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Resumen

La obra filosofica e historica de Hans Blumenberg no puede entenderse cabalmente sin
contar con una comprension minima de los presupuestos fenomenoldgicos que dan sustento
teorico a su metodologia de investigacion —principalmente en lo que se refiere a su didlogo
critico con la fenomenologia husserliana, y al desarrollo que hace del tema del tiempo y de
la historia a partir de éste.

El presente trabajo pretende proporcionar al lector una serie de conceptos fenomenologicos
elementales que le hagan mas accesible el despliegue tematico que Blumenberg hace
respecto al tema del tiempo. Una vez establecidas estas bases conceptuales se intentard
explicar de manera sucinta las indagaciones blumenbergianas acerca del origen de la
experiencia humana del acontecer y del cambio. Claro que para lograr este objetivo fue
necesario exponer su particular fenomenologia genética del tiempo del mundo, su critica a
la fenomenologia husserliana (y heideggeriana) de la historia, la teoria de la historia de la
cultura occidental que contiene su propuesta histérico-filosoéfica -sin olvidar, que todo ello,
no fue sino un intento por ganar un poco de autocomprension filosofica sobre la necesidad
humana de sentido.
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Prélogo

Como ocurre con las historias humanas,
Todo lo dicho en este texto es falso.

A lo largo de su vida académica -interrumpida sélo durante el periodo de guerra'-
Hans Blumenberg® fue construyendo un discursocon contenido original, plagado de
referencias a multiples fuentes y pletérico de alusiones sugerentes; eso si, expresadas en
una prosa casi encriptada en la que se mezclan lo técnico y lo literario. No es facil acceder a
sus obras porque Blumenberg omite sefialar un camino, como si en vez de ir en busca de la

univocidad se preocupara por desencadenar una pluralidad de interpretaciones. Para decirlo

! Una anécdota que nos puede hablar de la seriedad con que Blumenberg se tomaba sus
investigaciones, y que esta muy relacionada con su opinién personal sobre el tema del tiempo, es que tenia
la costumbre de pasar estudiando la noche del jueves al viernes hasta el final de su vida, para recuperar el
tiempo que la guerra mundial le habia hecho perder. Gonzdlez Cantdn, César, La metaforologia en
Blumenberg, como destino de la analitica existencial, p. 213.

2 “Blumenberg es uno de los filésofos mas destacados y enjundiosos de la postguerra en Alemania.
Nacid en Liubeck, donde también asistid a la escuela. Sus primeros estudios los cursé en las universidades
filoséfico-teoldgicas de Paderborn y Francfort de Meno. Tras algunas interrupciones motivadas por la
Segunda Guerra Mundial acabd sus estudios de filosofia, filologia germanica y lenguas clasicas en la
universidad de Hamburgo. Se doctoré en 1957 en Kiel con un trabajo titulado Aportaciones al problema de
la originariedad de la ontologia escoldstico medieval. Con su ensayo La distancia ontoldgica, una
investigacion sobre la crisis de la fenomenologia de Husserl, obtuvo también en Kiel, en 1950, la habilitacion
para ocupar una catedra. Blumenberg fue nombrado en 1958 profesor extraordinario de filosofia en
Hamburgo. En 1960 pas6 como profesor ordinario a la universidad de Gieflen. Posteriormente fue llamado a
ocupar una catedra en Bochum, en 1965, y en Minster, en 1970, donde permanecid hasta su jubilacion en
1985. A partir de entonces vivié —bastante retirado- en Altenberge (Miinster), donde fallecié el 28 de marzo
de 1996”. Wetz, Franz Josef, Hans Blumenberg. La Modernidad y sus metdforas, 1996, p. 11.



en un lenguaje figurativo —grato a él- parece que nuestro autor evitara construir con sus
ideas un laberinto que tuviera s6lo un camino y una salida; tampoco estuvo interesado por
hacer que su meandro estuviera conformado por varias sendas bifurcadas, pues si bien es
cierto que en un laberinto asiestd involucrada la libertad de su Teseo paraoptar por una u
otra de las disyuntivas, de antemano ofrece la certeza de que existe al menos un camino
“correcto. No, nuestro Dédalo de Liibeck ha decidido edificar un laberinto sin certezas
donde incluso los caminos errados lleven a soluciones; donde no existe ninguna estructura
definitiva; donde toda propuesta contiene algo de incertidumbre como consecuencia de lo
imprevisible e incontrolable en la realidad y de la presencia de un “principio de razon
insuficiente” en el conocimiento. Ahora bien esto no significa que Blumenberg esté
buscando violentar los cimientos de la tradicion, o que lo domine un pensamiento pesimista
que lo lleve a negar cualquier certeza. En realidad sus opiniones estdn enmarcadas en una
antropologia filoséfica® en la que se concibe la existencia humana como poco menos que
una “existencia iluminada”-esto es, sin posibilidad de adquirir una certeza absoluta- pero
poco mas que una “existencia arrojada a si misma’-autocreadora pero consciente de sus
limites. El hombre seria para ¢l comoel“capitin de un barco que tiene que cruzar, en

unaldbrega noche, un estrecho de mar que ¢l desconoce y para lo que no cuenta con un

*David Sobrevilla resalta en su ensayo sobre “El retorno de la Antropologia Filosofica” que este tipo
de filosofia que toma como eje central una antropologia filoséfica se planted y tuvo su auge en dos
momentos particularmente vigorosos de la filosofia alemana: hacia finales del siglo XVIIl y el primer tercio
del siglo XX. Ademas sugiere que “hoy la antropologia filoséfica parece retornar en el pensamiento aleman”.
En su primera etapa fue Kant quien considerd la antropologia filoséfica como una “ciencia fundamental”,
después de él hubo algunos acercamientos a ella aunque sin concederle el mismo status: En Hegel en
relacion al espiritu; y en Feuerbach, el Schelling tardio, Schopenhauer, Nietzsche y Kierkegaard en relacién al
cuerpo. El retorno a la propuesta kantiana de la antropologia como disciplina filoséfica fundamental se da
con Max Scheler-El puesto del hombre en el cosmos(1928)-, Helmuth Plessner-Los grados de lo orgdnico y el
hombre- (1928)y Arnold Gehlen -E/ hombre (1940)-. Mas recientemente con Blumenberg y Tugendhat.
Sobrevilla, David, “El retornode la antropologia filoséfica”, en Dianoia, Vol. LI, No. 56, pp. 95 -124.



mapa marino alguno ni con ayudas de navegacion, como faro, etc. En tales circunstancias,
solo dos cosas son posibles: o se estrella con el arrecife y pierde el barco y la vida, y en el
ultimo instante de su vida ve con claridad que la realidad de aquel estrecho de mar no era
como ¢l pensd, o consigue salir a mar abierto y, entonces, lo Unico que sabe es que su curso
fue correcto, pero nada mas. Desconoce si habria pasos mas sencillos y cortos que el
elegido de forma ciega por ¢él. Y tampoco sabe cudl era la naturaleza real del estrecho de
mar”.*

El trabajo académicode Hans Blumenberg no puede ser encasillado dentro del
marco de una sola disciplina o un tnico estilo. Las fuentes que lo inspiran provienen de la
Historia, la Filologia, la Filosofia, la Teologia, la literatura, entre muchas otras, y la forma
que da a sus textos mezcla la soltura del ensayo con la rigidez del tratado filosofico, la
densa carga conceptual con recursos retoéricos como la ironia y los juegos de palabras. No
obstante es innegable que su legado debe mucho a su didlogo con la fenomenologia®. Si
tomamoscomo punto de partida su relacién con esta corriente filosofica para clasificar las
etapas en que se divide su obra tendriamos al menos tres etapas® claramente distinguibles:

A) La primera etapa (de 1947 hasta 1959) abarca la obra blumenbergiana temprana,

en ella figuran la tesis de doctorado Beitrdge zum Problem der Urspriinglichkeit der

* Watzlawick, Paul “El sinsentido del sentido o el sentido del sinsentido”, pp. 75-76.

®> “The aim of Blumenberg’s investigations is both to expose the incoherencies in Husserl’s
phenomenology and to reveal the conditions of possibility or the original phenomenological project which
Husserl himself overlooked or was unwilling to acknowledge”.Wetz, Franz Josef,The Phenomenological
Anthropology of Hans Blumenberg, en Iris, Vol. |, No. 2, p. 389.

® La clasificacion aqui usada para dar cuenta de los periodos que conforman la obra de Hans
Blumenberg no se pretende universal, pero tampoco puede considerarse como algo meramente arbitrario,
responde a las necesidades tematicas del presente texto. Asi por ejemplo otro autor como Franz J. Wetz, en
su estudio Hans Blumenberg. La Modernidad y sus metdforas, prefiere optar por una clasificacién diferente;
claro que su eleccion se justifica pues Wetz adopta una perspectiva amplia en la que se toma la obra de
Blumenberg en toda su extension para resaltar su sentido propio mas que su relacion particular con alguna
corriente del pensamiento filoséfico. En el caso de la presente investigacion el objetivo es mas limitado pues
se busca resaltar las bases fenomenoldgicas que dan coherencia filoséfica al trabajo tedrico de Blumenberg.
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mittelalterlich-scholastischenOntologie, 1947, la tesis de habilitacion a la docencia Die
ontologische Distanz. Eine Untersuchung iiber die Krisis der Phdinomenologie Husserls,
1950; Kant und die Frage nach dem gnddigen, 1954; Kosmos und System. Aus der Genesis
der kopernikanischen Welt, 1957. Esta etapa esta caracterizada por dos rasgos principales,
el primero es el intento de seguir haciendo metafisica —algo que posteriormente sera
abandonado-, mientras que el segundo es su lectura critica de Husserl y Heidegger—algo
que permeard el resto de su obra. Después de estos trabajos Blumenberg escribio diversos
ensayos y resefias que versan sobre muy diversos topicos de la tradicion del pensamiento
occidental, yendo de la filosofia (Die sprachliche Wirklichkeit del Philosophie, 1946/47;
Das Recht des Scheins in den menschlichen Ordnungen bei Pascal, 1947; Nikolaus von
Cues, 1957; Kritik und Rezeption antiker Philosophie in der Patristik, 1959;) a la historia
de la ciencia y la técnica (Das Verhdltnis von Natur und Technik als philosophisches
Problem, 1951; Philosophischer Ursprung und philosophische Kritik des Begriffs der
wissenschaftlichen Methode, 1952; Technik und Wahrheit, 1953/54), de la teologia (Der
absolute Vater, 1952/53; Materialien zur theologischen Logik Rudolf Bultmanns,
{Recension} 1954/55; Autonomie und Theonomie, 1957; Individuation und Individualitdt,
1959; Kontingenz, 1959; Rudolf Bultmann, «Geschichte und Eschatologiey», 1959) a la
literatura (Eschatologische Ironie. Uber die Romane Evelyn Waughs, 1953/54; Die
Peripetie des Mannes. Uber das Werk Ernest Hemingways, 1955/56; Rose und Feuer.
Lyrik, Kritik und Drama T.S. Eliots, 1956/57; Mythos und Ethos Amerikas im Werk William
Faulkners, 1957/58), pasando por el lenguaje (Licht als Metapher der Wahrheit. Im Vorfeld
der philosophischen Begriffsbildung, 1957), la antropologia filosofica (Pierre Lecomte du
Notiy: Die Entwicklung zum Menschen als gelstig-sittlichem Wesen, {Recension} 1954;

Der kopernikanische Umsturz und die Weltstellung des Menschen, 1954/55; » Nachahmung
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der Natur«. Zur Vorgeschichte der Idee des schopferischen Menschen, 1957) y la ética (Ist
eine philosophische Ethik gegenwdrtig méglich?, 1953).

B) En la segunda etapa (de 1960 a 1985) Blumenberg abandona el didlogo directo
con Husserl y Heidegger para concentrarse en el desarrollo de una metodologia de andlisis
historico-hermenéutico que serd el corazén de sus obras principales, comenzando por
Paradigmas para una metaforologia, 1960, hasta La legitimidad de la Edad Moderna,
1966; Naufragio con espectador, 1979 (Texto que contiene el importante ensayo
Aproximacion a una teoria de la inconceptuabilidad, en el cual Blumenberg realiza unos
ligeros ajustes a su metodologia pero sin salirse de su intencion original. En élintegra su
teoriade las metaforas absolutas dentro del ambito mas amplio de una teoria de lo
inconceptuable); La génesis del universo copernicano, 1981; Trabajo sobre el mito, 1986;
La legibilidad del mundo, 1981; Las realidades en que vivimos, 1981. Lo significativo de la
metodologia blumenbergiana —al menos para lo que nos ocupa- es que sigue manteniendo
como base las conclusiones principales que surgieron tras su acercamiento critico a la
fenomenologia: La atencion puesta al Dasein, la idea de mundo como horizonte para
observar las transiciones epocales, el esquema cosmico-destructivo, la constitucion de la
experiencia del mundo a nivel trascendental y el dualismo de la distancia ontologia. No esta
de mas mencionar que en esta etapa tan fecunda tal parece que el concepto de tiempo se
retira para que el concepto de mundo adquiera un lugar preponderante en los analisis. No
obstante, se sigue manteniendo de forma implicita, pues el concepto de mundo supone la
capacidad de la conciencia para constituir, sobre la base de la simultaneidad, el trasfondo
que delinea toda experiencia y todo sentido posible para el sujeto. Blumenberg no hubiera
podido dar la forma que dio a su esquema del cambio de épocas sin tomar en cuenta la

descripcion fenomenoldgica de la constituciondel mundo en la temporalidad conciencia.



C) Finalmente, en la tercera etapa de la obra de Blumenberg encontramos textos
como Tiempo de la vida y tiempo del mundo, 1986, La inquietud que atraviesa el rio, 1987;
La risa de la muchacha tracia, 1987; Salidas de caverna, 1989’. Esta comienza por una
nueva revision del analisis fenomenoldgico del tiempo y culmina con la exposicion, un
tanto mas sistematica, de una antropologia fenomenolégica. Tiempo de la vida y tiempo del
mundo®, texto que inaugura esta ultima etapa, representa el tratado més importante que
Blumenberg escribiera sobre el tema del tiempo, no s6lo porque se centra en ¢l de manera
explicita, sino principalmente porque en este texto reaparece el didlogo abierto con Husserl
recopilando las conclusiones a las que Blumenberg llegd sobre el asunto a mas de treinta
aflos de comenzar su revision de la fenomenologia. Soéloque esta obra resulta
incomprensible justamente si se carece de un panorama, aunque sean general, respecto a la
fenomenologia husserliana del tiempo. El capitulo I intentard proporcionar bases
conceptuales suficientes como para tener un acceso al despliegue tematico que Blumenberg
hace respecto a la problematica del tiempo.

Obviamente el andlisis que Blumenberg hace del tema del tiempo no agota la
diversidad de perspectivas desde las cuales pudiera abordarse. Desde un punto de vista
cognoscitivo estd su relacion con el movimiento, y cercano a esto, su determinacion
cuantitativa. De aqui surgen cuestionamientos como qué referencia tomar para lograr su
medida, qué relacion guarda con el espacio, con la velocidad o con la aceleracion, como se
estandarizan las unidades de medida, qué aparatos técnicos pueden usarse para lograr su
determinacion, etc. Desde una perspectiva social tenemos preguntas como qué tipo de

patrones temporales se utilizan en las comunidades humanas, coémo se organizan las

7 Para una informacién bibliografica méas completa sobre la obra blumenbergiana ver Gonzalez
Canton, op. cit., pp. 381-392 y Wetz, op. cit., pp. 185-190.
8Blumenberg, Hans,Tiempo de la vida y tiempo del mundo.



actividades sociales (civicas o religiosas), qué tipo de cronologizacion se adopta para dar
forma a sumemoria histdrica, etc.Desde al ambito cultural tenemos qué funcion tiene el
tiempo dentro de las artes -el tiempo de lo narrado y el tiempo de la narracion, el tiempo
detenido de la fotografia y la escultura, la ilusiéon del movimiento en el cine, la ritmica y a
métrica en la musica-, cual es la manera cotidiana de experimentarlo, etc.Si tan sélo nos
detuviéramos aqui tendriamos ya suficientes temas relacionados con el tiempo, y aun asi,
no estaremos ni cerca de agotarlos todos. Simplemente si giramos la mirada hacia nosotros
mismos la perspectiva vuelve a ampliarse, apareciendo asuntos tan relevantes para la vida
como la memoria, el entrejuego de olvido y recuerdo, cuestionamientos relacionados con
nuestra finitud y con la manera en que “aprovechamos el tiempo”. Dada esta amplia gama
de perspectivas lo preferible es tomar un eje que permita no extraviar el curso de las
indagaciones. Considerando la deuda tedrico-conceptual que Blumenberg tiene con la
fenomenologia es obvio que ¢l encontr6 dicho eje en la constitucion de la experiencia sobre
la base de la temporalidad de la conciencia trascendental. Principalmente en lo que se
refiere a la temporalidad simultanea que soporta el horizonte de familiaridad y
preconocimiento —que solemos llamar mundo- que se va constituyendo conforme se
sedimentan las experiencias del sujeto en habitualidades noéticas y en tipos empirico-
noematicos, ya la temporalidad sucesiva en que van adquiriendo forma —histoérica- las
experiencias particulares de cada sujeto entremezcladas con las adiciones de sentido que
son transmitidas por los otros-y que es lo que nos hace co-portadores de un mundo comun.
Lo particular del anélisis fenomenologico que Blumenberg realizé es que en todo
momento resalta la necesidad humana de tomar posicidon respecto al mundo. Esto quiere
decir dos cosas, por un lado, que no toma el asunto del tiempo como algo aislado e

independiente del espacio, y por otro, que tomo la decision de antropologizar el tema de la
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conciencia. Sus lucubraciones sobre el tiempo arrancan en un momento —hipotético- de la
historia de la especie humana —el mundo de la vida- en que tuvo su origen la experiencia
del acontecer y del cambio-algo que se hizo notar como el reconocimiento de la presencia
de la contingencia en el mundo. Este topico fue desarrollado por Blumenberg como parte
de una teoria del mundo dela vida. A clarificar este asunto se abocaré el capitulo II.

Esa primigenia experiencia de la contingencia, a partir de la cual se hace notar el
tiempo, y de la que Blumenberg tratara de dar cuenta mediante su teoria del mundo de la
vida es también el punto de origen del “realismo”. El mundo se comprende como
“objetivo” s6lo cuando manifiesta su total independencia frente a las posibilidades de
cumplimiento de las intenciones de la conciencia, es decir, cuando lo que se tiene tras acto
intencional no es lo que se esperaba tener. El conflicto se agudiza ain mas cuando, tras la
fusién de los diversos horizontes que los sujetos aportan, se crea un horizonte temporal
comun que lleva a comprender el mundo como un mundo, y al tiempo como un tiempo del
mundo. A explicar como es que esto ocurre se enfocara el capitulo III.

Tras la constitucion intersubjetiva de un tiempo del mundo queda clara una cosa: el
mundo cuesta tiempo; mucho mas tiempo del que dispone la vida. Tratar de compensar la
divergencia entre el tiempo dela vida y el tiempo del mundo se vuelve tarea para la retorica
de la cultura. No obstante, aunque en esencia el conflicto es el mismo, la manera como el
hombre ha tratado de resolverlo no siempre ha sido igual. La historia de la humanidad
puede ser comprendida como la constante busqueda de medios para intentar superar la
distancia ontologica que existe entre la conciencia y la realidad. Para esto resulta de suma
importancia que los logros de la cultura no se pierdan con el paso del tiempo, sino que
puedan ser transmitidos al futuro. Paralela a la historia factica debe de existir entonces una

historia de la idealidad-por contradictorio que pueda parecer esto ultimo. En las
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postrimerias de su carrera intelectual, Husserl emprendié un acercamiento fenomenoldgico
a la historia, s6lo que en opinién de Blumenberg, dicho acercamiento consistié en proponer
una continuidad histérica de tipo sustancial en lugar de estructural que termina por negar la
historicidad misma. En el capitulo IV se intentard recoger la critica blumenbergiana a la
filosofia de la historia desarrollada por Husserl-estando de fondo la discusion sobre las
posibilidades tedricas de una fenomenologia de la historia.

El capitulo V contendra nada menos que un breve esbozo de la fenomenologia de la
historia desarrollada por el propio Blumenberg. Digamos que si en el capitulo anterior se
discuten en abstracto las posibilidades de una fenomenologia de la historia, en este
penultimo capitulo se proporcionard un ejemplo concreto. Por supuesto, y con el riesgo de
que su vision sea criticada por totalizante, Blumenberg limita la aplicacion de su modelo
explicativo al ambito cultural dominante en Occidente, llegando ademas a unas
conclusiones que aunque en apariencia suenan poco alentadoras, en realidad lo que
muestran es que de los esfuerzos humanos no siempre resulta lo que se espera, a veces,
incluso, se obtiene de ellos el resultado diametralmente opuesto. Partiendo de la hipotesis —
que popularizara Heidegger- de que el sentido del ser es dependiente del sentido del tiempo
Blumenberg resalta -con ayuda del esquema cosmico-destructivo- las transformaciones que
¢éste ha tenido a lo largo de la historia, asi como sus consecuencias para la autocomprension
humana. La salida del mundo de la vida signific6 para el hombre pasar de un modo de
autoconservacion a partir de la obviedad a otro caracterizado por la previsibilidad tedrica.
Desde entonces, a lo largo de la historia, se dio un paulatino refinamiento de la explicacion
conceptual del mundo como parte de un constante esfuerzo para tratar de compensar, y en
algunos casos desmedidos hasta hacer coincidir, el tiempo de la vida con el tiempo del

mundo. S6lo que mantenerse al nivel del tiempo del mundo llevo al ser humano a asomarse
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a la infinitud, cayendo en una especie de medibilidad hiperbolica que muestra el lado
absurdo de esta empresa.

Finalmente, a manera de apéndice, en el capitulo que cierra esta investigacion, se
mencionaran someramente algunos de los rasgos de la propuesta blumenbergiana que
pueden llegar a servirnos para ganar autocomprension filosofica en el presente siglo, sobre
todo en lo que se refiere a nuestra necesidad de sentido. Aprovecho las ltimas lineas de
este prologo para agradecer el apoyo que me han brindado a lo largo de los afios familiares,
amigos y profesores. Sin ustedes esta investigacion no tendria razon de ser, ni habria
llegado ser. Al Dr. Juan Alvarez-Cienfuegos por su tiempo y sus siempre acertadas
sugerencias. Y a tres grandes maestros -entre los que se incluye, al Dr. Alvarez-Cienfuegos,
al Prof.Roberto Bricefio Figueras decano de esta Facultad de Filosofia, y al no tan cercano
pero influyente Dr. Miguel Garcia-Bar6- por sus transformadoras palabras sobre Vasili
Grossman, la historia de los canones estéticos y el papel de la filosofia en el siglo XXI. En

algiin momento espero demostrar esa misma pasion que me transmitieron.
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Introduccion

Eliminar la “separabilidad factica entre conciencia y conciencia del tiempo”, para
hacer de “toda conciencia esencialmente...una conciencia inmanente del tiempo™ es, en
opinién de Blumenberg, el paso mas importante dado por la fenomenologia. “La estructura
temporal de la conciencia es el primer logro eidético, de un a priori, al que no es posible
adscribir ninguna idealidad, ninguna ‘“objetividad” en el sentido platonizante de Ia

objetividad légica y mateméatica'”

, pues se trata de la forma subjetiva en la que toda
objetividad tiene su origen y sin la cual ninguna experiencia del mundo seria posible.
Husserl hizo suya la tesis kantiana de que el tiempo es la forma a priori de la sensibilidad,
solo que a diferencia de éste, el fildsofo moravo no dedicd su esfuerzo a buscar una
fundamentacion para las ciencias positivas, ya que para €l, enlos propios presupuestos de
las ciencias “objetivas” modernas, y no solo las naturales sino también las formales, existe

un abismo de incomprensibilidad sobre donde se origina el sentido de aquello que toman

por una objetividad indubitable''. Todas las ciencias positivas, sin excepcion, parten de la

°Ibid., p. 259.
“1pid., p. 253.

" No obstante, es de llamar la atencidon que aun dentro de las mismas ciencias positivas es
aceptada la importancia del tiempo como parte de la vida: “Estimar el tiempo, valorar duraciones y
predecirlas es una funcion basica para modular nuestro comportamiento con un valor ecoldgico y de
supervivencia mas importante aun que la audicion o la visién. Tenemos numerosisimos ejemplos de ciegos
ilustres: Homero, Rodrigo, Borges al final de su vida; también sordos con una produccién genial, como
Beethoven, pero nadie puede vivir y tener un curso de pensamiento y una conducta coherente sin la
capacidad de medir el tiempo. Lo primero que indaga un buen psiquiatra, cuando enfrenta por primera vez
un paciente, es si esta orientado en el tiempo y el espacio.” Fernandez Guardiola, Augusto, El concepto de
tiempo, en De la Fuente, Ramén y Alvarez Leefmans, Federico J., Biologia de la mente, pp. 308 — 309.
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“certeza del mundo” que nos es dada de antemano en la experiencia pre-cientifica, y lo
hacen sin comprender en lo mas minimo el origen de esta certeza, simplemente la dan por
supuesta. Por eso el primer paso metodoldgico de esta “nueva ciencia de la conciencia” fue
“excluir” o “suspender” cualquier suposicion respecto a lo “objetivo” para atendersodlo a las

vivencias en las que se constituye todo sentido de ser.

Desde el punto de vista tedrico-metodologico la suspension del juicio sobre la
objetividad del mundo y sus objetos buscaba evitarque se tomara como punto de partida
cualquier opiniébn que hubiera surgido de alguna categoria deducida. EI tiempo
fenomenoldgico —en opiniéon de Husserl- no es una premisa a partir de la cual se pueda
obtener algin acercamiento deductivo a las estructuras subjetivas que fundamentan la
experiencia que podemos tener de la realidad. Al suspender el juicio y poner la mirada
sobre la inmanencia de la conciencia, lo primero que podemos notar es un flujo constante
de vivencias, el cual, ademas, no se presenta de manera caotica sino que muestra de manera

implicita una estructura temporal.

Tras la obtencion de esta primera evidencia fenomenologica el siguiente paso dado
por Husserl fue describir la estructura esencial de las vivencias para hacer comprensible lo
que aparece a partir de las modalidades en que se da. Del andlisis de los actos de conciencia
se obtuvo una segunda evidencia fenomenoldgica, que toda vivencia sin excepcion, y sin
que importen las diferencias entre ellas, es intencional, es decir, que toda conciencia es
“conciencia de”. Esto fue de suma importancia pues dejo ver que la forma temporal de la
conciencia no es un mero receptaculo que viene a ser llenado desde fuera por un contenido
o materia, todo lo contrario, cada vivencia en concreto es co-originaria de su objeto

intencional, sea éste del tipo que sea. Aunque existan vivencias cuya intencionalidad lleva
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una direccidon inmanente, y por tanto, tengansu objeto en si mismas, y existan otras cuya
direccion intencional es trascendente, y por ende, su objeto esté fuera de toda unidad
esencial con la conciencia, en ambos casos tenemos la misma estructura intencional, su

“estar dirigida a”.

Teniendo en cuenta que el tiempo es la forma de la sensibilidad, el estudio de las
vivencias perceptivas fue tomado en la fenomenologia husserliana como el caso
paradigmatico a partir del cual se pueden comprender las estructuras profundas que
conforman la vida de conciencia, y que no son otra cosa sino la fuente subjetiva de la que
brota el sentido de cualquier objetividad. Comparado con otros actos de conciencia lo que
caracteriza en particular a la percepcion es que en ella no podemos tener una mera imagen
de la cosa percibida sino a la cosa misma en persona. Lo que constituye la esencia de la
percepcion, comparada con otros modos de aprehension de contenido (imaginar, amar,
dudar, querer, representar, etc.) es su direccion hacia algo trascendente. “La cosa espacial
que vemos es con toda su trascendencia algo percibido, algodado en su misma corporeidad

a la conciencia...” ”.

Puede que en otras modalidades tengamos efectivamente sdlo
unaimagen, pero en la percepcion afirmar lo anterior es un contrasentido. El error consiste
en confundir las cualidades sensibles o propiedades de los objetos con las sensaciones,
cuando en realidad el contenido intuitivo de un acto objetivante, como el del acto
perceptivo, no es idéntico a su materia intencional. Partiendo del esquema “contenido
aprehensivo — aprehension” que Husserl utiliza para llevar a cabo su analisis tenemos que

en una misma vivencia perceptiva se pueden distinguir aspectos intencionales que se

manifiestan como “aprehensiones objetivantes” de lo que se presenta como trascendente a

?| lambias de Acevedo, Juan, “La contribucion del idealismo fenomenoldgico a la restauracion del
realismo”, en Dianoia, Vol. 7, No. 7, p. 155.
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la conciencia, y aspectos meramente inmanentes, no-intencionales. Lo significativo aqui es
que entre la “cualidad del acto” (que es lo que confiere al acto su modalidad como
representativo, judicativo, afectivo, apetitivo, etc.) y la materia intencional (que es el
“sentido aprehensivo” que excede el contenido concreto de cada vivencia y que determina
el como qué es mentado un objeto), y los aspectos no objetivantes como las sensaciones (o
el contenido sensible que forma parte real de la vivencia y presenta un caracter pre-
intencional) no existe ninguna relacion de identidad, a lo més, de analogia. Las sensaciones
son un material constructivo analogo al contenido del objeto representado, y sélo exhiben
las propiedades del objeto sin reducirse a ellas. Por eso es que diversas sensaciones pueden
ser aprehendidas en el “mismo sentido”, a la vez que es posible percibir diversos objetos

sobre la base de los mismos contenidos o sensaciones.

En cuanto al tema del tiempo no fue poco lo que se pudo extraer de los primeros
analisis de la percepcion. Si el hecho de que su contenido no sea una mera imagen es lo que
distingue al acto perceptivo respecto al resto de los actos intencionales, y ademas esto hace
de la conciencia perceptiva la modalidad originaria de conciencia debido a que soélo en ella
tenemos una impresion directa o intuicion de lo dado, resulta que el momento presente en el
que tal impresion es recibida es una estructura esencial de la conciencia. El “ahora” es parte
esencial de toda vivencia, ya que no importa si el objeto es s6lo mentado de manera
signitiva o es realmente traido a dacion en una intuicién, todo lo que aparece en la
conciencia lo hace en el “ahora” actual. Hay algo aqui muy importante que notar de esta
primera descripcion de los actos de conciencia que toma a la percepcion como caso
ejemplar:se estd privilegiando la fase temporal del “ahora”, pues se estd dando por

establecido que s6lo en el momento presente se puede tener un modo originario de
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conciencia que done de manera intuitiva a los objetos. El resto de fases temporales (como el
pasado a corto o mediano plazo, o la expectativa de lo inminente) quedan subordinadas a la

fase “originaria” del ahora actual.

A pesar de las notables aportaciones de laslnvestigaciones Logicas para la
explicacion de la actividad trascendental de la conciencia, en ellas quedaba insinuada la
necesidad de ir mas alla, pues el esclarecimiento de la capacidad sintética de la conciencia
exigia revisar la aplicacion del esquema “contenido aprehensivo-aprehension” a la vida de
conciencia, asi como una tematizaciéon explicita del problema del tiempo. Uno de los
primeros asuntos que reclamaba atencion es la dacidn misma de los objetos. Justamente
desde una perspectiva trascendental en que se resaltan las limitaciones de las facultades

5513

cognoscitivas “humanas””, Kant habia mostrado que “no existen conocimientos por

14
”. En ese

conceptos sin la correspondiente intuicion o por intuiciones sin conceptos
sentido no puede tenerse conocimiento del mundo y sus objetos mediante una intuicion
intelectual que permita aprehender de manera inmediata su esencia, ya que en el uso
cognoscitivo de la razon no se debe sobrepasar los limites de la experiencia. “Por la indole
de nuestra naturaleza, la intuiciéon no puede ser mas que sensible, de tal suerte, que solo

contiene la manera como somos afectados por los objetos”"

. No obstante como el propio
Kant llegd a reconocer en la Gltima Critica el hecho de que se pueda rebasar los limites de

lo dado de manera intuitiva permite suponer que la subjetividad aporta algo mas que su

BA pesar de que Husserl reconoce a la filosofia kantiana como un antecedente importante de su
fenomenologia, no dejo de sefialar las limitaciones de la Critica. Segln su opinidn Kant se encuentra ya en la
senda trascendental pues éste no se cuestiona sobre los objetos sino sobre la manera que tenemos de
conocerlos. Sin embargo, el sujeto trascendental kantiano sigue atado a la “certeza del mundo”; aunque su
analisis es valido para cualquier sujeto de razén, es claro que para él este sujeto sigue siendo entendido
como un ente de razdn, es decir, como el ser humano posicionado en el mundo natural.

1 Kant, Immanuel, Critica de la razon pura, p. 201.

Pibid.,p. 202.
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capacidad de ser afectada. Hume habia sefialado que si nos atenemos a lo que las
impresiones pueden aportar nos daremos cuenta de que no hay nada en ellas que sustente
principios l6gicos como el de identidad o principios empiricos como la causalidad. Las
multiples sintesis que permiten reconocer un objeto individual como exactamente el mismo
a pesar de que sea percibido en actos perceptivos no contiguos, o aquellas otras que reunen
las diferentes impresiones bajo la unidad de un objeto, sélo pueden ser explicadas como

aportaciones de la conciencia.

Continuando con esta linea de pensamiento -en la que se pretende no dar nada por
supuesto para poder desentrafiar las fuentes ultimas en las que se constituye la experiencia-
Husserl pudo constatar que en los actos intencionales que se cumplen en una intuicion s6lo
se presenta de manera inmediata, cada momento a la vez, un perfil o escorzo del objeto
percibido, mientras que el resto de sus lados son intencionados pero de manera “vacia”. El
que toda percepcion esté compuesta por una combinacién de presencia y ausencia vuelve
necesario encontrar una explicacion para dar cuenta de aquello que ocurre mas alla de lo

dado de manera directa en el “ahora” actual.

La fenomenologia de la percepcion, a partir de la cual se venia gestando el
planteamiento filosofico husserliano, solicitaba ser complementada con una fenomenologia
del tiempo, pues la descripcion del acto perceptivo habia mostrado que hasta en la dacion
del objeto mas simple estaba implicito un despliegue temporal, y no sélo de lo percibido,
también la vivencia misma se dilata en distintas fases que permiten la paulatina aprehension
del objeto conforme éste se muestra. La estructura temporal de la vivencia permite unificar
todos los momentos en que los objetos van apareciendo bajo una sola unidad de sentido.

Unidad que ademds “dura” mas alld del momento en que queda constituida de manera
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originaria, de lo contrario, ;como se podria identificar lo mismo en lo cada vez otro? Esto
significa, entre otras cosas, que para la constitucion de un objeto en la temporalidad
inmanente no basta su aprehension intuitiva en el “ahora” sino que se requiere la
coparticipacion de otras modalidades de conciencia temporal que capturen, y mantengan, el
sentido de lo dado pero sin que se pierda la unidad de dicho sentido. Ya que si la sintesis de
los momentos en que se va desplegando el objeto se diera por la mera contigliidad de las
diferentes fases temporales de la vivencia, el acto perceptivo quedaria fragmentado en una

serie de puntos temporales inconexos.

Aunque la clarificacion del tiempo de lo percibido permite alcanzar un considerable
grado de comprension del tiempo en que acontece el acto perceptivo, la tematizacion
explicita del despliegue de la vivencia en diversas modalidades de conciencia temporal trae
consigo algunas dificultades dificiles de sortear, pues ocurre que “si el sujeto reflexivo
considerado digno de tener una evidencia absoluta de la intuicion de su constitucion
temporal debe a su vez, y de nuevo por razones esenciales, ser conciencia temporal —ahora
solo deducida y no otra vez intuida-”, resultaria entonces que ademas de la temporalidad
inmanente que la conciencia se crea, ésta debe de poseer “una estructura temporal de la

916

secuencia de sus aprehensiones” ". De ser asi “en” el “tiempo no s6lo durarian los objetos

«transcendentes» a los que antes nos hemos referido (una melodia,un movimiento, etc.)

: o 17
sino, también, los actos que los aprehenden”

. El inconveniente es que ello supone que los
actos en que se aprehenden los objetos, para ser tales, necesitan a su vez ser constituidos en

una dimensién mas originaria de la conciencia que fuera capaz de determinar para ellos su

16 Blumenberg, op. cit., p. 254.
7 Abella, Manuel, “Edmund Husserl: Génesis y estructura de las «Lecciones de fenomenologia de la
conciencia interna del tiempo»”, en Daimén, No. 43,p. 147.
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correspondiente “lugar” en la temporalidad inmanente. Pero —y es aqui donde surge la
mayor dificultad- esa otra dimension de la subjetividad no podria consistir en algo ya
acabado, sino que deberia permanecer en constante transito de “llegar a ser” “en” y “con”
cada nuevo presente. Mas ;como aprehender una temporalidad exclusivamente
constituyente sin objetivarla de alguna manera? ;Como evitar caer en una iteracion que

bien pudiera ser infinita?

Para salir avante de estas y otras dificultades Husserl tuvo necesidad de irse
adentrando cada vez mas y mas en la subjetividad trascendental para alcanzar en la
intimidad de la conciencia consigo misma la fundamentacién que requeria para su método
descriptivo. Dentro de la historia de la recepcion de la fenomenologia husserliana, esta cada
vez mas marcada penetracion en la dimension trascendental de la conciencia provoco
diversas criticas, de entre las cuales, una de las que tuvo mayor resonancia fue aquella que
veia en la fenomenologia un nuevo tipo de cartesianismo —todavia en nuestros dias esa
opinién sigue guiando gran parte de las interpretaciones de la filosofia husserliana'®-. Sin
embargo, y aun reconociendo la evidente deuda que la fenomenologia tiene con el
cartesianismo, es un error soslayar las diferencias esenciales entre ambas filosofias. El
mismo Husserl, ya entrado en afios, y acostumbrado al tenor de estas criticas menciona al
respecto: “Naturalmente es irrisorio, aunque lamentablemente un malentendido habitual,
luchar contra la fenomenologia como si se tratara de un “cartesianismo’...pues no se trata

de asegurar la objetividad sino de comprenderla”"®

18ag) sujeto cartesiano revive en el husserliano”. Beuchot, Mauricio, “Hacia un sujeto analdégico”, en
Bricefio Figueras, Roberto y Alvarez-Cienfuegos Fidalgo, Juan, (Coord.), Racionalidad y Subjetividad. Los
rostros de la Modernidad, p. 70.

9 Husserl, Edmund, La crisis de las ciencias europeas y la fenomenologia trascendental,pp. 229 —
230.
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A diferencia de Descartes, Husserl no parte de una “duda metoédica”. Si practica la
epojé es porque en la vida cotidiana la objetividad ya estd asegurada, pero quiza demasiado,
o al menos lo suficiente, como para simplemente tenerla como un presupuesto inadvertido
en la experiencia natural del mundo. Por eso mismo es que la “suspension” consiste en un
“poner entre paréntesis” esa creencia fundamental -pero ingenua- para rastrear, en la raiz
misma de la subjetividad, lo que le confiere su posibilidad de ser, y entonces poder explicar
como llegd a quedar establecida. El escepticismo que puede llegar a motivar el
procedimiento cartesiano queda nulificado, pues “mediante la epojé radical, se pone fuera
de juego todo interés por la realidad-efectiva o la irrealidad-efectiva del mundo™*’. Dudar
de la realidad del mundo sélo es posible sobre el presupuesto del mundo; si no se tiene al

mundo como tesis ni siquiera se puede dudar de él.

Contrastando con esas opiniones criticas, y manteniéndose fiel a su consigna de
alejarse de los “lugares comunes”, Blumenberg propuso que este “giro a lo trascendental”
no representa, ni mucho menos, el cambio mas significativo ocurrido en la fenomenologia
husserliana. El cambio realmente importante, al menos para los objetivos filosoficos del
propio Blumenberg -que podemos considerar propios de una fenomenologia genética-, fue
el paso de un analisis estatico de las esencias y de las estructuras esenciales de la
temporalidad de la conciencia hacia la dinamizacion de los fendmenos, pues este cambio de
perspectiva significo, entre otras cosas, que Husserl temperd su interés por lograr una
fundamentacion de toda experiencia y de toda idealidad en la evidencia absoluta de su ser

dadas, para entonces, buscar el origen factico a partir del cual advienen al ser.

“1bid., pp. 219 — 220.
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Por supuesto que las criticas que equiparan a la fenomenologia con un cartesianismo
no son infundadas, es verdad que las reflexiones husserlianas se iniciaron con la
descripcion de las vivencias intelectuales; que Husserl tuvo abiertamente intereses
cientificos y cognoscitivos; y que poco a poco fue adentrandose en dimensiones mas puras
de la subjetividad; pero también es acertado sefalar, por paraddjico que pueda sonar, que en
el devenir de la propia fenomenologia “se da una suerte de camino hacia lo concreto™,
pues su fundador siempre se mantuvo abierto a nuevas perspectivas, ya que en muchos
sentidos, fue plenamente consciente del caracter tentativo de sus investigaciones, y por lo
mismo, de sus resultados. Husserl comenzdé por desarrollar su filosofia como una
fenomenologia estatica o tipologica encargada de describir —y a partir de ahi diferenciar y
clasificar- cada género de vivencias, después, desplazé sus indagaciones hacia el marco de
una fenomenologia genética en el que se sigue privilegiando el andlisis de las vivencias,
pero esta vez, considerando éstas dentro del horizonte temporal en el que tienen “lugar”
como parte de la vida del sujeto. Incluso dejo insinuadas una fenomenologia generativa que
pretende dar cuenta del surgimiento de sentidos cuya constitucion requiere de la
participacion de mas de un individuo y hasta de una dimensién histérica, y una
fenomenologia integral que trata de explicar la vida subjetiva desde un nivel tan amplio que
raya lo inefable. No estd de mas sefialar aqui que en este paulatino desarrollo Husserl no
perdid, o al menos se esforzd para que no ocurriera, las solidas bases teoérico-metodoldgicas

y ontoldgicas que dieron nombre a su pensamiento: La descripcion de los fendomenos en los

que se constituye el sentido —y no las causas- de todo ser.

?17irién Quijano, Antonio, “éSerd posible una fenomenologia de la inefable?”,en Devenires, Vol. VI,
No. 12, pp. 86 — 87.
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La opinidon que Blumenberg sostuvo respecto a la fenomenologia husserliana no
consistio en sefialar que el idealismo trascendental negara la existencia del mundo o que
impusiera una abstraccion a la facticidad de la existencia, se limitd a sefialar el hecho de
que Husserl, por la necesidad de ser consecuente con sus propios presupuestos, como seria
el de no realizar deducciones sino atenerse a la intuitividad de los fendmenos, se mantuvo
siempre en la constante busqueda de una fundamentacion absoluta, y que ello lo empujo a
adentrarse en dimensiones cada vez mas puras e inaprehensibles, o casi inaprehensibles, de
la subjetividad trascendental. Més alla de lo acertado o no de las criticas a la fenomenologia
estd el hecho de que el propio Husserl sélo dejara anunciadas muchas tematicas sin
dedicarles la atencion debida; claro, no es que todos estos temas fueran soslayados por ser
considerados como aspectos inesenciales,ocurre que la mayoria de ellos no caian dentro de
sus intenciones primordiales y por ello quedaron fuera de su marco de reflexion. En cambio
si hubo otros asuntos que fueron considerados por Husserl como indignos de ser atendidos,
como la antropologizacidn del sujeto —tan importante para la filosofia blumenbergiana- o la
consideracion de las consecuencias de la “objetivacion” del tiempo como tiempo del
mundo. La “suspension” del juicio que permite al fenomendlogo sustraerse de la creencia
en un mundo objetivo, abriéndole la puerta al dato puro de la cogitatio, supone una
separacion entre la subjetividad trascendental y la subjetividad empirica que suspende, de
paso, la conexion del sujeto con el espacio y con el tiempo objetivos. Esto termina por
evitar el reconocimiento de que “toda conciencia no sélo produce su tiempo, sino que ya se

encuentra ella misma de antemano en el tiempo; que como tiempo objetivo le fija la
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determinacion de su vida...que, finalmente, este tiempo de la vida es introducido en el

tiempo del mundo como exponente de todas las cronologias imaginables™?.

El hecho de que para empezar el andlisis fenomenologico Husserl tuviera que
efectuar, mediante un enorme esfuerzo de abstraccion, un procedimiento que le permitia
acceder a una dimension de la conciencia que encierra en si la posibilidad misma de toda
experiencia e idea, significaba, por otro lado, resaltar la falta de necesidad de la objetividad
del mundo, ya que ésta, pasaba a ser el resultado de la actividad constituyente de la
conciencia trascendental. Fue de esa manera que descubrié que es la conciencia la que
mundaniza al ser, que es la que trae a ser al mundo y a todo lo que habitualmente
consideramos parte de él, incluyendo, por supuesto, al ser humano. En el “hay” del ser no
habria nada que se destaque sin su correspondiente constitucion en la conciencia. No
obstante, lo primero que deberia hacerse notar en la conciencia antes de toda objetivacion,
aunque fuera s6lo como un cumulo de datos hiléticos todavia no intencional, es la falta de
toda determinacion del “hay” primordial. Empero, esta indeterminacidon originaria que
otorga las bases mas puras para el advenimiento de la distincién fondo-figura, y que es
ademas donde surge la motivacion mas profunda para la mundanizacion del ser, debio de
ser accesible a la conciencia aunque fuera Unicamente de manera pasiva por medio de la
capacidad de distinguir entre realidad efectiva y posibilidad ideal, esto es, como experiencia
de la contingencia del mundo. En la facticidad de la conciencia tuvo que existir un origen
de la experiencia intuitiva de la indeterminacion. Y siendo ademads la indeterminacion algo
estrechamente ligado a la propia intuitividad de la temporalidad, extrafia a Blumenberg que

Husserl no se haya ocupado en rastrear su base intuitiva inmanente-a esta

2 Blumenberg, op. cit., p. 253.
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cuestionfundamental Blumenberg buscard dar una explicaciéon por medio de su teoria del

mundo de la vida.

Sin embargo el asunto de la base intuitiva de la existencia -que estaria vinculada a la
objetualidad del mundo y sus cosas- y de su posible aclaracion mediante una teoria del
mundo de la vida no fue un tdpico que saliera a relucir como algo prioritario en la filosofia
blumenbergiana sino hasta su trabajo postrero, como fue el caso en su tratado Tiempo de la
vida y tiempo del mundo de 1986. Aunque también es verdad que explicitamente el
concepto de “mundo de la vida” adquirié cierta relevancia tedrica para lo que fue la
ampliacion de la teoria de las metaforas absolutas, que hasta entonces guiaba a
lametaforologia, hacia una teoria de la inconceptuabilidad en el afio de 1979. Y también
que dicha relevancia no dejo de existir desde entonces, incluso adquiri6 un matiz mas
marcado, cuando el concepto “mundo de la vida” sirvi6 para desarrollar una fenomenologia
genética de la experiencia del acontecer y del cambio (en diversos niveles de manejo de la
realidad). Empero, no estd de mas senalar que la raiz de este asunto fue el resultado de una
revision critica de la filosofia husserliana y heideggeriana que Blumenberg emprendiera
desde su obra temprana, tanto en su tesis doctoral, Beitrdge zum Problem der
Urspriinglichkeit der mittelalterlich-scholastischenOntologiede 1947, como en su tesis de
habilitacién, Die ontologische Distanz. Eine Untersuchung iiber die Krisis der
Phédnomenologie Husserls de 1950. En ambas obras quedaron establecidas las bases
fenomenoldgicas que dan sustento filosofico al método de analisis (historico) del discurso
que Blumenberg después denomind Metaforologia. Aunque en ellas todavia no
encontramos propiamente una fenomenologia del tiempo, ni mucho menos una teoria del

mundo de la vida o de la metafora, quedd desde entonces bosqueja una primigenia
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morfologia histérica que implicitamente supone una explicacion fenomenologica de la
constitucion temporal de la experiencia, y ademas despunta una antropologia
fenomenoldgica en la que el concepto de “mundo” adquiere un lugar central pues se parte
de la consideracion de que todo cambio de época es también un cambio del sentido del

mundo para elDasein.

Ni duda cabe de que fue en la filosofia heideggeriana donde Blumenberg encontro
las bases para una posible indagacion sobre la intuicion originaria de la indeterminacion -o
de la existencia, para decirlo con un término mas cercano al contexto heideggeriano. Al
menos asi fue en lo que se refiere a la Analitica existencial pues para cuando Heidegger dé
el giro hacia una “Historia del ser” quedara exento de cualquier consideracion positiva por
parte de filosofo de Liibeck. Sin embargo, Blumenberg no asimil¢ las ideas heideggerianas
sin poner objeciones, y en algunos casos, hasta se opuso a ellas completamente
favoreciendo,por el contrario, la posicion husserliana. Aunque en buena medida el
Heidegger de Ser y T iempo23 habia continuado, y en buena medida complementado, el
proyecto husserliano de una filosofia del sentido que toma el tema del tiempo como
horizonte de interpretacion, Blumenberg considera que éste habia ido mas alla de lo que
cabria esperar, pues en lugar de ligar de forma definitiva el tiempo a la conciencia lo lig6 al

Ser.

Plantear la pregunta por el ser y evitar la pregunta por los entes supuso rechazar el
modelo de analisis tomado del acto perceptivo, ya que segun la posicion heideggeriana, la

percepcion es un acto de conciencia “objetivante” en el que se estaria dando por supuesto

> Blumenberg llegé a referirse a Ser y Tiempo como «la obra filoséfica mds importante de este
siglo». Fragio, Alberto, De Davos a Cerisy-La-Salle: La Epistemologia Historica en el contexto Europeo, p. 94.

27



aquello que se quiere explicar: el sentido pre-tedrico de la objetividad. Por su parte
Blumenberg “aceptard la validez de la analitica existencial del Dasein y asumird el
proyecto de la revision de la historia de la ontologia, pero reactualizando, de paso, la

24 , .
77" esto lo llevo a revalorar los estudios de la

legitimidad de la pregunta por los entes
percepcion como medio de acceso a las constituciones de sentido en la temporalidad de la
conciencia trascendental, asi como a preferir el concepto husserliano de “mundo” en lugar

del concepto de “ser”, para entonces emprender una explicacion genética del “sentido del

mundo” y no de un supuesto “sentido del ser”.

Esto significa ademas que Blumenberg, en abierta oposicion a Heidegger —y en
buena medida en oposicion a Husserl-, estd proponiendo una interpretacion antropologica
del Dasein que le lleva a afirmar que una parte esencial del ser del hombre, en su existencia
concreta, es tomar posicion de diversas maneras respecto a aquello que se le presenta, esto
es, que el ser humano en la situacion de desamparo en la que se encuentra necesita ir
conformando una interpretacion cotidiana del ser que le permita entablar una relacion de
familiaridad con la realidad. Esta interpretacion del ser “de término medio y vaga” en la
que “cae” el Dasein,no puede ser depurada mediante una “destrucciéon” de la historia de la
ontologia que allane el camino para posteriormente elaborar una “ontologia fundamental”;
la imposibilidad de que asi sea se debe a que no existe “una” comprension originaria del
ser, sino “las” comprensiones originarias. La realidad es lo que es en todos los sentidos, y
por lo mismo, la historia de la ontologia, en tanto historia de su comprension (que siempre
es el ser de un ente), debe de ser considerada un asunto filos6fico fundamental por su valor

intrinseco, pues es una muestra de como el hombre se las ha arreglado para hacer frente a

*Ibid., p. 101.
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su existencia desde su posicion extrinseca. En las Beitrdge la manera que elige Blumenberg
para ejemplificar su tesis de que existe una pluralidad de comprensiones ontologicas
originarias fue mostrando que la comprension del ser como ens creatum de la ontologia
medieval es irreductible a la ontologia griega, y por tanto, que es errdneo pensar que en la
Edad Media la “ontologia griega, arrancada de sus raices, solo se convirtid...en doctrina

ﬁjanZS

No es que la tradicion obstruya el acceso a las fuentes originales del ser y por ello
requiera de ser depurada, en realidad la comprension impropia del tiempo, que enmarca la
comprension cotidiana del ser como el ser de un ente, como ser del mundo, no “arranca la
historicidad del Dasein” ni le priva de su ser mas auténtico, antes bien, es aquella en que el
Dasein ha sido, es y seguird siendo en su posibilidad mas propia, incluso cuando para
conseguirlo, no le quede mas opcidon que seguir inventando historias. A diferencia de
Heidegger que cierra su introduccion a Ser y Tiempo afirmando que “una cosa es contar

9926

cuentos de los entes y otra apresar el ser de los entes”, o en otras palabras, que “una cosa

es hablar en forma narrativa sobre el ente y otra, captar el ente en su ser””’

, Blumenberg
apuesta por la prolijidad de las historias y por un estilo de escritura narrativo que rescata el
valor de la especulacion frente a cualquier intentoabsolutizante por aprehender el sentido
“profundo” o “fundamental”. Para ¢l “es preferible asumir conscientemente la vida como
ilusion, sin resentimiento alguno y sin necesidad de justificacion alguna... basta seguir

. , . .. 2
inventandose cuentos para seguir viviendo™*®

» Heidegger, Martin, Ser y tiempo, p. 28.

*Ibid., p. 42.

7 Heidegger, Martin, Ser y Tiempo, Trad.Jorge Eduardo Rivera, edicion digital: http:
//www.philosophia.cl, Escuela de Filosofia Universidad de ARCIS (arte y ciencias sociales), p. 48.

28Reguera, Isidro, “Blumenberg, la narracion infinita”, en El Pais, 20/01/02005.
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No obstante su evidente distanciamiento de la filosofia heideggeriana “Blumenberg
considera que el camino abierto por Heidegger—o al menos por el primer Heidegger- es la
nica manera deseguir haciendo filosofia™®. No deja de reconocerle al filosofo de
Messkirch que al centrar su mirada en la existencia del Dasein, y al no concebir el logos
como razon, juicio, concepto, definicion, fundamento o proposicion, sino como habla, da
un enorme paso adelante hacia la comprension de la existencia pre-tedrica, pero no le
perdona que continue realizando su analitica existencial desde una posicion absolutista y
excesivamente formal. En la nocion del “sentido del ser” esta implicito que el ser posee de
antemano una significacion para el Dasein, cuando en realidad las estructuras de sentido
solo se crean desde la existencia humana sin que exista la guia de un “destino” o haya que
escuchar algin “llamado”. Lo Unico que manifiesta el ser es su mutismo, su falta de
consideracion por el Dasein. Para Blumenbergla analitica existencial no puede restringirse
a ser solo la antesala a una cuestion supuestamente mas “originaria”, como la pregunta por
el ser, pues “no existe un triunfo definitivo de la conciencia sobre su abismo™’. La analitica
existencial es s0lo una de tantas formas que posee el Dasein para comprenderse a si mismo
en tanto ser factico que es su gestarse tras su advenir y su proyectarse hasta dejar de ser; en
ella ha de tomarse al Dasein desde su existencia concreta, a saber, desde una perspectiva
antropolégica. Lo cual no quiere decir que se esté cayendo en un antropocentrismo, sélo se
esta constatando que al Dasein no le queda mas opcion que comprenderse como ente entre
los entes, y que por lo mismo de lo que se trata es de hacer comprensibles las relaciones

que el Dasein, en tanto ente, establece con la realidad a partir de un sentido que ¢l mismo

*® Gonzélez Cantén, op. cit., p. 39.
%0 Blumenberg, Hans, El mito y el concepto de realidad, p. 35.
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constituye, y que le permite ubicarse en el “hay” indiferenciado del ser, haciendo de ¢l un

“mundo” disponible.

A Blumenberg le parece que del planteamiento heideggeriano se sigue un
absolutismo de /o originario que lo lleva a menospreciar las condiciones de la existencia
ontica del Dasein. Si Heidegger prefiere tomar la via de una “ontologia fundamental” que
desvele el sentido originario del ser es porque su manera de concebir la facticidad es tan
formal que soslaya las condiciones concretas que motivan al hombre a tomar una posicion
frente a ellas. Un claro ejemplo del exceso de formalismo en el que cae al momento de
realizar su Analitica 1o encontramos en la ambigiiedad de su nocidn de “concepto vulgar del
tiempo”. Esta expresion es usada indistintamente para referir tanto al tiempo cotidiano
medido por el reloj como al tiempo de la fisica calculado con herramientas como los relojes
atomicos, y ello sin reparar en las condiciones facticas en que se realiza la medida del
tiempo, solo considerando que en todos estos casos se trata de un tiempo medido, y por
ende, impropio. Esto es lo que evita que desde el andlisis heideggeriano del tiempo se
puedan comprender las diferencias que hay en esas condiciones y las necesidades que se
imponen al hombre desde ellas. No es que la medida del tiempo desvirtie la temporalidad
originaria, son las necesidades que surgen de las condiciones concretas del “ser arrojado” lo
que motiva al hombre a determinar un minimo de referencia temporal (y espacial) para

orientarse.

En Ser y Tiempo Heidegger no menciona nada sobre el ocuparse del Dasein en las
tareas del mundo como la agricultura, la navegacion o la astronomia, pues si asi lo hubiera
hecho comprenderia que la blisqueda de exactitud no es una mera imposicion de lo

abstracto sobre lo concreto. Al desenvolverse en la realidad el Daseindescubre que el ser le
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es ajeno, y de ahi surge la necesidad de comprenderlo y mundanizarlo para que adquiera
significatividad como ser para.Son las dificultades con las que se encuentra el Dasein,
desde su finitud, y en el contexto de sus tareas en el mundo, las que hacen necesaria la
medida del tiempo. Por méas que su preeminencia ontoldgica(su ser ontolégico) sea lo que
hace diferenteal Dasein comparado con el resto de los entes, ésta no puede ser considerada
algo mas fundamental que su estructura ontica. Por ellopara Blumenberg la exégesis del ser
en el horizonte del tiempo debe de cambiarse por una interpretacion del hombre y su
tiempo de la vida respecto a un mundo y su temporalidad objetiva.Como la preeminencia
ontoldgica nunca esta separada de una existencia Ontica concreta “la comprension del ser
siempre estara referida a la existencia del hombre y a su temporalidad” -y no a un supuesto
sentido del ser (lo que se habla) que tenga que sacarse de lo que se habla-y en ellahabra de
encontrarse la originariedad de los conceptos ontologicos fundamentales y de las
experiencias en que éstos se sustentan™".

Esto querra decir que la “destruccion” de la ontologia“sera la exégesis del sentido
de un mundo pasado, perteneciente a un Dasein pretérito, y que habra de seguir el nuevo
hilo conductor de una metafisica humanizada, de una ontologia antropoldgica destapada en
el estudio de la tradicién, como sucesion de las formas temporales de ,,ser en el mundo™ 32
Curiosamente uno de los primeros trabajos en los que Blumenberg emprendi6 una
morfologia historica que diera cuenta de “los modos temporales de ser en el mundo del

Dasein, concretados en la sucesion de los diversos sentidos del mundo: griego, gnostico,

cristiano, moderno, ilustrado, etc.”>>, fue Die ontologische Distanz. Eine Untersuchung

3 Fragio, De Davos a Cerisy-La-Salle, op. cit., p. 105.

*Ibid., p. 107.

3 Fragio, Alberto, La ontologia cosmoldgica en la obra temprana de Hans Blumenberg: las Beitrdge
y Die ontologische Distanz, en Res publica, No. 23, p. 116.
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tiber die Krisis der Phdnomenologie Husserls. En €l nos encontramos con un analisis
historico que busca mostrar como se fue perdiendo la plausibilidad de la idea de certeza
absoluta. Para Blumenberg el proyecto fenomenologico husserliano habia sido “quizas el

ultimo intento, y el mas audaz, de fundar la totalidad del ser en el pensamien‘to”34

.y al
mismo tiempo, un caso mas del fracaso al que lleva todo intento por lograr una congruencia
definitiva entre pensamiento y realidad. S6lo que en lugar de iniciar sus indagaciones
abordando directamente la obra de Husserl, el filésofo de Liibeck amplid su perspectiva
remontandose a la época historica en que se alcanz6 la formulacion méxima de tal
congruencia: la época griega y su idea de cosmos.

Claro que si desde un inicio se opta por retroceder al momento de méxima certeza lo
que se obtiene es un esquema cdésmico-destructivo que da cuenta del “movimiento
ontoldgico” de pérdida de significacion y familiaridad con el ser.El que Husserl haya
intentado “abarcar, con rigor cientifico, en la unidad de un sistema teorético todas las
preguntas significativas™” es un reflejo de los intentos de compensar dicha pérdida y una
muestra de lo absurdo e imposible que resulta tratar de recuperarla. Visto en clave
antropologica esto querra decir que la realidad no se ajusta a las necesidades cognoscitivas
y vitales del ser humano, y entonces se vuelve inevitable que salte a la vista un dualismo en
el que se tiene, por un extremo, la imagen de la “terrorifica prepotencia del universo”, y por
el otro, los constantes esfuerzos humanos por tratar de mantenerla a distanciaconfigurando

un mundo solito, disponible y ordenado mediante el ejercicio de la capacidad de

simbolizacion.

** Gonzalez Cantén, op. cit., p. 24.
» Husserl, op. cit., p. 52.
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Teoria blumenbergiana del mundo de la vida

Después de su primer encuentro con los dos autores mas importantes de la escuela
fenomenoldgica es de llamar la atencion que Blumenberg mantuviera sus indagaciones
sobre la constitucion del sentido de la existencia, pero que en lugar del concepto de tiempo
privilegiara la idea de mundo. A partir de entonces su trabajo quedd vinculado mas a la
historia de la tradicion filosofica que a la clarificacion de las bases fenomenoldgicas que
sustentan su método metaforoldgico. Tomando al ser humano como el asunto primordial,
Blumenberg desplegara en sus obras principales una interpretacion de la historia basada en
una sucesiva sustitucion de paradigmas que tienen como nucleo significativola idea de
mundo.

Siguiendo las indagaciones del propio Husserl, resulta que aquello de lo que la
conciencia tiene una aprehension originaria debe de estar presente de manera intuitiva en el
“ahora” del tiempo fenomenoldgico, no obstante €l mismo habia constatado que existen
actos en los que se puede significar algo sin necesidad de que a ellos corresponda una
intuicion. Blumenberg centra sus estudios historicos en un caso particular de actos
Imaginativos que se caracterizan por no presentar su objeto de manera intuitiva, aunque
tampoco puede decirse que se limitan exclusivamente a significarlos. Las metaforas
absolutas en las que se expresan estos actos participan en un proceso de figuracion del
mundo que va mas alla de la mencion vacia. Las imagenes como las metaforas pueden

representar objetos y hechos que aun siendo concretos, debido a las caracteristicas de la
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sensibilidad humana, no pueden ser aprehendidas en su totalidad; como ocurre con
fenomenos espaciales que exceden el campo visual, o con fendmenos temporales cuyo
proceso rebasa el tiempo de la vida del que dispone un individuo —incluso varias
generaciones.

Para dar cuenta del cambio de paradigmas Blumenberg no utiliza un esquema que
describa el transcurrir histérico en “las secuencias diacronicas de lo que todavia no es, lo

»36 que captan la

que es y lo que ya no es, sino en parataxis € hipotaxis sincronicas
sustitucion de funciones y el residuo de necesidades que posibilitan el paso de un
paradigma a otro. La parataxis es la forma mas primitiva de ordenar, bajo relaciones de
coordinacién, elementos expresivos de igual jerarquia. Por su parte la hipotaxis surge
después de la parataxis, y gracias a ella pueden ser establecidas relaciones de subordinacion
en torno a un nucleo enunciativo. Asi, una relaciéon paralactica es aquella en la cual el
hablante relaciona cada una de las partes de lo enunciado atendiendo a la manera en que
¢éstas se ordenan dentro de la totalidad que conforma lo significado. Mientras que una
relacion hipotactica es cuando el hablante atiende no a las partes que configuran lo
enunciado por ¢€l, sino al marco total que dichas partes configuran como contexto de la
enunciacion.

Sin embargo, aunque Blumenberg retoma este par de conceptos de la lingiiistica, el
contexto en el que los utiliza sigue siendo el de una fenomenologia genética. Si reparamos
en la consideracion fenomenoldgica en que la experiencia no se da como una acumulacion

de datos atomicos que luego son puestos bajo diversas relaciones, sino que cada experiencia

desde un inicio se agolpa en torno a la totalidad de los contenidos que han sido constituidos

% Blumenberg, El mito y el concepto de realidad, op. cit., p. 35.
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en la vida de conciencia -y que en el caso mas extremo pueden ser sintetizados con el
concepto limite “mundo”-, se clarifica la concepcion blumenbergiana del transcurrir de la
historia como sustitucion de paradigmas. Por eso mismo es que las metaforas, en tanto
partes del discurso que sirven para expresar -aunque sea implicitamente- las ideas que
enmarcan las experiencias y los conceptos particulares, son consideradas por Blumenberg
como algo clave al momento de emprender su analisis historico. Ya que si los conceptos
son tomados de manera aislada, es decir, sin que sea considerada la idea de mundo que
delimita su sentido y su significado, se cometen errores que llevan a establecer
equivalencias materiales entre las distintas épocas; como ocurre en la historia de la ciencia
cuando se intenta vincular de manera directa los logros del pasado con los intereses del
presente —por ejemplo, ver el trabajo astrondmico de Copérnico como parte de los logros de
la ciencia moderna sin reparar en que él no comparte todavia el concepto moderno de
realidad, o concebir el paso de la concepcion medieval del mundo a la moderna como una
continuidad sustancial en vez de estructural®’.

Como puede verse la presencia de presupuestos fenomenologicos en la metodologia
Blumenbergiana es innegable. Recordemos que fue la tematizacion explicita del tema del
tiempo lo que llevdo a Husserl a profundizar en el estudio de vivencias de tipo re-
presentativo, ya que para arrojar un poco de luz sobre la esfera Ultima constituyente
comenzo explicando la constitucion de los objetos temporales en el tiempo inmanente. El
hecho de que en un acto perceptivo no se obtenga la totalidad del objeto que en ¢l se
presenta requeria de una expansion de los limites del “ahora” del tiempo fenomenoldgico

hacia otras modalidades de conciencia temporal en las que lo intuido se

7 Blumenberg, Hans, La legitimacion de la Edad Moderna.

36



conservacomo‘recién sido” o se anticipa como algo “inminente”, pues sin estas
modalidades complementarias lo percibido se perderia conforme va pasando. No obstante
este giro en la perspectiva del andlisis de la temporalidad de la conciencia seguia
privilegiando el presente porque se negaba que estas modalidades de conciencia fueran de
tipo re-presentativo. Para Husserl las modalidades temporales de la retenciéon y de la
protencion pertenecen todavia al presente originario. Lo importante era que estas
modalidades se traslapen entre si con el “ahora” actual formando una relacion de
simultaneidad que mantenga la viveza de la vivencia que se va constituyendo y eviten que
su sentido se fragmente en una serie de puntos que no guardan mayor relacién que la mera
contigiiidad.

Sin embargo, e incluso sin poder determinar el momento en que este “presente
dilatado” se rompe, la vivencia queda constituida en el tiempo inmanente, y por tanto,
queda establecida como una unidad de sentido que “dura”;yen este durar, va perdiendo
poco a poco la viveza que le viene de la impresion originaria en que se constituyo. La
vivencia pasa de ser una experiencia vivida a ser s6lo una re-presentacion, que en su caso
limite, pierde su viveza hasta quedar vacia de contenido intuitivo. Pero eso si, ese recorrido
que va de la intuicidn plena a la representacion vacia se hace sin que la vivencia pierda su
sentido; éste se mantiene latente permitiendo que en un acto venidero de rememoracion
pueda reactualizarse, o (y esto es lo que mas nos interesa por el momento) que incluso vaya
conformando junto con el sentido de las demads vivencias que forman la totalidad de la vida
de conciencia un “horizonte” que a pesar de su falta de intuitividad puede seguir afectando,
desde un trasfondo inadvertido, al sujeto viviente, al punto de poder motivar en ¢l la

adopcion de una determinada postura de agrado o desagrado frente a algo, aun antes de que
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se tenga una resolucion expresa para con ello. Esto es en ultima instancia lo que funda la
posibilidad misma de una metaforologia.

Esto significa que la vida de conciencia se va constituyendo en la continua sucesion
de sus vivencias, pues sin ellas la conciencia no seria nada. Pero ademas los resultados de
su actividad constituyente se conservan bajo una relacion de simultaneidad, haciendo que
cada nueva vivencia no surja como algo aislado sino como parte del continuo de toda la
vida de conciencia. Pero no sélo eso, ese trasfondo inadvertido en el cual terminan las
vivencias una vez que su sentido ha perdido la claridad de sus determinaciones es capaz de
condicionar toda nueva experiencia en conformidad con los lineamientos de lo que
establece como posible. El horizonte que conforma la simultaneidad de toda la vida de
conciencia-que solemos mentar con el término “mundo”-, y que siempre estd “ya ahi”,
permanece como un contexto de familiaridad que se mantiene constante aunque puedan
variar las convicciones sobre los asuntos individuales.

El hecho de que la vida de conciencia cuente con vivencias de trasfondo, y que
¢éstas, juntas “‘a la vez”, constituyan la dimension de lo inadvertido —como es el caso, en la
percepcion, de los objetos que se dan como el fondo sobre el que se destaca el objeto
percibido de manera dominante- supuso aminorar la importancia del “ahora” impresional,
pues iba quedando claro que a cada intuicidn, incluso aunque su sentido se extienda a través
de un “presente dilatado”, corresponde desde el momento en que inicia su constituciéon un
modo de re-presentacion posible; es mas, dada la interconexion de toda la vida de
conciencia ocurre que sin la colaboracion de amplios horizontes vacios ningin objeto
podria constituirse. Esto quiere decir ademas que a la vida de conciencia le corresponde un
nivel pasivo, esto es, una base antepredicativa en la que los objetos son pre-dados como

parte de un trasfondo que los abarca y en el cual coexisten como la dimension sobre la que
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va a operar predicativamente la parte activa de la conciencia. Serd el intento de clarificar la
funcion que cumple el trasfondo pasivo dentro la vida de conciencia de donde surja uno de
los principales motivos para pasar de una fenomenologia estatica, en la que se toma a la
vida intencional como algo ya constituido y que ante todo sirve para el establecimiento de
constantes, hacia una fenomenologia de tipo genético, en la que se deja de comprender la
temporalidad desde su pura forma para considerarla como fundamento de la génesis de la
vida de conciencia y todo lo que acontece en ella, pasando con esto a considerar la vida
intencional desde la “historia” de su constitucion.

La antropologia fenomenoldgica blumenbergiana encontrdé su exposicion mas
consecuente en un analisis fenomenoldgico de tipo genético, y como en cualquier
exposicion que busque dar cuenta de la génesis de un asunto, en este caso, de la experiencia
del acontecer y del cambio, una de las cuestiones ineludibles es establecer un punto de
partida. Para hablar de ¢l Blumenberg utiliza el concepto husserliano “mundo de la vida”,
solo que considera mas relevante atender a como se fue formando la temdtica que disponer
de sus resultados para realizar alguna generalizacion. Después de todo el enfoque genético
exige una reconstruccion del camino seguido para dar con los conceptos en lugar de
limitarse a tomarlos como algo cerrado a partir de una definicion establecida.

Aunque propiamente el vocablo “mundo de la vida” no aparece sino hasta 1924 en
un discurso conmemorativo sobre Kant, se trata de una temadtica que se anuncia desde la
obra temprana de Husserl. Tratar de elaborar una “filosofia como ciencia rigurosa” y de
recuperar la universalidad perdida por la l6gica no era sino una manera irénica de decir que
la ciencia positiva no estaba bien fundada y que la logica formal “objetiva” no alcanzaba
para comprender la actividad subjetiva donde las idealidades adquieren su sentido de ser. El

método fenomenoldgico comienza entonces practicando una suspension de juicio que
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pretende evitar cualquier opinidon previamente formada, y sobre todo, cualquiera que
provenga de la 16gica formal y de las ciencias positivas. La suspension posibilita un analisis
descriptivo que atiende s6lo a lo dado como fendomeno, y otorga a la fenomenologia un
medio de acceso directo a la dimension antepredicativa de la vida de conciencia en lugar de
solo limitarse a dar una explicacion tedrico-deductiva de ella.

Desde 1908 el tema de tiempo pasdé a ser uno de los topicos centrales de la
fenomenologia. Definir el tiempo como algo que emerge en la conciencia y no como una
categoria deducida o como una forma innata sentaba las bases para un analisis genético de
las formas predicativas. Si la conciencia se caracteriza por su actividad homeostatica, esto
es, por la autoconservacion de su identidad, las formas predicativas no serian sino uno de
los medios de los que la conciencia dispone para lograrlo. Las primeras lecciones sobre una
logica genética datan de 1920, en ellas, tomando como paradigma la constitucion interna
del tiempo, se busca acceder a la base antepredicativa de los operativos logicos
describiendo cdmo emergen estos en la conciencia. Comparando estaforma de proceder con
las aspiraciones originales de Husserl en las que pretendia lograr la “vision de las esencias”
mediante un método para establecer constantes morfologicas, el paso de una fenomenologia
estatica a una dinamica supuso reducir sus pretensiones pero ganar en descriptibilidad, pues
la fenomenologia genética permitia hacer accesibles fendémenos que no lo eran en principio.
La clave de esto fue reemplazar la “intuicidén categorial” por una especie de anamnesis
platonica. Que en esa dimension antepredicativa tengamos ya el antecedente de lo que
posteriormente serd llamado “mundo de la vida” se revela al menos de dos formas. Primero,
en el hecho de que serd el mismo método del “retroceso” el medio para acceder a ambos, y
en segundo lugar, en que lo que va a caracterizar al mundo de la vida como tal es

justamente su antepredicatividad.
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En los afios posteriores a 1924, y a pesar de que Husserl habia encontrado ya el
término “mundo de la vida”, éste cayd en desuso -o quiza, todavia no se comprendia la
importancia que pudiera llegar a tener- pero sin abandonarse las indagaciones sobre la base
antepredicativa®. En 1925 en la Psicologia fenomenolégica, por ejemplo, aunque el
concepto mundo de la vida parece que fue olvidado, se contintia indagando sobre la
experiencia pre-cientifica del mundo; describiendo como el sentido de toda operacion
predicativa se va orientando desde la base antepredicativa hacia un mundo de experiencia
definitivo. Al siguiente afio, en un escrito titulado Contra Descartes, a Husserl parece que
le ha quedado claro que ademas de la certeza del yo debe optar por la certeza del mundo, ya
que la tnica forma de poder encontrar una base antepredicativa constante es aceptando una
conciencia no contingente del mundo. En este punto Husserl se vio obligado a alejarse de
las primeras indagaciones fenomenolédgicas que estuvieron guiadas por el procedimiento de
la reduccion, porque de éstas se desprendia como conclusion la contingencia del mundo,
algo que no se ajustaba mas a los nuevos requerimientos de su fenomenologia. No obstante
este alejamiento no se llevo acabo sin matizar las concesiones, pues aunque se acepta la
opcidn de la “certeza del mundo”, a ésta todavia le corresponde una “esencia”, o al menos,
un “estilo de esencia”.

Poco importaba que el mundo fuera puesto entre paréntesis, el sentido de su ser

debe clarificarse para poder explicar como es que la conciencia llega a la inadvertida tesis

*Habra que tener en cuenta que el pensamiento en particular, y que la vida de conciencia en
general, no estan ligadas uno a uno con la lengua, precisamente por eso es que en ocasiones se puede estar
pensando un concepto o idea, y no encontrar palabras para expresarlo. El espacio semantico no esta
limitado a la lengua. “El hecho de que la competencia semantica incluya el ser capaz de decir cosas nuevas
es evidencia de la textura abierta de la langue y su parcial inclusion en una esfera semantica mas amplia. No
obstante, cualquier Bessinnung der Erlebnis puede, al menos en principio, ser puesto en palabras.”Reeder,
Harry P. “Intencion signitiva y textura semdntica”, en Devenires, afio 7, No. 14, p. 29. Aqui “no estd
descriptivamente en discusion la existencia de correlatos de una declarada ausencia del lenguaje sino la del
esfuerzo, que forma parte de la historia de nuestra conciencia, de representar con el lenguaje la propia
inefabilidad” Blumenberg, Hans, Naufragio con espectador,p. 106.
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del mundo. Y parece que la tUnica manera de tener un acercamiento a la base
antepredicativa en que se constituye su sentido fue planteando una pregunta que se remonta
a Franz Brentano: La pregunta por la esencia de la existencia. Brentano habia buscado una
regla para transformar todo los juicios universales en existenciales, s6lo que Husserl en
lugar de reducir los juicios a la evidencia que provee la existencia pura, los reducird al “yo
pienso”, y de esta reduccion, no escapard ni la existencia. Lo que propuso Husserl, en
oposicion a su maestro, y en buena medida al planteamiento heideggeriano de Ser y
Tiempo, fue remitir el predicado “esencia de la existencia” a la conciencia trascendental
haciendo de aquel una aportacion de ésta. Las preguntas que orientaron su reflexion fueron

13

(De qué aportacion de la conciencia surge la trascendencia de la inmanencia?, “;Como
habia podido surgir, y surgia todavia, el producto de la “existencia”? ;Como se habia
convertido en designacion a la existencia de un mundo objetivo independiente del estado
respectivo de la conciencia?”. Empero las primeras indagaciones fenomenologicas basadas
en el método de la reduccion, y sustentadas todavia en un tipo dedistinctio realis, habian
alejado a Husserl de estas cuestiones.

Los temas de la “experiencia de lo ajeno” y del “mundo de la vida” son los medios
conceptuales que Husserl propone para solventar el problema de la “esencia de la
existencia”. Respecto al primer tema el asunto de la empatia tuvo gran impacto pues el
“ahora” en que se coincide empaticamente con el otro, justamente por no tratarse de un
momento que forma parte exclusiva de “una” conciencia sino de una diversidad de ellas,
entra a formar parte de un tiempo intersubjetivo, que ya por ello presenta un cierto halo de
“objetividad”, y desde entonces sirve de marco temporal a la comunidad de sujetos

corporalmente situados. Mientras que en lo que se refiere al segundo tema Husserl termina

desarrollando una teoria de la historia en la que se mantiene abierta la posibilidad de
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acceder en todo momento a la esencia originaria de nuestra experiencia del mundo con s6lo
seguir la direccionque quedo indicada al momento de su “fundacion originaria”.

Por su parte Blumenberg acepta los medios propuestos por Husserl sélo que al
resaltar su funcion antropoldgica termina por usarlos de manera diferente. Cabe sefalar que
esto no significa que se est¢ tomando al hombre desde la perspectiva de las ciencias
humanas, la antropologia blumenbergiana es de tipo trascendental. No por nada
Blumenberg consideréimportante aclarar los “malentendidos del mundo de la vida”, pues
en su opinion, como se ha pensado que el “mundo de la vida” es una cuestion que atafie a la
existencia, muchos han pensadoque la manera correcta de abordarloes evitar caer
abstracciones para ser lo mas “realista” posible. Para Blumenberg tal suposicion proviene
de un “archiequivoco” bastante arraigado, creer que lo “formal contraviene a lo factico”.
Por paradoéjico que parezca el mundo de la vida no es tema para ningin realismo -aunque
tampoco para un idealismo de corte platénico como el que Husserl expuso en la Crisis. “Lo
importante no es decidirse a favor del “realismo”, en contra del idealismo sino comprender
lo que significa la realidad evocada por nombres”. Para esto Blumenberg propone especular
sobre un mundo en el que no existen todavia medios,como los conceptos, para hacer
presente lo ausente; un mundo sin experiencia de la contingencia en el cual fue imposible
permanecer -pero que también resulta imposible de recuperar.

Indudablemente todos vivimos en un mundo de la vida empirico, pero ninguno de
los mundos de la vida empiricos a los que tenemos acceso puede equipararse al mundo de
la vida trascendental. Este sélo es una hipotesis que dentro del contexto de una
fenomenologia genética —aplicable a la vida de conciencia y a la historia de la humanidad-
sirve de punto de partida para desarrollar una explicacion sobre el origen de la capacidades

humanas para predicar el ser y para tener experiencia del cambio. No obstante, quiza lo
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primero en que pensamos cuando queremos referirnos a un “mundo que sea realmente
cercano a la vida” sea en el mundo de la vida cotidiana. Sin embargo aunque
ambosmundos—el cotidiano y el de la vida- se caractericen por manifestar en su interior un
estado de obviedad, esto no es razon suficiente para equipararles. Aun cuando sea cierto
que en el trajin de la vida cotidiana no podemos darnos el lujo de ir cuestionando todo para
no terminar por paralizar la vida, y que ademas en ella basta con tener una “comprension
mediana y vaga del ser”, la obviedad cotidiana tiene la particularidad de ir y venir con el
paso de las generaciones, después de que un estado de obviedad ha sido mitificado y
posteriormente desvelado mediante una revision autocritica, este nuevo estado de
comprensibilidad volverd a tener un grado de aceptacion ideologica que lo retorne a la
obviedad. Mientras que en el caso del mundo de la vida originario no hay forma de volver
atras; el paraiso siempre sera un paraiso perdido.

Algo muy similar ocurre con los intentos de aprehender el nticleo de obviedad que
permite hacer comprensibleslas practicas sociales en el contexto de las culturas
“primitivas” que son objeto de los estudios antropoldgicos. El antropologo y el etnologo se
encuentran en la dificil situacion de tratar de interpretar una “otredad” que se manifiesta
como no susceptible de ser interpretada a menos que rompan con su condicion de
espectadores y comiencen a vivir inmersos en esos mundos. No obstante con esa
“conversion” solo se estaria permutando un mundo por otro mediante un acto de
autoexclusion, de ruptura de identidad o de revolucion cultural, pero finalmente no se
accede a un mundo de la vida originario, s6lo se daria la habituacion a “otro mundo
empirico” que no es mas originario solo por estar menos organizado. Incluso por mas que
se pueda considerar posible la vuelta al “estado natural” de inmediatez con el mundo a

partir de la revitalizacién de los enclaves de ignorancia tradicionales como el mito o la
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religion, esto no pasaria de ser una mera ilusion bucolica. El regreso a la naturaleza no
suele ser tan grato. Sobre todo cuando se ha roto la linea viva de tradiciones que se
encargaban de transmitir las habilidades necesarias para sobrevivir en un mundo que hoy lo
unico que manifiesta es su “extrafieza”. A pesar de que ahora surjan dudas sobre si en
verdad la teoria es capaz de cumplir con las expectativas que en ella se pusieron, en su
momento, la predicacion o teorizacion no fue sino un medio para tratar de compensar la
extrafieza con que se presenta la realidad tras la salida del mundo de la vida, haciendo de
ella un sitio, al menos,por principio habitable.

Parece entonces que el mundo de la vida trascendental, en tanto no pasa de ser una
hipotesis especulativa, no es accesible desde ningun realismo. Desde éste s6lo se consiguen
meras descripciones de cotidianidad, si se quiere interesantes y utiles, pero sin ninguna
funcién teodrica. Los mundos de la vida empiricos son s6lo mundos parciales que tratan de
compensar el desvalimiento que significa estar fuera de un mundo en el que no existia
diferencia entre realidad y posibilidad; en el que la vida se ajustaba uno a uno con lo real
por la concordancia inmediata entre expectativa y experiencia. Cabe entonces preguntar
sobre qué habra sido lo que rompi6 las paredes de la caverna de este mundo originario.
Solo que para responder habra que tener en cuenta primero que el mundo de la vida no se
caracteriza Unicamente por ser antepredicativo, ademds en él no hay experiencia de la
contingencia.

Puede decirse que el “mundo de la vida” es “prehistorico” en el sentido de que
estando en ¢l el indice de mutabilidad de las condiciones y circunstancias de la existencia
se mantiene por debajo del umbral de percepcion de la vida individual y la intersubjetiva.
Es un mundo con presencias constantes, y estando en él, no es posible representar algo en

su ausencia, ni mucho menos adquirir algun tipo de experiencia de los limites del mundo.
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Pero ocurre que tras la salida del mundo de la vida la unidad entre sujeto y mundo quedé
fracturada. A partir de entonces, en sentido estricto, puede hablarse con propiedad de la
existencia de un mundo “objetivo”; uno que manifiesta que es independiente de la vida
cuando queda ligado al tiempo y hace notar la escasez de tiempo de la vida —motivando al
hombre a ingeniar medios para tratar de compensar esa falta, como es el caso de la
teorizacion del mundo o de la mensurabilidad temporal y espacial. No esta de mas advertir
que no es que con la manifestacion de la contingencia del mundo el tiempo surgiera de algo
asi como la nada, s6lo que hasta entonces no se habia hecho notar. El asunto ahora es que
como el tiempo ya se hizo notar no puede ser soslayado.

Husserl realizé algunas aportaciones respecto al tema del tiempo objetivo
mostrando que el concepto de contingencia no es comprensible por si mismo sino s6lo con
ayuda del operativo légico de la negacidn, cuya base antepredicativa la encontramos en la
supresion. El poder notar la ausencia de algo, es decir, el reconocer que “algo esta faltando
ahi” es lo que funda a la negacién como parte de la esfera predicativa y le convierte en un
caso paradigmatico de la predicatividad, pues representa el valor limite de lo conceptual, a
saber, “comprender sin importar la ausencia o la presencia de lo comprendido”. Mientras la
presencia de algo se da por si misma con o sin conceptos, tenemos que lo que aporta la
actividad conceptual de teorizacién del mundo es la posibilidad de comprender este algo
incluso en su ausencia —es buen momento para aclarar que no debemos confundir la
“ausencia” con lo “no presente”, pues mientras esto es solo lo que no esta dado de forma
actual pero puede ser accesible en otro momento bajo la modalidad de la presencia, aquello,
en su caso limite, es “lo que no existe de ninguna manera” concreta.

Si en el mundo de la vida a todas las expectativas corresponde una satisfaccion casi

inmediata, el hecho de estar fuera de ¢l quiere decir que las expectativas pueden verse
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frustradas. Desde una perspectiva antropologica esto se traduce en la necesidad humana de
tomar posicion desde su existencia respecto al mundo, pues con ello se tratan de evitar, en
la medida de lo posible, las dificultades que surgen a la hora de intentar orientarse en una
situacioén en la que reina la incongruencia entre mundo y conciencia. Cuando surge una
divergencia entre lo que se da y lo que se espera se cae en un estado de confusion que a
largo plazo puede resultar mortal para un ser que no tiene garantizada su existencia. En esta
situacion el instrumental 16gico cumple con una funcidén sumamente importante en relacion
con las posibilidades de sobrevivencia. Estando en un mundo en el que la satisfaccion de
cualquier intencién no es inherente a la obviedad de la vivencia, el instrumental l6gico
cumple con la importante funcion que reparar los fallos en la conciencia. En el caso
particular de la negacion su funcion es permitir a los sujetos desandar sus pasos por el
mundo, esto es, volver atras cuando alguna de sus intenciones se ve frustrada. Gracias a
esto el ser humano es capaz de ir ganando experiencia sobre cOmo comportarse
posteriormente si llega a estar en situaciones similares.

La negacion es el operativo 16gico que faculta a la conciencia para distinguir que lo
dado no es lo que deberia de ser, aunque claro, este discernimiento implica que de
antemano la conciencia cuenta ya con una expectativa respecto a cudl era el auténtico fin
dela intencion frustrada, pues si no fuera asi no se podria distinguir entre lo que es y lo que
deberia ser, es decir, no habria forma de diferenciar entre realidad y posibilidad, entre lo
que la conciencia debe y lo que la conciencia puede. Unicamente porque se cuenta con una
prefiguracion de lo que vendré a futuro se estd en condiciones de corregir las intenciones
frustradas, asi como llevarlas a su cumplimiento en un nuevo acto intencional. En esto

descansa ademas la base vivencial de la posicion que adopta el sujeto hacia la realidad,
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pues s6lo ahora es que el sujeto serd capaz de distinguir que lo que se da “aqui y ahora”
debio de ser lo que “alla y entonces™ no se dio.

Para dilucidar aun mas este asunto Blumenberg recurre a una metafora: un “parque
de diversiones” que cuenta con un sistema de sefialamientos disefiado para que los
visitantes puedan conducirse en él. En un “parque de diversiones” el espacio estd
distribuido de forma temadtica; cada seccion del parque comprende una ambientacion
particular que la diferencia del resto. Si un visitante se deja conducir por las instrucciones
dadas en los sefialamientos le sera facil encontrar lo que busca. Sin embargo si un sujeto
estuviera siguiendo lo indicado por los sefalamientos y de momento aparecieran adornos
que no se corresponden con la tematica de la seccion a la que se supone debio llegar, este
cambio en la ambientacién provocaria en él un estado de confusion en el que no podria
distinguir si el yerro se debe a un cambio en lo dado o a un cambio en su posicion. Esto
seria asi porque el sujeto no estaria en condicion de distinguir si el elemento que no se
corresponde con lo esperado es un error en el parque -ya sea en sus sefialamientos o en la
distribucion de los adornos tematicos-, o si mas bien,de ¢l mismo proviene la causa del
error -quiza por no haber interpretado correctamente las sefiales y haberse formado una
falsa expectativa.

Lo que Blumenberg intenta describir con la metafora del “parque de diversiones” es
la forma bésica que presenta cualquier tipo de frustracion. Esto también puede expresarse
con una pregunta “;no es el mundo como deberia ser, o lo miro yo desde una perspectiva
erronea?”, o con esta otra “;He cambiado tanto yo mismo que el mundo me hace sufrir por
ser como es, o ¢l mundo se ha alejado tanto de mi que mis esperanzas ya no guardan
ninguna relacion con ¢1?” Lo importante aqui no es decidirse por alguna de las opciones del

dilema sino comprender que este estado de incertidumbre que surge tras una intencion
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frustrada, y que se manifiesta como la capacidad de la conciencia de “discernir que lo que
nos sale al encuentro no es lo que deberia ser”, es la base antepredicativa, y por ende
pasiva, en que se funda la dimension de lo posible, a saber, la base vivencial -de la
negacion y de la posicion- a partir de la cual llegamos a tener experiencia intuitiva del
cambio y posteriormente conciencia del tiempo.

Pero aqui no acaba la utilidad de la fenomenologia genética propuesta por
Blumenberg. Esta también podria servirparahacer comprensible la base antepredicativa de
las “significaciones ocasionales” y del centro egoldgico. En el caso del “ego” tenemos que
debido a la posibilidad de corregir las intenciones el yo puede oponer algo de resistencia
frente a la realidad, evitando asiel que tenga que renunciar a su propia identidad. “El yo se
comprende a si mismo como el polo vivencial en su resistencia frente a la decepcion”. En la
medida en que mantiene cierta identidad a pesar de las modificaciones del mundo, y que
puede actuar para corregir sus intenciones o para hacer que el mundo se ajuste a ellas, se
comprende lo que significa ser un “yo”, y se entiende ademas que los significados
ocasionales estan ligados a la capacidad del yo para relativizar su propia posicién hasta
llegar a convertirse, al menos imaginativamente, en otros. Estose traduce en una enorme
ventaja en relacion con los problemas de supervivencia, pues permite al ser humano
posicionarse en diversos escenarios ficticios y ensayar algunas soluciones a los problemas
de la existencia sin necesidad de correr riesgos innecesarios™ .

Por ultimo, a pesar de que con la alteracion del mundo de la vida la realidad
adquiri6 un “sentido propio” e independiente de las expectativas de los sujetos, y de que

solo desde entonces el hombre se vio motivado a tomar distancia respecto a la ingente

39Vo|pi, lorge, Leer la mente. El cerebro y el arte de la ficcion.
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prepotencia de la realidad, no hay que creer que el absolutismo de la realidad se presenta
cuando la intencionalidad de la conciencia individual padeci6 sus primeras decepciones, en
realidad la conciencia de la desconsideracion del mundo respecto a nuestros deseos se
adquiere cuando se sabe que esta desconsideracion es generalizada, cuando se comprende
que la realidad es indiferente para todos sin excepcion: “Ese fue el primer dia del realismo”.
Desde entonces el hiato entre el acto intencional y su cumplimiento se ha hecho mas y mas
relativo. Como este hiato no tiene una duracion determinable, el movimiento intencional de
la conciencia puedellegar a ser tan amplio como para alcanzar dimensiones histéricas. Asi
por ejemplo cuando en determinado caso ocurre que un sujetose resigna a no poder cumplir
todos sus deseos, le queda la opcion de trasladar a la historia sus expectativas, como si estas
fueraen verdad una responsabilidad de toda la humanidad. Por eso una de las mejores
maneras de explicar la historia de la desconsideracion que la realidad tiene con nuestros
deseos es justamente relatando una historia que arranque en el mundo de la vida, y tenga
como eje la caracteristica mundana mas sobresaliente, y absolutamente imposible de pasar
por alto”: “La de no tener en consideracion el alcance temporal del hombre”. Tendriamos
entonces una historia con dos protagonistas, por un lado, la radicalizacion paulatina de la
diferencia entre el tiempo de la vida y el tiempo del mundo, y por otro, los intentos
humanos para intentar compensar esa divergencia — ya sea buscando retrasar la finitud
inherente al hombre, intentando acelerar el proceso historico, desacoplar ambos tiempo
hasta hacerlos incompatibles, o incluso en su caso mas extremo hacer coincidir el final de la
propia vida con el fin del mundo. Antes de contar esta historia detengdmonos un poco en el

tema del tiempo del mundo.

50



Fenomenologia genética del tempo del mundo

La “fenomenologia genética del tiempo del mundo” es fundamental para entender la
relacion existente entre el tiempo de la vida y el tiempo del mundo. Como se intentd
mostrar en el capitulo precedente la clave para comprender el origen de la objetividad del
mundo y del tiempo del mundo se encuentra en la posibilidad humana de aprehender el
acontecer de algo. La experiencia que fundamenta esta aprehension, al menos desde la
perspectiva de la vivencia que le otorga su sentido, es la frustracion en el cumplimiento de
las intenciones de la conciencia, ya que es a partir de esta vivencia que resulta posible
formar una nocion de lo ausente. Notar la ausencia no es otra cosa que hacernos conscientes
de que algo que estaba ahi ya no estd mas, esto es, discernir que aquello que percibimos
como realidad no es lo que habiamos esperado. Estoa su vez se convierte en la
confirmacion, si se quiere indirecta pero eficaz, de que la realidad es independiente de los
sujetos que la perciben y la comprenden. En ultima instancia esto quiere decir que si se
tiene un mundo “objetivo” es porque se cuenta con una nocion primigenia de lo que es el
paso del tiempo. Y esto no es todo, si la explicacion de este asunto se limita a lo dicho nos
quedariamos solo con la impresion de que es la primigenia experienciadel tiempo lo que

origina la objetividad del mundo, opinion que aunque no es del todo errénea si es
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incompleta, pues resulta que cuando el tiempo queda ligado indefectiblemente al mundo,
pasando a ser desde entonces “tiempo del mundo”, serd que el tiempo adquiera
“objetividad”. Dicho de otra forma si se tiene un tiempo “objetivo” es porque se cuenta con
una nocién de mundo. Como se constituye el tiempo del mundo y qué consecuencias

antropolégicas se siguen de ello es lo que ahora habra que indagar.

En opiniéon de Blumenberg el tema de la génesis del tiempo del mundo no fue
estudiado en profundidad por Husserl* por no encontrarse directamente relacionado con su
intencion original de encontrar una fundamentacién intuitiva (en la temporalidad
inmanente) para todos los fenomenos de conciencia. “Husserl habia mostrado como se llega
al concepto del mundo y a la independencia del mismo por parte de cada uno de los
miembros de la unién de sujetos, pero incomprensiblemente, habia dejado la cuestion de
como el mundo asi constituido, cuyo espacio propio sera también el de los sujetos

994

corporeizados, podia conseguir tener un tiempo del mundo™*'. Es verdad que el tiempo

fenomenoldgico no puede ser reducido al tiempo cdésmico, y que es en aquél donde se

“En su ensayo Temporalizacion intersubjetiva y tiempo del mundo en el pensamiento de Edmund Husserl,
Maria Dolores Illescas Najera confirma la opiniéon de Blumenberg respecto a que Husserl no desarroll6 el
tema de una génesis del tiempo del mundo, pero también, deja ver que pueden encontrarse algunos elementos
importantes en la fenomenologia husserliana para lograr este esclarecimiento: “El analisis de la relacion entre
el tiempo intersubjetivo trascendentaly el tiempo objetivo del mundo, sobre todo en algunos textos de los afios
30, nos permitird descubrir el avance del filosofo moravohacia el reconocimiento (que sin embargo él mismo
no llego a hacer), del hecho fundamental de la encarnacion de la concienciacomo lo que en ultima instancia
soporta (e incluso puede llevar asuperar) el paralelismo entre estas dos dimensiones temporales”. Pero existen
diferencias importantes entre la opinion de Illescas y la de Blumenberg, pues para éste “el camino desde la
temporalidad inmanente al tiempo de la vida y el tiempo del mundo no pasa por la reflexion trascendental ni
por el tiempo absoluto que, por esencia, compete a la subjetividad absoluta” Blumenberg, Tiempo de la vida y
tiempo del mundo,op. cit., p. 254. Sin embargo, habrd que mencionar que la exposicién que Illescas lleva a
cabo en su ensayo se realiza a partir de los indicios encontrados en el analisis de la subjetividad e
intersubjetividad absoluta realizado por Husserl, es decir, que el camino seguido por Blumenberg para tratar
el tema del tiempo del mundo no es la tnica via posible. Empero, quiza la diferencia fundamental entre
Blumenberg e Illescas estd en la sugerencia de ésta de “superar” el paralelismo de los dos tiempos, mientras
que para Blumenberg es este paralelismo lo que soporta todo su argumento de la distancia ontologica y el
esquema cosmico destructivo. Ver Illescas Néjera, Maria DoloresTemporalizacion intersubjetiva y tiempo del
mundo en el pensamiento de Edmund Husserl, en Open Insight, Vol. III, No. 3, pp. 113-157.
o Blumenberg, Tiempo de la vida y tiempo del mundo, op. cit., p. 267.
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constituye el sentido objetivo de éste, pero no se descarta que el tiempo del mundo, en tanto
constituido, adquiera independencia respecto a toda subjetividad. Para Blumenberg fue
fundamental abordar estos asuntos, ya que aclarar la génesis del objetividad del mundo y
del tiempo del mundo resulta primordial si lo que se quiere es recuperar el mundo tal y
como se presenta en su ser “realidad”, sin necesidad de tener que garantizar su sentido en
una “subjetividad absoluta” o en una “historia del ser”. Pero sobre todo si lo que se
pretendees arrojar un poco de luz sobre “la capacidad humana de experiencia del acontecer
y del cambio en diversos niveles del manejo de la realidad, también y no en ultimo lugar de

c e dD
la histéorica”™"”.

Aunque las indagaciones blumenbergianas sobre el tiempo terminaron por mostrar
que el ser de la realidad y el ser de la conciencia humana son ajenos entre si, sirvio al
menos para explicar la profunda motivacién que impulsa al hombre a tratar de compensar
esta escision. Justamente es la distancia ontoldgica entre mundo y conciencia la que hace
que elaborar la experiencia del mundo en relacion al tiempo -y al espacio- sea una
necesidad antropoldgica y no un capricho intelectual o una mera superposicion de lo
abstracto sobre lo concreto. La habituacion temporal al mundo es insoslayable para un ser
marcado por la no-disponibilidad de las condiciones de su existencia. Claro que esto se
hace evidente solo cuando se presentan dos condiciones, por un lado, notar que existe una
desproporcion entre el tiempo de la vida y el tiempo del mundo, y por otro, cuando
reconocemos que “el cambio, tanto propio como ajeno, so6lo se mide a intervalos”. Lo
primero hace evidente que el tiempo de la vida es limitado en comparacion con el tiempo

del mundo, mientras lo segundo, nos hace conscientes de que el tiempo de presencia es

Ibid., p. 221.
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muy breve en comparacion con los requerimientos temporales del mundo y los objetos que

lo integran.

Sabemos del cambio pero no lo vivimos. Por lo mismo es que para acceder a la re-
presentacion del mundo y de su contingencia se requiere, “al mismo tiempo”, sobrepasar
las dimensiones de lo dado de manera plena y conservar la conciencia de lo aprehendido a
pesar del paso del tiempo. La clave en todo esto es la capacidad de la conciencia humana
para constituir la experiencia desde el punto de vista de la simultaneidad. A este respecto
fueron muy importantes las ya clasicas indagaciones kantianas. Kant habia considerado que
el tiempo y el espacio son formas ultimas de la subjetividad trascendental, y condicion
necesaria para cualquier tipo de experiencia. Todaexperiencia por simple que parezca se
constituye por medio de presentaciones y re-presentaciones (empiricas o a priori) que son
asociadas, y por ende ordenadas, bajo la forma del sentido interno segun una serie de
sintesis (las sintesis de aprehension, reproduccion y reconocimiento) que coadyuvan a
formar y mantener la identidad de los diversos objetos independientemente de la
mutabilidad constante de sus modos de aparicion, asi como a reunir toda experiencia en la

unidad de una sola y misma conciencia.

Incluso antes de abordar este asunto como parte de una “estética trascendental” en la
que el tiempo y el espacio son comprendidos como formas puras de la sensibilidad, Kant
habia delineado el tema de la simultaneidad desde su temprana obra cosmogonica Historia
general de la naturaleza y teoria del cielo de1755. En esta obra Kant propuso como una de
sus tesis centrales “la simultaneidad en el espacio de lo no coincidente en el tiempo”.
Partiendo de este supuesto Kant elabora una teoria cosmogonica, que al menos

hipotéticamente, podria explicar el universo sin perder evidencia empirica de cada uno de
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los estadios que conforman todo este proceso natural, pues en la extension del universo
actual se conservarian los diversos momentos de su desarrollo. Ya en la Critica de la razon
pura encontramos una explicacion tética de los tres modos temporales con los cuales
podemos llegar a tener cualquier tipo de experiencia. Ahi se menciona que debido a que el
tiempo no se puede percibir en si mismo es necesario que algo permanezca (la sustancia del
objeto que se obtiene mediante una sintesis de aprehension) para notarlo. Gracias a la
“esencia” permanente del objeto, aunque su aprehension se de en una serie irreversible de
percepciones, cada una de ellas puede ser considerada como experiencia del mismo objeto,
logrando entonces que éste no pierda su identidad (sintesis de reconocimiento). Esto abre la
posibilidad de volver sobre cada una de nuestras experiencias no actuales (sintesis de
reproduccion) sin que importe el orden en que se dieron efectivamente pues todas han
quedado establecidas en la simultaneidad de un mismo flujo de conciencia y permanecen en

¢l de forma latente.

Para finales del siglo XVIII el tema de la simultaneidad comenz6 a despuntar como
parte de una teoria de la sensibilidad hasta llegar a la hipdtesis radical de que cada
individuo posee una “determinacion y minima relacion temporal para los acontecimientos
que le son accesibles”. Esto significa que no s6lo las cualidades secundarias forman parte
de la subjetivacion de los datos de los sentidos, también ocurre lo mismo con las cualidades
llamadas primarias. Por tanto se tendria que aquello que cada hombre percibe como mundo
no es “todo lo que es” sino solo lo que su sensibilidad puede captar acorde con su “minimo
temporal”. Lo que caracterizaria a esta “unidad” temporal es queaun sin poseer una
duracién determinada -por ello es que ningin ser humano estd en condiciones de indicar

instantes absolutos de tiempo, haciendo necesario apoyarse en aparatos técnicos como el
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reloj para conseguirlo-, al menos tendria una determinacion suficiente como para poder
compartir un mismo mundo con nuestros congéneres. Compartir con los otros un “minimo
temporal” es lo que sienta las bases para establecer una relacion entre /a sensibilidad

humana y el cambio en las condiciones de la realidad.

Kant en su Refutacion del idealismo (que fuera agregada en la 2da ediciéon de
laCritica de la razon pura) habia sefialado que resulta imposible la determinacion del
sentido interno sin el externo. Segun la explicacién kantiana, como el tiempo no es
perceptible en si mismo, para lograr su determinacién, se requiere de la permanencia de un
objeto. El procedimiento consiste en observar el movimiento del objeto para establecer la
trayectoria de su desplazamiento, y posteriormente, segmentar la distancia recorrida de
acuerdo a una unidad de medida convenida. Esto convierte al movimiento en algo
cuantificable, haciendo del tiempo que el objeto observado requirid para llegar de un punto
a otro susceptible de ser determinado. S6lo que, segin Kant, para esto basta con un solo
movimiento externo, pues la simultaneidad de éste con un punto “exacto” del discurrir
unidimensional del sentido interno, permitiria la determinacion del tiempo. Por su parte
Blumenberg, aun sin salir del contexto de reflexion kantiano, puntualiza que la
determinacion del tiempo precisa de la existencia factica de diversos movimientos y no de
uno solo de ellos. Estos al no compartir una misma trayectoria, ni una misma velocidad -o
justamente por ello-, pueden ser aprehendidos de manera simultdnea. La determinacion del
tiempo —siguiendo el ejemplo de lo que ocurre con el reloj- so6lo se consigue mediante una
superposicion de retenciones que configura un horizonte temporal que va desde lo “apenas
perceptible” (movimientos tan lentos que no se pueden percibir de forma inmediata) hasta

lo “todavia constatable apuradamente” (movimientos que son tan rapidos que apenas
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podemos captarles durante un instante antes de que modifiquen su estado). Dicho horizonte
no seria otra cosa que el minimo temporal de la sensibilidad -No estd de mas mencionar
aqui que esto no significa que la simultaneidad espacial baste para tener un concepto del
tiempo. Pero recordemos que la cuestion aqui tratada no se limita exclusivamente al tema
del tiempo, mas bien apunta a las posibilidades de determinar el tiempo mediante la unidad
minima temporal con la que cuenta la sensibilidad humana, y que es lo que permite al
hombre experimentar dos datos sensibles a la vez. Desde una perspectiva antropologica
esto esta ligado a la manera en que el hombre es capaz de tener experiencia del cambio,

tanto del mundo como de si mismo.

Aunque este tema va mas alla de su tratamiento desde la fisiologia de los sentidos es
innegable que la profundizacion sobre el tema del “minimo temporal” provino en primera
instancia de las entonces nacientes ciencias de la vida. La generalizacion del
descubrimiento de la existencia de una “diferencia temporal individual en la determinacion
de los instantes del tiempo” fue llevada a cabo por el padre de la embriologia, Karl Ernst
von Baer. Para ¢l, el grado de variacion individual del minimo temporal de la sensibilidad
no puede ser ilimitado -El caso mas inmediato del que hoy disponemos para ejemplificarlo
es el disfrute de la cinematografia, pues a pesar de que se trata de la proyeccion de una
secuencia discreta de imagenes, se puede percibir, sin notar la separacion entre ellas, la
ilusion del movimiento-, ni es igual para todos los organismos. Cada ser vivo so6lo estaria
capacitado organicamente para aprehender como “mundo” lo que cae dentro de la
estructura reticular de su sensibilidad. Desde una perspectiva fisiologica tenemosentonces
que el aspecto del mundo depende de una dimension temporal, a saber, de una

“temporalidad subjetiva”. A tal grado que “si nuestra medida temporal innata y especifica
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fuera otra, nuestro mundo seria distinto”. La vision del mundo que puede tener el ser
humano es la que puede llegar a tener de acuerdo con la longitud de su momento temporal

especifico.

Es muy significativo el hecho de que las investigaciones de la naturaleza pudieran
dar cuenta de la vinculacion que prevalece entre las medidas temporales de la vida organica
y las de los ciclos del mundo, por ejemplo, el tiempo que tarda una impresion en llegar a la
conciencia o el tiempo que permanece en ella. No obstante aunque esta manera de abordar
el tema del minimo temporal de la sensibilidad podria lleva a pensar que estas indagaciones
versan ya sobre el tiempo subjetivo, si se repara en los resultados de las investigaciones
fenomenoldgicas se descubre que en realidad para acercarse propiamente a la manera
subjetiva de vivir el tiempo no se puede recurrir al analisis del organismo, pues desde esta

oOptica se hacen equivalentes la sensacion y lo percibido.

En realidad la conciencia del tiempo no puede tener la misma unidad temporal que
los organos sensibles. La estructura temporal de los 6rganos sensoriales es “reticulada”, es
decir, conjunta toda una “serie” de estimulos en un momento Unico, como si la diversidad
de sensaciones no existiera. Los momentos sensoriales son los que suministran a la
conciencia sus afecciones como impresiones originarias, por tanto, si la conciencia
compartiera con los drganos sensibles una misma unidad temporal, no estaria habilitada
para aprehender las afecciones mas alld del horizonte de protencion y retencion, ya que
todas las afecciones se darian en un presente dilatado que se extenderia infinitamente. -En
todo caso, si lo que se busca es apelar a la sensibilidad de los 6rganos sensibles se deberia
atender al andlisis del “propio cuerpo”, pues quiza solo en la increible perceptibilidad de

nuestro cuerpo se puede estar lo mas cerca posible de un punto de contacto entre el tiempo
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de la sensacion psiquica y el tiempo de los movimientos fisicos; y aun asi puede que esto

no baste.

“Lo que hay y debe haber subjetivamente es la “superacion” de la distancia de las
impresiones. Solo alli se constituye la conciencia del tiempo, igual que sélo alli es posible
la captacion del movimiento...mediante la comprensién de la sucesion de los estimulos™.
Se podrd objetar que el momentosensorial es susceptible de extenderse para abarcar la
sucesion de los estimulos mas alla de lo dado de forma inmediata. Pero con esta operacion
lo Gnico que realmente ocurriria es que los estimulos externos comenzarian a ser
indistingibles entre si hasta que el mundo se tornara completamente rigido, inmovil. -Ahora
se entiende mejor porque la temporalidad subjetiva no basta para determinar el tiempo, pero

también, porque el concepto de simultaneidad no es suficiente para tener un concepto del

tiempo.

El ser humano no utiliza exclusivamente los medios que le proporciona su
naturaleza organica para entrar en relacion con el mundo, también son notables las
aportaciones desde el campo de la re-presentacion. La conciencia puede guardar memoria
(noética e hiponoética) de experiencias anteriores, de manera que los recuerdos se vuelven
capaces de enriquecer la experiencia actual, pues cada momento presente arrastra como
trasfondo una serie de “conexiones temporales” que apuntan intencionalmente a muchos
otros momentos pasados*’. Si se recurre a conceptos y simbolos, y si incluso se llega a
olvidar la base intuitiva de la que estos dependen, no es por negligencia. La conciencia -y

no solo la sensibilidad orgéanica- se adapta a lo que se ajusta a la praxis de la vida. La vida

®Ibid., p. 243.
o lllescas, op. cit., p. 156.
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no puede detenerse pese a que no tengamos razones absolutamente fundadas para
orientarnos en la realidad. Lo que motiva al ser humano a pasar de la intuicién a la re-
presentacion del mundo es la escasez de tiempo de la vida; esto le obliga a buscar medios
para “ganar tiempo”. Los individuos, incluso generaciones completas, no podrian solventar
su existencia si tuvieran que hacerlo todo por si mismos y de nuevo cada vez. Para evitar
los inconvenientes que se derivarian de esto se recurre, al menos, a dos formas de
compensacion, por un lado, al principio antropolégico de la delegacion de
responsabilidades, y por otro, al manejo de simbolos en lugar de las cosas mismas -aunque

ello implique tener que dar muchas cosas por obvias.

De lo que adolecen las aportaciones al tema del tiempo subjetivo provenientes de la
fisiologia es que buscando satisfacer la necesidad de medicion de los métodos cuantitativos
se limitan a atender a las constantes temporales ligadas al sistema nervioso, quedandose
lejos de atender a todo lo relacionado con la manera de vivir subjetivamente el
tiempo.Algunos de los hallazgos fenomenoldgicos han podido mostrar “una conciencia
capaz de aprehender objetos posee funciones vinculadas al sentido del objeto, que escapan

por completo a toda objetivacion experimental”*’

. A diferencia del tiempo del mundo, cuya
objetividad es indiferente a lo que en ¢él acaezca -no por nada su caso limite es el “tiempo
absoluto” de la fisica-, el tiempo subjetivo guarda una relacion directa con su contenido,
haciendo que el tiempo en que se tiene una experiencia pueda vivirse como si fuera mas
corto o mas dilatado, sin que en realidad esto corresponda a una duracién objetivamente

constatable. Puede que la temporalidad subjetiva no sirva para establecer una simultaneidad

estricta, y que por lo mismo no sirva para cuantificar el tiempo pero, al quedar vinculada al

* Blumen berg, Tiempo de la vida y tiempo del mundo, p. 243.
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sentido de lo aprehendido, es capaz de otorgar un minimo de orden y sentido a nuestra

experiencia.

Tenemos entonces que una vez que el sentido objetivo de cualquier objeto se
constituye en la temporalidad inmanente como una unidad duradera es capaz de determinar
la manera en que se vive el tiempo subjetivo, pero esto no es todo, éste también puede ser
influido por el “diferente sentir de sus objetos por parte del sujeto”. Se trata de la capacidad
de la conciencia para rebasar la mera constataciéon de lo factico y entretejer la vivencia
actual con el contexto total de la vida de conciencia. S6lo que esta capacidad de atencion
contenida en la intencionalidad de la conciencia estd determinada por la finitud de nuestro
tiempo de la vida.Es nuestra propia finitud temporal lo que hace necesario ocuparnos de
algo mas, y no s6lo de nosotros mismos. Esta limitacion temporal, intrinseca al ser humano,
es lo que hace que elotro sea parte esencial de toda vida de conciencia en particular, y de la
existencia humana en general. El otro es co-portador de recuerdos, y por tanto, co-
poseedor de un mundo y un tiempo del mundo. EI tiempo de la vida, entendido como una
“estructuracion superpuesta a la regulacion del sentido objetivo inherente al esquema de la

946

conciencia interna del tiempo”™™, no es otra cosa sino “la transformacion de la estructura

. . . . 9947
temporal inmanente en tiempo de la vivencia”

. Esto es muy importante porque es esta
transformacion lo que permite a los sujetos compartir sus experiencias, establecer una

“reciprocidad de relaciones basadas en sus vivencias”, e incluso constituirse ellos mismos

como conciencia de y para si.

*®Ibid., p. 255.
YIbid., p. 255.
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Aunque el tiempo de la vida todavia puede considerarse parte del tiempo subjetivo,
no es un todo cerrado. La dimensién del tiempo de la vida, aunque pertenezca a un sujeto
individualizado por su corporalidad, es intersubjetiva. Las vivencias son susceptibles de ser
recordadas por cada sujeto como parte de “su” tiempo propio, y a su vez, como parte de un
tiempo que también puede ser el tiempo de los otros —en realidad, en estos asuntos, no
podria diferenciarse el limite donde empiece uno y acabe el otro. Es como si del momento
de la simultaneidadcon el otro se diera un intercambio simbdlico del que surgen dos
recuerdos completamente independientes, pero que, no obstante, confluyen en un mismo
presente del tiempo de la vida comtn: Un tiempo de la vida que no es posesion de un
sujeto. Ademas, al momento del encuentro con el otro ocurre junto con la constatacion de
su corporalidad el reconocimiento de que ese otro es capaz de percibirme como yo lo
percibo, y en ese sentido, que “comparte conmigo la funcion de sujeto”*. Por eso mismo
puedo imaginar que asi como a mi me corresponde un mundo, a él debe corresponder uno,
que en lo general, “seria exactamente el mismo que yo tengo realmente, si bien bajo las
condiciones de la percepcion por otro sujeto”. Si se tiene posibilidad de compartir un
tiempo de la vida con los otros es porquese comparte un mismo mundo -porque de qué otra
forma los sujetos pueden encontrarse-, y al revés, si se tiene un mundo es porque se
comparte un tiempo de la vida. Sin un mundo en comun la posibilidad de compartir un
tiempo de la vida intersubjetivo no seria viable, pero si nos referimos a ¢l como un mundo

es porque de antemano le estd asociado un tiempo.

Las vivencias permiten al sujeto rebasar los limites de una existencia solipsista —si

es que en algin momento del desarrollo de la subjetividad existi6é tal cosa-, pues su

®Ibid., p. 257.
®Ibid., p. 257.
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caracteristica esencial es que no son exclusivas de alguien: “En la medida de que sélo
recubren el contenido intencional, son potencialmente el tiempo de multiples sujetos”.
Son la base para la fusion de los diferentes horizontes que aportan los otros, y que terminan
por constituirse en la experiencia de “un” tiempo de la vida al que le corresponde “un”
mundo independiente. La temporalidad intersubjetiva en que se constituyen las vivencias,
al ser proyectada sobre el unico mundo, origina el tiempo del mundo. Lo cual no quiere
decir que el tiempo del mundo sea sélo una proyeccion de la intersubjetividad. Lo que
ocurre es que gracias a que el tiempo de la vida intersubjetivo permite rebasar los limites
temporales de la vida individual, e incluso generacional, sienta las bases para aprehender
esa temporalidad como una temporalidad que es ajena a los sujetos, y por tanto, como un

tiempo objetivo del mundo. La temporalidad intersubjetiva es lo que establece el nexo entre

tiempo intuitivo subjetivo y el tiempo conceptual objetivo.

Cabe ahora preguntar qué cualidad tiene el tiempo intersubjetivo. “;Es algo asi
como una proyeccion de la temporalidad interna, del tiempo subjetivo, sobre el
“amplificador” que el concensus de una pluralidad de sujetos podria representar?”'. Una
posible manera de abordar la cuestion es responder a ella de manera indirecta, por
comparacion, y entonces preguntar “qué elementos de la temporalidad objetiva se pueden y
es legitimo aplicar “retrospectivamente” a la subjetiva”, sobre todo, si es mensurable, es
decir, si el horizonte de la retencién y la pretension intersubjetiva posee una extension
determinada, y por ende, determinable. Blumenberg considera que la indeterminacion de
los bordes de la retencion y la protencion es una caracteristica que pasa del tiempo

subjetivo al intersubjetivo. Esta imprecision en sus limites no permitird extraer una “unidad

1bid., p. 2565.
>Ybid., p. 256.
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absoluta” del tiempo de la vida que posibilite su determinacion exacta. Por eso es que para
lograr la determinacion absoluta del tiempo se tiene que recurrir a elementos ajenos a la
temporalidad subjetiva. La determinacion del tiempo no se da solo desde la temporalidad
inmanente. Como mencionamos con anterioridad “la conciencia del tiempo depende de la
pura percepcion del movimiento, mientras que la determinacion del tiempo estd
subordinada al factum de la existencia en nuestro mundo perceptible de movimientos
dotados de distintas velocidades, entre los que se puede establecer una relacion mutua”.
La determinacion del tiempo no se da en la unidimensionalidad de la conciencia del tiempo,

depende de la posibilidad de establecer una relaciéon de simultaneidad entre diferentes

cuerpos en movimiento.

Claro que de ser asi la indeterminacion de los limites del tiempo intersubjetivo debe
de tener necesariamente una funcion determinada para la conciencia. Desde la perspectiva
del sujeto esta funcidn estéd relacionada con su identidad. Digamos que si los limites de la
retencion y la protencidon estuvieran establecidos de manera precisa la limitacion del
presente vivo haria “incierta la identidad del sujeto y, con ello, su fiabilidad moral; esto es,

, , . . . . 53
le haria sospechar a ¢l mismo de su propia identidad como sujeto™”.

El sujeto se
fragmentaria en una serie sucesiva pero inconexa de presentes vivos. La indeterminacion de
la retencion y la protencion permite que cada presente vivo se vaya integrando, como

recuerdo y expectativa, a la unidad de una “Gnica” conciencia, al continuum de su memoria
9 9 9

a “su” tiempo de la vida.

>Ibid., p. 217.
>Ibid., p. 256.
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Desde la perspectiva del tiempo intersubjetivo la funcion de la indeterminacion de
la retencion y la protencion serd otra. Después de que un existente ha coincidido con el otro
en un momento de percepcion simultanea, de que se ha dado una convergencia de sus
tiempos propios, cada uno, en su calidad de sujeto, se aleja del punto de simultaneidad y se
“introduce en horizontes del mundo y de intersubjetividad totalmente independientes™. Lo
que significa entonces que el otro, “también sin mi existencia, sin ser percibido por mi y sin
poder percibirme a mi, tendria un mundo” y un tiempo de la vida propio. Su mundo es el
que en su “objetividad” comparte con los otros, y dada la temporalidad del mundo, es en el

que algunos, gracias a la independencia de su vida, son capaces de sobrevivir a los demaés.

Una vez sefalado lo anterior podemos entender cual es la funcion de Ia
indeterminacion de la retencion y la protencion en la temporalidad intersubjetiva.
“Potencialmente, lo que constituye el mundo independiente de toda conciencia es, también,
lo que merced a las momentdneas convergencias de la empatia entra a formar parte de toda
subjetividad™. En esos mismos momentos de convergencia empatica se va formando una
memoria intersubjetiva que posibilita que la temporalidad del mundo penetre en toda
subjetividad participante. Esta memoria es el sitio donde el tiempo de la vida y el tiempo
del mundo se confrontan, es algo asi como la retencion intersubjetiva del tiempo de la vida,
que si bien no es infinita, su finitud no puede ser tenida como determinada. Esta
indeterminacion, interpretada en clave antropoldgica, es la motivacion oculta del “deseo, la

9556

expectativa del sujeto individual de no ser olvidado””". Por medio de un recuerdo que el

otro guarda de mi se genera “la protencion subjetiva del tiempo dela vida hasta dentro de la

*Ibid., p. 261.
>Ibid., p. 261.
**Ibid., p. 258.
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intersubjetividad™’. Con esto el tiempo de la vida se prolonga dentro del tiempo del
mundo, pues a ese recuerdo que el otro conserva de mi no es posible adscribirle el
momento justo en que entre en la dimension del olvido. El sujeto “sabe que esa pretension

no puede valer indefinidamente, pero lo que no sabe es qué determinacion final tendra™>®.

Resulta entonces, y por paraddjico que parezca, que “el sujeto mundano se realiza
plenamente a si mismo haciendo la concesion mas grave de todas las que puede hacer: dejar
que su mundo sea e/ mundo, que su tiempo de la vida, conjuntamente con los demas
tiempos de la vida, se vea enajenado convirtiéndose en e/ tiempo de la vida”. No obstante la
fusién de diferentes horizontes extrafos siempre es parcial. Por eso es que el sujeto afianza
su ser para si, se sabe independiente de los demas. Y eso no es todo, quiza lo mas relevante
es que a la vez descubre dos cosas, primero, que este mundo no podria existir sin su
renuncia y la de los demas a sus subjetividades,y segundo, que el mundo no tiene mas
sentido que el que puede tener para los seres humanos, pues la realidad en si misma no

manifiesta mas que un absoluto mutismo.

Empero, y a pesar de los esfuerzos mutuos, el mundo no dejard de manifestar su
indiferencia, y no contra unos cuantos, las mismas condiciones aplicaran para cualquiera.
El “mundo se desliga de todos los sujetos y acaba convirtiéndose en una esfera de

”59 r . . .o, .
. La caracteristica del mundo que manifiesta con mayor nitidez

indiferencia contra todos
su muda indiferencia es justamente el tiempo. La temporalidad del mundo hace evidente la

contingencia del tiempo de la vida ya que “no sélo se distancia de los tiempos de la vida de

los sujetos conjuntados intersubjetivamente, sino que se resuelve sin miramientos contra

Ibid., p. 258.
Ibid., p. 258.
>Ibid., pp. 261-262.
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5960

ellos y contra la subjetividad en absoluto™". Esto hace que la temporalidad intersubjetiva,

constituida a partir delos “desplazamientos reciprocos de los horizontes de los tiempos de la

261 ;o , .
, sea la unica forma en que los seres humanos pueden oponer algin tipo de

vida
resistencia conservando recuerdos mutuos, esto es, mediante actos intersubjetivos de

., . . 62
“autoconservacion sobre la base de la reciprocidad”.

“1bid., p. 267.
*1bid., p. 262.
*Ibid., p. 263.
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Discusion critica sobre posibilidades de una fenomenologia de la historia

Para el ser humano, lo mismo que para cualquier otro ser vivo, sobrevivir es una
necesidad impostergable. Y es asi porque ante todo un ser corporal requiere mantener un
equilibrio entre sus funciones bioldgicas y su medio ambiente para poder sobrevivir. S6lo
que el ser humano, tras la salida del mundo de la vida, dejo de estar completamente sujetoa
las directrices que le indica su biograma. Esta carencia le ha permitido —u obligado- a
desarrollar otras estrategias para sobrellevar su existencia. Si bien otros seres vivos son
capaces de formarse un modelo del mundo y distinguir dentro de él diversos objetos y
situaciones complejas para poder orientar sus conductas, asi como de resolver problemas
novedosos y guardar memoria a corto y mediano plazo, s6lo el ser humano ha desarrollado
un lenguaje capaz de representar en ausencia de lo representado, y esto, aunado a su muy
compleja inteligencia social, le ha permitido conformar, transmitir y recepcionar una
experiencia compartida que se ha hecho tan amplia y abstracta como para sobrepasar sus
limitaciones temporales y alcanzar dimensiones transgeneracionales o historicas.

Los mecanismos de la cultura han hecho capaz al ser humano de adaptarse a
practicamente cualquier entorno natural. La clave para que asi haya sido estd en su
capacidad para formar re-presentaciones generales que no estdn sujetas, del todo, a
condiciones empiricas. Esto ha hecho posible, desde el punto de vista de la percepcion,
aprehender los objetos del mundo como parte de un complejo sensorial y abstracto en el

que se mezclan presentacion y representacion, yque permite que puedan ser
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identificadosensi mismos y diferenciados de los demas. Algo similar ocurre con las ideas y
conceptos solo que en el caso de estos no existe un ejemplo concreto que pueda servir de
referencia para unificar los criterios de identificacion y diferencia, estos pertenece a la
dimension de lo abstracto. El ser humano ha desarrollado con el paso del tiempo
representaciones sonoras, gestuales, y posteriormente graficas, para transmitir nociones
abstractas. Ademas tras su refinamiento y acumulacionha podido ir formando universos
simbdlicos sumamente complejos como los mitos, las ciencias, los cddigos juridicos,
morales o artisticos, y muchos otros; todos ellos integrados en la unidad plural de una
cultura. La retencion intersubjetiva juega aqui un papel sumamente importante, pues
teniendo en cuenta la temporalidad objetiva del mundo, la memoria histérica pasa a ser el
medio con que cuenta la humanidad para lograr la transmisiéon y recepcion de sus
creaciones y experiencias.

Segtin la interpretacion que Blumenberg tiene de los mecanismos de la cultura cada
una de las esferas simbolicas cumple con una funcion antropologica. Debido a la distancia
ontoldgica que existe entre la realidad y la conciencia las representaciones que el hombre
crea sirven para tratar de compensarla. A pesar de las evidentes diferencias que hay entre
manifestaciones culturales tan disimbolas como el mito, la religion, la filosofia y la ciencia,
todas ellas satisfacen la necesidad humana de dar sentido a la realidad, ordenando el caos
del “hay” del ser bajo una representacion del mundo que queda establecida como un
contexto de familiaridad donde puede reconocerse lo desconocido como conocido. Por
supuesto que los medios de los que se vale cada una de estas manifestaciones culturales no
son los mismos, pues no es igual apelar a la fe en la divinidad que desarrollar una
explicacion racional o una manipulacion técnica de la materia. Al ser asi los resultados que

cada una tendré a la hora de otorgar sentido al mundo no seran iguales, aunque en todos los
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casos la condicion es que sus medios permanezcan ocultos bajo un halo de obviedad, pues
la efectividad de las vivencias contextuales para dar sentido a la realidad depende de que no
sean reconocidas como tales.

Aunque es verdad que diferentes esferas simbolicas coexisten en una misma época,
y que dificilmente se puede considerar a algunas como superacion de las otras, también es
cierto que al depender de su concrecion factica estdn ligadas a una determinada
organizacion sociocultural en la que se puede dar preponderancia a algunas de ellas,
incluso,dogmaticamente,a una sola de ellas. Hoy en dia la ciencia positiva rige la
representacion del mundo. Sin embargo la manera de valorar la cientifizacion de la
representacion del mundo ha ido cambiando a lo largo de la historia. Por ejemplo a finales
del siglo XIX y principios del XX fue lugar comun hacer mencién de una “crisis” en los
fundamentos de las ciencias. Una de las formas de hacer frente a ella consistié en proponer
un retorno a los origenes para tratar de comprender donde tuvo su inicio y que fue lo que la
ocasiono.

Una de las respuestas mas extendidas al respecto fue la que formul6 el neokantiano
Paul Natorp. Este considerd que la crisis habia surgido de la falta de idealidad en la ciencia.
El éxito de las ciencias positivas habia hecho olvidar que en su origen —platonico- la ciencia
fue comprendida como una “tarea infinita” orientada hacia lo ideal y no hacia lo factico.
Por su parte la naciente fenomenologia husserliana compartié con Natorp la opinion de que
la ciencia positiva no contaba con fundamentos so6lidos, y que ello, en gran medida, era
debido a la falta de idealidad en sus presupuestos. S6lo que -como bien reconoce
Blumenberg- la opinion de Husserl respecto a este asunto no siempre fue la misma. Aunque
en un principio el foco del problema era la falta de una correcta fundamentacion logica, con

el paso de los afios se le vincul6 a una cuestion historico-filosofica que se fue acentuando
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hasta llegar a la insinuacién de una filosofia de la historia que se concretd enLa Crisis de
las Ciencias Europeas y la Fenomenologia Trascendentalde1936.En ninguno de los
escritos previos a éste ultimo Husserl habia considerado a la Modernidad como el momento
historico en el que se produjo una desviacion en la intencion original de la teoria, ni mucho
menos asociaba el nombre de Galileo con ella. Todavia en la Logica Formal y
Trascendental de 1929 no hay indicios de una “critica historica”. En este texto la “crisis” de
la ciencia y de la légica formal aiin no se ha convertido en la crisis de la humanidad
europea. La interpretacion del tragico desenlace que tuvo la ciencia es mas un asunto ético
que histérico, por eso no era relevante senalar algin culpable ni indicar el momento
historico en que ocurrid la “desviacion”. En aquel entonces solo se consideraba que la falta
cometida habia sido el no haber cumplido con la responsabilidad de autofundacion

inherente a la ciencia.

Empero con la posicion que adopta Husserl en la Crisis respecto a la 1dgica formal y
al sujeto trascendental queda ya consolidado el instrumentario para una filosofia de la
historia,est¢ o no justificada la extrapolacion que se sigue del matiz voluntarista de la
metafora juridica que Husserl elige para nombrar el momento inicial de la constitucion de

las idealidades: “La fundacién originaria””. Haciendo uso de esta metafora Husser] busca

® Tras el didlogo con Husserl y Heidegger en su obra temprana, Blumenberg buscé desarrollar una
metodologia de analisis hermenéutico para complementar la historia conceptual con un estudio de las
metaforas. Esfuerzo que dio por resultado lo que él llamara metaforologia.Claro que la relaciéon entre
metafora e Historia que dimana de esta propuesta metodologia no debe de llevarnos a pensar que la
metaforologia es una simple “tipologia de los cursos histdricos que siguen las metdforas”, ya que con ella
también se aspira “a ganar autocomprension histérica de la filosofia” debido a que la metafdrica es el
humus donde se van formando los conceptos (también se ha dado el caso, aunque sea menos frecuente, de
que un concepto se convierta en metdfora). Las metaforas son el contexto en el que los conceptos
adquieren cohesidn sistematica como explicacion del mundo. La metafora “fundacidn originaria” es
importante desde el punto de vista del acercamiento blumenbergiano a la fenomenologia husserliana
porque mediante su estudio Blumenberg pretende desentrafiar las caracteristicas generales de la teoria de
la historia propuesta por Husserl, a la vez que confirmar uno de los principales supuestos de su
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adherir toda la historia de la humanidad europea a una sola intencion, que al igual que en la
propuesta de Natorp, arranca con la decision griega por la teoria y toma como paradigma
del conocimiento verdadero a las ideas platonicas. Solo que a diferencia de lo propuesto por
el neokantiano, para el fundador de la fenomenologia las ideas no deben de ser tomadas de
antemano como precursoras de las leyes cientificas, como si la historia desde un principio,
y a pesar de cualquier deficiencia o interrupcion en su camino, condujera al éxito de la
razén cientifica®. La interpretacion husserliana de la historia se mantiene fiel a la distinctio

realis que ha animado desde un inicio a su fenomenologia, y por tanto, en ella, se

metaforologia: Quelas metaforas son una modalidad legitima de expresién tedrica, cuyo estudio, permite
“introducirnos completamente en el horizonte representativo del autor”, y por tanto, que no se trata sélo
de expresiones retéricas o medios provisionales que acabaran siendo sustituidos por formaciones
conceptuales plenamente cristalizadas. Blumenberg, Hans, Paradigmas para una metaforologia, p. 141.

* Segun nos sefiala Alberto Fragio, existieron en el siglo XX tres corrientes principales respecto al
tema de la relacién entre ciencia y filosofia: A) la actitud empirista o positivista considera que la ciencia
posee un caracter independiente y que la filosofia es, en el mejor de los casos, una metarreflexién que
explicita las conclusiones obtenidas por la ciencia y los métodos empleados para alcanzarlas. Esta linea fue
seguida por Ernst Mach, en Alemania, y por Henri Poincaré y Pierre Duhem, en Francia. B) La segunda
actitud, mas apegada al criticismo kantiano, cree que la ciencia proporciona un conocimiento de primer
orden pero que es en la filosofia en donde se revelan las condiciones necesarias que hacen posible el
conocimiento cientifico. Representantes del neokantismo francéssonlachelier, Boutroux, Brunschwicg vy
Bachelard, mientras que el neokantismo aleman estaria compuesto a su vez por dos escuelas distintas, la de
Marburgo, representada por Cohen, Natorp y Cassirer, y la del Suroeste, con Windelband, Rickert y Lask.
También la Escuela de Frankfurt-en especial Habermas- estard vinculada a esta orientacion. C) Por ultimo
tenemos la actitud ontoldgica o metafisica en la que se afirma que el acceso a las verdades filoséficas es
completamente independiente e incluso superior a la ciencia. Dichas verdades son auténomas y
proporcionan una visibn mas fundamental que las verdades cientificas, puesto que estas ultimas se
subordinan a aquellas. "La ultima de las actitudes, la ontoldgica, tendria su expresion temprana con la
Lebensphilosophiede Bergson y Dilthey, la fenomenologia husserliana y, mds tardiamente, con Ia
hermenéutica de la facticidad de Heidegger y con el existencialismo de Merleau-Ponty-Una continuacion
mas actual de esta actitud cabe encontrarse en el postestructuralismo de Deleuze e Irigaray. (Fragio,De
Davos a Cerisy-La-Salle, op. cit., p. 84 — 85.). El trabajo filoséfico de Blumenberg, aunque mas cercano a esta
ultima actitud, mantiene un didlogo abierto con el neokantismo, pues lejos de menospreciar los resultados
de la practica cientifica considera que las formulas cientificas “definen nuestro margen de accién para
aquello que va mas allad del mero aseguramiento de la existencia” (Blumenberg, Naufragio con espectador,
op. cit., p. 112.). No por nada Blumenberg, en La Legitimidad de la Edad Moderna, presenta a la ciencia
moderna como una de las maximas expresiones de la autoafirmacién humana.
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considerard que ningin “factum” ciencia puede satisfacer la orientacion hacia la infinitud
que subyace a la “esencia” de la ciencia auténtica. Esta no puede tener los perfiles
definitivos de algun “factum” particular. En analogia con el estudio fenomenologico de la
percepcion de la “cosa”, que no se agota en ningun “objeto concreto”, la ciencia auténtica
no puede verse reducida a ninguna de sus realizaciones efectivas, sino solo regular desde el

ambito de lo posible cualquier actividad cognoscitiva.

Para Husserl, aunque Natorp atina en el diagndstico de la crisis de la ciencia, su
propuesta no alcanza suficiente grado de idealidad como para lograr una terapia efectiva,
pues no es capaz de satisfacer el grado de pureza formal que la teorizacién requiere,
principalmente porque se restringe a proporcionar a un “hecho”, ex post, las condiciones de
su posibilidad —como el mismo Kant lo habia hecho en su Critica. Con esta critica al
factum ciencia neokantiano, Husserl consigue dos cosas; primero, instaura una diferencia
entre lo que es la historia de la constitucion de la razéon y la historia de la ciencia, y
segundo, establece una determinacion de ésta por aquella y no a la inversa. Al proceder de
esta manera Husserl, de cierta forma, esta minusvalorando la historia factica de la ciencia
en favor de una historia de la idealidad que estaria basada en la identidad inalienable de su
“fundacion originaria”, -ya que con ¢ésta ha quedado establecido el sentido de toda
teorizacion futura®. La supuesta falta de idealidad en la ciencia no seria mas que un fallo
en la historia de la constitucion de la razon, una desviacion irresponsable de su intencidon

originaria, y la fenomenologia tendria por mision corregirla.

g reparamos en que para Blumenberg las metaforas pueden ser tomadas como “fdsiles guia de
un estrato arcaico del proceso de curiosidad teérica”(/bid., p. 98.), es decir, que las metaforas permiten ir
hacia atras, haciaelmundo de la vida, para poder reconocer de donde surgen las motivaciones ocultas que
impulsaron, y en algunos casos contintian impulsando, el proceso de curiosidad tedrica, resalta de inmediato
el hecho de que Husserl haya usado una metafora -“fundacion originaria”- para hacer mencién del momento
en que se constituye el sentido implicito de toda teorizacion.
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Seglin la interpretacion de la historia propuesta por Husserl, el inicio de la pérdida
de idealidad en la ciencia esta relacionado con la tecnificacion de la logica, pues esta
disciplina, en su intento por ganar eficiencia operativa, dejé a un lado su responsabilidad de
establecer una fundamentacion general para todo el conocimiento posible. Es de llamar la
atencion que en la Crisis, cuando Husserl finalmente expone su fenomenologia genética
ligdndola al destino historico de la razon y de la humanidad, recurra al nombre de Galileo
para sefialar a un “culpable” de la desviacion en la intencion originaria; mas consecuente
hubiera sido utilizar el nombre de Descartes, ya que éste, a diferencia de Galileo,
expresamente tiene la pretension de orientar el programa de la ciencia moderna hacia la
finitud, esto es, busco6 llevarla a su realizacion definitiva. Todavia en la Logica de 1929 la
formalizacion de la logica no adquiere un cardcter negativo, incluso Galileo es colocado
entre los impulsores de una nueva logica “auténtica” y verdadera. En la Logica de 1929 la
critica no fue dirigida contra la “técnica ldgica”, sino contra la confusion amplio extendida
entre forma y norma, o lo que es lo mismo, el considerar equivalente lo aprioristico y lo
regulativo. No obstante también es cierto que fue justamente a partir de esta confusion que
en la logica se comenzo a tomar como valor limite a la “pura operacion™ -aislando con
esto,irresponsablemente, la cuarta regla del método cartesiano. Esto, posteriormente, se
tradujo en una superabundancia de las posibilidades técnicas de la l6gica formal y de las
ciencias positivas que termind por ocultar su procedencia originaria. La ciencia moderna,
incluyendo en ella a la logica formal, al evadirse de la responsabilidad de fundamentacion
que le venia desde el origen de la idealidad, ha podido generar més teorias y aplicaciones
técnicas de las que puede justificar, volviéndose a si misma incapaz de soportar el exceso
de resultados que surgen tras su aceleracion técnica. Para evitar esta infausta consecuencia

la fenomenologia tomd la disponibilidad absoluta y autdrquica del sujeto como norma
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reguladora de la teorizacion, limitdndose ademads a la simple y austera descripcion de los
fendmenos puros para tratar de recuperar un punto de partida arquimédico para el
conocimiento, y junto con esto, el sentido originario de la idealidad que fuera extraviado

desde inicios de la Modernidad.

Sin embargo, y aun dando por sentado que la fenomenologia fuera realmente capaz
de cumplir con sus expectativas, esto no evitara que emerjan otra serie de dificultades.
Aunque la fenomenologia pudiera recuperar el sentido originario con que se constituy6 la
teoria, la pregunta ahora es ;Coémo puede mantenerse, en lo subsiguiente, la restitucion
lograda? La respuesta sugerida por Husserl al respecto se divide en dos partes. Por un lado,
a la idealidad originada en el pasado remoto seria menester asignarle una cualidad que
complete la simetria temporal hacia el futuro. Y por otro, se debe establecer una doble
vinculacién genética entre concepto e intuicion, de tal forma, que sea posible la trasmision
histérica de la idealidad sin que esto afecte su esencialidad. Respecto al primer punto
tenemos que a lo largo del propio camino de formacion de la fenomenologia el concepto
mismo de idealidad fue cambiando su caracter atemporal o supratemporal por el de la
durabilidad de su haber sido -eso si, sin perder del todo las raices que le vinculan con el
platonismo. Para ello Husserl se vio en la necesidad de modificar su primera doctrina del
significado y remover el concepto de intuicion categorial. Esto supuso, ademas, tener que
formular una idealidad de orden superior que otorgaria a los actos noéticos su base
intuitiva, y por ende, su sentido. Pues si “lo subjetivo tiene su proceso de constitucion
inmanente temporal, entonces el origen dindmico de la idealidad estatica, debe de tener su a

priori”®. Con esta operacién tedrica Husserl llegd a una idealidad de segundo nivel -y por

o Blumenberg, Tiempo de la vida y tiempo del mundo, op. cit., p.302.
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ende, de mayor validez-, sin la cual por cierto, “la fundacion originaria” no podria tener una
vigencia continua que posibilitara la empatia histérica con el momento de su “institucion” y
que permitiera tematizar su génesis desde una esfera de experiencia ausente de

perplejidades.

Para aclarar lo que corresponde al segundo punto recordemos que la conciencia en
tanto intencionalidad tiende hacia su cumplimiento y que su modo de operar va de la
presuncion a la dadidad. A diferencia de Kant, para quien existian dos fuentes de
conocimiento irreductibles entre si, con Husserl encontramos que concepto e intuicion estan
vinculados genéticamente en un monismo de la conciencia trascendental que va desde la
significacion vacia a su cumplimiento pleno. No obstante si a la idealidad debe pertenecer
la caracteristica de permanecer en el tiempo se vuelve necesario que exista una vinculacion
genética en sentido contrario, a saber, que vaya de la plenitud de una intencion cumplida en
la intuicion a la presuncion vacia. De ser asi, las idealidades, plenamente fundadas,
mantendrian su univocidad originaria y podrian ayudar a reducir todo tipo de presuncién
excesiva. La sintesis de identidad que permite que la idealidad permanezca siendo lo que es
a pesar de la temporalidad que le es inherente por tratarse de un fendmeno de conciencia, se
complementa con una sintesis reproductiva que permite guardar memoria de esa idealidad,
de tal suerte que cada vez que nos topemos con ella, sea entendida como la misma. Esto
significa que el recuerdo de la idealidad pasada se vuelve susceptible de regular, y en
muchos casos enriquecer, la experiencia actual -incluso la experiencia posible. Esto es
sumamente importante ya que esta doble sintesis es lo que hace que las idealidades sean
susceptibles de ser transmitidas historicamente como parte del legado cultural de la

humanidad.
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Sin embargo esto no seria todo, hace falta resaltar un punto no menos importante.
Dentro del punto de vista de una teoria de la historia la propuesta contenida en la obra
tardia husserliana presenta algunas ventajas si se le compara con las interpretaciones que
surgieron a inicios de la Modernidad. Segun la explicacion del filésofo moravo la manera
como se mantiene disponible en todo momento la evidencia originaria de la decision griega
por la teoria es que la direccion indicada desde su fundacion puede hacerse presente en
cualquier momento de la historia mediante un “acto de empatia” con la intencién que le
origind. Esto evita tener que recurrir a la hipdtesis de un sujeto de la historia que atreviese
todo el decurso histérico permaneciendo idéntico a si mismo en todo momento. Sin
embargo, pensara Blumenberg, que aquello que permite a una intencidon mantener su
sentido a pesar de su inclusion en la historia no puede venir de su contenido sino de los
sujetos que sonco-portadores y realizadores de tal intencion.La capacidad de congeniar con
los otros a pesar de la distancia temporal y espacial es lo que permite formar una
“comunidad empadtica” que se vuelve el soporte de una tradicién cultural comln, que se

constituye y reconstituye en el transito generacional.

La clave de la pervivencia de la idealidad no estd en su supuesta supratemporalidad
u omnitemporalidad, sino en la continuidad de las instituciones en las que participan los
sujetos concretos. Si ya al nivel de la temporalidad inmanente de la conciencia, conservar
una evidencia intuitiva mas alla de la retencion habia presentado toda suerte de dificultades,
éstas no se minimizan con la ampliacion del planteamiento fenomenologico del sujeto
trascendental a la historia. Toda atribucion transmitida como saber, y fundada en términos
decisionistas, es dificil —sino imposible- que se mantenga sin apoyarse en la continuidad de

las instituciones. De ahi surge la eficacia efectiva de la metafora “fundacion originaria”
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pues una institucion juridica, tras su fundacion objetivante, se vuelve independiente de las
motivaciones de los sujetos que participan en ella y de las circunstancias facticas en que

surge y mantiene su funcion activa.

Hasta aqui parece innegable que la teoria de la historia contenida en Ila
fenomenologia husserliana tardia tiene mucho que aportar a una interpretacion de la
historia, incluso cuando su mismo autor no haya podido desarrollar, o hasta comprender,
sus propias implicaciones. Pues no basta con intentar evitar la contingencia proveniente de
la temporalizaciéon del mundo garantizando la pervivencia de la idealidad mediante la
realizacion de la razon tedrica en una tarea infinita. Mdas bien se requiere que la existencia
humana y su historia factica sean tenidas como presupuesto para que lo pensado haya sido
pensado al menos una sola vez. Claro que para esto la permanencia de la idealidad no
basta, se obtienen mejores resultados con la repeticion. En la “permanencia” la
originariedad de cada época historica se ve soslayada tras la sombra de “una” sola
fundacion originaria, cuando lo que se requiere para destacar la historicidad es reconocer
una pluralidad de “fundaciones originarias”, que surjan con la transmision —implicita o
explicita- de una tradicion, pero sobretodo, con la capacidad de cada nueva generacion para
conseguir surecepcion. La tradicion lejos de presentarse con una pureza que evite todo tipo
de malinterpretaciones, se enriquece con éstas. Incluso cuando los medios de trasmision
puedan ser depurados hasta reducir a cero los errores, la recepcion de los contenidos
siempre dependera de los intereses e intenciones actuales, y ademas, de la repeticion de las
expresiones usadas como vehiculos para trasmitirlos. Una recepcion basada en la
“repeticion” de formas de expresion confiere mayor profundidad a lo trasmitido por el

pasado. Por ejemplo, el uso repetido de una metafora como la navegacion rebasa su
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capacidad para expresar las vicisitudes de la existencia humana, volviéndose un testimonio
de cémo otros hombres en el pasado les hicieron frente. Esto brinda a los hombres que
viven en el presente la oportunidad de vivir otras vidas, de experimentar otros mundos, pero
sobretodo, de ejercer por propia cuenta la prolifica capacidad humana de instituir nuevas
fundaciones de sentido. Incluso cuando éstas no siempre tengan los resultados que se

esperaron de ellas-como veremos en el siguiente capitulo.
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Historia fenomenoldgica de Ia apertura a Ia infinitud

Desde el punto de vista filosofico, en la tradicion griega clasica, aquello que es
infinito esta relacionado con lo imperfecto. De acuerdo con la metafisica de la sustancia la
realidad presenta una organizacion jerarquica y teleologica en la que cada cosa ocupa el
sitio que por esencia le corresponde dentro del todo —el hombre y su mundo, no son la
excepcion. Lo que es por esencia como es, es asi y no puede ser de otra forma, y en ese
sentido es algo completo. Siguiendo esta interpretacion resulta que el cambio en la realidad
no puede ser mas que pura apariencia. Por ello para aprehender la verdad, lo bello y lo

bueno basta con contemplar la esencia de lo real.

De acuerdo con la interpretacion que hemos venido esbozando de la propuesta
blumenbergiana de una fenomenologia del tiempo y de la historia, tenemos que tras la
manifestacion de la contingencia, y a partir de ésta, con el reconocimiento de que el mundo
no se adapta a las intenciones de la conciencia —o en otros términos, a las expectativas
humanas- el ser humano se ha visto en la necesidad de improvisar medios para tratar de
soportar la prepotencia de la realidad; la teorizacion del mundo no seria mas que uno de
esos intentos improvisados, un producto de la capacidad humana para representar algo en

ausencia de lo representado.
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Lo particular de la civilizacion que se incardina en la tradicion griega es que ha
llevado la teorizacion del mundo hasta sus ultimas consecuencias. Si en un principio
conceptualizar la realidad habia servido para neutralizar la divergencia entre el tiempo de la
vida y el tiempo del mundo por medio de una metafisica de la sustancia, fueron los
requerimientos provenientes de esa misma conceptualizacion los que terminaron por abrir
la representacion césmica del mundo al atributo de la infinitud. Esto no ha resultado inocuo
puesto que para el ser humano significd tener que ir readaptando su modo de ser al nuevo

pathos de la infinitud.

En Tiempo de la vida y tiempo del mundo Blumenberg realiza una reconstruccion
historica de como se ha ido transformando la representacion de la realidad en relacion al
tiempo, o lo que es lo mismo, de como a lo largo de la historia en Occidente se ha pasado
de una representacion cerrada del mundo a una en la que se comprende el mundo como
algo infinito, y por ende, que exige al ser humano mas tiempo del que puede disponer. Esto
ha motivado que el horizonte de la temporalidad objetiva se haya ido separando mas y mas
de la temporalidad de la vida subjetiva, llevando al hombre a tener que modificar
periddicamente sus estrategias para mantener la divergencia entre ambos tiempos dentro del
ambito de lo soportable. Para realizar esta reconstruccion, Blumenberg vuelve a utilizar el
esquema cosmico-destructivo que quedo esbozado desde las Beitrdge -al cual, por cierto, se
ha remitido en mayor o menor medida en el resto de sus obras. Por lo mismo no es de
sorprender que este periplo por la historia vuelva a comenzar por los griegos, pues ellos,
son el caso paradigmatico de una representacion de la realidad caracterizada por la plenitud

de sentidoque le viene de la idea de cosmos.
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Continuando con su critica a los lugares comunes de la interpretacion histdrica,
Blumenberg sugiere que la idea de progreso cronologico no es un rasgo exclusivamente
moderno, en realidad, esta idea, si bien sin ser aplicada a la historia, esta relacionada con el
desarrollo de la teorizacion del mundo, o en otras palabras, con el cambio de la
autoconservacion entendida como “obviedad” por la “prevision”. Son las necesidades
temporales que surgen de la teorizacion del mundo lo que ha llevado a la paulatina
destruccion de la representacion cerrada de mundo, llegando al nivel de su sustitucion casi
total. El hecho de que Blumenberg, entre otras cosas, haya recurrido a la historia de la
astronomia para explicar este proceso revela la agudeza de su sentido analitico. La
astronomia ha estado ligada anecddticamente al origen de la filosofia, esto es, al comienzo
de la teorizacion del mundo entendida como una nueva actitud del hombre hacia la
realidad. El nombre de Tales de Mileto ha sido usado tradicionalmente tanto para referir al
primer filésofo de la naturaleza, como al primer astronomo capaz de pronosticar un
fendmeno natural. Por si no fuera poco la astronomia serd el paradigma de las ciencias
“duras”, tanto en lo que refiere al uso de métodos cuantitativos como a la depuracion de los
fenomenos de todo tipo de cualidades metafisicas —algo que llegara a su punto mas algido

durante la Modernidad.

La astronomia hizo manifiesta “la dependencia de la calidad tedrica de la cantidad
de las distancias temporales”.®’ Fue en la atencién dirigida al firmamento donde quiza por
primera vez se tuvo la necesidad de mantener observaciones de los fenomenos del mundo

por lapsos de tiempo cada vez més extensos, asi como de realizar mediciones precisas al

respecto, sin que ello, en un principio, contraviniera la completud césmica. Para lograrlo

Ibid., p. 91.
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fue menester ir elaborando una identidad histérica que permitiera convertir la simple
actividad de observar el cielo en una disciplina teoérica. Dicho de otra forma, como la
identidad que puede mantener el individuo -incluso generaciones completas- a lo largo de
su propio recorrido vital no es suficiente como para dar cuenta de fendémenos que superan
su duracion temporal, se tuvo que fundar una institucion, una disciplina teodrica que
permitiera superar esas limitaciones temporales mediante la conservacion de una tradicion

que quedara establecida como base a partir de la cual se de todo desarrollo ulterior.

Estamos ante la logica interna de una estructura metddica irreversible, fundada en la
continuidad de una actividad, que permite conservar como disponible lo que no esta
presente en todo momento. Desde la perspectiva del tiempo de la vida esto quiere decir que
se empieza a contar con elementos suficientes como para sospechar que la realidad no ha
sido dispuesta en funcion de la vida humana. Sin embargo, de momento, esto no pasa de ser
solo una sospecha. En la época clasica, las investigaciones astrondmicas parten de la idea
de una regularidad inalterable de los movimientos celestes. Esta regularidad descansa en el
presupuesto de la finitud cosmica. Ademas esta cualidad hace que el mundo sea algo
siempre accesible en su “evidencia momentanea”. Por ello las llamadas “estrellas fijas” son
el objeto tedrico por excelencia; fundamento del concepto clasico de tiempo. La relacion
entre conocimiento y tiempo todavia no adquiere un sesgo positivo, y no serd asi sino hasta
que se comience a considerar aceptable la condicion temporal como un requisito para la
determinacion mas precisa de los objetos de estudio tedricos -No deja de llamar la atencion
“que el ideal paradigmatico del concepto de realidad antiguo fuera retroactivamente la

. . ., 9968 . , .
causa de su invalidacion™". Por supuesto que esta consecuencia del esfuerzo astrondémico

*®1bid., p. 101.
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no se hizo evidente sino hasta mucho después, cuando ya era imposible dar un paso atras,
cuando ya se habia reconocido que la condicién temporal era ineludible -incluso deseable-
para el desarrollo de la astronomia en particular, y de la teoria en general. Todo esto
redunda en algo que ya estaba implicito en la astronomia antigua: Un nuevo concepto de

realidad comienza a emerger sobre las insuficiencias del precedente.

En la antigiiedad ;quién se iba a atrever a pensar que la inmutabilidad del cosmos
no era mas que una ilusion perceptiva causada por el hecho de que los movimientos
estelares estan muy por encima del nivel de percepcion humana? No obstante, con el
desarrollo de la astronomia clésica, llegd el momento en que fue necesario reconocer que
los intervalos de tiempo demasiado largos traspasan los pardmetros empiricos, y que
entonces, sOlo son accesibles deduciéndolos de los calculos realizados en diferentes
momentos temporales. En este contexto destaca la figura de Hiparco, de quien Blumenberg
menciona que “su catalogo estelar no tenia motivos plausibles dentro del marco clasico”®.
Hiparco, a diferencia de la mayoria de los astronomos de su época, compuso su catdlogo
estelar pensando en posibles comparaciones futuras. Antes de él, no se habia intentado
legar datos al futuro; Hiparco tuvo que trabajar a partir de informacion fragmentaria que no
fue cifrada con miras a su recepcion futura sino inintencionadamente. Por su parte el
astronomo de Nicea si realizo sus anotaciones pensando en que fueran un legado para el
porvenir. Esto, a largo plazo, serd lo que permita ir organizando toda la informacion
obtenida para facilitar su transmision, y sobretodo, su recepcion. Con esta forma de

proceder se estaria dando un primer paso para instituir la identidad histérica de una

disciplina tedrica, pues a partir de entonces, el haz de investigaciones emprendidas seria

®1bid., p. 92.
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englobado en un mismo campo tematico. Al ser asi, ya s6lo se requiere alcanzar suficiente
distancia temporal como para acumular suficientes calculos y observaciones, de tal suerte

que se pueda ir profundizando en los distintos topicos.

Pero si Hiparco compartia con sus coetdneos el presupuesto de la inmutabilidad
cosmica, debio de considerar que el paso del tiempo no tendria porque aportar algo esencial
a la investigacion astronomica. Pero si asi fuera, entonces, ;Para qué preocuparse de
comparaciones futuras? Al respecto Blumenberg considera que lo que motivo a Hiparco a
proceder de este modo fue su reconocimiento de la existencia de fendmenos de larga
duracién. Dentro de las multiples aportaciones de Hiparco a la astronomia se encuentra el
problema de la precesion, un movimiento ligero e irregular en el eje de rotacion de objetos
simétricos que giran sobre su eje -como es el caso de la Tierra. Para explicar este fendmeno
astrondmico se requeria de una distancia temporal excesivamente larga pues el valor de
desplazamiento calculado en 1° por afio, da como resultado un periodo de rotacién de
aproximadamente 25000 afios, de ahi la necesidad de salvaguardar las aportaciones del
pasado y de mantener un trabajo continuado hacia el futuro. Varios siglos después de la
muerte del astrbnomo de Nicea la precesion siguid siendo todo un inconveniente para la
ciencia astrondémica, pero sobre todo, un reto para mantener la plausibilidad del ideal de
regularidad cosmica. El mismo Ptolomeo en un intento por rescatar dicha plausibilidad
llegd a establecer que la posicion entre las estrellas fijas en verdad es invariable, que lo
verdaderamente irregular era su esfera de rotacion. El inconveniente con la solucién
ptolemaica es que no deja de contener la paraddjica idea de la irregularidad como parte del

CcOSmaos.
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Lleg6 un momento en el que la crisis del orden césmico fue inevitable y con ello sus
consecuencias antropoldgicas. La necesidad temporal de la teoria rebas6 por mucho la
forma temporal de la accién y termind por provocar una escision en la hasta entonces
estrecha relacion entre teoria y eudemonia. La sola contemplacion dejé de bastar para
solucionar los problemas que plantea el conocimiento del mundo. Resultdé imposible
comprender, en su pura presencialidad, todo lo que resulta relevante para la vida humana.
La satisfaccion y el gozo que surge de la posibilidad de aprehender en vida la verdad, el
bien y lo bello, se convierten poco a poco en un privilegio para el porvenir. Claro que con
esto va de la mano un inconveniente mayor. Si el futuro es tal inicamente en relacion a lo
hoy presente, es decir, si es futuro sélo en relacion al pasado, cuando este futuro por fin se
acaezca sera en si mismo un presente condenado a esperar lo que venga después de €l -y
con mayor razon si de lo que se trata es de participar en una “tarea infinita”. Esto significa
que en una estructura temporal progresiva se mediatiza todo presente a favor del futuro, a
menos que se piense que ya pasd el tiempo suficiente y que, gracias a la tradicion
acumulada hasta entonces, no hace falta esperar més tiempo —como fue el caso de

Copérnico.

Copérnico “pretendid ser continuador de la tradicion antigua pero no fundamentd
una nueva referencia al futuro”’’; y no por capricho o soberbia del gran astrénomo
renacentista. Enrealidad la idea de progreso no estaba entre sus presupuestos, por esa
misma razdn consideraba a la astronomia una ciencia sin futuro. Lo que Copérnico buscaba

era salvaguardar la tradicion astrondmica antigua. El gesto que tuvo —que le valio mas tarde

el comentario sarcastico de Kepler de haber puesto mas empefio en explicar a Ptolomeo que

"1bid., p. 103.
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a la naturaleza- al tratar defender la fiabilidad de los resultados de la tradicion ptolemaica
contra sus detractores fue un intento de unificar tradicién y racionalidad. A pesar de que
Copérnico reconoce que la astronomia habia necesitado mucho tiempo para desarrollarse
como disciplina tedrica, “no proyecta hacia el futuro el concepto de dependencia temporal

71 Se limita a aceptar la relacion conocimiento y tiempo sélo para el

del conocimiento
pasado. No obstante, de fondo, esta presente un elemento basico para la construccion de
una nocién de progreso mejor definida: La fiabilidad de los datos legados por la tradicion.
Ya que si estos datos no fueran fiables seria imposible mantener una identidad que
garantice la continuidad historica de la astronomia. Por esto mismo es que “lo que interesa
a Copérnico, no es tanto defender la autoridad de Ptolomeo sino mantener el acopio

g . [ 5972
histérico de tiempo para la astronomia™"~.

Aunque en el trabajo astronomico de Copérnico siguen estando en discusion
problemas puestos en juego por Hiparco de Nicea -como la diferencia entre afio sideral y
afio tropical- no significa que Copérnico fuera fiel continuador del programa astronomico
de Hiparco. El dilema para Copérnico era que para mantener la fiabilidad de los datos
legados desde el pasado se debia poder determinar con exactitud las circunstancias
temporales en que se hicieron las observaciones en la Antigiiedad. Para ello resultaba de lo
mads importante adoptar un criterio de medida temporal tnico, “ya que si se toma como
referencia el retorno del Sol a su localizacion en el zodiaco, entonces la posicion idéntica de
las estrellas fijas varia, y viceversa”. Adoptar diferentes criterios de medida se volvia un

inconveniente a la hora de establecer una cronologia que permitiera datar correctamente las

bid., p. 143.
"Ibid., p. 108.
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mediciones antiguas, pues los célculos pueden varia segun la referencia adoptada, las

estrellas o el sol.

En la discusion de Copérnico con el peripatético Werner lo que estaba en juego era
la diferencia entre dos maneras de comprender la “evidencia” tedrica. Werner se empefiaba
en fundamentar el orden cosmico en el valor absoluto del movimiento regular de una
ultima esfera (invisible, por cierto), mientras que Copérnico defiende un tipo de evidencia
que solo se puede obtener con el paso del tiempo. En la astronomia copernicana se requiere
observar continuamente, durante periodos bastante prolongados, fenomenos naturales que
cumplen ciclos excesivamente largos; de esta manera se puede computar una cantidad
suficiente de datos, y partiendo de ellos, medir movimientos estelares muy dilatados. Tras
el desvanecimiento paulatino de la seguridad que ofrecia la evidencia en sentido clasico,
aceptar la fiabilidad de la tradicién se convierte en una de las ultimas oportunidades que
tiene el “tiempo de la vida para hacer frente a la prepotencia e hiperdimensionalidad del

tiempo del mundo”.

Conforme se fue cobrando conciencia de la enorme cantidad de tiempo que reclama
el mundo, no falté que comenzara también a hacerse presente la impaciencia. A pesar de
que la astronomia egipcia no habia legado ningun dato respecto a los problemas que a
inicio de la Modernidad estaban en boga, Rhetico, discipulo directo de Copérnico, y en
quien se pusieron las esperanzas de completar el trabajo astrondémico del maestro, recurre a
dicha astronomia buscando —impacientemente- ampliar el horizonte de sus referencias hacia
el pasado, pues creia que de esta forma se podian satisfacer las necesidades temporales que
exigia la teoria astrondmica sin tener que esperar a que transcurriera mas tiempo. Para

Rhetico los egipcios habian sido los inventores del sistema heliocéntrico, por ello, en un
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intento por alcanzar la certeza empirica de este sistema, reutiliza su instrumentario -como
fue el caso del obelisco-, aun cuando ello supuso haberse distanciado de las ideas de su
ilustre mentor y estar mas cerca de la astrologia de lo que éste hubiera aceptado. Lo
desconcertante de la actitud de Rhetico es que €l mismo se reconocia como continuador del
legado del gran reformador, que ademds considerara que el tiempo transcurrido entre
Ptolomeo y Copérnico no era suficiente como para lograr una soluciéon a los grandes
problemas de la ciencia de los astros, pero que aun asi, se viera a si mismo s6lo como un
“comentador” -como si creyera que no habria nada mas que aportar a la astronomia después

de Copérnico.

Uno de los primeros en definir su posicidn como poscopernicana, aunque “solo

"3 fue Giordano Bruno. A diferencia de Rhetico él si veia en

poética y hermenéuticamente
el trabajo de Copérnico la apertura a nuevas posibilidades. En sus ideas se consolida algo
de suma importancia para la comprension de la época Moderna -y lo que seran sus
consecuencias: que “la conciencia moderna de la dimension del tiempo posible y necesario
no emerge en el proyecto del futuro y de su progreso, sino en el descubrimiento de la

»™_Para Bruno la historia se da a pasos,

funcién del ya consumido, y ya ganado como base
no se trata -todavia- de “un” progreso sino de “varios” progresos. Pero para que estos se
puedan dar no basta s6lo con esperar el paso del tiempo sino que se requiere ir
conformando y guardando una base de experiencia que se vaya haciendo poco a poco mas
extensa. Ocurre, sin embargo, “que el sujeto de la experiencia global no es dado por

9975

naturaleza sino creado artificialmente con ayuda del método”"”, y es aqui donde el genio

"Ibid., p. 128.
"Ibid.,p. 130.
"Ibid., p. 126.
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humano tiene que poner de su parte. Aunque de momento se trata de un método mal
definido, lo esta lo suficiente como para dar a los filosofos y a los astronomos de la época
una ventaja sobre los antiguos. Esta ventaja llevard a invertir la relacion entre presente y
pasado. La “modernidad”, gracias a la acumulacion progresiva de experiencia, seria
comprendida como la “vejez” de una “juventud” a la que paraddjicamente se le conoce
como “Antigiiedad”. Esta nueva comprension de la historia completa un giro en la
conciencia del tiempo, pues no sé6lo se toma la referencia temporal de la historia de presente

a pasado, sino ahora también de pasado a presente.

Mas allé de la audacia de Bruno no es errado decir que para ¢él, el tiempo del mundo
y de la historia sigue teniendo trazas de un tiempo ciclico. Desde la dptica blumenbergiana
esto significa que en su filosofia atin son compatibles el tiempo de la vida y el tiempo del
mundo. Puede que el paso del tiempo sea una condicidon inevitable para explorar la
inconmensurabilidad del espacio, pero desde la perspectiva que adopta Bruno la realizacién
del hombre mediante la teoria sigue manteniéndose, al menos, como algo posible, pues “la
interminable repeticion de lo igual, contintia siendo una fiabilidad protegida eidéticamente.
El tiempo del mundo continta teniendo residuos de familiaridad, una traza de mundo de la
vida’®. La forma ciclica en que Bruno comprende el proceso historico compensa el hecho
de que por el momento no pueda realizarse todo lo pretendido garantizando que en algun
momento esto serd asi. Se deja abierta la expectativa de que tarde o temprano —claro que se
cree que serd mas temprano que tarde- se podra contar con lo no disponible en todo

momento, por ello es que la relacion que mantiene el individuo con la historia todavia no

"Ibid., p. 128.
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estd marcada por el compromiso con un proceso infinito —aunque en buena medida ya se

encuentre anunciado.

La hibridacién del concepto de tiempo que encontramos en Bruno es un claro
sintoma de un cambio de €poca, en el que la relacion temporal entre el tiempo de la vida y
el tiempo del mundo comienza ha adquirir nuevos rasgos, pues se da una transformacion
del “entendimiento preformado del tiempo en términos del mundo de la vida a la
perspectiva del tiempo del mundo””’. Esto también puede observarse en el caso de Michael
de Montaigne, aunque no desde la perspectiva de la astronomia, sino de los
descubrimientos geograficos. El descubrimiento de un “nuevo mundo” en estado de “nifiez”
significa para ¢l que la realidad esconde todo un depdsito de posibilidades que jamas se
agotan. Este acontecimiento impele a Montaigne a formular la idea de progreso pero no de
manera explicita, sino en sentido negativo, como si apenas pudiera intuir de manera no
deliberada la cantidad de tiempo que serd requerida para abarcar el mundo: “Tanto en su

3,78, O 10

alcance temporal como en la amplitud de su objeto, nuestro conocimiento es corto
que es lo mismo, va hacer falta mucho mas tiempo para conocer y experimentar un mundo

que es mas grande de lo que se habia sospechado.

Tenemos entonces que en sus primeras aplicaciones a la historia, la idea de progreso
comienza a manifestarse como la gran ventaja de no tener que empezar siempre de nuevo, y
como un aliciente para aspirar a algo méas que lo dado de antemano. Pero eso si,
implicitamente deja entrever su otra cara. Resulta que “su movimiento se alimenta de la

5579

facultad de no tener que dejar de revolver el patrimonio acumulado”””, y en este sentido,

"Ibid., p. 130.
"Ibid., p. 132.
"Ibid., p. 121.
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también tenemos que el progreso genera la caducidad de lo que ¢l mismo produce,
haciendo de cada uno de sus pasos un “mero peldafio preliminar, transicion no acabada,
renuncia a toda expectativa de satisfaccion”. Ocurre que el progreso, sin que pudiera
anticiparse, termina por “dar a la totalidad un sentido que ha quitado a sus partes”; su
objetivo es mantenerse desbordando constantemente los limites de lo actual, pues lo

importante es poner a disposicion del futuro todo lo conseguido.

Por si no fuera suficiente, con este cambio histérico a partir del cual se consolidara
la Modernidad, deja de existir para los individuos, incluso para toda una generacion de
ellos, la posibilidad de realizar en el transcurso de su vida “los grandes fines” de la
humanidad. Con el progresivo discurrir de la historia, y en ausencia de los “grandes fines”,
cada nueva etapa del proceso esta en la libertad de redefinir sus objetivos. Esto llevo a que
los “medios provisionales” se independizaran de unos fines que cada vez son menos claros.
Ademas, de esta independencia surgira un enorme impulso que llevard a desarrollar la
habilidad técnica del ser humano. Tras volverse obsoleta toda referencia a lo que se ajusta a
la extension del tiempo de la vida, el constante mejoramiento de los instrumentos técnicos

paso a ser la mejor forma de mediar nuestra relacion con el mundo.

Claro que nunca se pensé que la ciencia, liberada de la responsabilidad de acceder a

los “grandes fines”, se iba a encaminar por una via infinita que empuja los objetivos
b

humanos hasta el ambito de lo inalcanzable. Un caso que podemos tomar como

paradigmatico es el telescopio. Este instrumento técnico, desarrollado a partir de las nuevas

investigaciones de la naturaleza, en particular de los avances en la Optica, “habia

demostrado que todavia quedan muchas cosas por investigar; que el acervo de la tradicion
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no habia cubierto todas las posibilidades™®. Con la ayuda del telescopio se descubri6 que el
espacio optico era ilimitado, lo cual, “no sélo contradice y refuta el postulado clasico de la
visibilidad”®', ademas con su penetracion en el espacio abierto habia servido para aumentar
de golpe la cantidad de objetos de estudio, y de paso, transformado la opinién que se tenia
sobre los ya conocidos. Se trata de la apertura a la infinitud, un nuevo tipo de relacion
espacio-temporal con el mundo en la que se reconoce que “la perceptibilidad misma tiene
un limite fictico entre lo todavia no accesible y lo apenas observable”**-pero que se piensa

puede ser compensada por medio de sucedaneos técnico-cientificos.

Una figura por antonomasia en la historia de la telescopia es Galileo Galilei.
Curiosamente también fue €l uno de los primeros en guiar sus investigaciones de acuerdo
con los requerimientos de la nueva ciencia, entre los cuales encontramos el método
hipotético-inductivo. Al igual que la mayoria de sus contemporaneos Galileo todavia se
rebate entre los restos terminoldgicos y metodicos de la escolastica y un nuevo tipo de
investigacion empirica. Por las condiciones culturales de este momento histdrico se
necesitaba otorgar legitimidad al estudio de los fendmenos naturales para rehabilitar la
curiosidad por ellos, pero sin contravenir violentamente los presupuestos de la tradicion
medieval. Por lo mismo Galileo —aunque muy probablemente sin saber con plenitud lo que
hacia- apela al recurso de la “humildad teoldgica”, asegurando que su practica no
contradice las leyes divinas pues obtiene su justificacion al ajustarse a las posibilidades
inherentes a la naturaleza humana. El hombre no puede pretender alcanzar verdades

absolutas, s6lo Dios puede arrogarse este privilegio. Este argumento se convierte en

®pid., p. 145.
ibid., p. 144.
#1bid., p. 161.
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licencia para investigar la creacion, claro estd, siempre desde un punto de vista hipotético,
ya que las teorias, al menos las que versan sobre el mundo, “no alcanzan rango absoluto, no
eliminan la posibilidad de mejorarlas™®. Esto quiere decir que del reconocimiento de la
indeterminacién en el conocimiento humano se sigue la necesidad de ampliar la dimension
del tiempo, y no sélo en direccion al pasado, entendida como la distancia temporal ganada
por la humanidad como experiencia, ahora, se hace también una referencia explicita al
porvenir. S6lo haciendo falta para completar este cuadro, eliminar todo condicionamiento
escatologico proveniente de la explicacion teoldgica del mundo. La idea de progreso
justamente tiene que ver con ese requisito, pues desde la premisa de infinitud que lleva
implicita deja de existir un presente inmediato al fin de la historia, es decir, que “el

. 4
progreso garantiza el futuro™

. Pues si no existe un deposito eterno de preguntas, y sobre
todo de respuestas, siempre estaran latentes cuestiones hasta entonces desconocidas. “Todo
esfuerzo tedrico se convierte en un estado irreversible de espera frente a sus expectativas de

9585

confirmacion™ ", guiado por dos “principios operativos”: “Medir todo lo que se pueda

medir y mejorar la exactitud de las mediciones hasta donde se pueda”®®

y adoptar el patron
de la escalera para afianzar su avance, esto es, “fraccionar en pequeias distancias el

trayecto temporal, atravesdndolo en una serie continua de pasos, y de este modo

incorporandolos al progreso™®’de las disciplinas cientificas.

Tras el ocaso de las representaciones de tipo ciclico, el proceso de acumulacion de
experiencia comenzo a verse como algo deseable, incluso como la unica via para tratar de

hacer frente a la inconmensurabilidad del espacio y a la infinitud del tiempo. La

®1bid., p. 145.
#bid., p. 147.
®1bid.,p. 145.
®1bid., p. 148.
¥Ibid., p. 147.
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organizacion socio-cultural de la humanidad —europea-, “comienza desde entonces a

5588

posicionarse en relacion al tiempo del mundo, y no al tiempo de la vida”"". Por eso es que

la época moderna se puede considerar como “un fendmeno temporal cualitativamente
nuevo™, a pesar de que no fue entendida asi desde un principio. Piénsese, por ejemplo, en
el caso de los mismos fundadores de método cientifico. Las aportaciones tedrico-
metodoldgicas de un Francis Bacon son mas proyecciones de los suefios y expectativas de
la razon cientifica que un verdadero novum organum. Pues todavia Bacon se limita a “la
valoracién de experiencias ya acumuladas, sin preocuparse de acrecentarlas™’. El método
experimental baconiano, aun cuando busca sentar las bases del método inductivo, no pasa
de ser “un procedimiento evaluativo y clasificatorio de los materiales acumulados con el

5591

paso del tiempo™ ", a saber, un mero inventario de lo ya conocido.

Claro que la actitud de Bacon tiene su razon de ser, si todas la consecuencias que

3

traeria consigo el desarrollo de la ciencia moderna hubieran sido anticipadas “;qué les
hubiera quedado de motivacion a los fundadores para fundar, si hubieran podido estimar o
suponer a qué indiferencia de la “necesidad” objetiva de tiempo por parte de la teoria

92
7777 Para

institucionalizada frente a la posesion subjetiva de tiempo abrian las puertas
Bacon esas consecuencias eran inimaginables; como continuador de la tradicion antigua y
medieval considera todavia que el hombre es capaz de acceder a “la verdad”, por lo cual

propone como un primer requisito evitar todas las fantasias heredadas por la tradicion. Por

eso mismo es que busca escudrifiar todos los prejuicios heredados hasta reducir las

®bid., p. 138.
®bid., p. 136.
“1pid., p. 138.
1bid., p. 138.
*Ibid., pp. 139 — 140.
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verdades a solo un puiado. En ese sentido la concepcidon baconiana de la ciencia es una en
la cual las dimensiones de la teoria todavia se ajustan al tiempo de la vida. Al subestimar la
cantidad de tiempo que exige la nueva ciencia, Bacon es incapaz de concebir un sujeto
historico institucionalizado que permita establecer un nexo supratemporal, concatenando

los logros que cada individuo y cada época pueda aportar.

Algo similar ocurrié con otro de los fundadores del nuevo método. Si bien es cierto
que a diferencia de lo propuesto por Bacon la concepcion cartesiana del método si satisface
la necesidad de crear un nexo supratemporal que permita ir acumulando todos los esfuerzos
emprendidos en el campo de la ciencia, tampoco resulta falso decir que esta posibilidad no
forma parte de su planteamiento original, y que més bien fueron aquellos que entraron en
discusion con su filosofia los que extrajeron sus consecuencia implicitas. Descartes en
realidad sélo acepta lo “provisional” para la ciencia como algo que tiene que ser sustituido
por lo definitivo. El futuro de la ciencia al que ¢l aspira no es infinito sino que alberga en
todo momento la expectativa de llevar la ciencia a su consolidacion definitiva. Y no pudo
haber sido de otra forma, pues de acuerdo con sus reflexiones, su método parte de una
evidencia absoluta que servird para depurar todos los prejuicios y dar a la ciencia un

método plenamente fundado.

No obstante, en la misma filosofia cartesiana encontramos otro presupuesto que
excluye su aspiracion a lo definitivo. El método cartesiano aspira a que el conocimiento se
independice de la “precipitation” de la que son victima los juicios del individuo. Y no
habra mejor forma de lograrlo, que institucionalizando la “epoche” como punto de partida
del nuevo método. Como resultado de la falta de una libre e ilimitada disponibilidad sobre

la propia temporalidad de la vida,que lleva al individuo a actuar presionado por el apremio
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de llegar a una conclusion sin antes corroborar la claridad y la distincion de sus
opiniones,surgen los prejuicios los que terminan por ocultar la verdad. Empero, desde una
optica antropoldgica, se tendria que la orientacion que es capaz de ofrecer el método
cartesiano es mas adecuada a los requerimientos del tiempo del mundo. Lo que significa
que ya con Descartes tenemos una transicion entre una concepcion de la ciencia en
términos del tiempo de la vida, a otra mas cercana, aunque no totalmente, al tiempo del

mundo.

En la filosofia de Descartes, entonces, encontramos las bases que justificaran el
aumento de la divergencia entre el tiempo de la vida y el tiempo del mundo-algo que se
consolidard mas tarde como una caracteristica propia de la época Moderna. En rasgos muy
generales esta base puede dividirse en tres aspectos. En primer lugar tenemos que con
ayuda del método “el proceso tedrico tiende en potencia a la unidad de una tUnica
experiencia™”. Sera esto lo que le permita a la ciencia permanecer distanciada de toda
precipitacion, y por tanto, “no ser afectada por los procesos vitales de los sujetos que la

. 94
practican”

. Esto quiere decir que las necesidades de la “nueva ciencia” excluyen su
adecuacion a las posibilidades temporales que tiene la vida del individuo. Es de aqui de
donde se originara la especializacion de la ciencia, pues mientras ésta “funcione”, que mas
da que los individuos sepan o no que es lo que la hace funcionar. Serd “la sintesis de las
aportaciones de todos, lo que garantiza el estado paradisiaco de un dominio estable sobre la

naturaleza, y esto, sin que cada individuo tenga conocimiento de la totalidad de sus

condiciones™”. Ademas al irse configurando la idea de “un” mundo conformado por

Ibid., p. 153.
*Ibid., p. 153.
*Ibid., p. 144.
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materia neutra, se fueron depurando —o al menos eso se pensd- los rasgos subjetivo del
conocimiento en favor de la cuantificacion objetiva de su extension —algo que le hara

completamente disponible en todo momento para su utilizacion instrumental.

En segundo lugar esta el hecho de que con el intento moderno de eliminar los
prejuicios que la tradicion habia legado, entra en juego una minusvaloracion del pasado. La
historia deja de ser entendida como “magister vita”, dejando con esto las puertas abiertas al
porvenir. “Cuanto menos aporte el pasado, hay que esperar que lo realice el futuro™®®. Por
supuesto que para conseguir esta realizacion en el futuro no hay que esperar la llegada de
un “tiempo propicio” o de alguna circunstancia excepcional. Como ya se menciono en el
punto anterior, la libre disposicion sobre la naturaleza debe de ser posible en todo momento
gracias a la homogenizacion del tiempo y a la neutralizacion de la materia. Por ltimo,
encontramos que el individuo y su recorrido vital son sobrepasados, al tiempo que
abarcados, por la historia universal. En “la frase el hombre hace su historia, el sujeto de la

frase permanece indeterminado™’

. Los individuos concretos se limitan a participar en un
proceso para el que es indiferente quién participe en ¢€l, cuando y por cuanto tiempo lo
haga. En “la sociedad como individuo” los hechos concretos dejan su lugar a “la historia”
formalizada. La historia alcanza tal grado de formalizacion que deja de ser “donde” las

cosas acontecen para volverse un proceso irreversible que “hace posible que sucedan”, pues

cada una de sus épocas estaria justificada causalmente por las precedentes.

Durante el desarrollo de la época Moderna la ciencia empirica y su representacion

del mundo comenzaron a volverse dominantes dentro del &mbito cultural europeo. En la

*®1bid., p. 143.
Ibid., p. 141.
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obra de Fontenelle encontramos un reflejo del impacto que estd teniendo esta
transformacion en la concepcion que el hombre tiene de si, de la historia y del mundo. A ¢él,
le toco vivir, desde la adopcion definitiva del copernicanismo -en la astronomia- hasta el
cambio de los torbellinos cartesianos por las leyes de la termodinamica de Newton -dentro
de la fisica. Claro que estos cambios no se dieron de un dia para otro, y asi como si nada, el
mismo Fontenelle se resistio a aceptarlos. Por ello en sus textos no falté una critica al
newtonianismo, sefialando que con el concepto de “fuerza” volvian a resurgir las
propiedades inobservables y oscuras del Medievo. Algo impensable para alguien
acostumbrado a desenvolverse en un ambiente cientifico de vanguardia. Fontenelle como
hombre de letras, fue formado en la tradicidén clasica, pero al mismo tiempo, como
miembro destacado de la Académie Francaise siempre tuvo contacto con la informacion
cientifica mas actual en su época. No por nada lo que para €l en un principio se trataba de
una discusion de corte estético, a saber, una controversia que sigue el modelo tipico de la
Querelle des anciens et de modernes, se transforma en una teoria historica. El intento de
comprobar la superioridad de los logros de los modernos en relacion a los antiguos sirvio

de marco de referencia para una teoria de la historia como progreso.

Para Fontenelle lo que hacia posible la superioridad de los modernos es
precisamente que desde la antigiiedad hasta su presente (S. XVII) se fue seleccionando y
clasificando el patrimonio cultural ya existente, de tal forma que en ese trayecto se cambi6
lo inseguro por lo seguro. Es decir que el secretario vitalicio de la Académie des sciences
acepta sin ninguna duda el progreso de pasado a presente,como un aseguramiento paulatino
del legado de la tradiciéon. Aunque al mismo tiempo -y es aqui donde manifiesta sus

reservas- considera que no es necesario aportar algo completamente nuevo. En realidad,
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segun su interpretacion de la historia de la cultura, lo que hizo necesaria la depuracion de la
tradicion mediante una labor selectiva y normativa no fue el hecho de que “lo ya conocido”
no bastara para orientarse en la realidad y asegurar las condiciones de la existencia, sino
mas bien, que con el paso del tiempo, podria ocurrir que lo seguro se fuera confundiendo
con lo inseguro hasta el punto de que ya no se supiera ni que era eso que hasta entonces se
creyo conocer. A lo largo de la historia “no hay una proteccion providencial para la verdad,
aun sin malicia y sin voluntad de engafio es mas facil que lo falso se haga a si mismo que lo

98
verdadero se conserve’” .

No obstante Fontenelle no estaba dispuesto a renunciar ni a la tradicidon antigua y
medieval, mucho menos la “ciencia de las cosas”. El las queria ambas, la fisica y la
retorica. Por lo mismo es que dentro de su teoria de la historia las coloca como parte de una
misma continuidad historica. La renovacion de la ciencia, después de la Edad Media, tiene
su propia justificacion: “Se privilegid primero a las disciplinas que mejor se adecuaban al
tiempo individualmente disponible, primero la retorica, la poética, la arquitectura y la
pintura, s6lo después la matematica y la fisica que son las disciplinas del sujeto

99 ,
7”77, Lo mas

institucionalizado de la teoria, de la cuasi adecuacion al tiempo del mundo
llamativo de esta teoria de la historia es que no se limita a explicar el desarrollo de las
ciencias, sino que se extiende hasta una teoria de la cultura. El punto de contacto de un
asunto con otro es una antropologia en la que Fontenelle contrapone la forma de vida

noémada a la sedentaria, el pastoreo a la agricultura, el andar libre por las amplias

extensiones del campo, a la limitada ciudad. Seglin su opinion “los pastores debian de tener

®Ibid., p. 167.
“Ibid., p. 165.
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una relacién muy abierta con el tiempo, lo que los hacia inventores del ocio”'®. Ellos
seguramente vivian alejados de toda presion por parte del tiempo, por lo tanto, también
estaban lejos de los prejuicios, pues es la impaciencia, causada por la fugacidad y la escasez
de tiempo, lo que inclindé al ser humano a aceptar toda suerte de prejuicios que sélo
sirvieron para confundir lo verdadero con lo falso, lo seguro con lo inseguro. “Los

101 . .
”7, pues en la forma de vida sedentaria

prejuicios como tales pertenecen a la cultura urbana
se estd constantemente expuesto a los fendmenos de la naturaleza, y ésta, con sus
insondables fuerzas empuja al hombre a decidir apresuradamente. Por lo mismo es que para
esta forma de vida es una necesidad poseer una verdad que se adecue lo mejor posible a las
condiciones de la realidad. Por su parte el pastor, ante una situacién de apremio, le basta
con migrar en busca de condiciones mas propicias. “La vida nomada es una arte de la
evasion, yendo de un lado para otro se evita la confrontacion con lo inquictante™ .
Aquello a lo que no se puede hacer frente con lo ya conocido simplemente es evitado. Esto
hace que los pastores solo necesiten “media verdad, incluso ninguna”. Si lo que conocen
como “verdad” les llega a fallar, lo que hacen no es ajustar su verdad hasta lograr su
adecuada definicion sino cambiar de condiciones del mundo. El hombre némada no
requiere emprender la busqueda de “la” verdad, con su incesante andar se lanza a la
busqueda de un lugar donde si pueda “reconocer lo desconocido como lo ya conocido”.
Solo que el hombre, viéndose rebasado por las posibilidades que el mundo puede ofrecerle

59103

“fue propenso a aceptar sucedaneos, representantes, simbolos, palabras” ™, abriendo un

hiato entre ¢l y el mundo, que desde entonces no dejé de agudizarse, quedandole al menos
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dos opciones, por un lado, ir ganando experiencia para que el pasado pueda disciplinar al
futuro, y por otro, en consonancia con la formalizacion de la historia, “introducir mas

95104

realidad en el tiempo de la vida. Hacerla pasar mas rapidamente” ™, es decir, acelerar la

historia para ganar tiempo.

Sin embargo, pasar de las expectativas de sentido en relacion al tiempo de la vida
hacia unas més adecuadas al tiempo del mundo parece que no resolvid el problema de la
divergencia temporal. Todavia durante el Renacimiento la universalidad del saber era algo
accesible al individuo, pues se pensaba que éste era capaz de abarcar el legado de la
tradicion como redescubrimiento de un todo cerrado. Incluso, en plena Ilustracion, el
proyecto de la Enciclopedia estaba encaminado a “atesorar para un presente la totalidad de
su acervo de saber”, no obstante, esta expectativa pronto se vio rebasada hasta hacer de tan
ambicioso proyecto, que se creia seria “un inventario imperecedero e insuperable en todo
tiempo de la capacidad humana”, un obra de consulta. Aunque la Ilustracion en su
programa original buscaba deshacerse de los lastres del pasado para lograr el triunfo de la
razoén, mas pronto de lo que se hubiera imaginado tuvo que reconocer que aun “la razon
precisa del consumo de tiempo para desplegarse en toda su efectividad”'®®, pero como no se
puede medir hasta que punto es suficiente la suficiencia del tiempo ganado como
experiencia no queda mas remedio que apuntar a un futuro indeterminado. Desde una
perspectiva antropologica esto quiere decir que se pierde la posibilidad del disfrute de un
“estado final”. Se rompe la garantia de un todo alcanzable alguna vez. A lo mas ahora se

aspira a ir sustituyendo paulatinamente los errores sin saber cudndo se podra parar.

%bid., p. 130.
%1pid., p. 161.
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Si con el paso de la orientacion temporal basada en el tiempo de la vida individual
al tiempo de las instituciones se tuvo que aceptar que no existe una sincronizacion de la
historia del mundo con la historia de la humanidad —como lo dejé claro el hecho de que ésta
es sumamente pequefia en comparacion con el tiempo que se requirié para pasar de la
animalidad a la cultura-, el desarrollo de la ciencia no dejé mejores dividendos. Pues las
investigaciones cientificas fueron mostrando que la historia, entendida como el recorrido
vital de la especie humana, no es sino un minusculo fragmento en el desarrollo de la
historia natural. “No sélo el individuo, también la humanidad en su conjunto incluso la

l .
219 por si no bastara con esas

‘vida” se perderian en la historia de la naturaleza
constataciones resulta también que el mismo mundo, entendido como naturaleza, no es algo
dado de antemano y para siempre, mas bien se trata de algo que tuvo un origen antes de
toda vida, y lo tendrd aun después de ella. El estado terrestre que hizo posible la vida

humana no es algo representativo del universo, y lo mas alarmante, tampoco algo

definitivo.

%1pid.,p. 160.
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Apéndice: Propuesta de una filosofia del sentido para el siglo XXI

Muchas decisiones ya han sido tomadas. Para cuando se tiene oportunidad de
realizar una reflexion autocritica existe tanto que ya ha pasado, y que sigue teniendo algiin
tipo de influencia sobre nosotros,aunque no podamos advertir con claridad su procedencia.
“Es verdad que el mundo no esta hecho para el hombre, pero tampoco contra él. El hombre
no tiene motivos para sospechar que el conocimiento de la naturaleza pueda alguna vez
obligarle a prescindir definitivamente de si mismo”'”’. Puede que el contenido de estas
ultimas lineas nos lleve a pensar en Hans Blumenberg como un critico pesimista de los
valores y practicas de nuestro tiempo, incluso como un acérrimo promotor de la lucha
contra la ciencia moderna y sus aplicaciones técnicas. Sin embargo, tal opinion en realidad
es equivocada. La mejor manera de caracterizar la posicion que Blumenberg adopta al
respecto es como un ilustrado sin ilusiones, 0 como un postmetafisico con una resignada
aceptacion de la pérdida. Lejos de despotricar intempestivamente contra lo que ve en su
tiempo, lanzando un mensaje casi profético al porvenir, o de optar por una posicion
pseudoescatologica contra el mundo presente, se empefia en descubrir por qué hoy en dia se

tiene el sentimiento de estar en un mundo que ha perdido su sentido.

Una de las reacciones mas difundidas frente a este cuestionamiento ha sido criticar

tenazmente las consecuencias que la Modernidad trajo consigo para nuestro modo de vida.
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Esta opinién es compartida por aquellos conservadores y romanticos que creen que los
tiempos pasados fueron mejores. Desde esta perspectiva la ciencia ha salido a la palestra
acusada de haber alejado al hombre de lo natural o lo divino. Hay que reconocer que en
parte esta critica contiene algo de verdad. La ciencia a diferencia del mito, la religioén o la
metafisica cumple con la funcidon de contrarrestar el absolutismo de la realidad pero sin
proveer a la cultura vigente de apoyos ideoldgicos implicitos referentes a las preguntas de
orientacion y de sentido. Los logros técnicos de la ciencia permiten al ser humano soportar
la indiferencia que la realidad tiene con sus necesidades, pero esto no cambia que su
explicacion causal o correlativa de los fenomenos naturales no sirva para dar sentido al
mundo, a la historia, y a la existencia humana. Quizad porque “originariamente siempre se
ha querido algo mas que la ciencia” o, como pensé un ilustre filosofo austriaco del siglo
XX, porque lo que ella puede ayudar a responder son las preguntas del como y no del por

que.

Para Blumenberg no es que la explicacion cientifica del mundo empujara a la
cultura europeo-occidental a la “crisis” de sus valores. Aunque hasta cierto punto se pueda
conceder que la ciencia moderna ha decepcionado las expectativas que de ella se tuvieron —
opinién que no deja de ser exagerada si tomamos en cuenta que ninguna explicacion del
mundo puede retornarnos al mundo de la vida-, lo que en realidad provoca una generalizada
decepcion -la supuesta “pérdida de sentido”- es el “capricho de los sujetos de llevar una

108 .
7S “Mientras la

vida con sentido a pesar de la funcionalidad metddica para la teoria
ciencia habia sido la Uinica que habia planteado una enorme necesidad de tiempo en relacion

con la vida del individuo, habia que aceptar una renuncia a la verdad en cierto sentido de

%1pid.,p. 181.
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algo definitivo...pero tan pronto se hubo planteado la necesidad de poner el cambio de las
condiciones técnico-materiales de la vida al servicio del tiempo necesitado para un progreso
. . . S | . S

interminable, era la renuncia a la felicidad %9 _en el sentido de la posibilidad de acceder, en

algiin momento, a un bienestar definitivo.

La clave para salir de este aparente callejon sin salida no estd en rechazar a la
ciencia moderna en favor de una re-divinizacion o una re-mitologizacion de las condiciones
de vida en el mundo. Después de todo un proceso cultural no puede ser detenido de tajo sin
ocasionar una seria crisis de identidad. En lugar de esto quiza lo mejor sea limitar la altura
de nuestras expectativas; con el inconveniente, claro esta, de que las ideas de que el mundo
y todo lo que existe debe de poseer un sentido absoluto, y de que en este orden esencial y
subyacente debe haber para el hombre un final feliz —sea alcanzar la verdad, la felicidad, o
ambas-, han formado parte de las motivaciones que impulsan al ser humano a crear su
cultura desde hace siglos. Por lo mismo las exageradas expectativas de sentido no
puedeneliminarse de un momento a otro, es mas, quizd, y hasta se trata de algo que no

pueda lograrse de forma deliberada.

De momento lo mas conveniente es tener paciencia, llevar nuestra forma de vida
actual hasta el punto de desarrollar todas sus consecuencias implicitas, para que sean sus
propias fisuras y deficiencias las que hagan surgir algo diferente. Cudnto tiempo se requiera
para que algo asi ocurra, no puede saberse de antemano, pero algo si es seguro, de acuerdo
con la misma historicidad del mundo, tarde o temprano, acontecera. So6lo hay que tener
cuidado de no caer en el extremo opuesto, a saber, pensar que para conseguir la realizacion

del progreso nuestra tradicion debe de ser hollada y olvidada, de tal forma que después se

%1pid., p. 206.
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pueda construir sobre los restos de los grandes sistemas simbdlicos (mito, religion y
metafisica) una forma de vida basada en proposiciones cientificamente comprobables. En
realidad una opinidn de este tipo es igual, o un tanto mas ilusoria que cualquier dogma o
mito. Asi como no debe culparse a la ciencia de la decepcion de nuestras expectativas, o
rechazar de plano sus aportaciones para la vida, no se deben de silenciar las preguntas y los
ambitos culturales desde las que son validas. Los cuestionamientos de orientacion y de
sentido son tan propios del ser humano que de nada sirve catalogarlos como absurda
palabreria. Mas prudente preguntar por qué es que esas ideas siguen motivando a la gente,
aun hoy en dia; qué hay en ellas que hace que vuelvan a ser planteadas una y otra vez; “por
qué parece que los hombres estan, en absoluto, en condiciones de soportar la verdad —sea

. . .. . . 110
de la naturaleza que fuere- si se les ofrece no desfigurada, sin revestimientos ilusorios™ .

En este contexto vital una de las opciones que quedan abiertas es intentar llevar
“una vida consciente sobre la base de un inquirir y meditar que no se arredra ante nada,
pero que tampoco alberga ninguna expectativa en promesas de sentido imposibles de ser
cumplidas. No contar ya con ellas es el precio que hemos de pagar por vivir en el presente y

no en el pasado™'!!

o en el futuro. Si no podemos volver al mundo de la vida, y si ademas
ya no contamos con el consuelo proveniente de los grandes sistemas significativos, y si
también nos vemos en la necesidad de reconocer que la ciencia jamas podra cumplir todo lo
que promete, nos resta aprovechar el tiempo que nos queda para continuar improvisando

nuestra existencia. Si la realidad no nos debenada, “no tener que hacerlo todo y creer que

no es preciso tenerlo todo... sonlas dos grandes conquistas que podemos alcanzar a la hora

1o Wetz, op. cit., p. 10.

n Wetz,op. cit.,p. 183.
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- 12 q: . . . ,
de “afrontar nuestra finitud” °. Sin embargo, un enorme obsticulo sigue en pie: Como

imaginar nuestra vida sin tener que recurrir al happy end.

12 Blumenberg, Tiempo de la vida y tiempo del mundo, op. cit., p. 231.
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Conclusiones

Para tratar de evaluar, a manera de sintesis, qué fue lo que aportaron al estudio del tiempo
las investigaciones fenomenologicas realizadas por Hans Blumenberg, habra que tomar en
cuenta que su aportacion presenta diferentes niveles. En primer lugar estd su particular
forma de proceder. Como el tema del tiempo puede abordarse desde una amplia gama de
disciplinas académicas, Blumenberg aprovecha esta pluralidad de perspectivas para realizar
sus indagaciones dentro de un marco interdisciplinario en el que se conjuntan filosofia,
historia, teologia, fisiologia, mitologia y algunas otras areas del saber. Por supuesto que a
una investigacion de tipo interdisciplinario se le puede objetar que por recurrir a
informacion tan variada no podra evitar caer en todo tipo de imprecisiones y generalidades.
No obstante aunque esta inquietud sea valida, no resta valor al trabajo académico de
Blumenberg. Sin recurrir al argumento de lo deseable, o incluso necesario, que resulta hoy
en dia rebasar los limites de una sola disciplina —limites que por cierto tienen mucho de
convencionales-, se puede aducir que mas alld de que el planteamiento blumenbergiano
satisfaga o no los requerimientos que le otorguen “objetividad”, es innegable que con él se
logra dar un giro al problema del tiempo, pues al incluir procedimientos y fuentes poco
convencionales y usualmente despreciadas -como retomar el valor de la especulacion,

reparar en expresiones del lenguaje como las metaforas y algunas otras formas de
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inconceptuabilidad, o rescatar del silencio autores poco conocidos en lugar de recurrir a los
canoOnicos- consigue romper con interpretaciones filosoéficas e histdricas que se habian

vuelto ciegamente convencionales.

En segundo lugar -y ya dentro del contexto de una fenomenologia del tiempo- hay que
considerar qué es lo que da a las investigaciones fenomenologicas blumenbergianas sus
rasgos mas propios. Es claro que Blumenberg retoma de Husserl la expectativa de acceder a
las estructuras de sentido que desde el trasfondo de la vida de conciencia condicionan la
manera en que los sujetos piensan, perciben y actian. Ademas coincide con el fundador del
método fenomenoldgico en que el tiempo es aquello sobre lo que hay que indagar si se
quiere hacer comprensible coémo se constituye el sentido de toda experiencia real o posible.
Sin embargo, el uso que Blumenberg hace de estos presupuestos es muy diferente del que
hiciera el propio Husserl, comenzando por que antropologiza al sujeto. Sin lugar a dudas
fue esta decision la que dio a la fenomenologia del tiempo blumenbergiana su matiz mas
original, pues de esta antropologizacion se desprenden las consecuencias tedricas mas
relevantes para los temas del tiempo y de la historia, entre otras cosas, porque esto supuso
que el tiempo no seria estudiado como un fenomeno separado de la espacialidad del mundo,
sino en todo caso, como algo relacionado directamente con la condiciéon mundana en que
vive (y sobrevive) el ser humano. Por eso es que Blumenberg no se pregunta por la manera
en que se constituye el sentido de los objetos en el tiempo inmanente, o por la esfera ultima
de la conciencia trascendental que soporta toda la vida de conciencia, mds bien estd
preocupado por saber donde se origina la capacidad humana para notar un acontecimiento

en el mundo, como es que una vez que el mundo fue constituido llega a adquirir un tiempo
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propio, qué es lo que ha hecho el ser humano a lo largo de la historia para tratar de

compensar la divergencia entre el tiempo de la vida y el tiempo del mundo.

En tercer lugar, y como consecuencia directa de lo mencionado en el punto anterior, esta la
traspolacion de la fenomenologia del tiempo hacia una teoria de la historia y de la cultura
(occidental). Blumenberg se tom6 la molestia de revisar algunos de los presupuestos a
partir de los cuales se ha intentado pensar la historia, encontrando que muchos de ellos
terminan por sustancializar la historicidad misma del decurso histérico al asignarle una
esencia o una estructura originaria que adquiere diversas formas pero que es incapaz de
transformarse. En lugar de esto Blumenberg propone una forma de pensar en la que lo que
da continuidad a la historia son las necesidades y expectativas humanas, asi como la
pervivencia de las instituciones que el mismo ser humano crea para conservar, transmitir y
recibir la experiencia que colectivamente se ha ido acumulando con el paso de las

generaciones.

Como penultimo punto encontramos que Blumenberg se compromete, desde un contexto
cultural lo suficientemente amplio como para abarca la historia europea, e incluso todo el
desarrollo cultural del ser humano, con una interpretacion histérica de como se ha ido
modificando el pathos de la experiencia del tiempo. Esto llama mucho la atencion, sobre
todo cuando tomamos en cuenta que desde mediados del siglo XX se han criticado
fuertemente las interpretaciones histdricas totalizantes, por considerar que llevan a
concepciones de la historia sumamente parciales que homogenizan hechos que en realidad
son mucho mas variados y complejos. Aun asi, hay algo que rescatar de la interpretacion
blumenbergiana, pues con su atrevimiento parece que Blumenberg nos invitara a

reconsiderar la posibilidad de seguir realizando interpretaciones historicas generales en
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lugar de simplemente rechazarlas en favor de otras supuestamente “mas cercanas a la
concreto”. Sin oponerse de ninguna manera a este tipo de interpretaciones regionales —asi
como la metaforologia jamés pretendid sustituir la historia de los conceptos- Blumenberg
apunta al hecho de que una comprension total de lo que es y ha sido el mundo, forma parte
de los medios que permiten al ser humano orientarse en la realidad, por lo tanto, que se
trata de interpretaciones tan concretas y legitimas como la explicacion histérica mas

objetiva y especifica.

Por ultimo, no estd de mas mencionar que Blumenberg observa con detenimiento las
expectativas que han surgido en consonancia con la representacion del mundo —la
cientifica- que actualmente es dominante en el ambito cultural occidental. Y aunque sus
conclusiones puedan parecer poco alentadoras, su sugerencia de reducir nuestras
expectativas es digna de tomarse en cuenta. Segin su particular opinion si llegamos a
sentirnos decepcionados de nuestro presente es porque seguimos aplicando criterios del

pasado al mundo de hoy.
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