcion politica de Richard Rorty. Esta comenzaria
por el modo en que clasifica a fildsofos de distintas tradiciones. Rorty, en primer
lugar, sitla en el &mbito de lo privado o de la redescripcion de si mismo a
filbsofos como Nietzsche, Foucault o Derrida y, en segundo lugar, en el ambito
de lo publico a los que llama “herederos” de Kant, empero, tales expresiones
filosoficas no serian tratadas de la manera especial en que Rorty lo hace, si él

no estuviera influido por la nocién de contingencia del lenguaje de Wittgenstein.
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Dentro del pensamiento de Rorty la nocién de juego de lenguaje
witgensteniana se ha destacado principalmente en su segunda obra de mayor
interés, Contingencia, ironia y solidaridad. De otra parte, sin concepciones
como “léxicos ultimos”, que consisten precisamente en productos de la
variabilidad de la vida social en la que se ha enmarcado el desarrollo de un
individuo, no hubiese podido contribuir a tal abandono de la epistemologia como
paradigma central de la modernidad. Esta categoria es una de las claves para
entender su propuesta politica, pues sin ella resultaria oscura o confusa. Dicho
aspecto del lenguaje corresponde con la posibilidad de la redescripcion y de
hacer mas comprensible la apuesta por ampliar el “nosotros” a partir de la
flexibilidad misma del lenguaje o de nuestros léxicos ultimos, que finalmente
consiste en una concepcion que puede afirmar la esperanza en una vinculaciéon
politica no fundamentada.

El problema del individuo involucra principalmente la nocion de “Iéxicos
altimos”, elaborada a partir de los pensadores que denomina teoricos ironistas,
como consecuencia del mismo juego de lenguaje en el que se da el problema
de la racionalidad y la universalidad, nociones que le permiten a Rorty disefiar
su figura del ironista liberal. Estos aspectos son desarrollados abundantemente
en Contingencia, Ironia y solidaridad, especificamente en sus dos primeras
secciones, puesto que la ultima, que corresponde al concepto de solidaridad, se
presenta a partir de la narrativa literaria.

Como consecuencia de la negacién de la universalidad y la posibilidad de
establecer representaciones incorregibles de la realidad, a partir de la nocién de
la contingencia del lenguaje, Rorty se dedica a poner de manifiesto las
diferentes formas en las que se ha develado la individualidad. En lugar de
sostener que la naturaleza racional del proyecto moderno ha legitimado la
libertad individual, Rorty se identifica con Nietzsche en la critica a tal proyecto
porque lleva larvada la vigencia y la disolucion de las fuerzas creadoras, es

decir, la figura del “superhombre”.
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Filosofos como Nietzsche, Derrida o Heidegger, tienen en comun el
poner en el centro de la discusién la naturaleza del hombre contingente,
variable, y su multiplicidad de posibilidades de autocreacion. Esto le permite a
Rorty tomar la postura del ironista liberal, es decir, de alguien que puede ser
alternativamente Kant y Freud, lo cual significa a grosso modo que, desde el
punto de vista pragmatico, tematizar resulta irrelevante al momento de dirigirnos
a la practica social y publica, o para negar cualquier expresion de crueldad
presente en las relaciones humanas.

En Philosophy and Social Hope y Forjar nuestro pais'®, se muestra que
el desencanto epistemoldgico tiene consecuencias en la manera como Rorty
concibe la vida social y publica, a partir de aspectos meramente pragmaticos,
ligados a las nociones de empatia o sentimiento moral. Es asi como tiene lugar
el giro hacia un planteamiento de orden pragmatico, luego de haber justificado
la contingencia del lenguaje, la naturaleza variable de la vida del hombre y el
proyecto del liberalismo como la pretension de abandonar cualquier posibilidad
de crueldad en el mundo. Rorty propone considerar, en consecuencia, “la
solidaridad” como centro de la vinculacion politica, entendida de tal modo que
trascienda la discusion tedrica entre lo privado y lo publico.

La mayor parte de las discusiones en torno a lo politico se han dirigido
hacia estas dos concepciones; la filosofia de Nietzsche, por una parte, ha
permitido entender el devenir propio a la humanidad y la imposibilidad de ligar la
esperanza del hombre a aspectos fuera del mismo hombre o, como Nietzsche
lo llama, a paraisos metafisicos. Por otra parte, no es posible rechazar
absolutamente las consideraciones cognitivistas como las de Habermas o

Rawls, pese a que ellas han tenido el problema de desvincularse de su

185 Philosophy and Social Hope (England: Penguin Books, 1999) y Forjar nuestro pais

(Barcelona: Paidos 1999) son dos obras de Rorty que tienen una postura politica explicita en la
que Rorty replantea algunos de sus argumentos, empero, devienen por la deconstruccién de la
epistemologia y la nocion de verdad.
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propésito e incluso han sido utilizadas por algunos para justificar exclusiones
sociales de grupos minoritarios o “irracionalistas”.

En suma, a partir de lo que he denominado “despojo de la epistemologia”,
se puede entender mejor el proyecto politico de Rorty, el cual toma distancia de
las posiciones tedricas tanto en el sentido racionalista como en el sentido
individualista, mientras que otorga relevancia a los sentimientos que nos unen,
es decir, a la dimension pragmatica y poética de la politica. Adoptar una
posicion pragmatica implica asumir una actitud de esperanza en la solidaridad,
gue consiste en mantener vigente los suefios, de tal manera que el intelectual
no dejard que estos suefios puedan llegar a desvanecerse por tomar como
representaciones ideales sus propios Iéxicos ultimos.

De la critica de Rorty a la epistemologia, fundamentalismos vy
representacionalismo, no sélo se derivan consecuencias relacionadas con el
conocimiento en si, o el estatuto de la ciencia en el mundo contemporaneo, sino
también una fuerte postura politica. Ello es expresion de como el conocimiento
mismo constituye una practica social. No es posible, a mi juicio, comprender la
concepcion politica en la filosofia de Richard Rorty, sin tener en cuenta las
ideas que él desarrolla en La filosofia y el espejo de la naturaleza, pues desde
ellas es posible evitar el sesgo del filosofo profesional del que trata de alejarse.
La filosofia politica de Rorty, si se quiere, adviene ateérica, ligada a la

irracionalidad creativa del “poeta vigoroso”, a la narracion, la poesia y el arte.
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