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Presentacion

LYDIA JIMENEZ

Presidenta de la Fundacion Universitaria Espariola
Directora del Seminario de Pensamiento «Angel Gonzalez Alvarezy

Me alegra presentar este numero de Cuadernos de pensamiento dedicado
a reflexionar sobre el humanismo y la técnica. En el nimero anterior,
un monografico sobre la mujer y el cambio social, algunos autores apuntaban
a la necesidad de elaborar un nuevo humanismo, y advertian que de nosotros
depende que el cambio social sea para mejor, pues no hay procesos historicos
irreversibles. Ciertamente, el paradigma cientifico moderno esta muy alejado
del ideal del sabio que quiere conocer el mundo para interpretar también su
vida, ahora se desea transformar el mundo para dominarlo segtin los propios
intereses, segun el lema técnico por excelencia saber es poder. Se abren al
hombre nuevos caminos de experimentarse a si mismo, fuera de la considera-
cion de una tradicion.

Como sefialaba Julian Marias, el hombre contemporaneo, en vez de con-
siderar la técnica un instrumento necesario, “tiende a adaptarse a la técnica

5]

y a renunciar a lo que no se ajusta a ella”. La misma vision técnica pro-
pugna una cierta politica tecnocrata a modo de una ingenieria social que

llega hasta nuestros dias. La técnica responde a la idea de progreso lineal

' Marias, J. (2005). Razon de la filosofia. Alianza Editorial. X VIII, pp. 235-236.
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14 LYDIA JIMENEZ

en el que cada conquista sirve como fundamento y punto de partida para la
siguiente; sin embargo, en el mundo del pensamiento el panorama es bien
diferente. No hay un progreso lineal sino mas bien un vaivén del pensar:
existencialismo, neopositivismo, estructuralismo, neomarxismo, filosofia
analitica, son otros tantos modos de pensar que ha ido naciendo y agonizan-
do en la época posmoderna. La evolucion técnica y la evolucion intelectual,
a pesar de la diferencia sefialada, tiene en comun un menosprecio de lo vie-
jo. Se ha escrito con razon que a los hombres les ha acometido una extrafia
fiebre por cambiarlo todo. “Lo nuevo es siempre lo bueno y lo mejor”, es el
rasgo distintivo de la modernidad.

El pensamiento técnico no aporta ningin principio de organizacion, sino
de operacion: “Todo lo que puede hacerse debe ser hecho”, asi la ideologia
queda subordinada a cuestiones técnicas®. La técnica decide qué es lo posible
y correcto, la ideologia se limita a escoger entre las posibilidades que ofrece la
técnica. La nocidn de posibilidad no se refiere solo a la posibilidad tecnologi-
ca, sino que incluye también la posibilidad moral. Tal vez por eso la paradoja
de la decision es lo que mas caracteriza nuestra época. Estamos sometidos a
decisiones continuas que abarcan todos los ambitos de la vida: profesion, rela-
ciones afectivas, politica, etc. Parece que nos encontramos ante un espacio de
libertad, pero a la vez estamos obligados a decidir. La eleccion se convierte en
una especie de necesidad, porque no podemos no elegir.

Cuando el problema de la eleccion consiste en decidir entre medios alter-
nativos para alcanzar un fin determinado, recurrir a la razon técnica es de
si por suficiente, ;qué debo hacer para obtener lo que quiero? Pero cuando
la pregunta es: ;jqué es bueno que quiera?, es decir, cuando se trata de elegir
entre fines distintos, entonces resulta irrenunciable disponer de un criterio de
decision basado en la categoria de los juicios de valor. Ningtin progreso tec-
nolégico podra proporcionarnos el criterio de valor por el cual decidir nuestro
plan de vida.

El mito tecnoldgico nos hace creer que el avance de los conocimientos téc-

nico-cientificos es suficiente para resolver todos los problemas de la eleccion.
Por el contrario, sabemos que esa insidia conduce a un resultado cierto: toda

2 Lorenz, K. (1998). Decadencia de lo humano. Plaza & Janés.

ISSN: 0214-0284 / ISSN-e: 2660-6070 Cuadernos de pensamiento 35 (2022): pp. 13-16



PRESENTACION 15

la existencia se vive sin objetivo y sin significado®. Los instrumentos técnicos,
liberando al hombre de actividades repetitivas, pueden facilitar su actividad
creadora. Pero, de hecho, los medios de comunicacién social no parece que
hagan al hombre mas creativo, sino que mas bien tienden a superficializarle,
derramandole en una actitud pasiva frente a la abundancia de informacion
sensible.

El verdadero y mas grave peligro de este momento esta, justamente, en
el desequilibrio entre las posibilidades técnicas y la energia moral. De aqui
emerge la gran responsabilidad que debemos asumir en este momento histori-
co. Ya en el siglo XIX, H.G. Wells habia criticado la técnica, y Mary Shelley,
en Frankenstein (o The Modern Prometheus, 1818), habia tomado una actitud
critica ante el dominio cada vez mas endiosado de la ciencia, pero fue Aldous
Huxley, en su novela Un mundo feliz (1932), quien supo describir una socie-
dad del futuro dominada por la ciencia. En una época en la que la técnica ha
roto todos los limites, los novelistas utopicos, Zamiatin*, Huxley, y Orwell,
nos presentan como perspectiva posible un mundo futuro terriblemente infe-
liz, y ponen en evidencia la necesidad de preguntarnos hacia dénde vamos.
Un hecho que subrayan estos novelistas es que, en una sociedad dominada
por la técnica, lo que desaparece desde el principio es el amor y, por tanto, la
posibilidad de reconocer a cada persona en su valor Gnico e irrepetible.

Como senalaba Benedicto XVI en Spe salvi, n. 26: “No es la ciencia
la que redime al hombre. El hombre es redimido por el amor [...] El ser
humano necesita un amor incondicionado [...] Si existe ese amor absoluto
con su certeza absoluta, entonces —solo entonces— el hombre es redimido,
suceda lo que suceda en su caso particular”. La seguridad que necesitamos
no puede venir de la técnica, ni de la ciencia, so6lo puede brotar de la fuerza
moral del hombre.

3 Zamagni, S. (2012). Por una economia del bien comiin. Ciudad Nueva, p. 53.

4 El novelista ruso, Yevgueni Zamiatin, publico la novela Nosotros (1920), prohibida en
la URSS hasta 1988, es una de las primeras novelas distopicas, que inspird, entre otras, la
novela 71984 (publicada en 1949) de Orwell, que la leyd en su version francesa, Nous. Ambi-
entada en una sociedad futura, una ciudad de cristal, donde la vida transcurre sometida a la
inflexible autoridad del Bienhechor (similar al Gran Hermano de /984, y Mustafa Mond de
Un mundo feliz) los hombres-numero trabajan siempre a la vista de todos, sin vida privada,
el “yo” ha dejado lugar al “nosotros”.
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16 LYDIA JIMENEZ

La esperanza para la humanidad no se encuentra en la adquisicion de ca-
pacidades técnicas sino en la capacidad de imaginacion del espiritu humano
y en la fuerza del amor del corazéon humano. La tecnologia pronto se queda
anticuada. El iinico capital en el que se puede confiar para el futuro es el hom-
bre, con sus posibilidades siempre nuevas.

Presentamos ahora el primer volumen que recoge nueve estudios de los
mejores especialistas, y el segundo volumen se publicara en el siguiente nt-
mero. Agradecemos a los autores que colaboran en este niumero sus espléndi-
dos estudios.
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18 JUAN JOSE PEREZ-SOBA DIEZ DEL CORRAL

RESUMEN: La técnica en la actualidad se vive en la paradoja de ser promesa de un
desarrollo, pero, al mismo tiempo, amenaza de una destruccion de lo natural. Vemos
en esta tension la diferencia entre dos modos de usar la razon: el moral y el técnico.
Ambos son distintos del simple conocimiento de las cosas, porque estan ordenados
por la voluntad. El modo diverso de ordenar el acto humano se ve sobre todo en el ini-
cio que tiene en el deseo y el amor y el fin que alcanza en una comunion de personas
que la técnica no comprende ni sabe ordenar. Se ve entonces lo inadecuado de dejar
lo natural, y especialmente todo lo que se refiere a la vida, a la sola técnica. La vida
pide una légica diversa que mira la interioridad y esta abierta al misterio, solo asi se
encuentra un verdadero sentido de la vida que ordena los actos humanos. Esto nos
conduce a una ética del cuidado, que la técnica no es capaz de ordenar por si misma,
pues contiene una clara voluntad de poder. Para que el hombre viva en esperanza
verdadera debe saber ver la paradoja de la técnica desde la paradoja de la vida cuyo
sentido se encuentra al dar la vida por un amor que se abre a la eternidad.

PALABRAS CLAVE: misterio, moral, razon, sentido, técnica, vida.

ABSTRACT: Nowadays, technology is seen as a paradox: it brings both the promise
of development, but, at the same time, the threat of destruction of nature. We can see
in this tension the difference between two ways of using reason: the moral and the
technical. Both are different from the simple knowledge of things because they are
ordered by the will. The different way of ordering the human act is seen above all
in the act’s beginning — the desire and love; and the end it reaches in a communion
of people that technology does not understand and does not know how to order. The
inadequacy of leaving what is natural, and especially everything that refers to life,
to technique alone is therefore seen. Life asks for a different logic that looks at the
interiority and is open to mystery, only in this way is a true meaning of life that orders
human acts found. This leads us to an ethic of care, which technology is not capable of
ordering by itself, since it contains a clear will of power. For man to live in true hope,
he must know how to see the paradox of technology from the paradox of life whose
meaning is found in giving life for a love that is open to eternity.

KEYWORDS: life, moral, mystery, reason, sense, technology.

1. EL INSTRUMENTO TECNICO ANTE LA PARADOJA DE LA VIDA

¢, I I ¢ aqui el mundo! jVaya un mundo! [...] En vez de esa viva Natu-
‘ raleza que Dios cred ahi para los hombres, sélo te rodean a ti por
todas partes humo y polilla” (Goethe, 1963%, Parte I, Escena I, p. 1185). Son
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LA PARADOJA DE LA TECNICA Y EL SENTIDO DE LA VIDA 19

palabras que oimos expresadas de otro modo en tantas ocasiones para refe-
rirnos a una naturaleza destrozada por un abuso industrial. Goethe, como un
profeta, pone en boca de Fausto la paradoja que hoy se vive sobre la técnica:
se pone en ella la esperanza de un mundo mejor, pero se la acusa de destrozar
el mundo y herir una naturaleza en la que el factor humano parece influir de
forma negativa. La perfeccion contemplativa de un orden natural y hermoso
queda rota por una violencia que se ejerce sobre esa realidad, por considerarla
meramente dada, impuesta por ello a la voluntad propia, dentro de un afan de
poder, un uso indebido de lo natural que produce residuos que contaminan.

Todo ello se alineaba entonces con una vision neoclasica de la literatura
que imitaba ingenuamente el género bucolico de la antigliedad. En él se exalta
el ideal de una vuelta a la naturaleza sencilla, que la sociedad habia pervertido
y que tiene en Jean-Jacques Rousseau su maximo exponente (1762). De este
modo, el poeta aleman confronta dos ideas opuestas, sin deseo alguno de ar-
monizacioén: la exaltacion del orden natural y la eleccion de un poder artificial
capaz de destrozarlo todo.

La sola alusioén a lo “sostenible” que en la actualidad constantemente se re-
clama para referirse al porvenir de la accion técnica, parece indicar un dificil
futuro de fuerzas contrapuestas que piden un equilibrio inestable, pero al que
el hombre debe responder con un complejo calculo de los efectos. La ecologia,
con la bioética, son los campos donde socialmente se reconoce la emergencia
de un criterio mas alla de la sola técnica que sea capaz de orientar la vida del
hombre para que sea buena. Se aprecia en ellos la necesidad de un principio
moral que no queda en la conciencia individual y que debe ser compartido
para un equilibrio en la vida social (Jaspers, 1988).

Extranamente, se confia en la técnica para mejorar la vida cotidiana y
resolver los problemas que surgen de ella, pero se la siente también como una
amenaza para la propia existencia. Para poder comprender y vivir esta dupli-
cidad de impresiones es necesario, entonces, asumir la posicion paradodjica de
la técnica: de ser la promesa de una solucion a todos los problemas y de una
amenaza de producir problemas nuevos que escapen a nuestra capacidad de
respuesta.

Por la técnica nos viene un bien que amplia nuestra capacidad operativa
con nuevas posibilidades, pero no se nos asegura un buen uso de las mismas,
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pues parece que supera la capacitacion que la técnica nos ofrece. Martin Hei-
degger ya llamo la atencion sobre ese peligro que era para €l la corrupcion de
la filosofia (2021).

Su valoracion, por ello, depende de su integracién en un ambito que no
es meramente técnico y es la misma vida humana. ;De qué modo la ayuda?,
(de qué forma la amenaza o la sustituye? Estas son las preguntas que surgen
de la presencia de la tecnologia y que piden una respuesta personal. Esto es
debido a que en nuestra cultura no encontramos esa valoracion de la técnica
desde el punto de vista vital o de una vision integra de la humanidad, falta
la sabiduria imprescindible para ordenarla. Se puede decir que, desde la pri-
mera revolucidon industrial, la cultura misma ha aceptado la aparicion de la
técnica a modo de intrusion. Se reconoce que ha ocupado un puesto grande
e imprescindible, con la impresion de que es desmesurado, pero que nadie se
atreve a rebatirlo. Esto es lo que ahora vivimos un tanto desconcertados con
la informatica y la robotica que plantean nuevos mundos o “metaversos”, que
se escapan a nuestro control.

2. UNA PARADOJA, QUE PIDE UN SENTIDO

Hemos mencionado la situacion paradojica de la técnica, porque refleja bien
el interrogante que despierta, sobre todo en nuestra cultura actual. La técnica
es sencilla en si misma, ofrece una capacidad respecto de un punto concreto,
que esta medida y queda en el dominio humano por el hecho mismo de que es
el hombre el que la ha ideado y determinado. En si misma es siempre limita-
da, porque no da mas de lo que tiene. Las preguntas sobre el fin no nacen de
la técnica en cuanto tal, sino del modo de usarla.

Hemos de aclarar esto en la medida que corresponde a dos modos diversos
de usar la razén tal como santo Tomés explica en su comentario a la Etica a
Nicomaco. Después de hablar del orden propio del conocimiento de las cosas
externas de la metafisica y las ciencias, y de la logica por la que la razén se
mide a si misma, el Angélico dice:

“El tercero es el orden que la razén hace al considerar las operaciones de
la voluntad. El cuarto es el orden que la razén hace en las cosas exteriores
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cuando es su causa como en el arca o la casa. [...] el orden de las acciones
voluntarias pertenece a la consideracion de la filosofia moral, y el orden
que la razdén hace en las cosas exteriores constituidas por la razon humana
pertenece a las artes mecanicas” (Sententia Libri Ethicorum, 1. 1, lec. 1)%

La diferencia que establece el Aquinate es de gran interés. No se trata solo
de que la técnica se base en el bien util, sino en la racionalidad que pide, que
es una referencia de mas alcance. De hecho, se pueden determinar asi tres
dimensiones del actuar que cambian radicalmente al comparar el orden moral
y el orden técnico. El principio de la accidn, el fin o intencionalidad de la
misma, y la forma del orden que se establece en ella. Es bueno ver la técnica
dentro de un orden, precisamente para evitar que se absolutice y pase a consi-
derarse la unica medida de las cosas, como si fuese la razon fundamental de
la sociedad y del futuro.

Respecto a la primera, hemos de partir de una afirmacion: el principio de
la accién humana es un amor o un deseo y no una eleccion (Summa Theolo-
giae, I-11, q. 28, a. 6). El principio de la técnica siempre esta en nosotros, pues
somos su causa y nuestra decision es la medida de su actuar. No es asi en la
accion moral que alcanza su sentido en relacion con el deseo que precede al
momento electivo. En cambio, la técnica no supera el sentido instrumental
que responda con mas conveniencia a algo previo establecido. La accién de
expresarse con sinceridad sera mas o menos adecuada en cuanto corresponda
al deseo de comunicar y valorard el contexto en que se realiza, si es una con-
versacion informal o una conferencia o un juramento, la personas a las que
se dirige, la posibilidad de comprension de las mismas, etc. Un edificio serd
mejor o peor si corresponde a la idea previa de quien lo realiza en relacion con
los parametros que han establecido en un principio.

La diferencia respecto del fin es todavia mas clara. El fin moral se fun-
damenta en la rectitud del que lo realiza: expresandome sinceramente, me
hago sincero, que es un bien para mi; mintiendo, me hago mentiroso y es un

“Tertius autem est ordo, quem ratio considerando facit in operationibus voluntatis. Quarto
autem est ordo, quem ratio considerando facit in exterioribus rebus, quarum ipsa est causa,
sicut in arca et domo. [...] ordo autem actionum voluntariarum pertinet ad considerationem
moralis philosophiae; ordo autem quem ratio considerando facit in rebus exterioribus con-
stitutis per rationem humanam pertinet ad artes mechanicas”.
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desorden moral que me hace malo. Se trata del fin propio del bien honesto al
que corresponde el mal de culpa: “por el mal de culpa se llama malo al que lo
comete” (QD De Malo, q. 1, a. 5)°. Es muy distinto en la técnica. La técnica es
mala cuando produce algo malo. He realizado una silla mala porque se rompe
al sentarse. He usado, entonces, una mala técnica. Puedo ser torpe por ello,
pero no necesariamente soy malo. Todo se desenvuelve en el orden del bien
util que lo es para otra cosa, en este caso, sentarme. La consecuencia respecto
del sujeto que actuia es clara: una persona puede ser un buen técnico y ser
capaz de hacer muy buenas sillas, y mala persona y hacerlas con un defecto
que no se conoce pero que perjudica a otro. El ser buen técnico tiene que ver
con su posibilidad de hacer un buen producto, el ser buena persona con su
voluntad de hacer el bien (Melina, Pérez-Soba, 2002). El técnico es bueno en
un sentido parcial, la bondad moral apunta a la persona en su totalidad.

El sentido de lo util procede de la bondad de otra cosa, es siempre relativo
y medible. El sentido de la accion humana pertenece a su propia realidad in-
tencional. De aqui que la bondad utilitaria de la técnica siempre ha de mirar
a la bondad moral de la accién a la que potencia o facilita. Un orden técnico
requiere siempre una direccidon superior que asegure su eticidad. La expresion
de que todo lo posible es licito esconde una profunda negacion de la verdad
moral y el abandono a la mentalidad tecnologica de produccion.

De aqui podemos caracterizar el orden diverso correspondiente a cada uso
de la razoén. El orden moral mira la rectitud respecto del bien buscado. De
aqui la definicioén de verdad propia de la racionalidad practica que santo To-
mas toma de Aristoteles: “conformidad al apetito recto” (Summa Theologiae,
I-11, g. 57, a. 5, ad 3)*. Sefiala asi el principio afectivo del que parte y permite
comprender la rectitud respecto del fin al que tiende como una dimension de
la razdn capaz de dirigirse intencionalmente a su objeto (Rhonheimer, 1994).
Aunque no se halla una correspondiente definicion de la “verdad técnica” es
facil postularla como: “conformidad con la decision del productor”. La técni-
ca es verdadera cuando produce lo que el técnico quiere, sera mejor técnica

3 Este es el argumento de: Caffarra, C. (1989). Ratio thecnica. Ratio ethica. Anthropotes (5),
pp. 129-146.
4 Se refiere a: Aristoteles, Etica a Nicémaco, 1. 6, c. 2 (1139a30-31).
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cuando lo haga méas rapidamente, con menos costes y de forma mas sencilla.
El fin es impuesto desde la decision precedente, lo cual no da espacio real a la
presencia de la alteridad, que so6lo influye a modo de un pacto con el técnico
respecto del resultado. La técnica no es sensible a la alianza previa que le da
sentido, esto es, en expresion de Juan Pablo II a “ser el guardian de nuestros
hermanos” (cf. Gén 4,9; 1995, nn. 8, 18). Por ello, tantas veces, a partir del
calculo de resultados, no se tiene en cuenta el modo como afecta a otras per-
sonas, ni siquiera al medio ambiente, como hemos visto.

Podemos ver la clara diferencia de los dos 6rdenes de operacion que se
expresa muy bien en la cuestion del sentido. La accion moral es guiada inter-
namente por un sentido previo a la eleccion que es la que permite calificarla
moralmente respecto de un fin plenamente humano. El sentido de la técnica
es previo a la misma y depende del todo de la decision calculada del técnico.
Responde a un objetivo preciso y comprobable, pero siempre parcial y me-
dible, puede tratarse de realizar una impresora que imprima 200 folios por
minuto y este sera todo su sentido, no se le ha de pedir otra cosa.

El sentido moral, por consiguiente, orienta internamente la libertad del
agente, para dirigirla a su verdad operativa. Actiia a modo de luz, como ex-
presara el doctor Angélico al referirse a la ley natural (Collationes in decem
preceptis, 1)°. El sentido técnico se mide por calculo y resultado, es indepen-
diente de cualquier otro factor, incluido la intencion del que la usa. La pistola
es buena si no desvia el tiro y dispara con la potencia y rapidez adecuada,
sirva para defenderse o para matar a un inocente.

Existe un punto en el que los dos érdenes coinciden y es en que ambos
implican de forma directa la voluntad humana. Esto los diferencia del mero

5 En J.-P. Torrell, “Les ‘Collationes in decem preceptis’ de saint Thomas d’Aquin. Edition
critique avec introduction et notes”, en Revue des Sciences Philosophiques et Théologiques
69 (1985) 24, 7-14: “Lex nature et hec nichil aliud est quam lumen intellectus insitum nobis
a Deo, per quod cognoscimus quid agendum et quid uitandum; hoc lumen siue hanc legem
dedit Deus homini in creatione. Set multi sunt qui credunt excusari per ignorantiam si hanc
legem non seruant; set contra hos dicit Propheta, ‘Multi dicunt: quis ostendit nobis bona?’,
quasi ignorent quid operandum sit; set ipse idem respondet, ‘Signatum est super nos lumen
uultus tui Domine’, lumen scilicet intellectus per quod nota sunt nobis agenda™ Cf. Id.,
Summa Theologiae, 1-11, q. 91, a. 2. Cita estos textos: Juan Pablo I, C.Enc. Veritatis splen-
dor, Prologo y nn. 2 y 42.
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orden fisico que algunos confunden con el orden natural, sin pensar que la
voluntad tiene una naturaleza (Alvira, 1985), pero diversa de las cosas. Por
eso, la técnica hace variar el orden fisico de las cosas, pero no el orden moral
natural voluntario. El orden de la ley natural, tal como lo hemos presentado,
se diferencia del mero orden fisico pues incluye la capacidad de la libertad de
dirigirse intencionalmente al fin, se trata, como hemos visto, del “orden que
la razon hace al considerar las operaciones de la voluntad”. Esto es, no se im-
pone a la libertad desde fuera, sino que conduce el movimiento de la libertad
en rectitud como guia de la voluntad. Ha sido el olvido de este orden moral
el que ha conducido a la denominada “falacia naturalista” (Moore, 1903)° de
confundir el orden moral con el fisico y desechar un orden ético natural que
dirige la libertad, muy diverso del orden de las cosas.

El orden técnico viene de la voluntad, pero en cuanto decide y se impone
en el denominado imperio (Summa Theologiae, 1-11, q. 17, a. 1)” un momento
muy diverso del acto humano desiderativo. No toca la interioridad ni la atrac-
cion interna del bien que sentimos en nuestro corazoén que es de donde brotan
las acciones en cuanto humanas (Murdoch, 1989).

La técnica, en cuanto instrumento, toca otra realidad diversa que es nues-
tra operatividad, nos abre un camino de posibilidad que cambia el modo de
concebir nuestras acciones. Esto no tiene que ver directamente con la técnica
en cuanto tal, sino sobre todo con nuestros deseos. La posibilidad alienta al
deseo en nuevas acciones, pero no puede afectar a los verdaderos fines. La
medicina en su avance técnico puede aliviar el dolor, pero no eliminarlo, es
mas, puede a veces ser causa de sufrimiento, porque el hombre debe saber
vivir el sentido del sufrimiento para comprender el sentido de la vida (Juan
Pablo II, 1984), algo que el desarrollo tecnologico no da.

Estas diferencias se nos iluminan de modo especial desde la logica del
amor. Desde el principio de la literatura se habla del “arte de amar” (Ovidio,
2000), pero se comprende bien las limitaciones que existen en la técnica amo-
rosa. Hay algo previo del amor que excede nuestra capacidad y que pertenece

¢ Que presentd como objecion a la moral tradicional.
7 Cf. Rhonhemier, M. (1994). La prospettiva della morale. Fondamenti dell etica filosofica.
Armando Editore, pp. 156-159.
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a su verdad mas profunda: “omnia vincit amor” (Virgilio, Bucdlicas, X, 69)®.
El amor parece vencer todas nuestras capacidades.

Es semejante a la referencia que San Agustin hace al amor como peso: “Mi
amor es mi peso, por ¢l soy llevado adonde soy llevado” (Confesiones, 1. 13,
9, 10)°. Con ella, el obispo de Hipona quiere mostrar esa verdad amorosa que
necesariamente nos precede y que guia su verdad de una forma moral y no
de simple técnica. Es una manera de unir conceptualmente el movimiento na-
tural y el afectivo a partir de la realidad de la atraccion, que sigue una logica
muy diversa de la técnica. Todo ello acttia a modo de luz que hemos de tener
en cuenta porque toca nuestra vida y el sentido mas profundo de la misma.

3. UNA DIFERENCIA QUE REVELA LA PERSONA Y EL ORDEN
NATURAL

Para comprender mejor el valor de la diferencia que hemos establecido entre
el orden técnico y el moral, hemos de fijarnos en la consideracion del papel de
la persona en el mismo. En el orden moral la persona acttia en posicion de fin,
pues es ella la que se hace buena. En el orden técnico, esa posicion desaparece
y es la voluntad de poder inicial la que marca los fines de forma arbitraria.
Una mera imposicion técnica dificulta la comprension real del bien moral
de la excelencia de la persona que actua. Esto se ve sobre todo con relacion a
los actos que no tienen ninguna relevancia técnica y, en cambio, un gran valor
moral. Un acto privilegiado para ello es el testimonio (Prades, 2015), que tie-
ne el martirio como su expresion maxima, es alli donde es el valor de la perso-
na el que se pone como centro, mientras que la técnica se ve en su mero valor
instrumental. Es el reconocimiento de un valor que supera toda la técnica el
que hace ver lo insustituible de la persona en su posicion de fin (Biffi, 1987).
Sin duda alguna, eso es lo que llam¢ la atencion como inicio de la bioética
al ver el impacto indiscriminado que una técnica sin otros limites que los que

§ Citado en: Benedicto X VI, C.Enc. Deus caritas est, n. 4.

® CCL 27,246s.: “Pondus meum amor meus; eo feror quocumque feror”. El “pondus” aparece
hasta siete veces en este libro. Cf. O’Brien, J. F. (1958). Gravity and Love as Unifying Prin-
ciples. The Thomist (21), pp. 184-193.
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dictaba una cierta utilidad (Potter, 1970). Ya antes, con el aumento desme-
surado de la capacidad destructiva de las nuevas armas, habia hecho surgir
la necesidad de un crecimiento de sensibilidad moral que impidiese un uso
perverso de las mismas.

Es lo que Juan Pablo II reflexioné acerca de la dignidad de la vida huma-
na, para indicarnos que nace desde la relacionalidad que proviene de hacerse
cargo del otro, en especial del mas débil. Esto es, de ser “guardianes de nues-
tros hermanos” (cf. Gén 4,9). De otro modo, desde la sola consideracion de la
propia posibilidad a la que me abre la técnica, emerge lo que llama “una con-
cepcion perversa de la libertad” (Juan Pablo 11, 1995), en la que el otro es un
limite a mis posibilidades y no una razén que hace surgir nuevas capacidades
de accion. Esto es, la relacion entre las personas incluye un modo de union
que es irreductible al mero sentido utilitario, o de mero pacto de intereses, y
permite realizar una comunion en el bien moral esencial para el crecimiento
de las personas en un proceso de personalizacion (Mounier, 1961, p. 535)'°.

En la actualidad, esto tiene que ver mucho con el sentido de las relaciones
humanas que han variado mucho por el influjo de las nuevas tecnologias. Las
actuales posibilidades de comunicacion permiten establecer el contacto con
una apariencia de inmediatez, pero no aseguran la existencia de verdaderos
vinculos que hagan crecer y que tienen en si un valor moral (Botturi, 2004). El
aumento de vulnerabilidad y dependencia que han hecho surgir estos medios,
es un dato que nos hace pensar en la paradoja de la técnica: “La sociedad cada
vez mas globalizada nos hace mas cercanos, pero no mas hermanos” (Bene-
dicto XVI, 2009, n. 19)'.. Se trata de la ambigiiedad propia del fendémeno de
la globalizacion que el Papa Francisco ha destacado con fuerza, dentro de una
cultura que crece en su individualismo: “Estamos mas solos que nunca en este
mundo masificado que hace prevalecer los intereses individuales y debilita la
dimension comunitaria de la existencia” (Francisco, 2020, n. 11).

La realidad de las diversas comuniones humanas, de las que la familia es
la primera de ellas, nos indican un bien inmenso que no puede ser medido

0 “Nous trouvons donc la communion insérée au ceeur méme de la personne, intégrante de
son existence méme”.
" Citado en: Francisco, C.Enc. Fratelli tutti, n. 11.

ISSN: 0214-0284 / ISSN-e: 2660-6070 Cuadernos de pensamiento 35 (2022): pp. 17-50



LA PARADOJA DE LA TECNICA Y EL SENTIDO DE LA VIDA 27

desde los simples parametros técnicos. Contienen una novedad para la vida
del hombre que produce el asombre y hace comprender una bondad especifica
que se encuentra en ella (Grygiel, 2002a). La técnica puede ayudar a hacer
crecer la comunion entre los hombres, pero por un principio que va mas alla
de la técnica y que ha de dirigirla. Los paises mas tecnificados a veces adole-
cen de una terrible indiferencia ante los demas y ofrecen obstaculos grandes
para una real comunion de las personas.

La invasion tecnologica ocupa en la actualidad un espacio enorme en nues-
tra vida: es una mediacion necesaria para una multitud de acciones y de inten-
ciones nuestras. Esta imposicion hace que exista una nostalgia de lo natural y
que el contacto directo con una naturaleza que no haya sido radicalmente cam-
biada por la técnica se haya convertido en un deseo verdadero que hace bien al
hombre, como ya ocurrié en tiempo del Imperio Romano. Esta omnipresencia
de lo técnico nos obliga a hacernos una pregunta que la sola técnica es incapaz
de responder. ;Qué es lo que verdaderamente deseamos? Hemos de mirar a
nuestros deseos y el mundo enorme que nos abren desde una clave veritativa di-
versa a la técnica, porque solo alli podremos encontrar una respuesta. Podemos
comprenderlo desde la distincion entre misterio y problema que hizo Gabriel
Marcel (1935, p. 146)"? y que pide un modo experiencial de entrar en él.

4. EL PROBLEMA QUE INDICA UN MISTERIO

El misterio desde el punto de vista epistemologico apunta a una realidad que
tiene que ver con la interioridad humana. “;Quién conoce lo intimo del hombre,
sino el espiritu del hombre, que esta dentro de ¢1? Del mismo modo, lo intimo
de Dios lo conoce solo el Espiritu de Dios” (I Cor 2,11). Nos abre a un campo
de conocimiento que no puede hacerse desde la posicion de un observador
exterior que es incapaz de acceder a esta intimidad (Marcel, 1935, p. 146)".

12 “Le propre des problémes est de se détailler. Le mystére est au contraire ce qui ne se détaille
pas”.

13 Un punto esencial para la ética anglosajona tan vinculada a la revolucion industrial: Cf.
Mancilla, M. A. (2008). Espectador imparcial y desarrollo moral en la ética de Adam
Smith, Servicio de Publicaciones de la Universidad de Navarra.
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Solo podemos acceder a ella desde la revelacion de la propia intimidad que
pide, por tanto, una fe que se sostiene desde la confianza mutua de caracter
afectivo (Mouroux, 19612).

Lo primero que afecta este modo de conocer en referencia a la propia in-
timidad es la corporeidad. La distincion en aleman entre “Korper” y “Leib”,
lo indica. Una cosa es el cuerpo observado y otra muy distinta el cuerpo
vivido. El sentimiento del pudor nos indica precisamente la relevancia moral
que tiene el cuerpo como fuente de sentido (Soloviev, 1939, pp. 32-64). Algo
que se olvida totalmente desde una mera consideracion funcional del cuerpo
de orden simplemente mecanicista. Una cosa es usar el cuerpo, que tiene un
sentido instrumental y otra es expresarse corporalmente que tiene un valor de
comunicacion. La consideracion de la mano nos lo explica bien, pues no solo
es un instrumento magnifico para usar otros instrumentos, sino que adquiere
un valor simbdlico que es principio de un lenguaje no verbal.

Desde la propia interioridad de una corporeidad que pide un sentido, nace,
por tanto, la pregunta sobre el misterio. Esto es, de responder a toda la dina-
mica interior que pide un fin, pero que no esta clara en un inicio, que requiere
un crecimiento donde la fe y la confianza son esenciales. No basta para ello
los fines que nosotros podamos proyectar sobre esta relacion, esta vinculada
de tal modo al deseo que apunta a un fin anterior a cualquier eleccion y que
es el que puede dar sentido a toda decisidn humana. De esta forma, el deseo
mismo en su grandeza parece superar todas las potencialidades técnicas, pues
siempre va mas alla de los limitados poderes que le ofrece la pericia humana.
La importancia de un deseo de comunion que pide un don de si, dar algo de
nuestra interioridad, es esencial en este ambito.

Nos encontramos en la diatriba de dos formas diversas de conocimiento
fundados en dos métodos que parten de principios muy diferentes. Uno es el
de la experiencia humanay, el otro, el del experimento medible. La diferencia
entre ambos se comprende bien pues reside en la posicion del sujeto que la
vive. En la experiencia, el sujeto que la experimenta es parte de la misma y
no se puede excluir de ella, es un sentido subjetivo relevante en lo que es la
responsabilidad de la propia vida (Mouroux, 1952). El hombre se sabe asi res-
ponsable de la propia vida y abierto a una trascendencia que percibe como en-
riquecimiento profundo. El amor tiene aqui su lugar adecuado, saberse amado
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es empezar a aprender a amar. En el experimento, en cambio, lo esencial es
que el sujeto que lo lleva a cabo no influya de modo alguno en los resultados
medidos y que han de ser idénticos de forma independiente al que realice el
experimento. Este conocimiento preciso y necesario concede una profunda
sensacion de poder y de dominio. La experiencia, en cambio, es capaz de
abrirnos a una trascendencia a la que responder, porque es mas grande que
nosotros mismos, en donde la relacion con los demdas es muy importante, y
en cada sujeto se expresa de forma distinta (Wojtyla, 1974). Explicamos una
leccion y cada alumno la recibe de modo diverso.

Ha sido el pensamiento personalista el que nos ha ayudado a adentrarnos
en esa diferencia para apreciar su sentido de revelacion personal. Lo propio
de la dignidad personal, que parte de la caracteristica de “irreductible” (Mou-
nier, 19502, p. 70), queda del todo preterida en el experimento. La aplicacion
sistematica por parte de las ideologias de una “ingenieria social” se debe al
uso de técnicas de manipulacion social muy medidas. El marxismo es el ejem-
plo mas claro de este tipo de ingenieria que ha influido poderosamente en
otros planteamientos ideoldgicos, como es el caso de la revolucion sexual de
los afios 60.

El limite ético de experimentar con las personas emerge con mucha fuerza
como un principio de toda bioética, aunque no sea facil determinar sus limi-
tes'. Eso si, se comprende bien la imposibilidad de la sola técnica para aclarar
estas premisas, para su logica, todo lo que se puede hacer técnicamente hay
que experimentarlo, porque es un crecimiento en el saber y el poder, esto es,
algo bueno técnicamente.

14 Cf. Congregacion para la Doctrina de la Fe, Ins. Donum vitae, 1, 4, nota*: “Como los térmi-
nos «investigacion» y «experimentacion» se usan con frecuencia de modo equivalente y
ambiguo, parece oportuno precisar el significado que tienen en este documento:

Y Por investigacion se entiende cualquier procedimiento inductivo-deductivo encaminado a
promover la observacion sistematica de un fenomeno en el ambito humano, o a verificar una
hipotesis formulada a raiz de precedentes observaciones.

? Por experimentacion se entiende cualquier investigacion en la que el ser humano (en los
diversos estadios de su existencia: embrion, feto, nifio o adulto) es el objeto mediante el
cual o sobre el cual se pretende verificar el efecto, hasta el momento desconocido o no
bien conocido, de un determinado tratamiento (por ejemplo: farmacolédgico, teratdégeno,
quirurgico, etc.)”.
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Por eso, nos hemos referido a los deseos como la realidad humana que
nos indica mejor la paradoja de la técnica en la actualidad y nos permite
comprender los pardmetros que son afectados por ella. La dificultad mayor
para comprender los deseos es acceder a su origen. El hecho de que estan
profundamente arraigados en el subconsciente, y el mostrar una especial
universalidad, pues, en definitiva, todos tenemos los mismos deseos basi-
cos, nos abre la direccion de ver una relacion clave con la naturaleza hu-
mana que esta presente en ellos, aunque claramente no los determine (Cruz
Prados, 2015). El sentido de la vida, al que nos referimos, se basa en los
deseos y pide una aclaracion de esta articulacion fundamental con la incli-
nacion de la naturaleza.

Debemos a Maurice Blondel un estudio especialmente profundo de esta
dinamica que se basa en la percepcion de lo que denomina “paradoja del de-
seo” (cf. Biffi, 1998) y que ilumina la “paradoja de la técnica” que buscamos
dilucidar. Su busqueda comienza con la pregunta por el sentido final de la
existencia que pide iluminar la dindmica del deseo en cuanto es capaz de
orientar la vida como un todo. Asi lo expresa con gran fuerza:

“Si 0 no? ;Tiene la vida humana un sentido y el hombre un destino? Yo
actuo, pero sin saber siquiera en qué consiste la accion, sin haber deseado
vivir, sin conocer exactamente no quién soy, ni siquiera si soy” (Blondel,
1996, p. 3).

Aquello que mas impide conocer de verdad el deseo y su dinamismo es la
fragmentacion. Nuestro autor lo determina con agudeza al decir: “Nuestros
deseos a menudo nos ocultan nuestros verdaderos deseos” (1996, p. 207). Esto
es precisamente lo que la técnica produce respecto de los deseos, en cuanto
nos facilita nuevas posibilidades, enciende deseos nuevos, pero lo hace a su
propio modo, esto es, planteando una satisfaccion técnica para cada deseo, en
su aspecto exterior y consciente. El deseo de volar que ha estado tan presente
en la poesia de todos los tiempos, ahora se puede satisfacer, pero solo en lo
que corresponde a estar a determinada altura sobre la tierra y con una velo-
cidad adecuada. No responde a todo lo que el deseo de volar significa para el
hombre de ruptura de los limites y de apertura a lo universal y que es el que
ha inspirado siempre a la poesia.
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El deseo volcado en la técnica pasa a vivirse de forma principal desde la
preeminencia intencional del poder. Lo que los medios técnicos me capacitan
respecto de mi deseo, esto es, lo que tengo en mis manos y puedo aplicarlo en
el momento en que quiero. Todo parece centrarse en la maxima inmediatez
entre el deseo formulado y la satisfaccion alcanzada.

Pero esto mismo es lo que mata la auténtica dinamica del deseo que esta
abierta intencionalmente al sentido. Ya lo demostrdé Robert Nozick con su
dilema de una “maquina de los deseos™: quien entra en ella inmediatamente
siente por realidad virtual que cualquier deseo que tenga inmediatamente es
satisfecho, pero tiene el problema de que esto supone tal intervencion en el
cerebro y salir de la maquina causa irremisiblemente la muerte. Como bien
concluye el pensador americano, entrar en la maquina es una especie de sui-
cidio (1968, p. 43). El porqué de este juicio se hace obvio: se debe a que pierde
el contacto con la realidad, precisamente el que permite la realizacion de la
persona, que es algo muy diferente de la simple satisfaccion. Esta dimension
es la que la técnica no alcanza, porque, como ocurre con la maquina de No-
zick, no permite calificar al sujeto como justo, noble o generoso, porque ha
perdido la direccion de su accion que desea en verdad realizar algo noble y no
sentirse bien que no tiene ninguna grandeza.

Se nos muestra ahora de qué modo la técnica queda en la exterioridad del
corazén. El Sefior Jesucristo lo dejaba claro: “lo que sale de la boca brota del
corazdn; y esto es lo que hace impuro al hombre” (M? 15,18).

En la medida en que, en vez de dirigir la técnica, el hombre se abandone a
seguir lo deseos que la técnica le despierta, se puede reducir peligrosamente
su ambito vital. Una vision meramente técnica hace a las personas mas vul-
nerables a los experimentos sociales de las ideologias que, en la actualidad,
adquieren grandes dimensiones. De aqui una asombrosa pasividad social ante
medidas arbitrarias si se presentan amparadas por una cierta técnica. La pan-
demia ha sido un claro ejemplo de este tipo de manipulaciones colectivas.
Muchas decisiones politicas se han camuflado como si fueran debidas a téc-
nicos invisibles.

Como ya Carlos Marx desvelo, detras de estos fenomenos sociales se es-
conde un intento calculado de alienacion que debilita profundamente al hom-
bre en lo que es la afirmacién de su propia identidad (cf. Wojtyla, 1977). El
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hablaba del homo faber producido por la revolucion industrial, el hombre téc-
nico por naturaleza, ahora se puede hablar de un homo inconstans un hombre
liquido que queda a merced de los cambios vertiginosos con que le impacta
la técnica que dirige sus deseos (Archer, 2011). La técnica, al permanecer en
la l6gica de la exterioridad, no es suficiente para que el hombre encuentre su
identidad en un proceso de personalizacion, porque no ayuda a articular el
sentido de la propia existencia.

5. LA LOGICA VITAL

La perspectiva de Goethe que nos ha introducido nos revela algo importan-
te para nuestra cuestion. Trata de la técnica como la fuerza fundamental de
renovacion, pero lo que en verdad desea Fausto tiene que ver directamente
con la vida. Lo que desea Fausto en el sentido de poder es producir una vida
artificial, lo que realiza en su laboratorio su ayudante Wagner. Por ello esta
dispuesto a vender su alma a Mefistofeles. Asi aparece la figura extrana del
homunculo, una vida a modo humano producida artificialmente dentro de un
recipiente de cristal'®. Este ser cuando surge, por ser directamente capaz de
hablar, le grita a Wagner: “jHola, papaito!” (Goethe, 1963*, Parte 11, Acto II,
escena II, p. 1284).

Ese es el poder principal logrado por el eminente cientifico que significa-
ria superar el misterio: “;Qué mas puede pedir ya el mundo? Porque se hizo
ya luz en el misterio” (Goethe, 19634, Parte II, Acto II, escena II, p. 1284).
Ahora el dominio del hombre tocaria el origen de la vida humana que pudiera
parecer un don, pero que la técnica nos revelaria como un mero calculo de
produccion. Fausto obtiene asi el poder que deseaba, por el que alcanza de
forma prometeica ese sueflo que parecia reservado a los dioses. La Sagrada

5 Cf. Goethe, J. W. (1963%). Fausto, Parte 11, Acto 11, escena II. En Obras Completas, III.
Aguilar, p. 1284: “Un gran designio parece a lo primero una locura; pero de hoy mas nos
hemos de reir de la casualidad; y, asi, un cerebro que debe pensar bien, hara en lo por venir
un pensador. (Contemplando con arrobo la redoma). Vibra el cristal a impulsos de una
amable fuerza. Se enturbia, se aclara, {Ha de lograrse, pues! Ya veo un garboso hombrecillo
de primorosa planta hacer visajes”.
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Escritura, en cambio, lo que reserva en primer lugar a Dios es un poder in-
terior, el “conocimiento del bien y del mal” (Gén 2,17), la existencia de una
verdad moral que no esta en el dominio humano:

“Con esta imagen, la Revelacion ensefia que el poder de decidir sobre
el bien y el mal no pertenece al hombre, sino solo a Dios. El hombre es
ciertamente libre, desde el momento en que puede comprender y acoger los
mandamientos de Dios. Y posee una libertad muy amplia, porque puede
comer «de cualquier arbol del jardiny». Pero esta libertad no es ilimitada: el
hombre debe detenerse ante el drbol de la ciencia del bien y del mal, por
estar llamado a aceptar la ley moral que Dios le da. En realidad, la libertad
del hombre encuentra su verdadera y plena realizacion en esta aceptacion”
(Juan Pablo II, 1993, n. 35).

Esta consideracion nos conduce a reconocer de qué modo la técnica igno-
ra la logica del don que le es totalmente ajena. Su valor es la necesidad del
resultado y la posibilidad de una constante repeticion. Se pone en las manos
de quien la usa, pero con la seguridad de la certeza de su uso. Esto es lo que
mas le separa del concepto de naturaleza que, en cuanto proviene de “nacer”
con una referencia vital primera'®, estd radicalmente abierto a la existencia de
un don inicial que lo sostiene. La naturaleza presenta una necesidad que se
denomina exactamente “‘ex suppositione alterius”, basada en una determina-
cion anterior que le da valor (Ruini, 1971, p. 123), esto es, en la existencia de
la intencion previa del donante.

El reconocimiento que hace la filosofia cristiana de la creacion como don,
tiene aqui una repercusion muy grande (Schmitz, 1982). La técnica requiere,
por ser util y limitada en su perspectiva, de una referencia que la supere, que
el hombre dirija su intencién como su fin y conceda una totalidad que dé sen-
tido a la vida. La expresion mayor de esta dimension de donacion en la vida
humana es la necesidad que se siente de vivir un agradecimiento (Styczen,
2005). La técnica nos puede sorprender por las nuevas capacidades que nos
ofrece, pero propiamente no agradecemos la tecnologia sino a quien la usa en
favor nuestro. En si misma no da lugar a ninguna accion de gracias, sino mas

1¢ Una etimologia que se encuentra en: Aristoteles, Metafisica, 1. 5, c. 4 (1014b16): “Se llama
naturaleza, en un sentido, la generacion de las cosas que crecen”.
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bien al reclamo de unos efectos como derechos adquiridos. Esto es diverso
respecto de la invencion de la técnica, como una realidad intelectual que apa-
rece como una luz y que si agradecemos.

La union estrecha entre la 16gica del don y de la vida es especialmente
relevante. Se debe ante todo a que la vida tiene, como Hans Jonas ha sabido
mostrar (1973), en el metabolismo una accidon que mira hacia si misma en un
sentido reflexivo de crecimiento. Es el principio de la interioridad que pide
la 16gica vital. Es lo que ninguna maquina es capaz de realizar y se escapa al
simple dominio exterior de los resultados. De este modo, es la vida la primera
afectada por la paradoja de la técnica. Esta pueda potenciar muchas funciones
vitales, pero no es capaz de reproducir la vida. En cuanto niegue el don, esta-
blece una cierta violencia, una légica de mero poder sobre ella. Como la bio¢-
tica nos ha mostrado suficientemente, esto repercute de forma directa sobre
todo al origen y el fin de la vida con un impacto terrible en lo que corresponde
al sentido de la vida humana, que debe ser preservado y pide como respuesta a
este impacto la necesidad de acompaiiar a las personas en debilidad para que
sepan vivir con un sentido grande (Sgreccia, 2011).

Esto es explicito en nuestro poeta aleman. Tiene muy en cuenta que el
“técnico” Fausto desea una “revolucion industrial” que toque de modo radical
la sexualidad humana. El autor, que parte desde un punto de vista romantico
que exalta el sentimiento como lo mas espiritual, y tiene ya hecha una vision
de sospecha sobre la fecundidad del sexo". El punto clave es querer arrebatar
el misterio de vida a esa realidad un tanto cadtica de materiales biologicos
diversos que se mezclan sin control. Sin el sentido del misterio que aporta
la fecundidad, el sexo dejaria de representar una fuente de sentido, para de-
generar en un medio de mera satisfaccion al que aplicar la técnica con toda
tranquilidad y sin limites.

Asi en nuestro drama la sexualidad queda puesta en cuestion en el hecho
de generar vida, un modo muy poco tecnologico para nuestro cientifico:

7 Lo que revela un cierto gnosticismo basico, es el pensamiento de: Rougemont, D. de (1939).
L'amour et I'Occident. Plon. Esté claro ese desprecio de la carne y su capacidad procreativa:
Cf. Orbe, A. (1988). Teologia de San Ireneo, 111. BAC, p. 296.
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“iLibrenos Dios! El antiguo modo de engendrar es hoy para nosotros una
pura gansada. El delicado punto del cual surgié la vida, la sublime fuerza
que de lo intimo brotd y dio para disefiarse con trazos concretos y apropiarse
primero lo mas proximo y después lo lejano, hallase ahora degradada de su
dignidad; si aun sigue el animal retozando, debe el hombre con sus grandes
dones, tener en el futuro un origen cada vez mas alto” (Goethe, 1963*, Parte
II, Acto II, Escena II, p. 1284).

El dominio de la produccion quita aqui el valor del deseo sexual como
realidad fecunda. La vivencia humana de la sexualidad estd unida al misterio
del amor y no puede ser una mera técnica de placer. Eso se observa desde su
dinamica desiderativa que apunta a una plenitud y belleza (Gotia, 2011). El
deseo, no pide su aniquilamiento en la simple satisfaccion, porque con ella no
se deja de desear y el hastio es frustracion y no carencia de deseo. Para com-
prender la dindmica del deseo hay que partir del sentido de la atraccion que
pide una plenitud (Noriega, 2012). Es aqui donde la cuestion del sentido entra
de un forma irrefutable e iluminadora en la interioridad; pero lo hace a modo
de pregunta, que es muy diferente de la técnica que solo busca respuestas. La
técnica en cuanto capacidad efectiva no genera preguntas, ofrece como res-
puesta a la cuestion inicial la posibilidad, resultados productivos. La ciencia,
que sigue un orden diverso de conocimiento, si que se genera por preguntas,
porque tiene como fin la verdad entendida, no el producto hecho. De aqui
que la evolucion de la técnica si sea generada por las preguntas de la ciencia,
precisamente por ello percibimos la limitacion de su ambito epistemologico.
Es siempre una respuesta fragmentada, dependiente de una pregunta anterior
bien acotada. A la pregunta de si la técnica me puede hacer inmortal, una
cuestion cada vez mas pretendida, no se puede responder sin entender qué es
la vida y su sentido, a lo que no es capaz de responder la ciencia experimental.

6. EL PODER QUE PIDE UN SERVICIO

La logica vital que indica una interioridad que actiia como canal de las ac-
ciones, en el caso del hombre, adquiere una dimensién nueva que es la de
servicio. La finalidad que el hombre percibe en sus acciones tiene que ver
con los otros hombres en dos dimensiones. La de ver en el otro un posible fin
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para formar una comunion de personas y la verdad de la colaboracion con los
demas en el orden de un bien comun. La logica de ambas realidades se ilu-
mina desde el amor'®, por eso, comprendemos por qué han sido afectadas las
relaciones humanas por el individualismo de la cultura occidental actual y el
papel que tiene en ello la técnica sobre la que todavia pesa el modo como se
aplico en la primera revolucion industrial.

La economia neoclasica que nacid de esa experiencia histérica quiso salvar
la grave acusacion de egoismo que pesaba sobre ella mediante la exigencia
ética de poner como horizonte de la intencion buscar el bien maximo para el
mayor nimero de personas. Es un fin de dificil determinacion, por tener que
valorar bienes de érdenes muy diversos. Por ello se ha perfilado su contenido
de forma genérica, como la intencion de construir entre todos un mundo mejor
para el que los progresos técnicos serian una contribucion de maximo valor'.
Como se ha sefialado, esto es asumir una responsabilidad absoluta sobre el
mundo que excede la capacidad humana (Spaemann, 2006). Es consecuencia
de la negacion de la providencia, proveniente de una vision productiva de la
creacion, como propugnéd Gottfried Leibniz cuando considera a Dios como el
gran relojero de un mundo perfecto (Leibniz, Clarke, 1980, pp. 128-129). La
realidad de los bienes que ofrecen la técnica hace que las personas perciban
el crecimiento en un bien que todos desean, con una seguridad grande, por-
que se trata de un saber acumulativo que no se pierde. La gran deficiencia de
esta propuesta es que parte siempre de un calculo de bienes externos como la
determinacion del “mundo mejor” y no aprecia el valor de la persona buena
susceptible siempre de crecimiento. Esto es, no sabe ver la bondad del sujeto
que actua, que no se mide por resultados (Grindel, 1960).

Esta percepcion de bienes externos, podemos encontrarla ya en el naci-
miento de la técnica que se descubre en la frase atribuida a Francis Bacon:

18 Cf. Benedicto X VI, C.Enc. Caritas in veritate, n. 7: “Hay que tener también en gran con-
sideracion el bien comlin. Amar a alguien es querer su bien y trabajar eficazmente por ¢1”.
Para la relacion con el otro: Cf. S. J. Pope, S. J. (1994). The Evolution of Altruism and the
Ordering of Love. Georgetown University Press.

19 Juan Pablo II critica esta afirmacion: Juan Pablo 11, C.Enc. Veritatis splendor, n. 74: “Para
algunos, el comportamiento concreto seria recto o equivocado segun pueda o no producir
un estado de cosas mejores para todas las personas interesadas: seria recto el comporta-
miento capaz de maximalizar los bienes y minimizar los males”.
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“saber es poder”?, que después se aplica de forma marxista en su concepto de
praxis en vista del fin unico de construir una sociedad sin clases (Ellacuria,
Sobrino, 1990, p. 580). Nos hallamos en una logica externa de poder que se
cifra en resultados materiales y no en la construcciéon de una comunion de
personas. Esto implica una subordinacion de los fines que es el resultado de la
cancelacion del concepto de fin por un primado de la mera eficiencia (Alvira,
1978).

La confusion que se establece es de orden antropoldgico. Pide la diferen-
cia entre “ser” y “tener” que es esencial para la vida humana. Debe quedar
siempre claro que: “El hombre vale mas por lo que es que por lo que tiene”
(Gaudium et spes, n. 35)*'. La técnica no hace “ser mas”, que proviene de una
dimension del hombre con la que alcanza identidad. Cuando, en cambio, se
identifica con lo que “tiene” o puede “usar” pierde su propia direccion de cre-
cimiento. El punto clave de esta distincion estd en el modo como el hombre
percibe su propia corporeidad y la capacidad de esta de expresar su identidad,
lo que implica el valor simbdlico del cuerpo y su valor personal (Wojtyla,
2008, pp. 36-40). Nunca “somos” algo técnico, que siempre permanece en la
exterioridad de algo que “tenemos”.

La confusion de fines que existe en esta vision depende en gran medida
del concepto de felicidad que conlleva y esta en estrecha correlacion con los
deseos humanos (Abba, 1992, pp. 45-47). Se puede presentar un mundo mejor
como el que me abre a una mayor variedad de deseos satisfechos, siempre vol-
cados en nuevas posibilidades; pero este estado de satisfaccion nunca puede
ser el fin Gltimo, ya que se basa en comparaciones externas y en gran medida
en relacion a acontecimientos independientes de nosotros. Existe otro modo
de concebir la felicidad que parte de la dinamica del deseo, el que se dirige
al fin maximo de “la unién intima con Dios y de la unidad de todo el género
humano” (Lumen gentium, n. 1). Un fin bastante diverso al anterior.

20 “Scientia potentia est”, que emplea Thomas Hobbes, De Homine, c. 10, y va a ser un prin-
cipio aplicado casi sistematicamente en la politica liberal: Cf. Negro, D. (1995). La tradicion
liberal y el Estado. Union Editorial, pp. 89-90 y pp. 165-167.

2l La frase cita: Pablo VI, Discurso al Cuerpo Diplomdtico, (7.01.1965), el Papa habla genéri-
camente de filosofia contemporanea, pero se refiere a: Marcel, G. (1935). Etre et avoir,
Aubier Montaigne.
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La razon de la diferencia entre las dos se puede esclarecer desde la consi-
deracion del don de si mismo??, sostenido en tltima instancia por la verdad de
paradoja cristiana que tiene que ver con la capacidad de servir al otro hasta
dar la vida (cf. Jn 12,24). Este sentido de servicio tiene su propia bondad que
apunta a la union con la otra persona en un bien que trasciende a ambos y es
principio de comunion (Melina, 2001). Se establece la felicidad como algo que
supera la posibilidad humana, pero que el hombre puede conseguir mediante
la recepcion del don de Dios (Summa Theologiae, 1-11, q. 5, a. 5, ad 1). La
clave que ofrece Santo Tomas a esta paradoja esta tomada de un pensamiento
aristotélico que es central para la esperanza: “lo que podemos por los amigos
de algan modo lo podemos por nosotros mismos” (Etica a Nicémaco, 1. 3, ¢. 3
(1112b27 s.)%. La verdadera posibilidad del hombre no se mide por la sola técni-
ca, es mas importante la amistad que apunta mas alto.

7. EL ARTIFICIO QUE NECESITA UNA NATURALEZA

El ambiente profundamente racionalista que origind la revolucion industrial,
confiado en su propio poder omnimodo, no valor6 inicialmente el impacto
de las maquinas y su produccion industrial que procuraba muchos desechos
indeseables. A diferencia del ciclo natural en el que la muerte de las cosas o
los restos bioldgicos ayudan a hacer resurgir la vida, la basura producida por
las nuevas fabricas se acumula sin otro fin, porque se trata de residuos que
no habian entrado en la intencion productiva primera. El calculo inicial del
crecimiento industrial miraba la naturaleza en clave de simple poder: una
res extensa susceptible siempre de ser cambiada y dominada para el fin del
empresario. En cambio, en la actualidad este impacto en la naturaleza es de
maximo interés, al comprobar las consecuencias de un abuso de los recursos
naturales que llegan al extremo de la posibilidad de dafiar el entorno ecologi-
co que hace posible la vida humana. Richard Llewellyn comienza su novela
Qué verde era mi valle con la imagen de su casa familiar casi sepultada por la

22 En lo que Giuseppe Abba denomina “eudokia” Abba, G. (1992). Felicidad, vida buena y
virtud. EIUNSA, p. 47.
» La frase esta citada en el texto de Santo Tomas anterior.

ISSN: 0214-0284 / ISSN-e: 2660-6070 Cuadernos de pensamiento 35 (2022): pp. 17-50



LA PARADOJA DE LA TECNICA Y EL SENTIDO DE LA VIDA 39

escoria de la mina que ha tefiido de negro todo su entorno, destrozando la be-
lleza del valle (Llewellyn, 2002). Las consecuencias repetidas de un uso des-
medido del poder del hombre de fabricar productos artificiales que cambian
el entorno en el que vive alertan ahora a toda la sociedad, aunque inicialmente
se quisiera ocultar por sus consecuencias econdmicas?*,

Se aprecia con urgencia la necesidad de unos limites éticos a la técnica
para que la misma vida humana no quede danada. Esta nueva sensibilidad
plantea a la técnica una importante exigencia ética que no alcanza a valorar la
tecnologia por ella misma, para responder con responsabilidad a una llamada
de naturaleza moral que toca nuestra libertad”. Ahora esta imposicion de
unos limites claros puede llegar a expresarse hasta con tintes apocalipticos
desde el cambio climatico (Francisco, 2015, nn. 20-26). Aqui se insiste en una
vision de un bien primero de orden natural que es dafiado por el hombre por
su accion indiscriminada sobre ella y que puede conducir a su destruccion.
El argumento es muy sencillo y de gran impacto, aunque proceda desde un
principio de observacion indirecto que valora resultados, pero que ofrece di-
ficultades grandes en determinar las causas. En cuanto observadores, nos es
muy dificil valorar el mundo en su totalidad, no podemos dar un juicio muy
exacto sobre realidades planetarias o cosmicas, como se entiende al observar
los enormes cambios de temperatura que ha habido en nuestro planeta, inclu-
so limitandonos al periodo propiamente historico del que tenemos referencias
documentales y en los que la accion humana ha sido irrelevante.

Es importante esta reaccion social, que no deja de tener un impacto ético,
por lo que significa de la necesidad de una nueva consideracion de la tecnolo-
gia. No es dificil reconocer que la técnica necesita del conocimiento cientifico
de un orden natural para desarrollarse, el ingenio humano usa las propiedades

24 Es el argumento que desarrolla: Ibsen, H. (1959). Un enemigo del pueblo. En Teatro Com-
pleto. Aguilar, pp. 1361-1438.

% Por eso el papa Francisco comienza su enciclica Laudato si’ con la metafora de un mundo
que clama al hombre: Francisco, C.Enc. Laudato si’, n. 2: “Esta hermana [la tierra] clama
por el daflo que le provocamos a causa del uso irresponsable y del abuso de los bienes
que Dios ha puesto en ella. Hemos crecido pensando que éramos sus propietarios y domi-
nadores, autorizados a expoliarla. La violencia que hay en el corazén humano, herido por el
pecado, también se manifiesta en los sintomas de enfermedad que advertimos en el suelo,
en el agua, en el aire y en los seres vivientes”.
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naturales de algunos elementos para poder realizar un nuevo producto que
sirva en beneficio del hombre. Sin naturaleza no hay técnica. Siempre se la
ha de considerar algo natural como principio de cualquier artificio: podemos
volar por la fuerza del fluido aéreo que los motores y las alas del avion pro-
vocan. Pero es mas complejo comprender la razén de fin humano que puede
haber en lo natural.

El término artificial que se opone a la naturaleza proviene de lo que “esta
hecho por el arte humano”. La diferencia consiste ahora en que proviene de
una eleccion humana que queda en su arbitrio. Lo artificial es manifestacion
de ese poder del hombre capaz de realizar su deseo mas alla de los limites
de lo que le ha sido dado, por su ingenio, es capaz de producir mecanismos
con capacidades nuevas que rebasan limites antes inimaginables. Por eso, es
importante no perder de vista el fin verdaderamente moral de la cuestion eco-
logica que no estriba en la conservacion de un mundo, cuanto en el cuidado
de unos bienes desde una responsabilidad comun, de la que la persona huma-
na es su sujeto. La moralidad siempre implica la libertad humana y no es la
simple aceptacion de un orden natural de orden fisico. La l6gica del cuidado
(Gilligan, 1982), que siempre parte de la relacion con las personas, en especial
las mas débiles, es un argumento muy distinto de la “ley del mas fuerte” del
orden animal. Es el cuidado humano, y no una mera armonia biologica, la que
rige nuestra relacion con el medio ambiente.

A partir de la revolucion industrial lo artificial acompafia nuestras vidas
con una sofisticacion creciente y puede hacer que las personas pierdan la sa-
biduria del contacto con un orden que nos precede. Ha llegado a ser necesario
hacer “granjas” que ensefien a los nifos la procedencia “natural” de muchos
de nuestros productos basicos. El descanso que representa para la mente del
hombre la contemplacién de lo natural como algo hermoso que nos es dado,
sigue siendo algo valioso en nuestra existencia y nos reclama el cuidado de
ese orden natural. Se percibe alli un fin diverso del técnico que da un reposo
a nuestro animo, precisamente porque no esta en nuestro dominio.

La diferencia entre ambos ordenes estaba bien visto por parte de Goethe,
que pone en boca del homunculo una queja cuando se da cuenta de que tiene
que vivir encerrado en el cristal: “Tal es la propiedad de las cosas, a lo natural
apenas si le basta el mundo, pero lo artificial pide espacio cerrado” (1963¢,
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Parte II, Acto II, Escena II, p. 1284). Lo artificial obedece al orden técnico
que es siempre limitado y encierra el resultado en la cuadricula de la decision
primera que lo ha producido. En el requerimiento ecologico se le pide al hom-
bre la apertura a un todo mayor que es el mundo natural con su asombrosa
variedad y unidad. En la bioética la consideracion del maravilloso misterio
de la vida humana que no puede encerrarse en los criterios de una “vida de
calidad” o una “vida funcional” (Pérez-Soba, 2009).

El fin del acto del cuidado es un requisito de lo natural en cuanto se refie-
re a un todo y a un orden que presenta nuevos objetivos al ingenio humano.
El artificio en muchas ocasiones se convierte en un medio muy valioso para
cuidar mejor la naturaleza en todo su esplendor. Ante un incendio forestal em-
pleamos todos los aparatos posibles para apagarlo, aunque el origen del fuego
haya podido ser natural por un rayo.

En definitiva, la naturaleza nos aparece a modo de fin para lo artificial,
y apunta por eso a una necesidad intrinseca a la naturaleza humana que es
de orden contemplativo (Pieper, 1970%). Lo natural es significativo ante todo
como una /lamada a nuestra responsabilidad, dentro de los limites de nuestro
conocimiento y nuestra capacidad de accion, también en lo que corresponde
al paso de las generaciones (Jonas, 1979). En cuanto llamada, lo natural no
se puede encerrar en si mismo, nunca conforma un orden cerrado, sino que
es testigo de Amor mas grande que lo sostiene. Este es el espacio que da a la
moral y ésta al uso de la técnica.

8. LA PRODUCCION QUE AYUDA A LA GENERACION

Podemos ahora volver a la cuestion de la vida que es donde la técnica en cuan-
to tal tiene que responder a unas exigencias éticas determinadas, para que la
vida humana no quede dafiada (Barbour, 1993). Hemos llegado a ello desde
la luz de la dindmica del don que es propia del existir vital y que la técnica
desconoce. Por la insistencia exterior de unos resultados, se ha desplazado el
punto de interés a la produccion de objetos y el calculo de beneficios. Se pone
en ello todo el valor del conocimiento “cientifico” como el unico verdadero
que debe juzgar cualquier otro. La fe es el tipo de entendimiento que mas
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queda afectado por este reduccionismo y se la excluye de cualquier tipo de
conocimiento cierto y provechoso para la sociedad. De aqui su marginacion,
sobre todo en lo que se refiere al &mbito publico. En cambio, la vida humana,
abierta a un misterio, plantea una multitud de preguntas que necesitan una
respuesta, a veces urgente. Esa es la 16gica de la vida y el principio epistemo-
lo6gico que permite reconocerla (Melina, 1999).

Por eso, es importante no perder de vista el primer paradigma del cono-
cimiento vital que es la generacion, como una sélida base antropologica. En
ella se esconde la dinamica propia del ser vivo, precisamente en su diferen-
cia con la produccion de un resultado. En la generacion la emergencia de la
naturaleza es esencial, pero el cristianismo afiade una consideracion mas de
orden personal, un principio antropoldgico capaz de ordenar la accion huma-
na (Granados, 2013).

Se descubre en la generatividad la impronta mas profunda de la dinamica
del bien (Botturi, 2009), que tiene que ver, no con un resultado exterior, sino
con el crecimiento del hombre en totalidad en vista de una plenitud. Es la
logica que une la vida como don con la educacion como la formacion de la
libertad del hombre en vista del don de si mismo.

Se marca un camino para el que la técnica ofrece muchos medios que fa-
cilitan dirigirse al fin, pero es ese fin moral generativo el que explica por qué
unos medios son preferibles a otros e, incluso, puede determinar que hay un
uso de la técnica que puede ser destructivo y debe ser rechazado: aunque sea
posible técnicamente, es imposible éticamente.

La apreciacion adecuada de la generatividad tiene que ver en gran medida
con una “ética del cuidado” (Kittay, 1999), que refleja ese vinculo profundo
entre todos los hombres a la que la técnica puede servir con muy buenos
resultados. Aqui se ve de modo indudable la diferencia con una logica de
“poder” o de mero acuerdo de intereses, que todavia rodea al uso tecnologico
en nuestros dias.

El sentido de servicio del que hemos partido es una luz importante en las
relaciones humanas, que permite hacer crecer toda la riqueza contenida en esta
mirada de generatividad, que llena de sentido la existencia. De este modo, nos
aparece y nos permite un principio antropologico fuerte que hace valorar el
contenido real de la fecundidad del amor y de la procreacion humana, que ha
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sido fragmentado y atacado por ciertas ideologias. No se puede reducir nunca
la fecundidad humana a la logica del producto, ni tampoco a considerarla una
realidad al arbitrio humano que el hombre pudiera poner o sacar de la vivencia
de la sexualidad. Es dependiente de un significado interno de la dimension
sexual en cuanto humana, referido a la identidad personal (Noriega, 2005), y
el papel de la técnica en este campo es servir a este significado y no anularlo
o sustituirlo.

9. EL ENIGMA DE LA MUERTE Y LA VIDA

En definitiva, la paradoja de la técnica en una razoén que mide el instrumento
nos conduce a la paradoja cristiana que es la mas radical que el hombre se
pueda proponer: “quien quiera salvar su vida la perdera, pero quien pierda
su vida por mi la encontrara” (Mt 16,25). Ese “perder la vida”, que parece un
destino insuperable para el hombre, no se presenta como negacion de todo
deseo, sino que alcanza una posibilidad nueva: la de recibir un don. Eso es lo
que ninguna técnica nos puede ofrecer.

Ya lo habia dicho Soren Kierkegaard en referencia a la desesperacion
(1972), se puede desear con todo el corazon recibir un don, pero es imposible
procurarselo por si mismo. Depende siempre de la libertad de otra persona,
una libertad que no puede ser coaccionada, ni engafiada, solo gratuita. La
técnica ofrece resultados y amplia posibilidades, pero no da la verdadera es-
peranza (Benedicto XVI, 2007, nn. 16-17), que nunca se puede poner en el
desarrollo técnico.

La muerte, que aparece desde el deseo inmediato como el limite radical
que la técnica tendria que superar, se impone en definitiva como un destino
que vence toda capacidad humana. No es una cuestion de posibilidades, este
destino tiene unas raices mas profundas. Las mismas maquinas que crea el
hombre son limitadas en el tiempo a pesar de buscar para ello los mejores
materiales. El hecho de que el mecanismo se active con una cierta violencia
interna impuesta desde fuera, lo marca con un desgaste de las piezas que esta
siempre presente. El comercio actual juega de un modo calculado con el en-
vejecimiento muchas veces prematuro de los aparatos y la salida al mercado
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de los nuevos modelos con la incorporacion precisa de las novedades técnicas
que conviene incorporar en ese momento por motivos comerciales. En toda
compra de un producto hay un contrato de garantia y una fecha de caducidad,
el mantenimiento es parte imprescindible de la oferta.

A pesar del deseo de superar el limite temporal, pesa sobre toda la técnica
una cronologia forzada. Se da en todo su proceso: ya sea en su produccion, su
distribucion y su duracion. Todo queda en lo que de modo tradicional se deno-
minaba saeculum, el “‘siglo”. Esto es, una temporalidad que pasa y no puede su-
perar lo efimero, que encierra todo producto técnico en un desgaste y envejeci-
miento que tienden a ser cada vez mas rapidos en razon de ganancia economica.
Entrar en la técnica como si fuera la inica logica posible, sobre todo en lo que
corresponde al futuro de la sociedad, envuelve el deseo en esta temporalidad
cerrada a la salvacion. Se acoraza contra la necesaria irrupcion de un don que es
la inica posibilidad de acceder a lo eterno. Aqui hallamos una dimensién mayor
de lo que el hombre puede dominar y que pide esa entrega especial de la fe: “lo
que se ve es transitorio, lo que no se ve es eterno” (I Cor 4,18).

La técnica mide tiempos, puede acortar la vida con mucha facilidad, aun-
que tenga que romper el miedo al misterio de la muerte. También puede alar-
gar la vida corporal haciendo estragos en el mismo cuerpo, porque ella misma
no sabe del sentido de vivir, sino que obedece solo a las decisiones humanas.
No enseia a vivir porque no sabe qué significa “dar la vida” que pide una sa-
biduria verdadera que guia la accion humana a un tiempo diferente, un tiempo
de gracia y salvacion (cf. 2 Cor 6,2).

El dilema que todo hombre vive entre la vida y la muerte emerge ahora
como el “lugar” donde su existencia puede encontrar un sentido verdadero
(Grygiel, 2002b). Esta irrupcion del misterio que no dominamos nos abre a
una légica diversa que pide la fe en el amor que es fuente de sentido y princi-
pio de toda accion®. Este sentido que concede la sabiduria tiene que ver con
la percepcion de la verdad del amor y la posibilidad de hacer de ella la guia
de nuestra vida, y entrar en esa logica de aprender a amar y enseflar a amar
(Melina, 2009).

2 Cf. Santo Tomas de Aquino, Summa Theologiae, I-11, q. 28, a. 6: “manifestum est quod
omne agens, quodcumque sit, agit quamcumgque actionem ex aliquo amore”.
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Es, por eso mismo, una llamada a la libertad del hombre que no se acaba
en el dominio de una técnica, sino en el autodominio de poder responder al
verdadero amor. Es una libertad que responde de su acto ante la presencia
de los otros que pide de por si una respuesta y que conforma una verdadera
reciprocidad de conciencias en la vivencia de una comunién de amor llena de
luz?’. Vale la pena morir por ello, porque la auténtica verdad de la vida es vivir
para esa comunion.

Detras del drama de Goethe, late la misma preocupacion que alento el
pensamiento de Immanuel Kant: que un hombre medido por la técnica pier-
de la verdadera esperanza de salvacion. El filosofo aleman puso la clave de
esta paradoja en la necesidad radical de un fin que superase la técnica: la
persona con su propia dignidad siempre esta en posicion de fin?8. Esta era
la verdad ética necesaria que podia conducir al hombre por su confianza
trascendental en lo divino al “Reino de Dios”%. En el poeta, en cambio, es
la referencia a una memoria anterior que le une a una historia personal lo
que salva en el Gltimo momento a Fausto y lo conduce a la bienaventuranza.
Aquél que aceptod vender su alma a Mefistofeles por alcanzar un poder que
creia maximo, al final comprende que no puede darse a si mismo la salva-
cion. Le salvara el amor de otro, el amor de una mujer. Es Margarita, aque-
lla que ¢l engaii6 en la tierra, pero que en el cielo conserva su amor hacia
Fausto y lo ha hecho eterno. De aqui que esa mujer que el Poeta califica de
“penitente” sera la que llame a Fausto de forma definitiva: “Y que el antiguo
amado, de sombras limpio, abiertos ya sus ojos, torne conmigo” (1963*, Par-
te II, Acto V, Escena VIII, p. 1361). Es el misterio del amor, en el que antes
no confi6 el cientifico que buscaba el poder, el tnico que le salva, mas alla

27 Como explica desde una metafisica del amor: M. Nédoncelle, M. (1942). La réciprocité des
consciences. Essai sur la nature de la personne. Aubier Montaigne.

28 De aqui su definicion de dignidad como lo que no tiene precio y permite definir un fin en
si mismo: cf. Kant, E. (1956). Grundlegung zur Metaphysik der Sitten. En Immanuel Kants
Werke, 1V, Wissenschaftliche Buchgesellschaft, p. 434: “Im Reiche der Zwecke hat alles
entweder einen Preis, oder reine Wiirde. Was einen Preis hat, an dessen Stelle kann auch
etwas anderes als Aquivalent gesetzt werden, was dagegen iiber allen Preis erbaben ist,
mithin kein Aquivalent verstattet, das hat eine Wiirde”.

2 Cf. para ello, las interesantes reflexiones sobre Kant en: Benedicto X VI, C.Enc. Spe salvi,
n. 19.
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de lo que ¢l podia: “lo eterno femenino siempre arriba con potente acicate
nos aguija” (19634, cit., p. 1362).

La paradoja de la técnica, que podria pensarse que tiende a la autosal-
vacion, no puede ser respondida solo por la rectitud de una voluntad buena,
como pretendia Kant. Necesita algo mas: la presencia de un Amado que nos
comunique un “amor que no pasa nunca” (I Cor 13,8). Aqui aparece el para
siempre que contiene la verdadera salvacion escondida en la paradoja del de-
seo y que ilumina definitivamente la paradoja de la técnica y su produccion
de instrumentos. La relacion entre lo natural y el dominio humano pasa, en-
tonces, por la realidad del hombre como imagen de Dios que no puede perder
su relacién a El y la llamada a trascenderse a si mismo y manifestar asi esa
grandeza generativa que le une al misterio de Dios.

“Pero yo habia nacido a imagen de Dios, era un hombre, un creador con
poder de vida y muerte, un padre bendecido con el don de la simiente de
Adan, un sembrador de simiente para traer al mundo generaciones de nuevas
vidas” (Llewellyn, 2002, p. 604).

La salvacion sucede alli donde la contemplacion contenida en la revelacion
suprema de Dios nos conduce a poder vivir aquello en que descansa toda ac-
cion humana como su fin: “conoceré como he sido conocido por Dios” (I Cor
13,12). En ese don ultimo de Dios superamos cualquier mediacion en la maxi-
ma intimidad y puede llegar a ser en la eternidad de un Amor para siempre.

10. CONCLUSION

Desde la paradoja de la técnica, nos hemos introducido en la paradoja de la
vida, en la dinamica interior del deseo y el misterio del amor. Esto nos ha
abierto a una racionalidad moral que mira una plenitud de vida y que ha de
orientar la técnica en su investigacion y uso. Esto ha permitido emerger la
cuestion del sentido de nuestras acciones y nuestras vidas que nos conducen
en ultimo término a la necesidad de la salvacion, en donde se asienta la es-
peranza del hombre. En ella se ilumina la nueva logica del don que antecede
toda técnica y que permite usarla como un servicio a los demas y una socie-
dad del cuidado.
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La salvacion sucede alli donde la contemplacion contenida en la revelacion
suprema de Dios nos conduce a poder vivir aquello en que descansa toda ac-
cion humana como su fin: “conoceré como he sido conocido por Dios” (I Cor
13,12). En ese don ultimo de Dios superamos cualquier mediacion en la maxi-
ma intimidad y puede llegar a ser en la eternidad de un Amor para siempre.
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RESUMEN: Con frecuencia se asume que el desarrollo técnico implica un riesgo de
deshumanizacion. En su version divulgativa, esta tesis se presenta como el peligro
de que el ser humano sea sustituido por maquinas o que acabe esclavizado por las
mismas o quiza fusionado con ellas. Lo que aqui sostengo es que lo técnico esta en
la entrafa de lo humano, y que solo los usos ¢ interpretaciones inadecuados de lo
técnico y de lo propiamente humano pueden producir deshumanizacion. Curiosa-
mente, el riesgo de deshumanizacion procede antes de una antropologia desnortada
que de lo técnico mismo. Guiado por esta idea, trato de esbozar el sentido de una
vida propiamente humana, asi como la posicion de lo técnico al servicio de la misma.
Sugiero, por ultimo, que una actitud de serenidad ante lo técnico, propiciada por
practicas como el llamado silencio tecnoldgico, supone un antidoto adecuado contra
el mencionado riesgo de deshumanizacion.

PALABRAS CLAVE: antropotecnia, naturaleza humana, sentido, serenidad, silencio
tecnologico.

ABSTRACT: It is often assumed that technical development carries a risk of dehu-
manization. In its most popular versions, this thesis is presented as the danger that
the human being will be replaced by machines or end up enslaved by them or perhaps
merged with them. What I maintain here is that the technical is in the core of the
human, and that only the inappropriate uses and interpretations of the technical and
of the properly human can produce dehumanization. Curiously, the risk of dehumani-
zation comes from a disoriented anthropology rather than from the technical itself.
Guided by this idea, I try to outline the meaning of a properly human life, as well as
the position of the technical at its service. I suggest, finally, that an attitude of seren-
ity towards the technical, propitiated by practices such as the so-called technological
silence, supposes an adequate antidote against the mentioned risk of dehumanization.

KEYWORDS: anthropotechnics, human nature, meaning, serenity, technological
silence.

1. INTRODUCCION

ay un texto muy frecuentado de Kant, en la conclusion de la Critica de
la razon practica, que dice asi: “Dos cosas llenan mi &nimo de creciente
admiracion y respeto a medida que pienso y profundizo en ellas: el cielo estre-
llado sobre mi y la ley moral dentro de mi. Son cosas ambas que no debo bus-
car fuera de mi circulo visual [...], las veo ante mi y las enlazo directamente
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con la conciencia de mi existencia” (1977, 171). La belleza de este fragmento
reside en su caracter inagotable. Cada vez que uno lo lee encuentra ense-
flanzas nuevas. Hace poco, al pasar sobre €I, reparé en lo facil que debia de
resultarle al profesor de Konigsberg, fallecido décadas antes de la invencion
de la luz eléctrica, asombrarse en la contemplacion del cielo estrellado sobre
su cabeza. Cualquier noche despejada, en cualquier paseo por los aledafos de
su casa, seguramente se elevaba sobre él una boveda celeste densisimamente
poblada. Y, por comparacion, jqué dificil es para nosotros asistir a un paisaje
similar!, jcuanto hemos de buscar, qué lejos tenemos que ir para observar
cielos como los que en su dia arroparon a Immanuel Kant! E inmediatamente
brota la pregunta que el lector ya habra anticipado: ;no sucedera algo analogo
con la ley moral?

Las citadas lineas de Kant enfatizan la condicion evidente de estas “dos
cosas”. Lo hacen apelando al sentido de la vista, ora literalmente, cuando de
cielo estrellado se trata, ora como metafora, cuando de moral hablamos. Tu
solo mira, ahi estan. “Las veo ante mi”. Esto escribio el prusiano por 1788.
Hoy, un invento tan benéfico como la bombilla ha desparramado luces por
casi toda la superficie de la Tierra. Con ello hemos perdido de vista el cielo
estrellado. O, mas bien, se nos esconde y hace remiso, tenemos que salir a
buscarlo lejos y a duras penas. Ahi sigue, esperando una ojeada nuestra, pero
ya no es tan sencillo detectarlo dentro “de mi circulo visual”.

Desde las horas de Kant hasta las nuestras, una miriada de ingenios téc-
nicos han ido cayendo sobre el mundo de la vida. Tal vez con ello se haya
ido opacando paulatinamente también nuestra vision de la ley moral. Quiza
hemos llegado a pensar que lo técnico podria llegar a reemplazar a lo moral.
Que el deber moral ha de ajustarse al poder técnico. Pero ya hemos apren-
dido que una candela eléctrica no es un astro, ni un punado de ellas forman
constelacion ni galaxia, que un foco, por vatios que le echemos, no ilumina ni
calienta como el sol de Platon. Prolonguemos ahora la analogia. Tampoco lo
técnico, con todas sus indudables bendiciones, alcanza a suplantar lo moral.
Tampoco lo moral ha desaparecido por completo. Quiza espera discretamente
a que nuestra mirada decida escrutarlo. Solo que ahora la tarea se ha vuelto
dificil, se nos impone buscar con detenimiento para poder ver. Tal vez en una
sociedad como la que conoci6 Kant, solo habia que levantar la vista del suelo
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para ver la ley moral. Kant nos dice que la encontré dentro. Dentro, si, pero
dentro de alguien que se habia criado en medio de una sociedad atenta a la
ley moral, empapada en una ley que simplemente se vivia como ley natural. Y
seguramente la belleza de esta ley corria pareja a la del cielo estrellado, con la
misma capacidad para producir “admiracion y respeto”. ; Podriamos, aun hoy,
deslumbrados como estamos por lo técnico, atisbar ese paisaje moral, disfru-
tar y asombrarnos ante ¢l como ante un espeso campo de estrellas?

Exprimamos aun, con cierto descaro hermenéutico, las palabras que Kant nos
regala, hasta intuir la respuesta. “Dentro de mi”, dice. Pero no tenemos por
qué pensar en la intimidad de un yo cartesiano, de un sujeto solitario e intro-
vertido, ni de un escualido yo trascendental. “Dentro de m
decir dentro de cada persona de carne y hueso, dentro de todos y de cada uno
de nosotros, sociales como somos por naturaleza, dependientes los unos de los
otros incluso para construir nuestra autonomia moral. “Dentro de mi” puede
indicarnos aqui la direccion en la que hemos de mirar hoy para encontrar, mas
alla de lo técnico, el genuino asombro moral y, de paso, el sentido auténtico de

9y
1

también quiere

lo técnico: miremos hacia nuestra comiin naturaleza humana.

La sabiduria sobre la naturaleza humana es la que puede ayudarnos a colo-
car lo técnico en su sitio, a darle el valor y la funciéon que en justicia merece.
Lo técnico ha de estar al servicio de la vida humana, para hacerla cada vez
mas propiamente humana. Cuando la comtin naturaleza humana es negada o
desvirtuada, se produce una inversion de fines y medios, los seres humanos
pasan a ponerse al servicio de una tecnologia desnortada, deshumanizada.
Pero el problema no es lo técnico como tal, sino el contexto interpretativo en
el que se usa, un contexto de ignorancia sobre la naturaleza humana. Veamos
cuales son los sintomas y las posibles causas de esta dolencia de nuestros dias.

2. LA DESHUMANIZACION Y LO TECNICO

Lo técnico se ha ido concretando historicamente en diversas modalidades,
que van desde las técnicas tradicionales, pasando por la tecnologia, la tecno-
ciencia y la biotecnologia, hasta las mas recientes propuestas antropotécni-
cas. Todas estas modalidades de lo técnico coexisten en nuestros dias, pero
con la aparicion de las mas recientes el riesgo de deshumanizacion se ha ido
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incrementando. Es minimo cuando nos referimos a las técnicas tradicionales,
y alcanza un maximo con la llegada de las nuevas antropotecnias. Pero tam-
bién existe dicho riesgo en las modalidades intermedias de lo técnico.

Reparemos, por ejemplo, en las tensiones deshumanizadoras que sufre ac-
tualmente esa simbiosis entre ciencia y técnica que llamamos tecnociencia.
Existe una tendencia a la deshumanizacion del sujeto mismo que hace tecno-
ciencia (Marcos, 2020). Asi, las practicas tecnocientificas se realizan en un
contexto cada vez mas automatizado. Los propios objetivos de la tecnociencia
parecen haber girado, desde la inteleccion del mundo, hacia la obtencion y
procesamiento de grandes cantidades de datos (big data). Pero, en el momento
en que se prescinde de una estimacion prudencial —humana, por tanto— de
la relevancia y del sentido, todo dato reviste la misma importancia que cual-
quier otro y se ha de emprender una busqueda exhaustiva, combinatoria y
automatica. Esta forma de entender la tecnociencia amenaza con desplazar
todo lo que va mas alla de un mero registro y combinacion de elementos, es
decir, lo que tiene que ver con la genuina creatividad, con la esfera emocional,
con las intuiciones y la experiencia vivida, con el sentido, la relevancia y los
valores, incluidos los de caracter moral y estético, con la reflexion y con la
conversacion.

El propio concepto de inteligencia artificial (IA), tan vigente hoy dia, ter-
giversa y deshumaniza la nociéon misma de inteligencia. Habria que proponer,
pues, una denominacion mejor, que no condujese a confusion. “El término
inteligencia artificial —recuerda Katharina Zweig, del Laboratorio de Res-
ponsabilidad Algoritmica de la Universidad de Kaiserslautern— surgio en
los afos cincuenta, cuando los cientificos querian recaudar dinero para sus
investigaciones. Pensaron que sonaba a algo que el Estado fomentaria de buen
grado. Y ahora pendemos de este nombre. La mayoria de los cientificos in-
formaticos lo encuentran inapropiado” (Hopffgarten, 2021, 69). Pero ninguna
maquina entiende, ni conoce, ni aprende. Si las personas, con ayuda, a veces,
de las maquinas. O sea, las personas también forman parte de los sistemas
de IA, como disefiadores, mantenedores, usuarios, supervisores, legislado-
res... Es en estas personas, y no en la parte artificial, en las que reside la
inteligencia de estos sistemas. Las maquinas no pueden ser inteligentes. Esta
limitacion no responde a un problema técnico que pueda ser subsanado, sino
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auna cuestion ontolégica. La IA puede ayudarnos a resolver multiples proble-
mas (computo, geolocalizacion, logistica, asistencia telefonica, asistencia al
diagnostico médico, a la publicidad y un largo etcétera). Pero estos problemas
no lo son para la parte artificial del sistema, sino para el disefiador o para el
usuario del mismo.

A veces se caracteriza la llamada [ A por su capacidad de simulacion. Simula
funciones propias de la inteligencia humana, se dice. Pero simular la inteligen-
ciano es lo mismo que ser inteligente. La simulacion, ademas, consta solo como
tal para el ser humano que la observa, no para la maquina. Por otro lado, la
propia nocion de funcion remite inexorablemente a la de un ser para la cual un
efecto dado es funcional. Fuera del marco humano, las luces que se encienden
en una pantalla o los movimientos de un robot son meros efectos, no cumplen
funciones. Es el punto de vista humano el que cambia su ontologia.

Porque, ;qué imaginamos que sucederia si el ser humano fuese reempla-
zado por maquinas llamadas inteligentes? Para algunos, esto ocurrird a partir
del punto que llaman singularidad. Desde ahi las maquinas generarian otras
maquinas mas listas, un mundo post-humano controlado por robots. Pero las
maquinas dejadas a si mismas pronto decaen en simples sistemas fisicos. Los
datos son datos acerca de algo, la inteligencia lo es de algo, la informacion lo es
sobre algo. Son entidades semidticas, intencionales. En cambio, el estado elec-
tromagnético (o cuantico) de un computador no es de por si un dato, a menos
que una persona lo relaciones con un significado. Sin personas, un sistema de
IA deja inmediatamente de ser inteligente. A la hora de enfrentarnos a fendme-
no complejos, tenemos que echar mano, si, de la fuerza bruta de computacion,
pero también de toda la imaginacion, creatividad, intuicion y prudencia de que
sea capaz el ser humano. Si lo olvidamos, acabaremos dando por bueno que una
maquina puede pensar y, en justa correspondencia, que el pensamiento humano
es poco mas que la implementacion de un algoritmo sobre unas cuantas neuro-
nas. En este caso, ni siquiera es la tecnologia la que nos deshumaniza, sino una
erronea interpretacion de la misma, que comienza por un nombre desafortuna-
do, y una lectura desacertada de lo que es un ser humano.

Pero quiza el vector de deshumanizacion mas potente lo encontramos hoy
dia en el mal uso de las llamadas antropotecnias, es decir, de toda una pléyade
de tecnologias (info y bio) que convergen en su aplicacion sobre el ser humano
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para modificarlo. Hay quien dice que para mejorarlo. Los proyectos trans y
post humanistas apuntan precisamente hacia la disolucion de lo humano me-
diante las antropotecnias. Aclaremos que algunas de las antropotecnias pue-
den ser utilizadas sensatamente para la mejora de la vida humana, es decir,
para hacer que esta resulte mas propiamente humana. Pero este uso sensato no
encaja bien en la agenda transhumanista, cuyo objetivo declarado consiste no
en mejorar la vida humana, sino en transformar al ser humano. Se trata, pues,
de un auténtico proyecto deshumanizador para el cual incluso lo tecnologico
resulta circunstancial, mientras que lo nuclear parece ser la propia disolucion
de lo humano (Marcos, 2018; Marcos y Pérez, 2019).

Afiadamos a ello que las aplicaciones de lo técnico pueden transformar
nuestro entorno natural hasta hacerlo hostil a los requerimientos propios de
una ecologia humana (Marcos y Valera, 2022). También en este aspecto se
puede hablar del mal uso de lo técnico como agente deshumanizador.

En lineas generales, observamos que el fendémeno contemporaneo de la
deshumanizacion no tenemos por qué atribuirlo directamente al desarrollo
de lo técnico, sino a su mala interpretacion y uso. Se trata, en el fondo, mas
de una desorientacion filosofica que de un defecto de lo técnico. En esta li-
nea, y entre las posibles causas de la deshumanizacion, propongo considerar
dos: una ontologia naturalista y una antropologia erratica. Me refiero a una
ontologia que reduce todo lo existente a lo natural, y, en realidad, a lo ma-
terial (Soler, 2013). Si se acepta un naturalismo radical, es muy improbable
que lo técnico pueda reconocer su pluralidad interna y sus limites externos.
Sera improbable, por tanto, que busque interlocutores legitimos para cooperar
en la compleja tarea del conocimiento. A los ojos del naturalista radical, las
fuentes de conocimiento externas a la tecnociencia resultaran, en el mejor de
los casos, provisionales y superficiales, cuando no directamente ilegitimas.
En cambio, una auténtica comprension del ser humano exigira abrir investi-
gaciones plurales, en muy diversos niveles y con muy distintas metodologias.

La otra raiz de la deshumanizacion hay que buscarla en una antropologia
que calificdbamos como erratica. En nuestros dias la moda intelectual oscila
entre la negacion existencialista o nihilista de la naturaleza humana y una
naturalizacion radical de la misma. Ambas posiciones extremas, aunque apa-
rentemente opuestas, tienen implicaciones practicas similares. La negacion de
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la naturaleza humana invita a su construccion técnica, mientras que la natura-
lizacion radical de la naturaleza humana la hace técnicamente tan disponible
como lo sea cualquier otro objeto natural. En ambos casos se impone una an-
tropotecnia sin limites ni criterios, una deshumanizacion del ser humano por
la via de la artificializacion irrestricta del mismo. Digo sin criterio, pues tanto
el nihilista como el naturalista radical han renunciado a una nocién normativa
de naturaleza humana.

3. LO TECNICO AL SERVICIO DE UNA VIDA PROPIAMENTE HUMANA

Si las causas son filosoficas, quiza también hayan de serlos los remedios. Asi
pues, tras la exposicion de las coordenadas del problema de la deshumaniza-
cion, veamos algunas ideas filosoficas que quiza puedan ayudar a ponerlo
en vias de solucion. Mas abajo (seccion 4) me referiré a algunas prdcticas
inspiradas en estas ideas, pero comencemos ahora por las ideas mismas. En
primer lugar, parece que una ontologia pluralista puede paliar las tendencias
deshumanizadoras. Una ontologia de este corte armoniza con el fomento de
una pluralidad de fuentes epistémicas legitimas, algunas de ellas situadas mas
alla de los limites de la tecnociencia y en interaccion con esta; armoniza asi-
mismo con una amplia diversidad metodologica. Es decir, desde una actitud
pluralista en ontologia lo humano adquiere perfiles propios, no resulta sin
mas reductible a materia en movimiento, y puede ser estudiado con métodos
diversos y adecuados a su naturaleza. En segundo lugar, la deshumanizacion
se combate mostrando la funcion irremplazable de las personas en la produc-
cion de lo técnico, la cual implica desde el comienzo accion personal. En ter-
cer lugar, argumentaré¢ a favor de una idea orientadora de naturaleza humana.
Dicha idea puede servir como criterio para el empleo de las antropotecnias y,
en esta linea, puede protegernos del riesgo de deshumanizacion que generan
estas cuando se aplican sin ninguna orientacion normativa sensata. En suma,
se trata usar las antropotecnias para mejorar la vida humana, es decir, para
hacerla mas propiamente humana, no para trascender lo humano.

La deshumanizacion se combate, para empezar, desde las raices ontologi-
cas, con la asuncioén de una ontologia pluralista en la que tengan cabida las
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muy diversas entidades que conforman la abundancia de lo real (Feyerabend,
1999), entre las que se cuentan las fuerzas basicas y los elementos materiales,
los vivientes, plantas, animales y también las personas. Las personas estan
dotadas de una conciencia subjetiva que les permite hacer ciencia y buscar
aplicaciones técnicas, pero que probablemente queda mas alla de los limites
de lo tecnocientifico (Arana, 2015). La tecnociencia no solo tiene limites, sino
que nace precisamente de un proceso metodoldgico de limitacion (Marcos,
2014). Galileo sentd las bases metodologicas de la ciencia moderna al limitar
los aspectos de la realidad que iba a poner bajo escrutinio. Pues bien, la acep-
tacion de limites obliga, al mismo tiempo, a reconocer la existencia de otras
fuentes de conocimiento y de otras practicas tan legitimas como puedan ser
las tecnologicas, pero exteriores a las mismas. Este reconocimiento invita,
asimismo, a la colaboracion entre lo técnico y esos otros ambitos de la vida
humana que también aportan conocimiento y orientacion a la praxis. Pienso,
por ejemplo, en las tradiciones sapienciales, en el sentido comuin y experiencia
cotidiana, en la religion, en ciertas ideas filosoficas y morales.

En segundo lugar, creo que se debe enfatizar la funcién insustituible de las
personas en la produccion de lo técnico, que no puede sostenerse por si mis-
mo. Lo técnico deriva de una accion personal, en la que se ven involucradas,
en mayor o menor medida, todas las facetas de la persona (Marcos, 2014a).
Cuando la técnica entra en cooperacion y simbiosis con la ciencia, entonces
la tendencia a la deshumanizacion se ve también favorecida por una mala
comprension del método cientifico y del concepto de objetividad. Pudiera pa-
recer que la objetividad de lo tecnocientifico se obtiene mediante la supresion
o estandarizacion de todo lo subjetivo y su sustitucion por alguna suerte de
método automaticamente ejecutable. Lo cierto, mas bien, es que el polo sub-
jetivo-personal es condicion necesaria para la construccion de la objetividad
tecnocientifica. Los aspectos personales del sujeto permiten precisamente la
creatividad y el juicio prudencial tan imprescindibles para la produccion de
una tecnociencia inteligente, comunicable y util. Y en las fases mas tecnolo-
gicas de la investigacion, sabemos que no existe casi nunca la posibilidad de
aplicacion automatica de una teoria a la resolucion de problemas practicos,
sino que dicha aplicacion requiere de un cierto arte, de una tradicién comple-
ja, no resulta de una simple traslacion mecanica de la ciencia tedrica, sino que
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exige la contribucion equilibrada de un gran nimero de capacidades huma-
nas, incluidas las de tipo moral.

Asi pues, el éxito de la tecnociencia, en términos de verdad y de utilidad,
dependera de una correcta dosificacion en el uso de cada una de nuestras
facultades personales en cada momento de la investigacion. Y para encontrar
las dosis y los ritmos correctos hemos de contar con la razoén prudencial. Si
reconocemos la insoslayable condicién personal de la investigacion tecno-
cientifica, es mas, si reconocemos que la objetividad de la tecnociencia es pre-
cisamente el fruto de la accidn sensata de las personas, tendremos un remedio
mas contra las tendencias deshumanizadoras.

En tercer lugar, no se puede olvidar que la naturaleza humana funciona
como una instancia normativa imprescindible. Si no se respeta dicha natura-
leza y no se toma como referencia, lo técnico pierde su sentido y se vuelve es-
téril. Podria producir cambios en el mundo, y especificamente en lo humano,
pero dichos cambios no pueden ya reputarse como mejoras, pues destruyen
precisamente toda posibilidad de referencia normativa comun.

El sentido comun y la tradicién aristotélica, en cambio, abogan por una
concepcion normativa de la naturaleza humana, con sus aspectos animales,
sociales y espirituales. Estas tres dimensiones de lo humano no son reducti-
bles entre si ni estdn meramente yuxtapuestas. Cada una de ellas impregna
completamente a las otras dos. Ademas, hemos de tener siempre presente que
lo humano se da de manera integral, unitaria, indivisible en cada persona. La
naturaleza humana, asi entendida, da un sentido y un programa a lo técnico,
que ha de ponerse al servicio de la salud de las personas y de su entorno, al
servicio de una convivencia social justa y pacifica, y al servicio también de
las posibilidades de un desarrollo espiritual pleno, en suma, al servicio de la
integridad de cada persona.

4. SENTIDO, ACTITUD Y SILENCIO

La modernidad tuvo éxito en el plano instrumental, multiplicé nuestras capa-
cidades técnicas como no se habia visto jamas antes, pero resulté un fracaso
en cuanto al sentido. Tenemos las herramientas, pero estamos desconcertados
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en cuanto a los fines. Y el caso es que el ser humano precisa de lo técnico para
vivir y desarrollarse en todas sus dimensiones. Lo técnico, entonces, cobra
sentido cuando es puesto precisamente al servicio del desarrollo humano. Si
aceptamos la definicion clasica aristotélica del ser humano como animal so-
cial y racional, tenemos que reconocer que ninguna de estas tres dimensiones
se cumple sin el auxilio de lo técnico. La evolucion del ser humano, tanto en
su aspecto de hominizacion como en el de humanizacion, ha estado mediada
por lo técnico. Nuestro propio cuerpo esta configurado en correlacion con
nuestras técnicas mas primitivas, como el fuego y las herramientas liticas, y
no seria funcional sin ellas.

Tampoco los aspectos sociales del ser humano se cumplirian plenamente sin
el concurso de lo técnico. Una buena parte de las innovaciones técnicas de todos
los tiempos han consistido precisamente en sistemas de comunicacion, que han
servido para urdir la sociedad humana. Recordemos las técnicas que van desde
la escritura hasta la telefonia e internet, pasando, entre otras, por la imprenta.

También el aspecto racional o espiritual del ser humano esta marcado por
lo técnico. De hecho, la técnica no es solo una modalidad de la accidon produc-
tiva, sino también una forma de exploracion de la realidad, un modo de am-
pliar nuestra sabiduria, una manera de internarnos en los espacios de posibi-
lidad reales que no resultan actualizados por la mera accion de la naturaleza.
La técnica —llamada entre los latinos ars— también nos aproxima al univer-
so espiritual de la belleza. Y el arte —llamado fechne por los griegos— nos
sirve para explorar no solo el mundo de lo posible, del poder-ser, sino también
el mundo del deber-ser y de los valores morales.

Al parecer, necesitamos de lo técnico para cumplirnos como seres huma-
nos. Lo técnico, por su parte, encuentra funcion y sentido en el apoyo que da
a este cumplimiento. Pero, por otro lado, paraddjicamente, resulta, cuando es
mal interpretado y mal usado, una fuerza de deshumanizacion. ;Cual ha de
ser pues nuestra actitud ante lo técnico, de aceptacion o rechazo?

Heidegger ha recomendado adoptar una cierta actitud que dista del tecno-
logismo tanto como del ludismo. Una actitud es una disposicion estable para
actuar de un cierto modo ante circunstancias concretas variables. Cuando una
actitud dada nos predispone a actuar bien, decimos de ella que es una virtud.
Y la actitud virtuosa que hemos de desplegar ante lo técnico es llamada por
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Heidegger (1994, 27) serenidad (Gelassanheit): “Quiero nombrar esta actitud
del simultaneo s/ y no al mundo técnico con unas viejas palabras: la serenidad
ante las cosas”. Es digno de mencion el hecho de que todo el mundo digital
esté basado en la disyuncién “si o no”, es decir “0 6 17, mientras que Heide-
gger nos propone precisamente la conjuncion “si y no” como epitome de la
actitud adecuada ante la técnica.

“Podemos dar el si —continia Heidegger (1994, 27)— a la ineludible
utilizacion de los objetos técnicos, y podemos a la vez decir no en cuanto les
prohibimos que exclusivamente nos planteen exigencias, nos deformen, nos
confundan y por Gltimo nos devasten”. Entiéndase bien, no es que haya que
salvar al hombre de la técnica. Jamas Heidegger (1994, 27) demoniza lo téc-
nico: “Seria necio marchar ciegamente contra el mundo técnico. Seria miope
querer condenar el mundo técnico como obra del diablo. Dependemos de los
objetos técnicos”. Hay que salvar al hombre, eso si, de una actitud erronea
ante la técnica, de una actitud irreflexiva, precipitada, acritica, poco libre:
“Podemos, ciertamente, servirnos de los objetos técnicos y, no obstante, y
pese a su conveniente utilizacion, mantenernos tan libres de ellos que queden
siempre en desasimiento [loslassen] de nosotros” (1994, 27).

Usemos e interpretemos, pues, lo técnico desde una actitud de serenidad.
Usemos las tecnologias sin apego, preservando siempre la esencia de lo hu-
mano, se nos dice. Bien, ;pero esto como se hace, en qué conductas concretas
se sustancia?

Un primer paso en esta direccion lo obtendremos mediante un ejercicio
interpretativo aplicado a las palabras de Heidegger. “Si y no” a lo técnico.
(Coémo lo interpretamos? Quiza Heidegger nos esté invitando a separar el tri-
go de la paja, a aplicar la naturaleza humana como criba y criterio. Digamos
si a las técnicas y tecnologias que respeten nuestra naturaleza y digamos no a
aquellas otras que la devastan. Es esta una interpretacion fructifera. Nos sirve
para impugnar todas las aplicaciones que devasten al ser humano, como suce-
de con muchas de las antropotecnias que hoy dia son propuestas por el tran-
shumanismo (Diéguez, 2021). También es util para rechazar las tecnologias
que devasten el medio natural, la casa del ser humano y, con ello, la propia
vida de este. Y, a la vez, podemos seguir diciendo si a lo técnico en general y
a los usos concretos de ello que remen a favor de una auténtica vida humana.
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Pondremos un par de ejemplos para que se aprecie hasta qué punto este
criterio puede ser preciso y util para nuestras practicas concretas. En el terre-
no de la biotecnologia, siguiendo el criterio en cuestion, deberiamos decir un
si enfatico a las células somaticas reprogramadas (iPS) y a la edicion gené-
tica mediante CRISPR-Casl3, mientras que tendriamos que decir no a otras
biotecnologias que implican destruccion de embriones humanos, conflictos
de identidad o modificacion del patrimonio genético de la humanidad, como
sucede, por ejemplo, con ciertas variantes de la edicion genética o con la clo-
nacion humana (Cox, 2017; Yamanaha, 2012).

Pero las tesis de Heidegger admiten todavia otras interpretaciones. Ponga-
mos ahora que el s7 y el no puedan referirse ambos a una y la misma aplica-
cion tecnoldgica. Por supuesto, tendria que ser una de las aplicaciones que han
pasado el filtro anterior, es decir, una aplicacion legitima de la tecnologia; de
lo contrario, ya tendria un no definitivo asignado. O sea, no se puede decir si
y no, por ejemplo, a la clonacion humana, que simplemente exige un no. Por
otro lado, a ciertas tecnologias simplemente no se les puede decir no. Una vez
que disponemos de ellas, su uso en las circunstancias pertinentes viene obli-
gado. No seria aceptable, como resulta bien obvio, que un hospital dejase de
usar anestesia dos dias al mes en cada quirofano. Pero, si el dentista me dice
que solo va a tocar superficialmente una de mis piezas, puede resultar sensato
que yo mismo decida si quiero o no anestesia. Y, por supuesto, resulta acep-
table que cada uno decida la frecuencia con la que va a usar o dejar de usar el
ordenador, el automdvil, el aspirador, la segadora o el GPS.

Es decir, a ciertas aplicaciones tecnologicas hay que decirles no, a otras,
si; pero existe una amplia franja de aplicaciones tecnolédgicas a las que quiza
convenga decir si y no, seglin la ocasion (kairds). Respecto de esta franja de
lo técnico cabe ejercitar lo que muy bien podriamos llamar una practica de
silencio tecnologico (Marcos, 2018a, 2020a).

El silencio tecnoldgico es, pues, la interrupcion deliberada y transitoria
del uso de una determinada tecnologia legitima. Un caso paradigmatico lo
tendriamos en la desconexion temporal del teléfono movil. Se trata de una
tecnologia ubicua, que en si misma no plantea especiales problemas mora-
les, que aporta, mas bien, grandes ventajas practicas a la vida humana, pues
permite la comunicacion fluida entre las personas, asi como la obtencion de
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datos y la ampliacién de nuestro conocimiento de la realidad y de la actuali-
dad. Ahora bien, podria en algunos casos resultar adecuado o beneficioso el
prescindir transitoriamente de ella. De hecho, el uso del concepto de silencio
digital parte de la psicologia clinica y esta relacionado con la desconexion de
las redes sociales y de los instrumentos digitales, como el celular o la tableta,
que nos dan acceso a las mismas y que, al parecer, pueden generar patologias
por adicion. No obstante, el enfoque aqui es filosofico, anterior y en cierto
modo independiente de las consideraciones clinicas. Ademas, nuestro enfo-
que es mas amplio, pues se refiere a todas las tecnologias legitimas, y no solo
a las de comunicacion digital. Asi, el silencio tecnologico se extiende, gracias
a una interpretacion metaforica de la nocion de silencio, a todos los sectores
y usos tecnologicos. Podremos hablar, por ejemplo, de silencio tecnologico en
relacion con el uso del automévil o del ascensor y, en general, de cualquier
tecnologia legitima.

Todavia cabe alguna precision mas respecto del concepto de silencio tec-
nolégico. Y es que dejar de usar una tecnologia, aunque sea momentaneamen-
te, implica usar otra, o al menos una técnica. Si prescindimos de la telefonia
movil, probablemente sera para usar la fija, el correo postal, la radio o la
prensa en papel. No hay un nivel de la accion humana exento por completo
de técnica. Si dejamos aparcado el coche, nos desplazaremos en tranvia, en
bicicleta o gracias a nuestro calzado. Prescindir por completo de lo técnico
implicaria evitar el uso del fuego y de los ttiles cortantes, lo cual es sencilla-
mente incompatible con la vida humana, habida cuenta de nuestras simples
caracteristicas anatomicas. Dicho de otro modo, los humanos podemos aspi-
rar a una cierta autonomia respecto de cada tecnologia en particular, pero no
respecto de lo técnico en general. No es exactamente que dependamos de lo
técnico como de algo exterior a nosotros, es que por naturaleza y circunstan-
cias evolutivas somos seres técnicos. Humano significa ya técnico.

Lo que merece la pena silenciar de vez en cuando es la tecnologia, algin
uso o aplicacion concreta de la misma. Con ello podremos durante un instante
recuperar una cierta sensacion de realidad, de conexidon con nuestras bases
bioldgicas e historicas, de autoconocimiento. Y desde esta lucidez se puede
regresar al uso de la tecnologia en cuestion, pero a un uso que sera ya mas
libre y Iucido, menos obcecado y dependiente.
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Gracias a estas practicas de silencio tecnologico desarrollamos la virtud de
la serenidad ante lo técnico y, con ello, facilitamos un uso y una interpretacion
sensata de lo mismo, le damos el sentido que en justicia le corresponde, lo po-
nemos al servicio de una vida mas propiamente humana. Por esta via practica
contribuimos también a minorar el riesgo de deshumanizacién que un mal uso
e interpretacion de lo técnico conlleva.

5. RESUMEN CONCLUSIVO

Para Kant el cielo estrellado resultaba tan evidente como la ley moral. En
nuestros dias la iluminacion artificial dificulta la vision de muchas estrellas.
Nos preguntamos, por analogia, si lo técnico en general puede estar oscure-
ciendo lo moral. Y cuando aqui hablamos de lo moral, inmediatamente po-
demos hacerlo extensivo a todo lo propiamente humano, dado que en Kant la
moralidad caracteriza al ser humano, se basa en su autonomia y fundamenta
su dignidad. Es decir, nos preguntamos si lo técnico esta eclipsando lo huma-
no, si el desarrollo técnico genera un proceso de deshumanizacion.

He defendido aqui la tesis, en respuesta a la anterior pregunta, de que no
es lo técnico lo que deshumaniza, sino una mala interpretacion filoséfica de
lo técnico y de lo humano. Esta incorrecta interpretacion fomenta, ademas,
usos inadecuados de lo técnico. La deshumanizacion llega de la mano, pues,
de ciertos usos e interpretaciones de lo técnico, no de lo técnico como tal.

He distinguido varias modalidades de lo técnico (técnicas, tecnologias,
tecnociencias, biotecnologias, antropotecnias) y recordado que algunas de
ellas son mas proclives que otras a una mala interpretacion y a un uso des-
humanizante. Sucede, especialmente, con las modalidades mas recientes de
lo técnico. Asi, por ejemplo, la tecnociencia puede pasar de ser comprendida
como un ejercicio de inteleccion del mundo, de aumento del conocimiento y
de gestion sabia del mismo, a ser interpretada como un proceso de coleccion
de datos y de deteccion automatica de correlaciones. Hasta tal punto es asi,
que el propio concepto de inteligencia empieza a degradarse con el adjetivo
“artificial”. En el extremo del riesgo tenemos las antropotecnias, que inciden
sobre el ser humano, y muchas veces lo hacen para bien, pero también pueden
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tener un efecto devastador cuando se asocian a una interpretacion incorrecta
de lo humano, a una antropologia desnortada.

Ante esta situacion, he propuesto en el texto varias ideas —ademas de
ciertas practicas— que pueden encauzar el plano interpretativo y, con ello,
reducir el riesgo de deshumanizacion. Entre las ideas propuestas constan las
relativas a una ontologia pluralista y a una antropologia sensata, compatibles
ambas con la realidad y dignidad de las personas. Desde estas posiciones
filosoficas se le puede dar un sentido humanista a lo técnico: necesitamos de
lo técnico para cumplirnos como seres humanos, y lo técnico, por su parte,
encuentra funcion y sentido en el apoyo que da a este cumplimiento.

Entre las practicas que pueden ayudarnos en la lucha contra la deshuma-
nizacion, he propuesto la del silencio tecnologico, a través de la cual se puede
cultivar la virtud que Heidegger denomina serenidad (Gelassenheit) y que ¢él
mismo recomienda como actitud ante lo técnico. Esta virtud es la que nos ha-
bilita para decir no a los usos ¢ interpretaciones de lo técnico que devasten la
naturaleza humana, a decir s7 a aquellos usos e interpretaciones de lo técnico
que contribuyan a hacer la vida mas propiamente humana.
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RESUMEN: Una de las caracteristicas principales del desarrollo de la modernidad
ha sido el encubrimiento de los fines naturales de la técnica. En este articulo pro-
fundizamos en esa desnaturalizacion, que ha hecho de la tecnologia un elemento
susceptible de estar al servicio de un poder deshumanizante. Sostenemos que este
proceso ha llevado al oscurecimiento de una vision natural del ser humano que evita
fundamentar la integracion de su vida con el bien de la sociedad. Por tanto, se percibe
en la actualidad un desgajamiento entre los fines naturales de la humanidad y los ele-
mentos técnicos que solo puede ser corregido por el potenciamiento de los vinculos
dentro de una comunidad. Con este marco, analizamos los problemas que derivan
del planteamiento moderno desde las perspectivas antropoldgica, ética y sociologica.

PALABRAS CLAVE: amistad, justicia, naturaleza, técnica, tecnologia.

ABSTRACT: One of the main characteristics of the development of modernity has
been the concealment of the natural ends of technology. In this article we delve into
that denaturalization, which has made technology an element capable of being at
the service of a dehumanizing power. We maintain that this process has led to the
dimming of a natural vision of the human being that avoids basing the integration of
his life with the good of society. Therefore, a gap is currently perceived between the
natural goals of humanity and the technical elements that can only be corrected by
strengthening the links within a community. With this framework, we analyze the
problems that derive from the modern approach from the anthropological, ethical and
sociological perspectives.

KEYWORDS: friendship, justice, nature, technique, technology.
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1. DE LOS FINES NATURALES DE LA TECNICA A LA DERIVA
TECNOCRATICA DE LA SOCIEDAD

1.1. Fines de la técnica y su integracion natural en el bien humano

El término “técnica” es indiscernible en su origen, desde el punto de vista
etimologico, de la palabra “arte”, con la que también se tradujo el término
griego del que ambas proceden. En la actualidad, y por influencia de los enci-
clopedistas, existe una distincion entre ambos vocablos que hace que para la
“técnica” prevalezca su relacion con el conjunto de procedimientos y recursos
que posee una ciencia (Gonzalez Quirds, 2010, pp. 1059-1060). La palabra
griega de la que deriva es tekné y, desde la perspectiva clasica, ha sido con-
siderada en la filosofia como la recta ratio factibilium. Comporta el conoci-
miento necesario para producir determinados objetos, orientados por la recta
razon, dentro del marco de los fines imperados en la libre actuacion humana,
que tiene su origen en la voluntad, guiada por el intelecto (Enriquez Gomez
y Montoya Camacho, 2021). Esto significa que la técnica es obra de la razon
en cuanto a su condicion instrumental, y en cuanto que se ordena rectamente
hacia un bien que integra toda la vida humana, es decir, se encuentra su-
bordinada a unos fines superiores relacionados con la verdad practica (Vigo,
2006, 315-323), como el desarrollo de la propia vida social. Desde esta vision,
también ha sido catalogada como una virtud o habito intelectual, propiamente
humano, en su parte realizativa, ya que pertenece al conjunto de los habitos
intelectuales en su vertiente practica y lleva a saber qué hacer para la produc-
cion de objetos de utilidad o artisticos (Sanchez-Migallon, 2015, pp. 93-94).

En efecto, Aristoteles en el libro I de la Metafisica (980a-983b), al hablar
de la técnica y su relacion con la ciencia, y tras llevar a cabo una clasificacion,
hace una distincion radical entre las formas de saber especificas de los anima-
les y de los hombres. Afirma que mientras los animales viven con imagenes y
recuerdos y participan poco de la experiencia, el género humano dispone del
arte y del razonamiento (Aristoteles, 1994, pp. 70-78). La tekné aparece, pues,
como un tipo de conocimiento especificamente humano, es decir, ligado de
modo particular a su capacidad racional.

Vista historicamente, la técnica ha sido utilizada por el ser humano desde
épocas muy antiguas, y desde el analisis antropologico sabemos que incluye
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el uso de instrumentos y de conocimientos para modificar el entorno en el que
se desarrolla el hombre?. Surge como una necesidad para adecuar todo lo que
nos rodea a una mejora de la calidad de vida social de nuestra especie.

A este respecto, como indica el filosofo Leonardo Polo: “Para afirmar que
nos encontramos ante un instrumento técnico, la condiciéon mas importante
es esta: que el elemento del mundo exterior que el hombre asocia a su operar
quede incorporado a la Humanidad de manera superior a la pura asimila-
cion psicologica individual. Los hallazgos del hombre traspasan el puro ser
pensado por alguno, y quedan socializados, constituyendo un punto de parti-
da para otros posibles inventos [...]. Puede decirse que no habria técnica sin
sociedad ni tampoco sociedad sin técnica. Es evidente que lo que esta escrito
en un libro (espiritu objetivado) estuvo primero dentro del pensamiento (si-
tuacion subjetiva de lo espiritual). La técnica progresa porque la razon huma-
na es objetivable de modo transpsiquico” (Polo, 2016, pp. 321-322)°.

Parece claro, entonces, que todo artificio que procede de la inteligencia
y de la mano humana, para ser elevado a la categoria de “instrumento téc-
nico”, debe tener una apertura racional objetiva a la sociedad. Esto deberia
darse, cuando menos, por la potencialidad del instrumento para brindar de-
terminados bienes, que no podrian ser alcanzados por el ser humano sin la
intervencion del elemento técnico. La inclusion de la idea de “recta razén”,

2 Como dice el filosofo Alejandro Llano: “[...] el hombre no solo tiene capacidad de trabajar
los objetos uno a uno —que eso si lo hacen muchas especies animales—, estableciendo
con los objetos una relacion “longitudinal” bioldgicamente inmediata, sino que, de manera
privativa, puede utilizar esos objetos para suscitar otros: en este momento, hay capacidad
de técnica y hay mente humana. [...] De esta suerte, se ha podido definir certeramente la
técnica como un sistema de productos objetivados con poder determinante” (Llano, 1987,
p. 127). Por tanto, el proceso de desarrollo de los seres humanos es un proceso de posibil-
itacion en el que los hombres transforman recursos naturales en posibilidades de vida
(Gracia, 2004, p. 30). Como ha indicado Jakob Johann von Uexkiill (1996, pp. 103-135), las
posibilidades de vida de la especie humana se entretejen a partir del «mundo circundante» o
“entorno” del viviente que, por medio de su existencia en él, transforma el mero «ambiente»
(Umwelt), hasta constituirlo en su propio “mundo” (Welf). Estas ideas aparecen desarrolla-
das también en (Lombo y Giménez Amaya, 2016, pp. 44, 113-114), y también en (Polo, 1996,
pp. 103-135). Las cursivas del texto del profesor Alejandro Llano son nuestras.

3 Las cursivas son del autor. Citado por José Ignacio Murillo, segtn la edicion de 1993, en un
contexto mas amplio del estudio de la teoria de la cultura de Leonardo Polo (Murillo, 1996,
pp. 851-867).
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mencionada antes, es importante. Desde la perspectiva clasica, ésta ofrece
a la explicacion de la técnica su orientacion hacia el bien personal y de la
comunidad en la que el instrumento puede desarrollarse*. Brinda, por tanto,
una ordenacion a los fines en los que la misma técnica se encuentra inserta-
da, y una perspectiva para evaluar el tipo de bienes que puede alcanzar. Esto
surge de la mutua implicacion de los atributos instrumentales y antropologi-
cos que la componen, dando una primacia al bien moral del ser humano, que
va mas alla de la simple afirmacion de que poner fines, y disponer medios
para ellos, es propiamente un hacer del hombre (Heidegger, 1997, p. 114); o
que los fines de la técnica superan los limites del estado presente por su ca-
pacidad de transformar el medio donde es posible habitar (Simondon, 2017,
p- 306-308).

De este modo, se puede decir que la forma de cimentar el uso moralmen-
te correcto de cualquier artificio técnico en la sociedad se establece por el
arraigo de los habitos intelectuales y morales que hacen de dicho instrumento
parte importante de una cultura que se transmite en el tiempo.

No se trata, por tanto, de afirmar solamente que cada dispositivo técnico
—o0 tecnoldgico— tiene una historia; o que abre al hombre un pliego de posi-
bilidades materiales en el &mbito en que se desarrolla la cultura, incidiendo en
la identidad del ser humano (Broncano, 2008). Nos referimos a un sentido mas
profundo, a un ejercicio positivo de la libertad que, desde la propia persona,
busca el bien del conjunto de la sociedad, en un periodo de tiempo concreto y

* La recta razon se ha definido como “lo que la razon humana dictamina de suyo acerca
de una accion, es decir, la recta razon es el dictamen obtenido cuando la razon procede
correctamente (sin error de razonamiento) segun las leyes, los principios y los fines que
son propios de la razon moral en cuanto tal, sin interferencias ni presiones de ningtn tipo”
(Rodriguez Luiio, 2014, p. 234). La libertad que presupone el ejercicio de la recta razon no es
solo negativa. La persona, en el momento de juzgar una accion, no desea ser engafiada bajo
ningun aspecto. Cuando menos si es que se desea alcanzar un fin que busque satisfacer sus
expectativas vitales. Por tanto, la libertad en un sentido positivo se relaciona con el hecho
de que el juicio moral cumpla con las expectativas de lo que se espera en una determinada
situacion. Podemos observar, ademas, que el dictamen de la razon no puede ser subjetivo
porque para que sea correcto debe inspirarse no solo en los deseos del agente, sino también
en “las leyes, los principios y los fines que son propios de la razén moral en cuanto tal”,
y en ese sentido, busca los mismos bienes incoados en la ley natural (Gonzalez, 2010, pp.
668-675).
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que, en ultima instancia, ofrece una tradicion a las generaciones futuras para
perpetuar una comunidad de personas (Maclntyre, 1992; Yepes Stork, 1996,
pp. 101-125 y 257-260; Montoya Camacho y Giménez Amaya, 2021, pp. 185-
201 y 256-262)°.

Para Aristoteles, no es posible establecer una comunidad inicamente sobre
la base de normas y preceptos (Gonzalez, 2016, pp. 9-11), como tampoco lo es
con simples acuerdos de intercambio que preserven el interés individual. Esto
ultimo lo afirma, en el libro de la Politica, III, 9, 1280a6-8, diciendo que las
personas no se han asociado solamente para vivir, sino para vivir bien, o que
tampoco se han asociado para formar una alianza bélica con el fin de no ser vic-
timas de ninguna injusticia, ni solo para el intercambio y la ayuda mutua (Aris-
toteles, 1970, pp. 83-84). Como indica en Etica a Nicomaco VIIIL9,1159b24-
1160a8, esto se erige sobre dos elementos de la vida practica: la justicia y la
amistad, los cuales desempeiian un papel imprescindible en la configuracion de
la polis (Aristoteles, 1981, pp. 131-132). Para el Estagirita no puede existir una
comunidad sin estos fundamentos (Gonzalez, 2016, pp. 14-16).

Pero la apelacidn a Aristoteles y su idea sobre la relacion entre amistad y
justicia va mas alla de su presentacion como fundamento para la conforma-
cion de la comunidad. Sirve, en este punto, para resaltar un detalle relevante
para la cuestion del “bien humano general en el que se deben integrar los fines
de la tekné”. De hecho, proponemos como idea principal que la integracion
natural del bien del ser humano, con los fines de los que venimos hablando,
solo puede darse en cuanto los elementos técnicos sirven al potenciamiento de
los vinculos dentro de una comunidad. Es decir, en cuanto ofrece un soporte
para el desarrollo de la justicia y la amistad en la vida social; y que cualquier
fin que se desgaje de esa perspectiva puede considerarse como alejado, en
mayor o menor medida, de los fines propios de la naturaleza humana.

En efecto, como se indica en Etica a Nicomaco VIIL13,1162b20-1163al,
la clase de justicia que obra la preservacion de una comunidad es la justicia

> A este respecto es también interesante lo que afirma Juan Cruz: «Tradicion es la linea de la
transmision de los caracteres adquiridos por libertad, es la continuidad del proceso opera-
tivo especificamente humano, en virtud del cual se lega al futuro algo que pervive, una vez
desaparecido quien lo cred: el pasado es asi un legado, del que el hombre puede disponer»
(Cruz, 1993, p. 97).
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natural, no la meramente legal (Aristoteles, 1981, p. 137). Es la primera la
que establece el marco general de los bienes honestos que sostienen una co-
munidad. Esta afirmacion se apoya firmemente en las potencialidades hu-
manas, implicitas en la frase del libro de la Politica 1,2,1253a9: “el hombre
es [...] un animal social” (Aristoteles, 1970, p. 4). Por otro lado, con respecto
a la amistad, la principal clasificacion de Aristoteles que se encuentra en la
Etica a Nicomaco VIII,3,1156a5-1157a35, la divide en amistades por interés,
por placer, y amistades honestas (Aristoteles, 1981, pp. 124-126). Con esto, el
filésofo griego mantiene el mismo planteamiento natural e integrador de los
bienes y fines humanos propuestos en Etica Eudemia VIII,3,1248b-1249. En
tales pasajes, justo después de explicar nuevamente en el libro VII la clasifica-
cion de la amistad, afirma que para el hombre noble los bienes por naturaleza
son bellos de suerte que, para éste, lo util es también bello (Aristoteles, 1998,
pp. 541-546).

La amistad honesta, como se observa en la FEtica a Nicémaco
VIIL,3,1156b5-30, es la amistad perfecta entre personas buenas y virtuosas
(Aristoteles, 1981, p. 125). En nuestro mundo contemporaneo solemos atribuir
este tipo de amistad, de modo popular, a la amistad desinteresada, o verdade-
ra, cuando ésta se da en el ambito personal. Pero, como venimos advirtiendo,
Aristoteles la plantea no solo en este orden, sino que la amistad esta estructu-
rada dentro de la conformacion de la ciudad. Es este tipo de amistad honesta
la que preserva las relaciones interpersonales a través del tiempo, porque no
se somete al simple gusto o a efectos exclusivos de lo util, puesto que forja
lazos que no acaban cuando desaparece tanto la utilidad como el placer. Por
tanto, el papel de transmitir lo que es verdadero, y de realizar lo que es justo,
es decir de potenciar la capacidad de comunicar y de vivir bien segun el orden
de los bienes del hombre virtuoso y noble, es una tarea fundamental de cual-
quier elemento técnico.

De este modo, hemos introducido el marco clasico sobre el que pensamos
que cualquier finalidad de la técnica debe ser evaluada. En el siguiente apar-
tado, observaremos como la confusion moderna entre técnica y tecnologia ha
llevado a un desgajamiento de los fines naturales de la primera, convirtién-
dola en una nocioén reducida a su mera dimension instrumental, y volviéndola
extrafia al propio ser humano.
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1.2. La importante distincion entre técnica y tecnologia

La distincion entre la técnica y la tecnologia nos ofrece la oportunidad de
profundizar en la importancia de lo indicado en el apartado anterior. En el
pensamiento moderno, se ha preferido hablar mas de tecnologia “para su-
brayar que la técnica tiene ya menos que ver con habilidades humanas (con
artes y oficios) que con la investigacion y la explotacion sistematica de las
posibilidades de la naturaleza” (Gonzalez Quirds, 2010, pp. 1059). Desde este
punto de vista, ambas nociones se han visto confundidas, y se ha pasado por
alto que la tecnologia esta relacionada mas directamente con la aplicabilidad
de la técnica al conocimiento cientifico®. De hecho, José Ortega y Gasset se-
nala una diferencia entre “técnica” y “tecnicismo de la técnica moderna”, que
puede ser equiparable a la distincion entre técnica y tecnologia, sefialando
que la tecnologia tiene una superioridad sobre la técnica por su relacion con el
método cientifico (Ortega y Gasset, 1965, 2001).

Segun el filésofo Dominique Lecourt, ha sido el triunfo del positivismo lo
que ha hecho que se identifique la técnica con la tecnologia (Lecourt, 2011).
La técnica, de esta manera, es considerada solo bajo el aspecto de “utensibi-
lidad”, es decir, algo externamente relacionado al ser humano, que de alguna
manera escapa a su control. Esta consideracion de la técnica es, seglin este
pensador, muy restrictiva y poco antropologica, y hace que su identificacion
con la tecnologia se restrinja a un uso meramente instrumental (Lecourt,
2011, p. 20). Por esto es importante advertir que la cuestion sobre la técnica
debe verse siempre desde una perspectiva antropologica y como un elemento
constitutivo del ser humano (Sloterdijk, 2001, pp. 80-91), y de las actividades
en las que se encuentra vitalmente implicado.

Por tanto, parece que la técnica, vista solo a través de su aspecto util, po-
dria convertirse en un elemento ajeno a los aspectos mas humanos de la vida

¢ Asi es como reconoce la Real Academia Espafiola la primera acepcion de la palabra “tec-
nologia”. También se ha considerado que el concepto de técnica se aplicaria sobre todo a la
cultura neolitica, mientras que el inicio de la revolucion cientifica, en la Baja Edad Media,
apuntaria a la utilizacién de la tecnologia: el comienzo de la imprenta, y mas adelante,
con mas propiedad, la revolucion industrial, que favoreceria el impresionante desarrollo
tecnologico del siglo XX con las comunicaciones sociales. Desde esta perspectiva, la tec-
nologia aparece como una utilizaciéon exponencial de la técnica.
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personal y social. Esto podria constituirse en una especie de poder andénimo
alienante, capaz de difuminar la responsabilidad moral de los individuos, dis-
persar su atencion, y entorpecer el uso de su razoén (Guardini, 1982, pp. 19-21).
Esto podria darse, especialmente, si se combina con la fuerza que posee la
ciencia experimental, como en efecto ha ocurrido en la historia, no por algo
constitutivo a en tipo de ciencias, sino por el tipo de racionalidad instrumental
que ha dominado nuestro mundo moderno (Montoya Camacho y Giménez
Amaya, 2021, pp. 133-175). Esto reduce las relaciones humanas en las que se
encuentran implicadas tanto la justicia y la amistad al mero intercambio de
bienes, o la simple utilidad’.

Lo indicado hasta este punto ha sido visto de un modo certero, nuevamen-
te, por Dominique Lecourt, quien al definir la tecnologia como la parte de

7 La reduccion utilitaria de la vida humana que propicia la técnica, que identificamos como
parte del proceso de la Modernidad en este articulo, se encuentra a la base de un cierto
vaciamiento ontoldgico, relacionado con la nocidon de “verdad”, que no podemos detallar
aqui, y para el cual remitimos a otro trabajo publicado por los autores de este articulo, cuya
bibliografia es abundante (Montoya Camacho y Giménez Amaya, 2021). Para comprender
esta dinamica, es importante advertir que existen factores de esta reduccién que remiten a
otra, de tipo gnoseologico, y con serias consecuencias éticas. Esta reduccion gnoseologica,
va de la mano de la evolucion del pensamiento cientifico, desde la nocion aristotélica
clasica de la Fisica y la Metafisica, pasando por empiristas y materialistas hasta terminar
en los positivistas y el biologismo contemporaneo. En esta seccion, ponemos el acento en
el consumismo y la tecnificacion surgida en la revolucion industrial por considerar ambos
factores, vinculados al poder humano, como un revulsivo de la reduccién utilitaria de la
que hablamos, y que se origina en el modo como la Modernidad plantea la finalidad del
conocimiento humano, volcado a lo empirico. Por supuesto, entendemos que es esencial
considerar la evolucion del conocimiento cientifico para comprender tal vaciamiento dentro
del marco del mecanicismo que aqueja este campo del saber desde hace siglos. Sin embargo,
esto excede el objetivo de estas lineas, puesto que remite a la historia de la Filosofia de la
ciencia como disciplina, la cual puede apreciarse en sus aspectos mas importantes en la obra
de Mariano Artigas (Artigas, 2003). En todo caso, no hay que olvidar que la evolucion de
la ciencia y la reflexion sobre la misma, segun algunos historiadores, parece haberse desar-
rollado continuamente como consecuencia de una necesaria demanda de cambios de la vida
humana, en sus contextos sociales, econdmicos y politicos. De este modo, se enmarcan las
especificas revoluciones intelectuales, propiciadas por determinados cientificos y filésofos,
en su verdadero contexto histdrico (Shapin, 2000). Pensamos que se trata de una dinamica
circular entre la demanda de la vitalidad humana y el pensamiento intelectual. Este es el
planteamiento de este articulo que pone un especial acento en los aspectos culturales de los
temas indicados.
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la técnica que ha sido avalada por la ciencia, se interesa en subrayar que no
puede haber una equiparacion directa entre ciencia y tecnologia. La razén de
esto es que se negaria a la primera toda su vinculacion con la corporalidad
y el ingenio (Lecourt, 2011, pp. 49-53). Esto llevaria a acentuar los aspectos
que hacen de la técnica algo superpuesto a la actividad humana, sin tener
en cuenta los elementos que hacen de ella un factor fundamental que incide
en la vida, y que va maés alla de su simple valor de medio para alcanzar un
bien util, lo mas rapido posible (Montoya Camacho y Giménez Amaya, 2021,
pp. 69-93).

Siguiendo con lo dicho por Lecourt, éste mantiene una apertura en esta
linea al indicar que esta en contra tanto de quienes quieren evitar a toda costa
la utilizacion de la tecnologia en el ser humano, como en apoyar a aquellos
que consideran que la tecnologia representara en el futuro una mejora radical
de la especie humana (Lecourt, 2011, p. 25)8.

En consecuencia, no toda modificacién de origen técnico de la naturaleza
en general, y del hombre en particular, ha de ser vista como una amenaza,
sino que, como venimos afirmando, es connatural al hombre utilizar la téc-
nica para mejorar el entorno en el que vive, poder “habitar y asi desarrollar
su vida en vista a un bien humano integrado. Esta vision podria fomentar un
progreso humano, que se correspondiera mas con la vida del hombre.

Sin embargo, la idea general de lo que viene ocurriendo en nuestro mun-
do moderno es distinta. La modernidad parece que ha introducido factores
que impiden una armonia entre los aspectos de la existencia concreta de las
personas, y que se ha acentuado especialmente por el deseo de dominio, el
poder, y la velocidad de cambio en la historia (Montoya Camacho y Gimé-
nez Amaya, 2021, pp. 42-64). A continuacion, esbozaremos algunos de esos
factores que acenttian la desnaturalizacion de los fines de la tekné, y que

8 En oposicion a esta tesis esta el historiador y filosofo Yuval Noah Harari, que piensa que el
desarrollo de la tecnologia es una revolucion imparable en el siglo XXI, y que marcara el
desarrollo de la humanidad para sobrevivir y no sucumbir a las perturbaciones sucesivas en
los distintos ambitos en que se desarrolla la actividad humana (Harari, 2016, 2018).

° “Habitar” es definido por el filosofo Leonardo Polo como estar en un sitio teniéndolo (Polo,
1993, pp. 115-130). Para un comentario extenso sobre este concepto de Leonardo Polo, en el
contexto de la utilizacion de la técnica por el ser humano, puede ser util consultar el capitulo
Técnica y mundo humano de Ricardo Yepes Stork (2016 pp. 101-123).
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afectan los fundamentos de la vida social del ser humano. Nos centraremos,
especialmente, en la velocidad de cambios que se ha producido en nuestro
mundo moderno.

1.3. Velocidad de cambios en un mundo tecnolégico avanzado

En la actualidad, podemos considerar que existe un olvido de diversos aspec-
tos propiamente humanos de la técnica debido, sobre todo, al progreso acele-
rado de la tecnologia, que va de la mano de la imponente actividad comercial
generada desde la revolucion industrial (Montoya Camacho y Giménez Ama-
ya, 2021, pp. 109-116).

Es importante recordar que el progreso de la tecnologia, que incide en
buena parte de la renta econémica —en cuanto a la optimizacion del trabajo, y
la necesidad de una mayor inversion en el capital humano especializado— ha
hecho que la demanda por un mayor estado de bienestar aumente dréstica-
mente. Para algunos autores, este tipo de situaciones no son connaturales a
las caracteristicas propias del mercado liberal (Rhonheimer, 2020), ya que su
finalidad es potenciar la inversion, y permitir que entren nuevos competidores
en el escenario economico, haciendo que se diversifique la riqueza que incide
positivamente en el empleo y bienestar de la sociedad. Las anomalias se pro-
ducirian, sobre todo, por la defectuosa actuacion de quienes tienen el poder
de fomentar los fundamentos racionales de la vida social por medio del esta-
blecimiento de leyes justas, y el reforzamiento de instituciones sociales que
garantizan la conservacion de los bienes humanos. Para otros, incluso parece
que el deseo de que el creciente estado de bienestar se prolongue indefinida-
mente, ha llevado a la implantacion de politicas estatales que han contribuido
a una desigualdad en la distribucion de la riqueza (Piketty, 2015a). En todo
caso, la consecuencia ha sido la generalizacion de un ideal de felicidad que
se fundamenta, especialmente, en la capacidad adquisitiva de los individuos
(Cabanas ¢ Illouz, 2019).

En la actualidad se debate si deben imponerse limites al capitalismo (De-
neen, 2018; Rhonheimer, 2017, 2020), o si las fuentes éticas de las desigual-
dades y el consumismo a nivel mundial son atribuibles a deficientes interven-
ciones estatales (Rhonheimer, 2020). Sin embargo, parece claro que buena
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parte de las aspiraciones humanas de un orden social, racional y justo, se han
alineado con el progreso de la tecnologia, pero ofreciendo resultados insufi-
cientes (Piketty, 2015b, pp. 264-311).

La evidencia del cambio de velocidad, al amparo del progreso tecnologico,
se da en el paso de una sociedad industrial y otra posindustrial. Para autores
como Diego Gracia (2004, pp. 37-38), tras la Primera Guerra Mundial, se ini-
cia una sociedad posindustrial o de consumo. La razon para considerarlo asi
es el nacimiento del sector econdmico de servicios!®.

Este ultimo ha permitido que las comunicaciones y las transacciones eco-
ndmicas se realicen a velocidades mucho mayores que en el pasado. Ademas,
este sector econdmico es asumido no solo por los individuos particulares, sino
por la sociedad en su conjunto a través del Estado moderno. Surge asi en la
sociedad de consumo un Estado poderoso, y con capacidad de control, que se
presenta como una entidad que busca proteger a los ciudadanos de situaciones
vitales negativas como el desempleo, la discapacidad, e incluso la enfermedad
o la muerte. Como indica Diego Gracia:

“[...] la sociedad de consumo ha generado un nuevo concepto de salud, la
salud como un bien de consumo. En la sociedad industrial la salud fue con-
cebida siempre como un bien de produccion, de tal modo que se consideraba
sano a todo aquel que podia trabajar y enfermo a quien no. Ahora, por el
contrario, pasa a ser considerada como un bien de consumo [y] define la
salud en términos nuevos y distintos a los de cualquier otra época anterior.
Esa definicion la identifica con “bienestar” [...]. La sociedad de bienestar
entiende la salud como bienestar; y no como bienestar sin mas, sino como
perfecto bienestar fisico, mental y social. Ni que decir tiene que asi defi-
nida, el consumo de salud es estimulable e incrementable indefinidamente”
(Gracia, 2004, p. 38).

Ademas, a partir de la segunda mitad del siglo XX se han desarrollado, de
manera exponencial, las ciencias informaticas. La aplicabilidad de estos estu-
dios usando dispositivos electronicos ha llevado al desarrollo de la ingenieria de
estos sistemas y de nuevos modos de generar y administrar los datos generados

10°Si en la revolucion industrial la maquina de vapor estimul6 el consumo de carbon y de acero,
en la revolucion posindustrial el gran desarrollo es producido por el motor de explosion y la
explotacion del petrdleo (Gracia, 2004, pp. 35-38).
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por la actividad de la vida del ser humano que, en conjunto, se han denominado
tecnologias de la informacion y la comunicacion. El impacto que esto ha tenido
en la sociedad moderna de los tltimos afios ha sido extraordinario'.

No es aqui el momento de realizar un estudio detenido de todo este ade-
lanto tecnolédgico, del que por otra parte existe una abundante bibliografia.
Sin embargo, si nos parece oportuno recalcar que en este tipo de tecnologias
la velocidad de desarrollo ha sido desproporcionada en comparacion con el
progreso en siglos pasados.

Como ejemplo, en los tltimos afios del siglo XX y en los primeros anos del
siglo XXI, la tecnologia de internet ha hecho posible la comunicacion de una
manera antes inimaginable; y, ademas, se ha extendido de una forma univer-
sal hasta tal punto que es parte fundamental de nuestra cultura.

Esta tecnologia de internet se ha desarrollado de manera especial en el am-
bito de las relaciones sociales, en el que los individuos se ponen en contacto
entre si, a través de estos medios electronicos. Estas denominadas redes so-
ciales han permitido que el contacto entre los individuos se haga mucho mas
veloz y que se extienda la visibilidad de esta socializacion mucho mas de lo
que se hacia antes. En la actualidad, es muy dificil imaginar el mundo sin este
tipo de tecnologias. Sin embargo, la vertiginosa velocidad que imprimen en la
vida humana ha afectado directamente al sentido de la misma.

La tecnologia informatica de la que venimos hablando, y que rige la so-
ciedad moderna, ha llevado a al hombre a estar instalado en una paradoja
del sentido de su existencia. En ésta, la persona parece haber dejado de creer
en cualquier sentido de la vida que, ligado al pasado y proyectado al futuro,
exija vivir de una manera concreta. No se trata de que el ser humano sufra de
una crisis de sentido como si ya no deseara ser feliz sino, mas bien, que aun
deseando serlo, le es costoso concretar un horizonte vital que pueda satisfa-
cer eso que desea. De este modo, las posibilidades de su vida se han vuelto,
en cierta medida, desechables, como una serie de experiencias de las que se
puede entrar y salir sin compromiso, haciendo del cambio la inica constante

' La bibliografia en este campo es muy extensa. A modo de ejemplo se pueden consultar
las siguientes publicaciones: (Schroeder, 2018), (Graham y Dutton, 2019) y (Lépez Cam-
bronero, 2019).
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de la vida. La revolucién en la comunicaciéon y en la informacioén que supo-
ne internet ha sido una de las respuestas creadas para intentar satisfacer esa
ansia de cambio (Lépez Cambronero, 2019, pp. 116-117) pero, a la vez, dicha
tecnologia también se ha convertido en un revulsivo de ese mismo cambio
que sublima los deseos humanos, incrementando el ansia de reducir el tiempo
esperado para la satisfaccion del individuo, con nuevas experiencias.

En el pasado los eventos transmitidos con cierto retraso podian unirse
con imaginaciones e interpretaciones de quienes no habian sido testigos de
lo sucedido. El hecho ocurrido se presentaba al ser humano en particular, y a
la sociedad, elaborado de multiples maneras antes de llegar a los receptores
del mensaje. Asi, “los sucesos lejanos nunca perdian por eso su caracter de
lejania, precisamente porque, a consecuencia de los largos caminos de trans-
misidn, se enriquecian en significaciéon y asumian notas legendarias y sim-
bolicas. Era sobre todo el lenguaje el que transmitia esta lejania” (Safranski,
2017, pp. 101). El lenguaje, por tanto, era el medio que reducia la lejania, pero,
a la vez, la representacion de la que estaban provistas el habla y la escritura
humana mantenia la distancia de lo representado. En este sentido, es cierto
que el resultado de este proceso podia no llevar al ser humano a una accion
inmediata para resolver alguna cuestion de relativa urgencia. Sin embargo,
establecia otros vinculos de justicia y amistad que fortalecian la relacion entre
quienes eran parte de todo ello.

Lo explicado no implica abogar por el abandono de la tecnologia informa-
tica. Mas bien, nos lleva a preguntarnos si la velocidad en la adquisicion de
la informacion, como una especie de conocimiento util, es tan valiosa como
para considerarla el fin primario de la comunicacion, la cual es constitutiva
de una sociedad. Pero el punto mas importante de esta reflexion sobre la ace-
leracion que imprime la tecnologia en nuestro modo de vivir se centra, espe-
cialmente, en los estimulos que ésta provoca, que recaen sobre los individuos
y los aisla. Tales estimulos desgajan al sujeto de las acciones que lleva a cabo
para orientar su existencia, reforzando la idea de la alienacion que se lleva a
cabo en la vida del ser humano, y que es un proceso aparentemente muy difi-
cil de modificar (Safranski, 2017, pp. 102-103).

La velocidad que imprime este tipo de avance ha hecho, por tanto, que la
vida del hombre se vuelva mas dependiente de la técnica. Pero lo que hay detras
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no es la version mas humana de la misma, abierta a los fundamentos de la
vida social enunciados antes. Mas bien, se trata de una tecnologia, cuyo uso en
tales circunstancias, difumina las relaciones de amistad, y no pocas veces se
ve sometida a condiciones de injusticia. A continuacion, nos adentraremos en
algunos aspectos de los origenes modernos de esta relacion entre técnica y vida
humana, basados en el poder, y algunas consecuencias sociales de todo esto.

1.4. El deseo de poder en la modernidad y su deriva tecnocratica

La explicacion de los origenes de los factores que desnaturalizan la técni-
ca, y que han llevado a una concepcion deshumanizante de la tecnologia, se
puede cifrar en la preminencia de la idea de “dominio” del mundo moderno
(Montoya Camacho y Giménez Amaya, 2021, pp. 74-85). La deriva final fue
el abandono de la concepcion de “vida”. Como indica el pensador aleman Ro-
bert Spaemann con referencia a los casos de Hobbes y Descartes:

“[Conocer] una cosa, dice Thomas Hobbes, significa «saber lo que pode-
mos hacer con ella cuando la tenemos» [to know what we can do whith it
when we have it]. Res cogitans'y res extensa ya nada tienen en comun, pues
se ha eliminado la nocion que podria enlazarlas, a saber, el concepto de vida.
La vieja triada esse-vivere-intelligere [ser-vivir-entender] queda reducida
al dualismo Sein-Bewusstsein [ser-conciencia]. Vida es, para Descartes,
una nocion oscura y difusa. O bien el ser vivo es un sujeto consciente, o
bien pertenece al mundo de la res extensa, al orden de los objetos inertes”
(Spaemann, 2014, p. 375).

A través de las palabras de Spaemann entendemos, junto con el filéso-
fo aleman, que la modernidad, borrando del horizonte intelectual la idea de
“vida”, habria reducido la relacion entre el sujeto y la realidad al uso de un po-
der extrinseco, y al dominio sobre un mundo que se asumia como algo inerte.
Estas concepciones modernas imprimieron una huella en el modo humano de
conocer el propio entorno, oscureciendo su experiencia vital. La consecuencia
fue el oscurecimiento o encubrimiento de los fines racionales de la voluntad
humana, que apuntan a su naturaleza (Montoya Camacho y Giménez Amaya,
2021, pp. 84-93), y que consecuentemente podrian haber dado cabida a hablar
de unos fines naturales de la técnica.
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Desde la perspectiva clasica, la idea de “vida”, en el ambito de lo humano
y de las relaciones naturales de justicia y amistad entre las personas, se habia
entendido siempre como ethos: una forma comun de convivencia o compor-
tamiento, en la que es posible forjar los habitos sociales que garantizan, de
modo habitual, la armonia entre los ciudadanos. Sin embargo, el olvido de
esta nocion tan importante llevaria a modificar profundamente su experiencia
sobre el mundo. Esto hizo que se perdiera para el pensamiento contempora-
neo el contexto sociocultural adecuado en el que los sujetos podian compren-
der y reflexionar sobre la finalidad de sus actividades. Y esto, hasta tal punto
que, con la fascinacion del poder que la ciencia ofrecia al ser humano, se
llevaron a cabo intentos deshumanizantes de tecnificar las relaciones morales
entre los individuos.

En esta linea, Wilhelm Hennis ha escrito sobre este proyecto, del que
hace al pensador britanico Hobbes uno de sus maximos representantes, lo
siguiente:

“Hobbes ha sido el tnico entre los fundadores de la filosofia moderna
que dio no solamente un programa, sino una real elaboracion de una filo-
sofia politica, que se coloca bajo las exigencias del moderno concepto de
ciencia. [...] Los problemas de la filosofia politica no se refieren ya a la vida
justa, a la praxis, sino a una obra, una produccion, es en su nucleo poiética”
(Hennis, 1973, p. 57).

El punto en el que se hace mas evidente la deshumanizacion a la que he-
mos llegado, con el olvido de los fundamentos naturales de la técnica y de
la sociedad, se da a través de la generacion de los seres humanos. Como ha
sefalado Leonardo Rodriguez Dupla:

“Hoy asistimos por todas partes al espectaculo estremecedor de un
ingente progreso tecnologico que, abandonado a su propia légica, ya no se
para en barras. La técnica, en vez de subordinarse a la praxis vital humana,
reemplaza a esta y asume sus funciones, incluso las mas sagradas. Pense-
mos en el hecho, cada vez mas frecuente, de los seres humanos que no son
engendrados por sus padres en el contexto de una relacion personal, sino
fabricados en un laboratorio mediante técnicas de fecundacion in vitro y
luego implantados en el cuerpo de la madre bioldgica e incluso en el de
una «madre de alquiler». O pensemos en las practicas eugenésicas que
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pone a nuestra disposicion el creciente desarrollo de la ingenieria genética,
incluyendo en este capitulo la clonacion de seres humanos que algunos
propugnan. Aqui la existencia misma de un ser humano e incluso la indole
exacta de sus rasgos fenotipicos son puestos al servicio de los deseos y pre-
ferencias de otros seres humanos. En casos asi se consuma la reduccion [del
ser humano] a la condicion de cosa manipulable, de medio disponible para
su utilizacion por los demés” (Rodriguez Dupla, 2003, pp. 845-846).

Al respecto, el pensador Fabrice Hadjadj ha sefialado que la maternidad es
la primera linea de defensa contra una tecnocracia aplicada al inicio de la vida
humana que no respeta su dignidad. Segun ¢él, gracias a las madres los nifios
se gestan, no se producen. Y como ha sefialado este autor francés:

“Por este motivo, yo no diria que el misterio de la maternidad esta
amenazado por las nuevas tecnologias, sino que la maternidad es el lugar
mismo del misterio y representa una resistencia radical, mejor que todos
los discursos, a la empresa tecnocratica. Solo ella puede garantizar que la
llegada de un nifio sea un acontecimiento y no el resultado de un programa”
(Hadjadj, 2014).

Este punto ha sido relevante en obras literarias que, en la actualidad, han
tratado de plasmar los problemas de esta tendencia a la deshumanizacion que
borra los fundamentos de la vida social. Asi, en la obra del escritor britanico
Aldous Huxley, Un mundo feliz, el principal instrumento de dominio de la
sociedad, por parte de aquellos que la gobiernan, es la desaparicion de la ma-
ternidad y, por tanto, de la familia como institucion que forja, en su origen, los
primeros lazos de justicia y amistad.

En el mundo feliz que denuncia el filésofo inglés se describe como las per-
sonas ya no nacen, sino que se producen en un laboratorio. Sus caracteristicas
fisiologicas, animicas, intelectuales e incluso sus tendencias sexuales, son do-
minadas, ya sea por la manipulacion genética, ya sea por el adoctrinamiento
irracional, o por el consumo de sustancias psicotropicas. El mundo feliz que
se aprecia en esta novela se rige, ademas, por los principios de un explicito
hedonismo y un claro utilitarismo, ambos al servicio de un totalitarismo que
impide el desarrollo individual de las mentes humanas. Por esto, el propio
Huxley inicia la narracion de la historia con una frase del pensador ruso Ni-
colas Berdiaeff que dice: “Las utopias aparecen como mas realizables que lo
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que se creia en otro tiempo. Y nosotros nos encontramos actualmente frente
a una pregunta bastante angustiante: ;Como evitar su realizacion definitiva?
Las utopias son realizables. [...] Quiza comienza un siglo nuevo, un siglo
donde los intelectuales y la clase cultivada sofiaran los medios para evitar las
utopias, y retornar a una sociedad no utépica, menos perfecta y mas libre”
(Huxley, 2012, p. 7).

Hay que recordar que, desde la perspectiva aristotélica, las ciudades son co-
munidades de casas y familias y no simplemente de individuos. La comunidad
politica no puede constituirse si no estan resueltas las necesidades cotidianas
de la vida, de las que se ocupa principalmente la familia. Esto no implica una
relacion funcional entre ambas, sino existencial: la vida publica resultaria una
cascara vacia a menos que venga sostenida por la integridad del caracter forjado
a través de las relaciones familiares (Gonzalez, 2016, pp. 11-13).

Finalmente, nos parece conveniente recordar que, para el filosofo Rémi
Brague, a la base del problema politico y social de la intromision deshumani-
zante de la tecnologia en el inicio de la vida humana, se encuentra la pregunta
fundamental de qué es el hombre y de como se puede disponer de él. Pregunta
que puede ser respondida de un modo mas adecuado si se tienen presentes
las nociones sociales, o prepoliticas, de justicia y amistad. En sus propias
palabras:

“Acepto el adjetivo “social”, no el adjetivo “politico”. Para mi, como
para muchos de mis amigos, creo que para casi todos los que han firmado
la declaracion de Paris, y para todos los que conozco que forman parte de
la iniciativa One of Us, se trata de situarse en un nivel prepolitico. Para
nosotros, los problemas politicos se plantean de una forma determinada
cuando se tiene una determinada concepcion del hombre: que se pueda
decir qué es el hombre, qué tiene que hacer, como debe vivir, como debe
vivir en sociedad, como debe elegir sus metas; como debe dirigir su vida, en
resumen. Todo esto supone una reflexion que es mas profunda que la poli-
tica. La politica no tiene nada de despreciable, pero en cierto modo lo que
hace es traducir, con decisiones de caracter juridico, legislativo, una cierta
concepcion del hombre. Es en ese nivel en el que estamos trabajando” (Grau
Navarro, 2019, pp. 65-66).

A continuacion, analizaremos con cierto detalle los problemas que plantea
la desnaturalizacion de la técnica, y su deriva deshumanizante.
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2. ANALISIS DE LOS PRINCIPALES PROBLEMAS DE LA
DESNATURALIZACION DE LA TECNICA

La sociedad tecnoldgica de la que venimos hablamos ha tenido un papel
profundo en la transformacion de la sociedad y de la historia contemporanea.
A la aceleracion de la historia (Llano, 1981, p. 89) se suman, con la tecnologia
mas reciente, otros problemas apremiantes para el ser humano.

“Esta imbricacion de accion y conocimiento es lo que confiere a la téc-
nica contemporanea su caracter progresivo y global. No es solo un conjunto
de “técnicas” aisladas, sino el sistema de una nueva configuracion de la
naturaleza y la sociedad, en el que se registra una compleja trama de facto-
res interdependientes muy diversos. Tal sistema tiene una indole creciente
objetiva: los productos técnicos pasan a formar parte del mundo y determi-
nan en buena medida los cauces del progreso futuro. [...].

Es precisamente este caracter de determinacion objetiva el que hace de
la técnica actual algo humanamente problematico. [...]. La decisiva cuestion
del sentido del hombre, de su sentido personal, se torna evanescente si nos
atenemos solo a esas exigencias del entorno técnicamente conformado. En
la sociedad tecnoldgica, el hombre real y concreto se encuentra a la fria
intemperie, perdido, desarraigado. Ya no sabe lo que le pasa ni lo que debe
querer. Se considera a si mismo como un modulo funcional de la maquinaria
productora que puede conducirle hacia cualquier parte” (Llano, 1981, p. 94).

En este apartado, vamos a intentar clarificar los problemas de la tecnolo-
gia que afectan a los fundamentos de la vida social justificados en la primera
parte de este escrito, desde las perspectivas antropoldgica, ética y sociologica.

2.1. Problemas desde la perspectiva antropologica

Quiza en la base de todo el problema antropologico esté la primacia del cla-
sico concepto de poesis sobre el de praxis (Garcia-Bard, 2009, p. 88). Segun
la Fisica de Aristoteles, 193a30, (1995, p. 133), en toda la accion humana se
podria distinguir estos dos grandes aspectos que se denominaron con esas
palabras griegas: praxis y poesis. Es importante esta distincion, porque la
segunda significa la produccion de cosas que antes no existian y que ademas
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se extienden en el tiempo después de su aparicion. Por otro lado, el concepto
de praxis es de extraordinaria importancia para entender al hombre, ya que no
indica algo productivo exterior, sino lo que se desarrolla dentro de él y que, en
definitiva, lo mejora o lo empeora como ser humano.

Por esta razdn, la primacia de una tecnologia desnaturalizada pone de ma-
nifiesto la existencia de un olvido del concepto de praxis tal como lo hemos
definido y de las actividades inmanentes del viviente humano. Estas ultimas
poseen ya el fin, y gracias a esa perfeccion lo transforman de tal manera que
el individuo se beneficia con ellas en si mismo (Murillo, 2006, p. 33).

Otro aspecto para destacar entre los problemas antropoldgicos que plantea
la tecnologia es la dificultad para entender correctamente el fendomeno vital
(Lombo y Giménez Amaya, 2013, pp. 25-37). En palabras de José Ignacio
Murillo:

“Como ha sefialado Spaemann, la separacion entre exterioridad (mate-
ria) e interioridad (espiritu), propia del pensamiento moderno desde Des-
cartes, se debe al olvido de la vida. Entender al hombre como un ser vivo es
el primer paso para resolver esta dialéctica, puesto que la vida es, al mismo
tiempo, exterioridad e interioridad. Por esta razon, considerar al hombre
como viviente es muy importante a la hora de lograr una integracion de los
diversos puntos de vista que confluyen a la hora de estudiarlo” (Murillo,
2006, p. 43)=.

De esta manera, como hemos esbozado en la primera parte, la tecnologia
puede aparecer como algo superpuesto y “manipulador”, una suerte de rea-
lidad sistémica que pretende abarcar la totalidad vital del individuo. Nuestra
civilizacion actual estd, asi, muy marcada por esta separacion entre materia y
espiritu en el ser humano. Esto es algo que no observamos cuando vemos la
vida del hombre en su desarrollo ordinario y unitario. Ademas, como indican
algunos pensadores, este hiato se esta haciendo cada dia mas creciente en la
cultura contemporanea (Ortega y Gasset, 2014).

Por otra parte, la tecnologia también puede dificultar el fenomeno de la
atencion a todos los niveles antropologicos. En primer lugar, se da un oculta-
miento de la realidad, que pone de manifiesto unas preferencias sobre otras

12 También puede consultarse (Spaemann, 2010).
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en un entorno netamente emotivista (Maclntyre, 1987, pp. 40-41)"%, que tiene
como efecto una falta de atencién, o de preocupacion, por la realidad, y que
decanta en un individualismo insolidario. Como ha indicado con agudeza el
escritor Andrés Trapiello (2015): “En las redes sociales la gente no piensa lo
que dice, sino lo que le van a contestar”.

José Ortega y Gasset vio todo esto de un modo muy original. Desde su
momento historico, el filésofo espafiol nos hace notar que el incremento des-
mesurado del deseo de bienestar individual ha llevado a que, culturalmente,
la tecnificacion se haya convertido en una especie de nueva “naturaleza™?.
Asi pues, la identificacion de la técnica con esta nueva “naturaleza” hace que
la gente exija la satisfaccion de las necesidades que la misma tecnologia ha
impuesto, de un modo extrinseco, y con poca atencion para considerar su ver-
dadera condicion como ser racional. En palabras de este pensador:

“Mi tesis, pues, es esta: la perfeccion misma con que el siglo XIX ha
dado una organizacion a ciertos ordenes de la vida es origen de que las
masas beneficiarias no la consideren como organizacion, sino como natu-
raleza. Asi se explica y define el absurdo estado de animo que esas masas
revelan: no les preocupa mas que su bienestar y al mismo tiempo son inso-
lidarias de las causas de ese bienestar. Como no ven en las ventajas de la
civilizacién un invento y construccion prodigiosos, que solo con grandes
esfuerzos y cautelas se puede sostener, creen que su papel se reduce a exi-
girlas perentoriamente, cual si fuesen derechos nativos” (Ortega y Gasset,
2014, p. 118).

13 Una buena comprension de la corriente filosofica emotivista, desde el punto de vista de la
filosofia moral, la ha hecho el pensador britanico Alasdair Maclntyre: “[...] El emotivismo,
segun lo entiende MacIntyre es un planteamiento moral que implica la renuncia, como poco
selectiva, a toda moralidad. [...] esto implica decir que lo que pasa por decir moralidad obje-
tiva sencillamente no existe; o, en otras palabras, que no nos podemos basar en criterios que
sean universalmente validos para todos” (Giménez Amaya, 2020, p. 80).

En este sentido, es interesante observar los paralelismos que se dan con la afirmacién mas
actual de que “el advenimiento de la biotecnologia contemporanea esta propiciando la
creencia falaz en una naturaleza liquida o invertida segun la cual, mediante la aplicacion
de ciertas nuevas tecnologias (...), seria posible redefinir la identidad del ser humano tanto
a nivel individual como al nivel de especie” (Postigo, 2019, pp. 8-9). Es decir, que la apel-
acion a una técnica desnaturalizada llevaria a un dominio cada vez mas implacable de la
tecnologia sobre la identidad del propio ser humano.
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Ademas, la alteracion de la atencion se correlaciona también con la falta
de constancia o el atolondramiento en empefios donde la tecnologia no se
convierte en un instrumento facilitador de las acciones humanas. Algunos
autores han visto esto como una falta de resiliencia, que conlleva también una
dificultad o déficit en la adquisicion de los hébitos estéticos (Fernandez, 2012,
p. 665). De alguna manera, se cumple de forma inexorable lo que Lipovetsky
(2004) ha denominado el “imperio de lo efimero”.

Lo que venimos afirmando, se percibe, de una forma paradigmatica, en
la tecnologia aplicada a las redes sociales, donde la falta de atencidon puede
repercutir muy negativamente en el deterioro de las relaciones sociales desde
una perspectiva antropolégica (Lanier, 2018, pp. 34-36; Carr, 2011). De hecho,
cada vez es mas frecuente el estimulo social a protegerse de las redes sociales
y de la pérdida de intimidad que supone su utilizacion (Newport, 2021).

Los peligros del mundo tecnolégico en el que vivimos pueden ponerse de
manifiesto desde un analisis sugerente de la obra de J. R. R. Tolkien E/ Sefior
de los Anillos (Curry, 2015)". En ella destacan tres puntos principales que nos
parecen de utilidad para enfocar bien los riesgos a los que nos enfrentamos
con la técnica, cuando ésta se separa de una correcta comprension de la antro-
pologia humana, sobre todo en la posible aspiracion humana a alcanzar una
utopia tecnologica:

a) Laadecuada relacion de la técnica y la tecnologia con el mundo natural.
En la conocida obra de J. R. R. Tolkien esta adecuada relacion estaria
representada en la “Tierra media”, que, expresado por el autor inglés
en una metafora iluminante, se encuentra entre los hielos que se van
retirando hacia el norte y el avance del fuego destructor que la invade
desde el sur. En otras palabras, con esta imagen literaria, se nos presenta
la idea de que el “habitat” humano se va reduciendo cada vez mas en su
desarrollo integral y comunitario.

b) El sentido del concepto de poder. En la obra de J. R. R. Tolkien, esta
vision del poder se expresa, en primer lugar, como el entrelazamien-
to complejo entre la técnica y la tecnologia. En segundo lugar, su

15 También puede consultarse (Shippey, 2001).
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utilizacion se orienta hacia hacer el mal o resistirse a ¢l favoreciendo la
accion del bien en el mundo.

¢) Lautilizacién de la ciencia y la tecnologia con respecto a la realidad de la
muerte. Esto se veria tanto en la consideracion de la mortalidad en si mis-
ma, como en intentar evitar las consecuencias que supone su presencia.

2.2. Problemas desde la perspectiva ética

La influencia de una tecnologia desarraigada de la naturaleza humana, en la
sociedad actual, plantea, ademas, problemas morales o éticos'. La gran difi-
cultad que suscita la tecnologia desde este punto de vista se refiere a su rela-
cion con el concepto de “dominio”. Como venimos advirtiendo, esta realidad,
analizada de forma negativa, lleva eventualmente a un ocultamiento de la
nocion de persona, de su sociabilidad y de su relacion con el mundo que la ro-
dea. Como ha dicho radicalmente el filosofo José Ortega y Gasset al referirse
a los efectos éticos de la tecnificacion que han llegado hasta nuestro tiempo:

“Todo lo que sigue es consecuencia o corolario de esa estructura radical
que podria resumirse asi: el mundo organizado por el siglo XIX, al producir
automaticamente un hombre nuevo, ha metido en ¢l formidables apetitos,
poderosos medios de todo orden para satisfacerlos —econdémicos, corporales
(higiene, salud media superior a la de todos los tiempos), civiles y técnicos
(entiendo por estos la enormidad de conocimientos parciales y de eficien-
cia practica que hoy tiene el hombre medio y de que siempre carecio en el
pasado)—. Después de haber metido en él todas estas potencias, el siglo XIX
lo ha abandonado a si mismo, y entonces, siguiendo el hombre medio su indole
natural, se ha cerrado dentro de si. De esta suerte, nos encontramos con una
masa mas fuerte que la de ninguna época, pero, a diferencia de la tradicional,
hermetizada en si misma, incapaz de atender a nada ni a nadie, creyendo que
se basta; en suma: indocil” (Ortega y Gasset, 2014, p. 126).

Al respecto, es interesante comprobar la critica de pensadores como
Theodor Adorno y Max Horkheimer que, desde un materialismo dialéctico,

16 Se viene hablando de que existe una ética de la tecnologia, que estudia de modo interdisci-
plinar todos estos elementos. También se ha acufiado el término “tecnoética” para estudiar
los aspectos éticos de una sociedad tecnoldgica (Galvan, 2003).
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apuntan a afirmar la paradoéjica autodestruccion del proyecto racional mo-
derno —especificamente de la Ilustracion— que, colocando la libertad en la
cuspide de los bienes humanos, ha terminado por socavarla. Para estos pensa-
dores, la raiz de tal contradiccion se encontraria en la estrecha relacion entre
“racionalidad” y “poder”, no como algo esencial, sino como una asociacion
que se ha dado en la historia. Se trata, por tanto, de una especie de enferme-
dad de la razén producida por el interés humano de dominar.

Para Adorno y Horkheimer, el producto de esta anomalia es la raciona-
lidad de tipo instrumental y subjetivo, que ya hemos advertido antes, y que
convierte todo en medios al servicio de un objetivo que puede ser fijado de
modo arbitrario. Es muy conocida la ironia con que Theodor Adorno comenta
el desarrollo tecnologico en el ambito de la guerra, preguntandose si con el
avance desde la onda a la bomba atomica estamos ante un verdadero progreso
moral (Horkheimer y Adorno, 1994; Horkheimer, 1969). En definitiva, existe
un cierto peligro en la utilizacion del saber técnico en el &mbito del poder po-
litico, tal como lo vieron también filosofos posmodernos como Jean-Frangois
Lyotard y Michel Foucault.

Jean-Francois Lyotard, introduce el concepto de «metanarrativay, e indica
que ésta se encuentra al servicio de la legitimacion del proyecto de la moder-
nidad que une el lenguaje cientifico con la ética y la politica, y que se consti-
tuye en diversas estructuras que habria que descartar por el bien de la libertad
humana (Lyotard, 1991, pp. 9-10). Esta posicion se ve confirmada por Michel
Foucault, que afirma que el saber es un producto del poder (Foucault, 1982,
p- 166). Desde la perspectiva de estos filosofos, quien controle los discursos
cientificos, éticos y politicos, podria someter a una comunidad de personas.

Es evidente que la vision que relaciona el saber técnico con el poder, hasta
casi identificar estos conceptos, es muy dependiente de la idea de una raciona-
lidad instrumental al servicio injusto de un poder determinado. Sin embargo,
la tecnologia también puede ser vista como una forma de acercarse hacia el
propio desarrollo personal, como instrumento para alcanzar el conocimiento.
En efecto, esto se realiza cuando el dominio tecnoldgico se emplea adecua-
damente en beneficio de la propia persona, de su aprendizaje, que lleva a una
mejor relacion con los demas seres humanos y con la realidad circundante.
Ejemplos de esto son el avance en la tecnologia médica, de la comunicacion
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o de las diversas formas de distribucién de bienes humanos que tanto han
influido para mejorar el nivel de vida de la humanidad.

Sea como fuere, para analizar la manera en que el ser humano utiliza la
tecnologia hacia un camino u otro, es importante tener en cuenta que aquella
tiene una gran capacidad de establecer conexiones personales y sociales que,
en definitiva, la relacionan con el concepto antropologico de finalidad (teleo-
logia), que remite a los fines naturales de la técnica.

“En tecnologia cualquier llegada es también un punto de partida. Es
decir que cualquier objeto técnico puede [dar lugar a] [...] nuevos objetos
técnicos y por lo tanto la técnica, de por si, no estd orientada al fin. Pero
en realidad toda técnica siempre depende de la libertad humana, por lo que
siempre esta orientada a un fin real. De [aqui] un principio fundamental:
detras de la maquina —antes o después— se encuentra la persona.

Esa orientacion al fin, que proviene de la libertad humana, es lo que hace
que la técnica sea buena [0] mala. Donde hay que juzgar la bondad o maldad
de la técnica es en la libertad de la que [nace], que no siempre serd la del
ingeniero [que la disefa], a veces sera la de los politicos, pero hay siempre
una orientacion al fin, que es la que hay que buscar” (Galvan, 2010).

Asi, para una evaluacion ética del saber técnico, méas alla de las propues-
tas de Adorno, Horkheimer, Lyotard y Foucault, sugerimos ver las relaciones
tecnologicas en el contexto de tres aspectos de la actividad humana: los cono-
cimientos, las habilidades y las actitudes (Gracia, 2004, pp. 98-102).

Los conocimientos ponen ante nosotros una sociedad que metodicamente
intenta avanzar incorporando nuevas ideas al desarrollo tecnologico. Las ha-
bilidades nos hablan de que ese proceso de avance esta orientado hacia una
verdadera humanizacion del ser humano y en la introduccion de valores en el
mundo circundante. Finalmente, las actitudes nos llevan a orientar la vida de
las personas y sus relaciones hacia los verdaderos valores de la especie humana.

Comprender bien estos tres aspectos que acabamos de sefalar nos permite
establecer una dimension correcta a la critica de que la tecnologia supone una
amenaza, un riesgo o un mal, independientemente del uso que se haga de ella.

La vision de la tecnologia en cuanto a amenaza se centra, especialmente,
en lo que se refiere a la energia nuclear y en su posible aplicacion a la guerra
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o a la biotecnologia. El marco de esta critica no solo es ético sino también an-
tropologico, ya que incide en lo lesivo que puede ser el desarrollo tecnoldgico
para el ser humano como persona y para su entorno ecologico.

Otra vision de la critica a la desnaturalizacion de la tecnologia, desde la
perspectiva de la ética, se refiere a su agresividad en el ambito personal con
el uso de las nuevas tecnologias digitales y de las redes tecnologicas de so-
cializacion. En este ambito, cada vez es mas frecuente la denuncia de las
redes sociales como ambito de intromision en la intimidad y el respeto de la
dignidad humana.

Por otra parte, desde el ambito de los tres aspectos antes mencionados, es
conveniente recalcar también que no todo desarrollo de nuevas tecnologias —
aunque se consideren como herramientas al servicio del hombre— esta libre
de compromisos éticos o de una personificacion de los verdaderos valores del
ser humano. Desde esta perspectiva, la investigacion y el desarrollo tecnolo-
gicos deben hacerse siempre en sintonia con la dignidad del hombre, cuestion
que hace necesaria una formacién universitaria interdisciplinar (Lain Entral-
go, 1971, pp. 79-93).

2.3. Problemas desde la perspectiva sociologica

Desde perspectivas mas sociologicas, se han hecho multiples diagnodsticos
criticos de como la tecnologia, desvinculada de los aspectos naturales de la
técnica, esta afectando a las relaciones entre las personas. Nosotros queremos
especificar aqui dos aspectos, de alguna manera ya incoados en lo que veni-
mos diciendo hasta este punto.

Por una parte, como ya lo hemos indicado, el crecimiento de la sociedad en
progreso bien puede llamarse “consumista”. Juan Bautista Fuentes ha expues-
to cual es la ecuacion que atna este consumismo exacerbado de la moder-
nidad. En efecto, el razonamiento sigue “[...] la siguiente logica, puramente
econdmico-técnica (tecnologica): la de cada vez mas (meramente) producir
para (meramente) consumir lo mas posible, lo mas variado posible y lo mas
de prisa posible” (Fuentes, 2009, p. 218).

El otro aspecto de gran alcance sociologico ya se mencion6 también en
el apartado de los problemas éticos. Este es el continuo crecimiento, en el
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contexto del avance exponencial de la tecnologia digital, de las redes sociales y
las posibilidades de confusion y de confrontacion que plantean. Por una parte,
es una ocasion de comunicar con mucha gente y transmitir valores. Por otra
parte, se percibe también en toda su crudeza una sociedad donde el subjetivis-
mo esta muy unido al emotivismo en las relaciones personales y en los juicios
de valor, que puede conducir a una progresiva pérdida de libertad personal.

Este aspecto de la pérdida de libertad se relaciona estrechamente también
con los problemas éticos que genera el emotivismo, y se comprende mejor a
partir de las siguientes palabras de Alasdair Maclntyre:

“/Cual es la clave del contenido social del emotivismo? De hecho, el
emotivismo entrafia dejar de lado cualquier distincion auténtica entre rela-
ciones sociales manipuladoras y no manipuladoras [...].

Los juicios de valor en el fondo no pueden ser tomados sino como expre-
siones de mis propios sentimientos y actitudes, tendentes a transformar los
sentimientos y actitudes de otros. No puedo apelar en verdad a criterios
impersonales, porque no existen criterios impersonales. Yo puedo creer que
lo hago y quiza otros crean que lo hago, pero tales pensamientos siempre
estaran equivocados. La Unica realidad que distingue el discurso moral es
la tentativa de una voluntad de poner de su lado las actitudes, sentimientos,
preferencias y elecciones de otro. Los otros son siempre medios, nunca
fines” (Maclntyre, 1987, pp. 40-41).

Conviene recordar que los nifios y adolescentes son formados cada dia
mas en este entorno tecnologico. Asi, los ejes constitutivos de la formacion
personal (atencion, memoria, habitos e identidad) se encuentran en una con-
tinua prueba ante este “bombardeo” mediatico, cambiante y confuso. La
informacion se piensa muy superficialmente y no se reflexiona, generando
fenémenos sociales, como la posverdad, que se expresan como una falta de
adecuacion del sujeto con la realidad (Montoya Camacho, 2017). Se instala
en la sociedad, por tanto, un dominio de las emociones y de las apetencias
individuales por encima de la razon, por un abandono de la busqueda de la
verdad. En definitiva, informacion, agresividad y empobrecimiento van de la
mano en estas circunstancias.

El pensador Josep Maria Esquirol (2011, 2015) ha manejado todas estas
categorias que acabamos de sefalar en su analisis de las redes sociales. Y con
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referencia a los instrumentos digitales, ha llegado a sefialar los peligros de una
“tecnologia de la pantalla” y de la falta de desarrollo de la intimidad:

Las pantallas son muy seductoras. Te atraen. Hay una especie de erotica
de la pantalla. A principios de los ochenta utilicé una expresion respecto a la
que un colega mio me dijo: “Esto suena fatal”. Hablé de la “pantallizacion del
mundo”. Hay pantallas por todas partes [...].

“Por una parte, absorben. Y, por tanto, son evasivas. Porque vivir en la
intemperie —que es donde estamos siempre—- tiene un punto radical de
dificultad. Y se buscan evasiones. Lo que hay que ver es si esa evasion es
momentanea (una fiesta, por ejemplo, puede ser una evasion) o constante.
Lo que ocurre con las pantallas es que entramos en una evasion permanente.
Es como una especie de droga. Tiene ventajas, como cualquier evasion, pero
también muchos inconvenientes. Porque lo grave de la vida sigue ahi, no ha
desaparecido. Con las pantallas tu crees “estar en”, pero no. En el mundo de
la pantalla es como si desapareciese la gravedad de la vida [...].

Esta transparencia total parece atractiva, pero al final va a ser inhospita.
Hay una cierta violencia en la transparencia total. Expresarse, exteriori-
zarse, exhibirse no es un problema; el problema es cuando todo es exhibi-
cién y no hay este movimiento de amparo, de proteccion, de casa, ese sitio
de calidez en la penumbra, sin la luz de los focos [...].

No me preocupa ni me interesa el transhumanismo, lo que me preocupa
es como ser mas humanos” (Esquirol, 2019, p. 39).

Otro aspecto sociologico que destacar es la tesis sostenida por Shoshana
Zuboff (2020), que ha sefialado que los usuarios de la tecnologia no son meros
clientes, sino el tejido social sobre el que se construye un nuevo sistema indus-
trial. De esta manera, se conocen los datos personales de la gente, se predicen
sus patrones de conducta y se utilizan sus fuentes para hacer ventas a terceros.

“No solo me refiero a lo que hace Google o Facebook, sino a toda una
logica econdémica que condiciona muchos aspectos de nuestras vidas. El
capitalismo de vigilancia demanda nuestra atenciéon continua con técnicas
de persuasion y de ingenieria de la conducta que antes habian sido probadas
y perfeccionadas por las empresas de juego, porque cualquier casino sabe
que no hay nada mas rentable que un adicto. Y el capitalismo de vigilancia se
agarra al poder de muchas formas. Una de ellas es la retorica. Ha aprendido
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a confundir a todo el mundo durante veinte afios. Cuando te quejas de algo
de lo que hacen, ellos te responden que es la consecuencia inevitable de la
tecnologia digital” (Zuboff, 2021, p. 34).

Un ultimo aspecto que sefialar en esta critica sociologica a la tecnologia
arranca de grupos que pretenden proteger el medio ambiente de un desmedido
crecimiento tecnologico. A este cuidado medioambiental se han sumado au-
tores de diversas confesiones cristianas, incidiendo en la influencia negativa
de una tecnologia desnaturalizada sobre un mundo natural que es reflejo de
la creacion divina.

Ante este problema, es interesante comprobar como la sensibilidad ética
ha ido creciendo mucho en los ltimos afos, y la mayor comprension de esta
situacion, con una reflexion mas profunda sobre la fundamentacion teorica
de este hecho, se ha visto desarrollada, en un grado nada despreciable, desde
el ambito religioso. En esta linea, se puede ver la enciclica Laudato si, donde
se afirma que

“estas situaciones provocan el gemido de la hermana tierra, que se une al
gemido de los abandonados del mundo, con un clamor que nos reclama otro
rumbo. Nunca hemos maltratado y lastimado nuestra casa comin como en
los ultimos dos siglos. (...) El problema es que no disponemos todavia de la
cultura necesaria para enfrentar esta crisis y hace falta construir liderazgos
que marquen caminos, buscando atender las necesidades de las generacio-
nes actuales incluyendo a todos, sin perjudicar a las generaciones futuras”
(Francisco, 2015, nam. 53).

Este es precisamente un paradigma distinto de poder, fundado en la be-
lleza como manifestacion de la “luz” en el origen de la creacion del mundo
material (Ruiz Retegui, 1999). Una perspectiva distinta que debe partir de
un esfuerzo liderado por quienes pueden reforzar las relaciones de justicia y
amistad entre los seres humanos.

3. CONCLUSIONES

En el presente escrito hemos profundizado de manera exhaustiva en los fac-
tores y las consecuencias de un oscurecimiento, por parte de la modernidad,
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de los fines naturales de la fekné. De este modo, en nuestra sociedad actual,
prima una desnaturalizacion de la misma, la cual ha hecho de la tecnologia
un elemento susceptible de estar al servicio de un poder deshumanizante. Las
salidas a esta situacion, como se observa a lo largo de este articulo, esta en re-
cuperar una vision en la que su integracion natural con el bien del ser humano
solo puede darse en cuanto los elementos técnicos sirven al potenciamiento
de los vinculos dentro de una comunidad. Es decir, desde el punto de vista de
Aristoteles, en cuanto ofrece un soporte para el desarrollo de la justicia y la
amistad en la vida social; y que cualquier fin que se desgaje de esa perspecti-
va puede considerarse como alejado, en mayor o menor medida, de los fines
propios de la naturaleza humana.
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RESUMEN: Transhumanismo, big data, robotizacion, digitalizacion, redes sociales,
biotecnologia son fenémenos que evidencian el inmenso poder de la técnica y su
ambivalencia pues sirve para mejorar la calidad de vida de las personas pero puede
volverse contra el propio hombre ocasionando problemas medioambientales, injus-
ticias, explotacion y desigualdad. Como causa de estos problemas el papa Francisco
sefala el “paradigma tecnocrdtico” un modo de pensar dominante que considera
el progreso por el progreso como un fin en si mismo y la clave de solucioén de los
problemas sociales y despliega la técnica como herramienta de posesion y dominio
considerando la naturaleza y al propio hombre como material de explotacion. Este
trabajo pretende conceptualizar dicho paradigma y resaltar su caracter dominante y
absoluto; analizar su desarrollo en el magisterio pontificio hasta Francisco mostrando
su continuidad; derivar sus implicaciones antropoldgicas en didlogo con autores
como R. Guardini y M. Heidegger resaltando como modifica el valor de la persona,
como reduce la razon a razén matematica cerrando el conocimiento a otros campos
del saber, como sustituye los criterios éticos de bondad y justicia por los de utilidad y
eficiencia y como rompe el equilibrio de las relaciones del hombre con Dios, consigo
mismo, con los demas y con la naturaleza. Por ultimo, apoyandose en autores perso-
nalistas ofrece unas claves educativas para cambiar de paradigma pues es necesario
decodificarlo para ensefar al hombre de hoy a dominar el poder sobre la técnica y
ponerlo al servicio de la persona y el bien comun.

PALABRAS CLAVE: técnica, paradigma tecnocratico, poder, progreso, papa Francisco,
R. Guardini, M. Heidegger.

ABSTRACT: Transhumanism, big data, robotization, digitalization, social networks,
biotechnology are phenomena that demonstrate the immense power of technology
and its ambivalence, since it both serves to improve people’s quality of life and can
turn against man himself, causing environmental problems, injustices, exploitation
and inequality. As the cause of these problems, Pope Francis points to the “techno-
cratic paradigm” a dominant way of thinking that considers progress for progress’s
sake as an end in itself and the key to solving social problems and deploys technol-
ogy as a tool of possession and dominion considering nature and man himself as
exploitation material. This work aims to conceptualize this paradigm and highlight
its dominant and absolute character; analyze its development in the pontifical magis-
terium until Francisco showing its continuity; derive its anthropological implications
in dialogue with authors such as R. Guardini and M. Heidegger, highlighting how
it modifies the value of the person, how it reduces reason to mathematical reason,
closing knowledge to other fields of knowledge, how it replaces the ethical criteria of
goodness and justice for those of utility and efficiency and how it breaks the balance
of man’s relationships with God, with himself, with others and with nature. Finally,
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relying on personalist authors, it offers some educational keys to change the para-
digm, since it is necessary to decode it to teach today’s man to master the power of
technology and put it at the service of the person and the common good.

KEYWORDS: Technique, technocratic paradigm, power, progress, Pope Francis, R.
Guardini, M. Heidegger.

1. INTRODUCCION

En 2015 el papa Francisco publicaba la enciclica Laudato Si’ sobre ecologia.
En ella describia los graves peligros medioambientales que llevan irre-
mediablemente a la Humanidad a una encrucijada en la que debe decidir si
seguir con los mismos planteamientos econdmicos basados en el crecimiento
productivo indefinido y el correspondiente consumo o en cambiar de paradig-
ma y promover globalmente cambios de estilos de vida que inicien una nueva
época.

El papa analiza las causas de esta situacion y considera que la principal
se encuentra en un antropocentrismo desviado y en un modo de concebir la
técnica y el progreso que denomina “paradigma tecnocratico” como un modo
de pensar que considera el progreso por el progreso como un fin en si mismo y
la clave de solucion de los problemas sociales, economicos y de desarrollo. A
pesar de la gravedad de la situacion medioambiental, Francisco considera que
el hombre moderno puede sobreponerse a esta situacion y propone algunas
soluciones con especial énfasis en la educacion para liberarse del encadena-
miento al paradigma tecnocratico e iniciar un cambio de estilos de vida.

La cuestion a resolver en este trabajo consiste en derivar las implicaciones
antropolégicas del paradigma tecnocratico, a partir del magisterio pontificio
y en didlogo con pensadores contemporaneos y desarrollar las claves educati-
vas necesarias para decodificar dicho paradigma.

El paradigma tecnocratico ha sido analizado posteriormente a la encicli-
ca de Francisco por autores que han tratado, sobre todo, sus implicaciones
sociales en campos como el medio ambiente, la economia, la biotecnologia,
los medios de comunicacidn, la politica y el desarrollo, pero falta un analisis
sistematico y profundo de los cambios producidos en el mismo hombre. Se

ISSN: 0214-0284 / ISSN-e: 2660-6070 Cuadernos de pensamiento 35 (2022): pp. 103-135



106 ALFONSO MARTINEZ-CARBONELL LOPEZ

hace necesario, ademas, exponer los retos educativos y culturales que este
cambio de paradigma supone y preguntarnos si ante la encrucijada en la que
nos encontramos cabe una solucién optimista o si, irremediablemente, es-
tamos abocados al fracaso y esta forma de pensar y actuar se ha instalado
definitivamente como cliché cultural irreemplazable.

De esta forma los objetivos de este articulo son exponer el concepto de
paradigma tecnocratico en el magisterio de Francisco y en el magisterio an-
terior evidenciando una linea de continuidad. En segundo lugar, exponer sus
implicaciones antropologicas, desde el cambio del concepto de hombre y su
valor, pasando por los cambios en su modo de entender la realidad y de ver el
mundo, la modificacion de los principios €ticos que guian su comportamien-
to, hasta el modo de relacionarse con Dios, consigo mismo, con los demas y
con la naturaleza. Para, en tercer lugar, proponer las lineas maestras educati-
vas para transformar al hombre como paso previo para los cambios sociales y
econdmicos. Estos tres objetivos marcan la estructura a seguir en la exposi-
cion de esta investigacion.

2. METODOLOGIA

La metodologia seguida para la realizacion de este trabajo ha consistido, en
primer lugar, en descubrir el sentido del paradigma tecnocratico en el ma-
gisterio de Francisco, que lo entiende como la principal causa de los peligros
medioambientales y captar su inexorable contenido antropologico. La primera
fuente utilizada ha sido pues, la enciclica Laudato Si’ en donde descubrimos
la influencia de Romano Guardini en el pensamiento de Francisco (Borghe-
si, 2017, pp. 117-154) y la necesidad de acudir a la obra guardiniana, como
fuente influyente en su pensamiento. En segundo lugar, nos hemos planteado
si el término o la idea que hay detras del término “paradigma tecnocratico”
ha sido tratado y en qué sentido por otros pontifices anteriores, poniendo el
foco siempre en las implicaciones antropoldgicas y no tanto en las conse-
cuencias sociales del mismo. Para ello se ha analizado la cuestion en otras
fuentes magisteriales desde la Gaudium et Spes del Concilio Vaticano II hasta
la actualidad.
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Una vez analizados los textos magisteriales y evidenciando la continui-
dad entre los distintos pronunciamientos pontificios hemos entresacado las
principales implicaciones antropolégicas que son el objeto especifico de este
trabajo. Y lo hemos hecho confrontando el pensamiento pontificio con el de
Romano Guardini y Martin Heidegger que, proviniendo de ambitos filosé-
ficos muy distintos, coinciden, sin embargo, en sus respuestas a la pregunta
sobre la técnica. También tenemos en cuenta estudios de autores mas actuales
que han analizado el paradigma tecnocratico y que, si bien se centran en las
implicaciones sociales del mismo, exponen también algunas antropoldgicas
que constituyen nuestro objeto de estudio.

A partir de esta variedad de fuentes tanto magisteriales como cientificas
y filosoficas estamos en situacion de entresacar de las mismas las claves edu-
cativas y pedagdgicas que, lejos de ofrecer una vision pesimista, coinciden
en que un cambio de paradigma es posible. A continuacion, se exponen los
resultados de esta investigacion.

3. CONCEPTO DE PARADIGMA TECNOCRATICO

El papa Francisco considera el paradigma tecnocratico, “un modo de entender
la vida y la accion humana que se ha desviado y que contradice la realidad
hasta dafiarla” y que consiste en pensar “que todo incremento del poder cons-
tituye sin mas un progreso, un aumento de seguridad, de utilidad, de bienes-
tar, de energia vital, de plenitud de los valores” (Francisco, 2015, n. 101). Y
prosigue: es la forma en la que el hombre ha asumido la tecnologia y su uso,
aplicando el método cientifico y desplegandola como herramienta de “pose-
sion, dominio y transformacion” que considera lo informe como totalmente
disponible para ser explotado (Francisco, 2015, n. 106).

Otros autores sefalan, que se trata de “la ideologia que sostiene que el
poder de la tecnociencia, aplicado a la vida econémica y social, conduce al
progreso y al estadio final de la evolucion humana” (Bellver, 2017, pp. 149-
150) y supone que la humanidad ha desarrollado un poder tecnocientifico in-
conmensurable y se convence que eso le permitira su completa emancipacion
(Bellver, 2017). Es el modelo cultural dominante en el que la tecnologia y la
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ciencia se empoderan de las sociedades imponiendo su orientacion y organi-
zacion y “determinando el camino que deben seguir y despojando de hecho
al ser humano de su autonomia y libertad” (Remolina, 2020, pp. 11-12). El
paradigma tecnocratico es el egoismo y la autorreferencialidad de la técnica
cuando deja de cumplir su funcidn facilitadora del trabajo del hombre para
convertirse en principio de dominio (Gomes, 2021, p. 182). Deja de ser medio
para convertirse, en fin.

A partir de estas definiciones podemos entresacar tres caracteristicas fun-
damentales del paradigma tecnocratico. En primer lugar, es esencialmente, una
forma de pensar, una ideologia, un modo de entender la vida que se ha instalado
en la cultura contemporanea y en la mentalidad de la mayor parte de la humani-
dad. Este modelo de pensar es universalmente compartido. La palabra que es-
coge el papa es “paradigma”, que proviene del griego paradeigma utilizada por
Aristoteles en la Retdrica para designar a aquellas creencias o principios que
son compartidos por ambos bandos dialécticos y no necesitan ser declarados
(Hacking, 2012, p. xvii). Es un modelo universalmente compartido, algo que se
da por descontado que es asi y que no entra en disputa, pues todos o casi todos
lo admitimos. Llevado al ambito cientifico significaria que los logros de la cien-
cia y de la técnica proporcionan un modelo para solucionar diversos problemas
y es comunmente aceptado por la comunidad (Khun, 1962). Una segunda car-
acteristica, es que el objeto de ese paradigma es la técnica o, mas bien, el poder
tecnoldgico. Lo que se considera como comunmente compartido es el poder
inconmensurable de la tecnociencia y del método cientifico para solucionar los
problemas y no los principios éticos, ni los valores morales. En tercer lugar, este
paradigma se caracteriza por su contraste entre lo que promete y el coste que
supone. Promete el progreso sin limite, llegar al estado maximo de la evolucion
humana, al nivel mas alto de bienestar, a la seguridad absoluta y a la maxima
eficacia y utilidad hasta lograr la total emancipacion del hombre. Pero ;cual es
el coste? El coste es el propio hombre y la naturaleza. Este poder tecnocratico,
es dafiino, no se ajusta a la verdad sobre el hombre y hace de la técnica una her-
ramienta posesiva, dominadora, que se sustrae a su control. Es explotador, pues
ve la naturaleza como mero material disponible para ser dominado. El resultado
final es que aquellas promesas no se alcanzan y el hombre se despersonaliza,
despojado de su autonomia y libertad.
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Asi pues, el paradigma tecnocratico ademas de modificar las relaciones
sociales y humanas y el modo de estar del hombre en el mundo supone tam-
bién una modificacion del concepto y sentido del ser humano que se concibe
como posibilidad de maximizacion, entendida €sta no como “ser mas”, sino
como “poder mas”, cuya realizacion depende de un agente exterior, ajeno a él,
la técnica, a la que se somete, pues piensa que le llevara a la maxima plenitud
de su ser. En esta linea se desarrolla en la cultura contemporanea el trans-
humanismo al que Benedicto XVI considera “la amenaza mas significativa
planteada por la biotecnologia contemporanea, que estriba en la posibilidad
de que altere la naturaleza humana y, por consiguiente, nos conduzca a un
estadio poshumano de la historia” (Benedicto X VI, 2011).

4. LA RELACION HOMBRE TECNICA EN EL MAGISTERIO DE LA
IGLESIA DESDE EL CONCILIO VATICANO II

Aunque el término “paradigma tecnocratico” es especifico de Francisco ha
sido tratado por los papas anteriores bajo denominaciones distintas: “explo-
sion tecnoldgica”, “neopositivismo”, “absolutismo tecnocratico”. Analizamos
ahora el desarrollo sobre este tema del magisterio social de la Iglesia desde la

Gaudium et Spes del Concilio Vaticano II hasta nuestros dias.

4.1. Gaudium et Spes (1965): El diagnostico

La Constitucion apostoélica del Concilio Vaticano 11, Gaudium et Spes, con-
sidera la técnica como un signo de los tiempos, caracterizados por cambios
profundos y acelerados que provocan una verdadera metamorfosis cultural y
social. Cambios producidos por la accion del hombre (la “explosion tecnolo-
gica”, el “dominio de la técnica”, la “revolucion cientifica”) y que, a la vez,
recaen sobre él (Concilio Vaticano II, 1965, nn. 4-5).

Estos cambios afectan al hombre moderno. Por un lado, aumenta su poder
y, por otro, siente su incapacidad para someterlo y controlarlo. Su gran capa-
cidad tecnologica aumenta sus riquezas, le ofrece mas posibilidades y poderio
econdmico, pero contrasta con su gran incapacidad ética para dominarlo. Una
explosion técnica, por un lado, y una implosion ética por otro.
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Esta capacidad de poder descontrolado produce en el ser humano tres ten-
siones interiores. En primer lugar, tension intelectual pues afecta a su modo de
conocer. Hay una tension desequilibrante entre la inteligencia practica moderna
y el conocimiento teodrico que no llega a ordenar y sintetizar satisfactoriamente
la suma de conocimientos (Concilio Vaticano II, 1965, nn. 5-8). En segundo
lugar, tension moral, entre el afan por la eficacia practica y las exigencias de la
conciencia moral (Concilio Vaticano II, 1965, n. 10). Y, por ltimo, la tension
entre tradicion y modernidad que le hace concebir el progreso como todopode-
roso y le exige a cambio el desistimiento de los valores religiosos.

Para el Concilio, esta situacion pone al hombre moderno en la encrucijada.
Sabe muy bien que esta en su mano el dirigir correctamente las fuerzas que ¢l
ha desencadenado y que pueden aplastarle o servirle. Pero hay una llamada a
la esperanza pues considera que en medio de esta encrucijada el hombre pue-
de lograr un desarrollo digno y aspirar a una vida plena poniendo a su servicio
sus inmensas posibilidades (Concilio Vaticano II, 1965, n. 10).

4.2. Pablo VI (1963-1978): Un nuevo positivismo

Lo que hoy conocemos por paradigma tecnocratico, el papa Montini, lo deno-
minaba “un nuevo positivismo” (Pablo VI, 1971, n. 41). Se referia a la menta-
lidad moderna que confia en el poder omnipresente del progreso para reme-
diar los problemas sociales y humanos, que considera la técnica como forma
dominante de la accion humana e invasora de todos los ambitos de la vida. La
técnica se ha convertido en un lenguaje e impide que la cuestion de su sentido
se plantee realmente (Pablo VI, 1971, n. 29).

En Populorum Progressio afirma que el desarrollo no es s6lo una cuestion
técnica sino, ante todo, una cuestion humana. Profetiza que la tecnocracia
producira mayores males que el liberalismo pues terminara volviéndose con-
tra el propio hombre (Pablo VI, 1967, n. 34). Pero, a su vez, no desprecia la
técnica. Aboga por compartir el conocimiento técnico y hacerlo accesible a
todos, pues por encima de la técnica deben estar las convicciones interiores de
la persona que la mueven al bien de los demas (Pablo VI, 1967, n. 73).

En Octogesima Adveniens, reconoce que la concepcion economica detras
del desarrollo industrial se fundamenta en la tecnologia carente de orientacion
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pues no atiende a la asignacion de recursos para todos (Pablo VI, 1971, n. 9) y
describe los graves peligros de este nuevo positivismo. El primero es de tipo
especulativo pues amenaza al ser humano a encerrarse en su propia raciona-
lidad. El segundo, antropologico, pues convierte al ser humano en objeto de
la ciencia experimental y le hace susceptible de manipulaciones que orienten
sus deseos y modifiquen su sistema de valores (Pablo VI, 1971, n. 39). Y, el
tercero es que la humanidad quede desbordada por estos desarrollos tecnold-
gicos y el hombre no sea capaz de dominar su poder a tiempo ni con eficacia.

4.3. Juan Pablo II: Una técnica al servicio del hombre

Juan Pablo II parte de una concepcion instrumental de la técnica, como una alia-
da, en cuanto que es creada e ideada por el propio hombre para asistirle en su
trabajo, facilitarlo, perfeccionarlo, multiplicarlo y aumentar su calidad. Por tanto,
la técnica esta por debajo del hombre y a su servicio (Juan Pablo II, 1981, n. 5).
Pero, avisa del peligro de que la técnica pase de aliada a adversaria y se oponga al
hombre, le suplante, le reste satisfaccion, estimulo y creatividad y vaya en detri-
mento de su realizacion hasta esclavizarlo (Juan Pablo II, 1981, n. 5).

En Sollecitudo Rei Socialis afirma que el desarrollo no es un proceso rec-
tilineo, como si del progreso tecnoldgico y cientifico se deriven irremedia-
blemente grandes beneficios para la humanidad, su felicidad y su liberacion.
Es ingenuo pensar que un desarrollo mecanicista logre esas consecuencias
(Juan Pablo II, 1987, nn. 27-28). A este ingenuo optimismo mecanicista le ha
sustituido la inquietud por el destino de la humanidad. La experiencia nos
dice que si todos los recursos disponibles gracias al crecimiento econémico y
al desarrollo cientifico y técnico no son regidos y finalizados por un objetivo
ético a la biisqueda del bien para el ser humano se vuelve claramente contra ¢l
para oprimirlo (Juan Pablo II, n. 27).

Por ultimo, en Centessimus Annus, Juan Pablo 11 denuncia el abuso en el
uso de la tecnologia. En primer lugar, porque la ciencia y la tecnologia estan
siendo utilizadas para hacer armas cada vez mas imponentes lo que supone
un uso inadecuado que se vuelve contra el propio hombre (Juan Pablo 11, 1991,
n. 18). En segundo lugar, porque la propiedad del conocimiento impide que
los avances tecnoldgicos beneficiosos lleguen a todos. Y, por Gltimo, porque
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la tecnologia no soluciona por si misma los graves problemas sociales. La
pobreza, a pesar de los avances tecnologicos, amenaza con alcanzar formas
gigantescas (Juan Pablo II, 1991, n. 57).

4.4. Benedicto XVI: Los limites de la racionalidad cientifica

Como teologo, Joseph Ratzinger tratd en sus escritos el problema de la técni-
ca. Para ¢él, el poder tecnologico cambia la concepcion del ser humano pues lo
considera como un producto al posibilitar que los hombres produzcan otros
hombres. El hombre ha llegado a las fuentes mas profundas del poder y se
hace mas necesario que nunca el control de ese poder (Ratzinger, 2005, p. 88).
Segundo. El progreso se ha convertido en la gran promesa del ser humano y
se presenta como la unica instancia que le da sentido (Ratzinger, 2007, pp.
50-51). La modernidad ha reducido la razon a racionalidad matematica y, a la
vez, la ha absolutizado de modo que el ser humano es visto unicamente en su
dimension material y biologica (Ratzinger, 2005, p. 52). Tercero. El progreso
tecnologico ha trastocado también la relacion del hombre con la naturaleza
que es vista unicamente en clave de transformacion (Ratzinger, 2005, p. 61).

Como Sumo Pontifice trata la cuestion en el capitulo VI de la enciclica
Caritas in Veritate. Considera que la técnica tiene un sentido ambivalente.
Un sentido positivo a defender (Benedicto X VI, 2009, n.14) pues la técnica es
un hecho humano que procede de la libertad humana que persigue dominar
la tierra segin el mandato divino y expresar el dominio del espiritu sobre la
materia. De modo que la técnica no es solo técnica, sino que refleja quién es
el hombre (Benedicto XVI, 2009, n. 69). Y un sentido negativo, cuando la
técnica se desorienta del bien del hombre, se sale de su control, se convierte
en un fin en si misma y se vuelve contra el propio hombre hasta esclavizarlo.

Ante esta ambivalencia hay que evitar dos peligros: el primero, no conce-
der valor a la técnica y pretender volver al estado de naturaleza; el segundo,
darle todo el valor a la técnica y absolutizarla como la tinica instancia capaz
de procurar el progreso (absolutismo tecnocratico) comprometiendo los con-
ceptos de verdad y de libertad humana. Asi, la técnica se hace omnipresen-
te en todos los ambitos humanos e impone su ideal tecnocratico (Benedicto
XVI, 2009, nn. 72-76).
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Ante estos peligros, la respuesta coherente consiste en fortalecer el aprecio
por la libertad que requiere que el hombre entre dentro de si mismo y viva
desde si mismo (Benedicto X VI, 2009, n. 68) y de esta forma controle, oriente
y domine el poder sobre la técnica.

4.5. Francisco: El paradigma tecnocratico un problema de poder

La tecnologia ha dado tanto poder al ser humano como nunca en la historia
(Francisco, 2015, n. 104). Francisco se pregunta: ;Esta la humanidad prepa-
rada para asumir tanto poder? Siguiendo a Guardini, responde que no y que
el nivel de desarrollo tecnologico no se corresponde con el mismo nivel de
desarrollo moral, de responsabilidad y de valores humanos. El desarrollo tec-
nologico esta desbocado e incontrolado siguiendo sus propias leyes sin que
ni la Politica ni el Derecho puedan encauzarlo debido a la globalizacion del
paradigma tecnocratico como vision dominante (Remolinas, 2020, p. 17).

Al igual que los pontifices anteriores, Francisco considera que la técnica no
es neutra debido a su gran poder, por considerarse la tnica instancia posible de
concebir la realidad, por condicionar fuertemente los estilos de vida de las per-
sonas, por su caracter dominador y por rechazar toda posibilidad de concepcion
alternativa (Francisco, 2015, n. 106). El influjo de esta concepcion unidimensio-
nal alcanza a todos los ambitos de la existencia (Francisco, 2015, n. 109).

La respuesta a este paradigma debe ser integral incluyendo medidas en
el ambito politico, econdémico, educativo y en los estilos de vida y paliar asi
este antropocentrismo moderno que se ha desviado. Para Francisco hay es-
pacio para la esperanza, pues el hombre contempordneo puede sobreponerse,
regenerarse y optar por el bien e iniciar un nuevo comienzo (Francisco, 2015,
n. 205-206).

5. IMPLICACIONES ANTROPOLOGICAS DEL PARADIGMA
TECNOCRATICO EN DIALOGO CON LA FILOSOFIA DE ROMANO
GUARDINI Y MARTIN HEIDEGGER

El magisterio de la Iglesia nos descubre cuatro grandes cuestiones antropo-
logicas. La técnica afecta a la esencia y al ser personal del hombre (no es
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neutral, por tanto). La técnica modifica el modo de conocer en cuanto que
reduce el conocimiento a lo cientifico y experimental. La técnica transforma
los valores éticos que guian el comportamiento humano buscando lo util y
eficiente mas que lo bueno y lo justo. Y, por ltimo, la técnica cambia nuestro
modo de relacionarnos con Dios, con la naturaleza, con nosotros mismos y
con los demas.

Nuestro propoésito es desarrollar estas cuestiones en dialogo con la filoso-
fia de Romano Guardini y de Martin Heidegger. El primero, proveniente de
la filosofia personalista, y referente para el magisterio de Pablo VI, Benedicto
XVl1y Francisco. Y, el segundo, filosofo existencialista, proveniente de otro
ambito filosoéfico pero concordante con Guardini en la respuesta a la pregunta
sobre la técnica.

5.1. El concepto de técnica para Guardini y Heidegger

Antes de analizar las cuestiones antropologicas directamente, conviene con-
siderar qué es la técnica para estos autores. Guardini (1981, p. 64), en El ocaso
de la edad moderna define la técnica como el conjunto de procedimientos
originados por el conocimiento cientifico por los que el hombre sefiala sus
metas a discrecion. En otra de sus obras, El poder. Una interpretacion teo-
logica, la considera como el conjunto de posibilidades proporcionadas por
la ciencia que dan a la existencia un caracter nuevo: el poder y el dominio
(Guardini, 1981, p. 201).

De estas definiciones hacemos las siguientes consideraciones: en primer
lugar, el origen de la técnica es el conocimiento cientifico; su punto de partida
es la ciencia experimental. Un tipo de conocimiento que no busca sélo des-
cubrir la realidad sino cambiarla y modificarla. En segundo lugar, el autor de
la técnica es el hombre mismo. En tercer lugar, esencialmente, la técnica son
procedimientos, posibilidades y podriamos afadir, estructuras, instrumentos,
procesos, estrategias ideadas por el hombre. Parece que Guardini parte de una
concepcion instrumental de la técnica como conjunto de medios por los que
el hombre busca un determinado fin. Pero no se reduce sélo a instrumentos
materiales, maquinas, tecnologias sino a todo el amplio campo de los pro-
cesos y procedimientos y posibilidades. Por eso la técnica, tiene un amplio
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abanico de horizontes y afecta a tantos &mbitos como la economia, la politica,
la bioética, los medios de comunicacion, el desarrollo y el medio ambiente.
Por ultimo, para Guardini lo que caracteriza a la técnica, especialmente a la
técnica moderna, son sus fines. Lo decisivo de la técnica es buscar el dominio
y el poder, ensalzar la autonomia del hombre en la bisqueda de sus deseos
ilimitados predeterminados a discrecion, sin sujecion a ninguna referencia
ética. El peligro de la técnica estd en su poder y esto es, para Guardini, lo es-
pecifico de la edad moderna: el uso del conocimiento cientifico y técnico para
aduefiarse del mundo y apoderarse de ¢l (Guardini, 1981, pp. 167-169). Y esta
voluntad de la técnica de disponer, dominar y empoderarse es lo que le une a
la concepcion de Heidegger que exponemos a continuacion.

Heidegger, por su parte, considera que una concepcion instrumental de
la técnica no responde integralmente a la pregunta sobre qué es la técnica.
La técnica es algo mas que un conjunto de medios dispuestos por el hombre
para conseguir un fin. Esta concepcion instrumental llevaria a considerar la
técnica como neutra y nos cegaria para contemplar su esencia que no esta en
el hacer sino en el desocultar. La técnica es, ante todo, un desocultar, una
llamada al ser, una poiesis, un hacer aparecer lo presente. Todo producir es
un proceso que va del velamiento (lo oculto) al desvelamiento (la verdad). La
técnica, por tanto, no es solamente un medio sino un modo de desocultar y
tiene que ver con la verdad. Por eso, es tan decisivo e importante tomarnos
en serio la técnica (Heidegger, 1997, p. 121). Pero Heidegger va mas alla. Este
desocultar propio de la técnica moderna no se queda sélo en desvelar, sino
que pretende provocar, dominar, poner a disposicion. Es decir, este desocultar
no es solo poiesis, produccidn, sino que es provocacion de la naturaleza para
extraer energias que sean manipuladas y acumuladas (Heidegger, 1997, p.
123). El desocultar de la técnica moderna es provocar, ejercer su poder sobre
la naturaleza. Y aqui es donde radica su gran peligro.

5.2. La técnica y el paradigma tecnocratico afectan a la concepcion
misma del hombre

Hemos visto que los cambios tecnologicos producidos por el hombre afec-
tan al hombre mismo, otorgandole un poder ilimitado que, sin embargo, le
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ocasiona profundas turbaciones en su espiritu, porque no es capaz de domi-
narlo. De esta forma la técnica puede convertirse en adversaria del hombre e
incluso convertirlo en un producto. Se ha perturbado y desvalorizado la con-
cepcion misma del ser humano que asume el rol de dominador suplantando a
Dios (Francisco, 2015, nn. 115-122).

El hombre ha cambiado la vision de si mismo debido al aumento del poder
que la técnica le ha proporcionado porque en su afan por dominar, el hombre
es capaz de desencadenar fuerzas y energias que obedecen a su voluntad y
realizan los fines sefialados por ¢€l, pero alcanzan una autonomia peculiar que
le hace perder su control y ser dominado por ellos. De esta forma, el hombre
no participa directamente en los procesos que ¢l mismo desencadena y deja
que sigan autonomamente segun un proceso logico sobre el que no ejerce nin-
guna responsabilidad quedando sometido al sistema que ¢l mismo ha creado.
(Guardini, 1981, 202-204).

De este modo, el hombre moderno se llega a considerar “masa” en cuanto
estructura vinculada a la técnica y a la planificacion que somete al hombre
a las leyes de la produccion en serie. Pierde su ansia de libertad y de reali-
zacion y se encuentra aceptando objetos y formas de vida tal como le son
impuestos por la planificacion y actia creyendo que esto es 1o mas racional.
No tiene deseos de vivir partiendo de su propia iniciativa. Lo evidente para
¢l es la insercion en la organizacion y obedecer el programa que le viene
marcado quitdndole su personalidad (Guardini, 1981, 77). Se desvanece asi
el sentimiento del ser personal, y el hombre se considera a si mismo y a los
demas como objeto. (Guardini, 1981, 79). Se despersonaliza, dando lugar
al “hombre no humano”, en el que no hay coincidencia entre conocimiento
y accion y en donde deja de estar presente en cada cosa (Guardini, 1981,
p- 203).

Igualmente, para Heidegger (1997, p. 136), la técnica afecta profundamen-
te al ser mismo del hombre. Si la técnica es desocultar y el desocultar es,
ademas, provocar y dominar cabe el peligro de que este afan provocativo de la
técnica se dirija también al hombre que es a la vez, autor y objeto de la técnica
y, por tanto, provocador y provocado. De esta forma, es el hombre mismo
quien se ve afectado pues no es visto s6lo como el “desocultado” sino que

99 C¢

es considerado también como “material dispuesto”, “constante” y disponible,
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como un engranaje dentro del sistema (Heidegger, 1997, 137) y, por tanto,
como alguien susceptible para ser manipulado y explotado.

5.3. Los cambios en el modo de conocer del hombre producidos
por la técnica y el paradigma tecnocratico

Guardini (1981, pp. 53-59) considera que el factor que inicia la edad moderna
es la ciencia experimental y, a su vez, es su rasgo mas caracteristico. Es un
modo de conocer vinculado al experimento y al método cientifico. La cien-
cia se separa de la unidad de vida, se encierra en si misma y se considera
autonoma. Cada ciencia es autonoma de las demas, desconectadas entre si
perdiéndose la unidad del saber. Ademas, este conocimiento cientifico intenta
aduenarse del mundo a través de la técnica (Guardini, 1981, 167-169).

Para Heidegger, la técnica tiene que ver con la verdad dado que es un des-
ocultar, un paso del velamiento de lo oculto al desvelamiento de la verdad. Por
eso la técnica, pertenece a la poiesis, en cuanto produccion, pero también a la
epistemé, en cuanto que es una forma de conocer, de desocultar (Heidegger,
1997, p. 121). Pero recordemos que para Heidegger este desocultar tiene un
afan provocativo. La ciencia moderna ha modificado el modo de desvelar de
la técnica. Ya no es puro desvelar sino provocar (Heidegger, 1997, p. 127). No
busca conocer la verdad de las cosas, la naturaleza, el entorno como desvela-
miento de si mismos sino explotarlos. Esto se ve en la consideracion de la fisi-
ca moderna en la que el experimento ya no busca conocer como se desvela la
naturaleza, sino cdmo se comporta provocada y dispuesta de una determinada
manera (Heidegger, 1997, p. 131). De este modo la técnica moderna afecta al
modo de conocer y, por tanto, afecta a la verdad. Esta no se busca en si misma
como un desvelamiento, sino que la realidad y el entorno son vistos como
material disponible. De esta forma queda velada y oculta la verdad de la cosa,
pues lo tnico que nos interesa es provocarla (Heidegger, p. 138).

5.4. Implicaciones éticas del paradigma tecnocratico

El paradigma tecnocratico plantea los siguientes retos de caracter ético. Pri-
mero, preparar al hombre moderno para dominar el poder técnico dotandole

ISSN: 0214-0284 / ISSN-e: 2660-6070 Cuadernos de pensamiento 35 (2022): pp. 103-135



118 ALFONSO MARTINEZ-CARBONELL LOPEZ

de un desarrollo ético y moral adecuado. Segundo, modificar los principios
morales vigentes que guian la accion del hombre y vencer la absolutizacion
dominante en la que el criterio ético por excelencia es la eficacia. Tercero,
liberar al hombre de la esclavitud y del dominio de la técnica sobre él, prepa-
rando su libertad para que el hombre actue desde si mismo.

El hombre moderno esta convencido que todo aumento del poder supo-
ne, sin mas, un progreso. Pero la realidad muestra que el aumento del poder
tecnologico no se corresponde con un crecimiento igual del sentido moral.
“El hombre moderno no esta preparado para ejercer dicho poder” (Guardini,
1981, p. 94). Y esto le hace vivir en un riesgo permanente. El riesgo sera la
caracteristica esencial de la vida y el problema central de la cultura futura.
A partir de ahora y para siempre el hombre vivira al borde del abismo, en un
continuo riesgo que afectard a la totalidad de su existencia.

Ademas, como no hay consenso ético, el poder campa a sus anchas. Las
normas éticas pierden su evidencia inmediata y, por tanto, su influjo mo-
derador sobre el poder se hace menor. Las raices éticas desaparecen y son
sustituidas por estructuras mecanico-formales propias de una organizacion
que someten al hombre. Al desaparecer los vinculos morales el hombre se
entrega al poder y abusa de €l. Pero esto se atenuaria si el sentimiento moral
y la consideracion personal del valor de la dignidad humana no se hubieran
abandonado. El hombre, dominado por el sistema, persiste en el deseo de
seguir dominado porque asi se abstiene de la responsabilidad y del esfuerzo
(Guardini, 1981, pp. 210-211).

El reto para la libertad del hombre es utilizar el poder para bien o para mal y
dadas las energias naturales que la ciencia y la técnica han puesto a disposicion
del hombre este reto se convierte en un riesgo (Guardini, 1981, pp. 100-101).
Para ello es necesario educar la libertad del hombre en linea con la distincion
zubiriana. Primero, “libertad de”, dirigida a ser duefio de si y dominar las po-
tencias inferiores para a continuacion ejercer la “libertad para” hasta alcanzar la
plenitud humana y la realizacion de si mismo (Zubiri, 1992, 87-93).

5.5. Modificacion en las relaciones del hombre

El paradigma tecnocratico cambia el modo en que el hombre se relaciona con
Dios, consigo mismo, con los demas y con la naturaleza.
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5.5.1. Las relaciones con Dios

El paradigma tecnocratico modifica las relaciones del hombre con Dios y su
concepcion de la religion. En su base hay un antropocentrismo desviado, una
concepcion del hombre que se ha torcido porque se considera a si mismo
como centro autorreferencial y autébnomo de la divinidad. Esta vision tecno-
cratica es hija de la modernidad que postula la autonomia del hombre respecto
a Dios, de la ciencia y la razon respecto a la fe, y del progreso respecto a la
tradicion y la revelacion. El hombre se considera a si mismo como creador,
divinizado por su poder y por las promesas de maximizacion de sus posibili-
dades. Pero, ademas, este absolutismo de la técnica incapacita al hombre para
percibir aquello que no se explica con la pura materia y, por tanto, le dificul-
ta practicar su dimension religiosa. El hombre, encerrado en su racionalidad
matematica y cientifica le cuesta abrirse a lo trascendente (Benedicto X VI,
2009, nn.77).

Para Guardini (1981, 62-65), la edad moderna comienza con una promesa
que hoy se evidencia incumplida. La promesa de la autonomia del hombre,
desvinculado de la tradicion, de la revelacion y de Dios, pone toda su con-
fianza en el conocimiento experimental y en el poder de la técnica. El hombre
pasa de ser adorador a adorarse a si mismo. Considera que esta vision tecno-
cratica propia de la modernidad produce tres importantes consecuencias en
la religiosidad y en la relacion del hombre con Dios: la secularizacion de la
existencia, un nuevo paganismo y un cambio en el modo de vivir la religion.

En primer lugar, secularizacion. Para Guardini (1981, pp. 53-59), la edad
moderna con su cientificismo y su poder técnico supera la vision religiosa ca-
racteristica de la edad media. En la edad media la religion permeaba todos los
ambitos de la vida personal y social. En la edad moderna, cada esfera: la eco-
nomia, el comercio, la politica, la cultura, el arte, dejan de ser “tocados” por
lo religioso y se independizan y desconectan unas de otras (Guardini, 1981,
pp. 105). La religion deja de tocar la vida ordinaria de las personas (Guardini,
1981, p. 108). La consecuencia de arrinconar lo religioso es que el mundo se
descentra, se desorganiza y se desordena y aparece la violencia como fuerza
coactiva del estado para restablecer ese orden. Y se pregunta: ;es posible una
vida asi? (Guardini, 1981, p. 109). Se produce lo que Guardini denomina el
fraude de la modernidad que por un lado rechaza la revelacion cristiana, pero
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por otro adopta los valores engendrados por ella como son la dignidad huma-
na, la libertad y la responsabilidad, pero los deja sin fundamento y sin raices
(Guardini, 1981, p. 110-112).

En segundo lugar, la vision tecnocratica moderna da lugar a un nuevo pa-
ganismo distinto al primero, como signo distintivo de la religiosidad contem-
poranea (Guardini, 1981, p. 113). El mundo se basta a si mismo, no es visto
como don de Dios y, por tanto, Dios es un elemento patégeno. Toda relacion
con Dios se desecha. La tecnificacion de la existencia reduce lo religioso a
lo meramente interior o subjetivo (Guardini, 1981, p. 126) hasta hacer desa-
parecer todo sentido religioso (Guardini, 1981, p. 211). El mundo ya no tiene
resonancia religiosa y se considera como profano, como un conjunto de cosas,
fuerzas, procesos susceptibles de ser captados cientificamente y dominados
por la técnica (Guardini, 1981, p. 213).

Por ultimo, sera necesario una nueva forma de vivir la religion (espe-
cialmente el cristianismo). Esta separacion entre mundo y Dios ha afecta-
do también a la vivencia del cristianismo. Unos han caido en lo que Guar-
dini denomina, “la secularizacion del cristianismo”. Consiste en abando-
nar el sentido religioso y sobrenatural por una visiéon inmanentista de la
existencia sustituyendo palabras como redencion por progreso, gracia por
experiencia personal o vida eterna por bienestar (Guardini, 1981, p. 130).
Otros cristianos, erroneamente, consideran que si el mundo se ha aparta-
do de Dios nosotros deberiamos alejarnos del mundo. Pero esta no es la
respuesta adecuada. El cristiano tiene que acercarse al mundo y hacerlo
su tarea. No debe abandonar al mundo a si mismo pues ni de la ciencia ni
de la técnica brotan las fuerzas capaces de ordenar su propio poder. S6lo
el hombre ligado a Dios de modo vivo tiene posibilidades salvadoras de
modo que la fe se convierte asi, en estos momentos, en un factor historico
decisivo (Guardini, 1981, p. 132).

5.5.2. Las relaciones personales

Si el paradigma tecnocratico modifica la concepcion que el hombre tiene de
si mismo, modifica irremediablemente las relaciones personales tanto con el
otro como con uno mismo. La visién tecnocratica predominante parte de la
técnica entendida como dominio de la naturaleza de la que el hombre forma
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parte y, por tanto, también es, dominio sobre el hombre. Al estar basado en un
antropocentrismo desviado en el que el hombre es reducido a “res extensa”,
predominando una vision materialista del mismo y negando su valor peculiar
entre los demas seres, deriva en la cosificacion de la persona y su considera-
cion como producto (Benedicto X VI, 2009, n. 74).

Pese a sus promesas, el progreso tecnologico no ha servido para solucionar
las desigualdades y no ha distribuido los recursos porque no se ha puesto al
servicio del hombre que ya no es considerado como un don y se desconoce su
valor (Francisco, 2015, n. 115). El reduccionismo de la razén a su dimension
cientifico-técnica le impide al hombre abrirse a la realidad en la que partici-
pan los deméas hombres y esta falta de apertura le encierra en si mismo y le
aisla, provocando una conducta individualista, que se manifiesta en desinte-
rés por el otro, descartarlo e incluso explotarlo.

Para Guardini (1981, p. 79), la edad moderna ha cambiado las relaciones
con el sujeto hasta el punto de que el hombre es considerado y tratado como
objeto. El hombre es cosificado y reducido a un mero factor econdémico (Guar-
dini, 1981, p. 208) y es puesto, con todo lo que es y tiene, a disposicion del
dominio del poder (Guardini, 1981, p. 213).

5.5.3. La relacion del hombre con la naturaleza

Francisco (2015, n.106) advierte que esta vision totalizante y dominadora
de la técnica ha modificado también las relaciones con la naturaleza. Antes,
la naturaleza era considerada como un don del creador del que el hombre
recibia lo necesario como extendiendo la mano; ahora es vista en términos
de apropiacion y explotacion. Antes, la actitud del hombre era la de mero
receptor; ahora, en cambio, es de violencia, explotacion y estrujamiento.
Antes, buscaba conocer la naturaleza respetando sus ritmos y consciente de
sus limites; ahora, ignora la realidad que tiene delante y su conocimiento
esta basado en la mentira de la disponibilidad infinita de los recursos de la
naturaleza.

En la misma linea, Guardini (1981, p. 84) afirma que la introduccion de
la tecnociencia basada en conocimientos cientificos que el hombre medio no
domina ha provocado que las relaciones con la naturaleza estén mediatizadas
a través del calculo y el aparato. De considerar la naturaleza como madre,
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donante bondadosa, suministradora de riqueza, se ha pasado a considerarla
un ente extrailo manteniendo una relacion de desconfianza porque el hombre
se ha desilusionado y ha perdido el sentido de veneracion hacia ella (Guardini
(1981, pp. 72-73). De reconocer un orden sabio en la naturaleza que le propor-
ciona armonia ha pasado a no sentirla como norma valida. De un conocimien-
to intuitivo y una relacion vivencial se ha pasado a una relacion mediatizada
por la técnica y a un conocimiento abstracto y matematico. De ser hogar,
refugio, casa comun, la naturaleza ha pasado a ser lugar y objeto de una tarea
dominadora y explotadora. De una actitud de respeto y alegria (Guardini, p.
231) se ha pasado a una actitud de control de todos sus elementos y de indi-
ferencia hacia lo que le puede suceder. De considerarla un don se ha pasado a
concebirla como un cimulo de materias primas y energias que hay que acu-
mular y dominar (Guardini, 1981, p. 231).

Para Heidegger, si lo propio de la técnica es provocar, se modifican las
relaciones del hombre con la naturaleza que ahora estaran presididas por la
“provocacion” para que libere energias y asi manipularlas y acumularlas (Hei-
degger, 1997, p. 123). El paso de una técnica meramente instrumental a una
técnica provocadora es lo que ha modificado esta relacion. En la técnica anti-
gua, mas instrumental, la técnica se servia de la naturaleza, pero no la provo-
caba. La técnica moderna, sin embargo, ha impuesto su accion a la naturaleza.
Por ejemplo, el Rin, tan cantando por la poesia alemana, ya no es visto poética
o artisticamente, sino que es visto como cimulo de energias y posibilidades
para una central hidroeléctrica. La técnica no es puesta en el rio, sino que el
rio es puesto al servicio de una central hidroeléctrica hasta el punto de que el
rio deja de ser rio y se convierte en proveedor de corriente eléctrica (Heide-
gger, 1997, pp. 123-124).

6. CLAVES EDUCATIVAS DEL CAMBIO DE PARADIGMA.

Francisco (2015, n.215) afirma que “la educacion serd ineficaz y sus esfuerzos
seran estériles si no procura también difundir un nuevo paradigma acerca del
ser humano, la vida, la sociedad y la relacion con la naturaleza”. En las siguien-
tes lineas analizamos los pasos y claves educativas para lograr dicho cambio.
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6.1. Ante la encrucijada. Educar para ser responsables del mundo

Es posible este cambio de paradigma. El concilio afirmaba que “el género
humano puede y debe perfeccionar su dominio sobre las cosas” (Concilio
Vaticano II, 1965, n. 9). En la misma linea Pablo VI (1971, n.19) afirmaba
que “jamas en cualquier otra época habia sido tan explicito el llamamiento a
la imaginacion social”. Francisco, por su parte, desarrolla una respuesta edu-
cativa a este paradigma dedicandole un capitulo de la enciclica Laudato Si’.

Para Francisco, la respuesta al paradigma tecnocratico debe ser integral de
modo que englobe cambios individuales (formas de pensar, estilos y habitos
de vida, conversion ecologica) y sociales (cambios de produccion, de consu-
mo, de planteamiento econdmico y politico). Habla de avanzar en una valiente
“revolucion cultural” (Francisco, 2015, n. 114). La gente es consciente de vivir
una situacion de encrucijada y de que es necesario cambiar de rumbo a partir
de nuevas convicciones, formas de vida y actitudes que suponen un importan-
te desafio educativo (Francisco, 2015, n.202).

En la misma linea se orienta la educacion propuesta por la filosofia perso-
nalista. Mounier reconocia que la educacion no esta finalizada a hacer ciuda-
danos, o profesionales, sino que su mision principal es despertar seres capa-
ces de vivir y comprometerse como personas (Mounier, 2002, 437) y, por tan-
to, preparar a las personas a ejercer su libertad y no tanto a una preparacion
meramente técnica (Rojas, 2017, 157). Para el pedagogo personalista, Luigi
Stefanini, la pedagogia moderna debe oponerse a esta funcionalizacion o ins-
trumentalizacion del individuo, que él mismo se ha autoimpuesto, de modo
que suscite en ¢l a la persona (Passaseo, 208). Edith Stein, significaba que los
fines de la educacion son desarrollar la dimension espiritual del individuo y
capacitarlo para vivir en libertad. Para esto, sus fuerzas no puede ejercerlas al
mismo tiempo pues el utilizar unas resta fuerza a las otras (Vera, 2020). Por
eso, podriamos deducir, que el incidir tanto en la capacitacion técnica y profe-
sional podria desorientar la educacion de lo que le es especifico, el desarrollo
espiritual del hombre y la formacion de su libertad. La filosofia personalista
se opone, por tanto, a las tesis de la educacion contemporanea, dominada por
el paradigma tecnocratico, segtn el cual la educacion esta al servicio de los
valores econdémicos y técnicos, favorece un excesivo individualismo y la ab-
solutizacion de la libertad (Miasik. 2019, 103).
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Al final de su obra E/ Ocaso de la edad moderna, Guardini afirmaba que
“el sentido de una época cultural reside en producir la forma de existencia
y la actitud ética humana que exige la historia en cada ocasion” (Guardini,
1981, p. 148). ;Qué nos exige la historia en esta época caracterizada por el
aumento del poder? Su respuesta es: asumir el riesgo. El conjunto de la vida
del hombre debe ser visto de nuevo y ordenarse de nuevo. Seria la hora en que
“la pedagogia asumiera la tarea de educar para habérselas rectamente con el
poder, para responsabilizar al hombre ante todo aquello que es capaz. Un mo-
mento en el que se constituyera un arte de regir la existencia que supiera que
la ordenacion de la vida ha de ser cumplido por el hombre mismo” (Guardini,
1981, p. 163). Y se pregunta, jestamos educando para un correcto ejercicio del
poder? El peligro esta en que el hombre desconozca lo que pasa y no sepa qué
hacer absteniéndose de cualquier accion y deje que las cosas sigan sucediendo
(Guardini, 1981, p. 219). Ante este peligro es posible una respuesta optimista
y que la libertad y la responsabilidad del hombre conduzcan a la humanidad
hacia derroteros positivos (Guardini, 1981, p. 225).

Para Heidegger, también es posible un principio de salvacion. Para él, sal-
var es reconducir a la esencia y, por tanto, es a partir de la propia esencia de
la técnica de donde llega su principio salvador. En la esencia de la técnica esta
su peligro y su salvacion (Heidegger, 1997, pp. 139-140). La esencia es lo que
permanece y lo que permanece en la técnica es lo que esta dispuesto para ser
provocado que es su mayor peligro. Pero afiade, la esencia no es sélo aquello
que siempre permanece sino también en lo que siempre se confia. (Heidegger,
1997, pp. 142-143). Esa confianza en el hombre que puede hacer uso adecua-
do de la técnica es el principio de salvacion. La salvacion esta en considerar
la esencia de la técnica en vez de quedar embelesado por ella, reconocer su
ambigiiedad y la posibilidad de ejercer el poder reteniéndolo y no solo ejer-
ciéndolo violentamente (Heidegger, 1997, pp. 145).

Esta idea también es afirmada por Guardini: el “nuevo hombre” capaz de
sujetar el poder sobre la técnica debe tener una relacion originaria con ella y
saber que la cultura futura no serd la cultura del bienestar sino del dominio y
de la responsabilidad. El burgués, que desencadeno este inmenso poder en la
edad moderna so pretexto de bienestar y seguridad, se refugiaba en el anoni-
mato, pero el nuevo hombre debe poner en primer lugar la responsabilidad por
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el mundo que surge y tener una relacion originaria con la técnica, conocerla y
moverse espontaneamente dentro de ella (Guardini, 1981, p. 242).

Guardini (1981, p. 243) afirmaba que el nuevo tipo hombre debe tener con-
ciencia de ser responsable del mundo, ser capaz de conocer el peligro, desistir
de la fe ciega en el progreso y del optimismo fanatico que le hace sentir que
las cosas siempre pueden ir a mejor que es el dogma de la modernidad. El
nuevo hombre es consciente de que las cosas pueden ir a peor pero también de
que el mundo esta en manos de su libertad y por eso se siente responsable del
mismo. Esa sensacion conjunta del peligro y la responsabilidad suscitaran el
amor y la ternura en el nuevo tipo de hombre (Guardini, 1981, p. 243).

6.2. Cambio de estilos de vida: Del bienestar consumista a la
sobria y humilde sencillez de vida

La educacion que propone Francisco es creadora de habitos que nacen de nue-
vas convicciones y de nuevas actitudes. Francisco analiza con detalle en qué
consiste ese cambio de estilo de vida. Se trata de convencerse de que “menos
es mas’: menos consumo, menos ansiedad, menos soberbia se traduce en mas
felicidad, mas paz, mas fuente de gozo.

Para Francisco el estilo de vida actual estd caracterizado por la obsesion
por el consumo, el bienestar y la calidad de vida. La libertad se ha reducido
a libertad para consumir y ha provocado que el hombre moderno sea muy in-
dividualista y autorreferencial. Esta actitud egoista, materialista, centrada en
la obtencion del propio placer ocasiona hastio en el corazon y caos social. Un
cambio en los estilos de vida haria presion sobre los poderosos, sobre los que
tienen la capacidad de tomar decisiones y el poder politico para utilizar el poder
convenientemente. Otra consecuencia del actual estilo de vida es que el corazon
se distrae, vive descentrado y disperso. Se pierde la capacidad de contemplacion
y de agradecimiento. El hombre moderno vive con ansiedad enfermiza, lo que
provoca actitudes violentas y agresivas (Francisco, 2015, nn.203-206).

Frente a este panorama, Francisco propone un modo alternativo de enten-
der la calidad de vida mediante un estilo mas contemplativo, austero, sobrio y
sencillo. Ante la dispersion del corazon propone hacerse presente en cada cosa.
Ante la multiplicacion de los deseos, propone la humildad, la sobriedad de vida

ISSN: 0214-0284 / ISSN-e: 2660-6070 Cuadernos de pensamiento 35 (2022): pp. 103-135



126 ALFONSO MARTINEZ-CARBONELL LOPEZ

y la capacidad de gozar con poco. Ante la esclavitud del tener y consumir, la
fuerza liberadora de la sobriedad. Para Francisco, todo comienza dentro de uno
mismo. La paz interior ayudara a vivir un estilo de vida mas equilibrado, a
favorecer la capacidad de contemplacion, de admiracion y a saber escuchar la
voz de la naturaleza. (Francisco, 2015, nn. 222-227). Igualmente, Mounier pro-
ponia la “pedagogia del acontecimiento”; es decir dejar que el acontecimiento
ordinario tal como se presentan en la realidad, tan desvalorizado por las filoso-
fias contemporaneas, eduque. Para ello es necesario afrontarlo desde el interior
ejerciendo la capacidad de reflexion (Saez, 1981, 456).

Heidegger, afirmaba igualmente, que ante la capacidad provocativa del
poder que la técnica ha dado el hombre es necesario ejercer la virtud de la
humildad. La salvacion del poder dominador de la técnica acontece en lo hu-
milde, en la capacidad de retener ese poder (Heidegger, 1997, p. 146).

Tanto Francisco como Guardini coinciden en que la gran aportacion de la
espiritualidad y la revelacion cristiana al problema del poder es la virtud de
la humildad. Esta virtud que para la mentalidad moderna es significado de
decadencia, de debilidad, de pobreza vital, es, ahora con el cristianismo, sind-
nimo de fuerza (Guardini, 1981, p. 190). En Jesus, la aceptacion de la forma de
siervo no es debilidad sino fuerza. La redencidn, es un nuevo comienzo y para
Guardini, “este comienzo esta ahi y nada podra borrarlo. Pero en qué medida
se realice es asunto de cada individuo y de cada época. La historia comienza
de nuevo con cada hombre y, en cada hombre, con cada hora. Por ello también
la posibilidad de empezar de nuevo en cada momento, partiendo del comien-
zo que aqui ha sido establecido”. (Guardini, 1981, p. 195). El nuevo tipo de
hombre, protagonista del cambio de paradigma, debe tener para Guardini un
sentido de la ascética “no hay dominio del mundo si antes no hay dominio de
uno mismo” y no existe grandeza humana que no esté basada en el dominio de
si mismo (Guardini, 1981, 245). Este nuevo tipo de hombre debera ir mas alla
de la inmediatez de sus propias inclinaciones y aceptar el sacrificio y el dolor
mismo que, aceptados interiormente, transforman al hombre.

6.3. Apertura, solidaridad y cuidado

Francisco considera que una de las consecuencias mas graves del consumis-
mo al que aboca la practica del paradigma tecnocratico, es la cerrazon y el

ISSN: 0214-0284 / ISSN-e: 2660-6070 Cuadernos de pensamiento 35 (2022): pp. 103-135



DECONSTRUIR EL PARADIGMA TECNOCRATICO... 127

aislamiento, el vaciamiento del corazoén y la infelicidad de la persona. “La
obsesion por un estilo de vida consumista, sobre todo cuando solo unos po-
cos pueden sostenerlo, sdlo podra provocar violencia y destruccion reciproca”
(Francisco, 2015, n. 204). Frente a ese individualismo cerrado Francisco pro-
pone salir de si mismo hacia el otro. Y afirma que “la actitud basica del au-
totrascenderse, rompiendo la conciencia asilada y la autorreferencialidad, es
la raiz que hace posible todo cuidado de los deméas” (Francisco, 2015, n. 208).
En su propuesta educativa expuesta en Laudato Si’ advierte que es necesario
recomponer el equilibrio roto en las relaciones humanas a través de la solida-
ridad (Francisco, 2015, n. 210). El nuevo estilo de vida implica “capacidad de
convivencia y comunion”, gratuidad y fraternidad universal (Francisco, 2015,
n. 228) y la promocion de la cultura del cuidado (Francisco, 2015, n. 231).
Martin Buber es el fildsofo personalista que aporta al ambito pedagogico
la introduccion del principio dialégico, por el cual, para ser un “yo” nece-
sitamos ser ante un “tt” (Buber, 1995, 13) y el que mas ha contribuido a la
educacion para el cuidado (Vazquez, 2013, 144). Buber desmitifica la idea
caracteristica de la pedagogia moderna que considera que la educaciéon debe
construir personalidades autosuficientes y autonomas, que se valgan por si
mismas (Vazquez, 2013, 144). Esta pedagogia ensalza la autonomia, la au-
tosuficiencia, el éxito individual como resultados loables de la educacion y
considera que la persona madura es la que es auténoma. Sin embargo, para
la educacion para el cuidado fundamentada en Buber, la madurez se alcanza
con la responsabilidad generosa ante la propia vida y la de los demas y en
participar activamente en la bisqueda del bien comun. La verdadera auto-
rrealizacion no es la autoafirmacion sino el compromiso y la responsabilidad
hacia el otro reconocido como un Tu (Vazquez, 2013, 154-155). Buber supera
las dos grandes ideologias del momento: el individualismo porque no glori-
fica la soledad y considera al hombre como ser vinculado y el colectivismo
porque no dispensa al ser humano de la responsabilidad respecto a su propia
vida. La existencia humana es la presencia de un tu ante un yo que me obliga
a una responsabilidad con el otro en cuanto otro, en su ser Unico y total (Vaz-
quez, 2013, 145-147). La educacion para el cuidado concibe al ser humano
como ser vinculado con necesidad de responder a sus inquietudes vitales y
las de las personas con las que mantiene relaciones de confianza mutua. La
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construccion de la identidad personal so6lo se realiza con la participacion y el
dialogo con los otros (Vazquez, 2013, 148-149).

La educacioén para el cuidado describe el encuentro entre el que recibe el
cuidado y quien cuida como una relacion de influencias reciprocas. La rela-
cion influye tanto en el que recibe el cuidado como en quien lo ofrece. Reci-
procidad no significa simetria en el servicio o en dar para que me des sino en
reconocer por parte de quien recibe el cuidado a la otra persona y reconocer
que ambas estan conectadas (Vazquez, 2013, 150-151).

Por su parte, Guardini (1981, p. 246), considera la camaraderia hacia los
demas hombres como un signo caracteristico del nuevo hombre capaz de do-
minar el poder. Sera consciente de que se debe vivir la solidaridad, de que
deben trabajar juntos como compaiieros en lo mismo, buscando lo mismo y
promover el sentido de pertenencia y de vinculacion social. Y en otra de sus
obras afirma que el gran valor del futuro es la solidaridad. En ese sentimiento
de masa del hombre actual, puede sentirse solidario con los demas, a partir
de su reivindicacion por ser persona y reconquistar los valores humanos de la
bondad, el saber y la justicia (Guardini, 1981, p. 82).

6.4. Actitud de contemplacion y belleza

El cambio de paradigma necesariamente debe suponer un cambio en la mi-
rada con el que el hombre contempla el mundo y la naturaleza. Esa mirada
se enturbid cuando la técnica se puso por encima de la naturaleza. El hombre
moderno ve al mundo y a la naturaleza como fuente de energia, de fuerzas
acumuladas que le pueden servir para crecer en riqueza y en poder. Su mirada
es fria, calculadora, utilitarista, que persigue estrujar y explotar los recursos
naturales. Como afirma Francisco (2015, n. 34), “parece que queremos susti-
tuir una belleza irreemplazable e irrecuperable, por otra creada por nosotros”.
La mirada del hombre debe ser educada, debe ser mas contemplativa, admi-
radora de la belleza, asombrada por la pureza de las cosas. El hombre, debe
acercarse a la naturaleza “con apertura al estupor y a la maravilla” (Francisco,
2015, n. 11). Esa belleza, no es solo fisica, sino también trascendente, espiri-
tual, la otra belleza de un nuevo estilo de vida, de su adaptacion, el encuentro
y la ayuda mutua (Francisco, 2015, n. 150). “Prestar atencion a la belleza y
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amarla nos ayuda a salir del pragmatismo utilitarista”. Es necesario aprender
a detenerse para contemplar las cosas de otra manera, “para percibir y valorar
lo bello” (Francisco, 2015, n. 215).

Como hemos visto, Heidegger (1997, pp. 143-145) afirmaba que la sal-
vacion de la técnica estd en su misma esencia que es ambigua y, por tanto,
capaz de bien y de mal. En Grecia, la tekné podria entenderse como técnica
propiamente dicha pero también como arte. Salvar a la técnica, es volver a
ese sentido originario de la técnica como arte, como desocultar la verdad no
de forma provocativa sino aportando belleza (Heidegger, 1997, p. 147). La
esencia de la técnica no es lo técnico, lo productivo sino el arte y la belle-
za. En la misma linea, Francisco (2015, n. 103) considera esta ambigiiedad
de la técnica que no sélo produce cosas utiles, sino que también “es capaz
de producir lo bello y de hacer saltar al ser humano inmerso en el mundo
material al ambito de la belleza” y asi, “se da el salto a una cierta plenitud
propiamente humana”.

Por su parte Guardini (1981, p. 151-158) considera que la cultura actual re-
quiere un elemento contemplativo que forje la interioridad de la persona. Ese
nuevo tipo de hombre que puede producir el cambio debera forjar una actitud
contemplativa que requerira liberarse de la prisa (Guardini, 1981, p. 254).

6.5. Espiritualidad, conversion y religion

Para Francisco (2015, nn. 216-221) el cambio de paradigma requiere recom-
poner la relacion con Dios. Implica, por tanto, poner el foco en la vida espi-
ritual y en lo que ¢l denomina una conversion interior y ecologica. Para ¢l la
religion es clave en ese cambio de paradigma porque aporta convicciones,
motivaciones y actitudes con las que liberarse de las cadenas del paradigma
tecnocratico. El cristianismo tiene mucho que aportar en ese intento de reno-
var la humanidad (Francisco, 2015, n. 216).

Guardini (1981, pp. 130-134) describe la tarea del cristiano en el mundo
actual y su papel en el cambio de paradigma. Si la cultura actual se caracteri-
za por el riesgo, como hemos visto, la fe cristiana subsistira en medio de ese
contexto de riesgo. Para ¢l, la vida cristiana debera tener un sello especial de
“confianza y fortaleza” (Guardini, 1981, p. 117). Confianza en Dios que no
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abandonara al hombre, pero también confianza en el hombre que debe ejer-
cer la responsabilidad ante el mundo. “El mundo se ha convertido en la tarea
del cristiano” (Guardini, 1981, p. 133). El nuevo tipo de hombre debe vivir la
obediencia a Dios. Sélo podra sujetar el poder si lo hace desde Dios (Guar-
dini, 1981, pp. 244-245). La obediencia, como la de Jesus, es el antidoto a la
autonomia del hombre respecto a Dios. El hombre debe ejercer su dominio
respondiendo a Dios de esa forma, el dominio se transforma en obediencia y
en servicio. No debe erigir autonomamente su propio mundo sino completar
el mundo segun la voluntad divina (Guardini, 1981, p. 183).

7. CONCLUSION

La técnica no es neutral porque pone a disposicion del hombre un inmenso
poder que le afecta intensamente. Lo ejerce y lo sufre. El hombre es a la vez
sujeto y objeto del poder. Sujeto sobrepasado por el poder mismo que desiste
poco a poco de ejercerlo hasta convertirse en objeto susceptible de manipula-
cion por ese mismo poder. La técnica no es neutral porque no esta al servicio
del hombre, sino que se presenta con afan de provocar a la naturaleza y al mis-
mo hombre y se impone como absolutismo tecnocratico y paradigma domi-
nante y exclusivo que no admite alternativa. Desde la forma en que pensamos
y percibimos la realidad, hasta nuestros suefios y horizontes.

Se erige como la gran esperanza del ser humano, el remedio a su busque-
da de felicidad, bienestar y seguridad. Se impone como criterio exclusivo e
indiscutible de comportamiento, nos impone su valoracion sobre las personas
segun criterios econémicos de marketing y publicidad. Nos transporta por un
tren de vida dominado por la ansiedad y el estrés que nos impide pararnos,
pensar, contemplar, meditar. Invade con sus criterios de eficiencia y utilidad
la vida econémica, buscando el crecimiento a toda costa sin reparar en las
desigualdades; por una vida politica, como ambito de reivindicaciones perso-
nales e individuales alejadas del bien comtn. Una vida social sin vinculos que
nos unan y convertida en suma de individualidades aisladas y desconecta-
das. La técnica, definitivamente, no es neutral. Considerarla asi, como afirma
Heidegger (1997, p. 113), impediria ver el problema y tomar las decisiones

ISSN: 0214-0284 / ISSN-e: 2660-6070 Cuadernos de pensamiento 35 (2022): pp. 103-135



DECONSTRUIR EL PARADIGMA TECNOCRATICO... 131

adecuadas. El modo en que vivamos el futuro y la suerte de la humanidad
dependen de como ejerzamos el poder sobre ella.

Esta vision, por la cual toda la esperanza de realizacion humana se ha
puesto en la técnica, ha quedado desacreditada. La gran promesa de la mod-
ernidad no se ha cumplido. El progreso por el progreso ni nos ha hecho mas
felices ni nos ha solucionado los problemas. Las desigualdades siguen y las
injusticias continan. Los peligros del medio ambiente, evidenciados por
Francisco en la Laudato Si’ son un aviso claro que no podemos seguir por el
mismo camino, que es necesario un cambio de paradigma. Guardini (1981),
ya lo afirmaba, la edad moderna esta en el ocaso y se vislumbra una nueva
época que necesariamente ha de caracterizarse por el dominio del poder mis-
mo. Ese cambio de paradigma, esa transicion de época solo puede darse con el
ejercicio consciente y responsable de la libertad humana. No existe un deter-
minismo histérico. El cambio social y de época que se vislumbra tiene que ser
antes recreado en el interior del hombre. El cambio de paradigma requiere una
conversion personal como paso previo al cambio social y estructural. Por eso,
es necesario decodificar el paradigma tecnocratico, ir descomponiendo paso
a paso, pieza a pieza, los lastres que la modernidad nos ha dejado, quedarnos
con lo bueno y rechazar lo nocivo.

Evidentemente el hombre moderno no esta preparado para ejercer este po-
der y, sin embargo, lo seguimos teniendo. El cambio de paradigma no signi-
fica alejarnos ni desistir de €l sino en asumir su riesgo. Como decia Guardini
(198, p. 100), la cultura del futuro sera la cultura del riesgo. La solucion es
saber ejercerlo, preparar al hombre de hoy y de mafiana a someter el poder,
dominarlo y orientarlo para el bien de la humanidad. La solucién se debe
producir desde la técnica y el poder mismo. Por tanto, como afirmaba Guar-
dini (1981, p. 163), la cuestion de la técnica se ha convertido en una cuestion
educativa. Pero, jesta la educacion actual preparada para ensefiar a dominar
el poder? ;Esta ofreciendo una vision critica del paradigma tecnocratico y
denunciando sus abusos? ;Esta proporcionando criterios nuevos distintos al
éxito por el éxito, la eficiencia o la utilidad? ;O esta siguiendo los mismos cri-
terios del paradigma tecnocratico reduciéndose a un sistema mas, abducido,
como todos, por procesos técnicos y burocraticos? jesta ofreciendo alternati-
vas y formando en las mismas? Son preguntas que nos plantean que, tal vez, el
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primer cambio de paradigma debe darse dentro de la educacion modificando
el modo en qué educamos y el para qué educamos. Es momento de pensar en
los fines y no en los medios y plantearnos en serio el papel de la escuela y de
la universidad en este cambio de época.

Esa labor de deconstruccion pasa, en primer lugar, por ensalzar al hombre
por encima de la técnica. Si la técnica moderna ha convertido al hombre en un
esclavo, el primer paso es liberarlo, haciéndole consciente de su valor y de su
dignidad por encima de cualquier cosa, instrumento o proceso. La técnica se ha
convertido en tirana porque el hombre ha sucumbido a su poder y a su encanta-
miento y no ha utilizado sus capacidades para orientar a la técnica que de domi-
nada ha pasado a dominadora. El primer paso es pasar de un antropocentrismo
desviado, desconectado de Dios y de los demas, ingenuo e iluso, a un antropo-
centrismo centrado que recomponga al hombre en su verdadera esencia y valor.

Son necesarios cambios de criterios y de formas de pensar. En la escuela
y la universidad actual, ademas del conocimiento cientifico, es necesario pro-
mover las humanidades, ensefiar a pensar y ofrecer un juicio critico ante el
paradigma dominante. Es necesario proporcionar nuevos criterios que guien
el comportamiento humano. Pasar de los criterios de utilidad, eficacia, efi-
ciencia, éxito, crecimiento econémico, rentabilidad, a criterios como la gra-
tuidad, la justicia, el bien comn y la solidaridad y la ética del cuidado.

Igualmente, formar en la sobriedad y austeridad de vida. Si la cuestion
es ensefar al hombre a ejercer el poder, debe ofrecerse una formacion que
eduque en la fortaleza de caracter para no ser dominado. Si quiere dominar la
técnica, el hombre debe primero dominarse a si mismo. Debe estar despierto
y velar por no sucumbir al encantamiento seductor de la técnica y saber orien-
tarla al bien.

La solucion al problema de la técnica debe generarse en la esencia de la
misma técnica. No es volver al estado de naturaleza, ni considerar negativa la
técnica, sino saber que dentro de ella hay una posibilidad de reorientacion. La
ambigiiedad y ambivalencia de la técnica es su salvacion. Es posible resaltar
su dimension estética y favorable para todos los seres humanos. Es necesario
pararse y contemplar. La educacion debe favorecer estos momentos dejarse
cautivar por la belleza de la naturaleza, escuchar su voz y utilizar la técnica
para el servicio y elevacion del hombre.
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Por tltimo, es necesario recordar la importancia de los valores religiosos
en este cambio de paradigma. Guardini proponia que el cristiano del futuro
debe hacer del mundo su tarea. No se trata de huir del mundo ni del poder
sino hacerse cargo de ¢l con responsabilidad, sin abandonarlo a esas fuerzas
anénimas que al final lo vuelven contra el propio hombre.

Como afirmaba Guardini (1981), la Edad Moderna toca a su fin y se abren
nuevos caminos. Los sumos pontifices de los tltimos tres cuartos de siglo
han reconocido que la humanidad se encuentra en una encrucijada en estos
momentos cuya pregunta decisiva es hacia donde queremos ir y qué queremos
hacer con este poder que hemos obtenido. No podemos seguir por el mismo
camino pues esto llevaria a la propia destruccion de la humanidad. “El para-
digma tecnocratico, como paradigma, esta acabado, aunque todavia seguira
embistiendo por inercia, como un robot descontrolado, como un gigante so-
nambulo. Pero el camino hacia un mundo nuevo esta abierto. Y seguira abier-
to” (Piguem, 2018, p. 185).
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RESUMEN: El campo de la robotica social antropomorfica constituye uno de los territo-
rios mas interesantes para la reflexion filosofica contemporanea, por cuanto auna en un
mismo frente cuestiones de orden antropologico, ético y estético. Tomando como base la
leyenda medieval del automata de san Alberto Magno, el presente trabajo sefiala los ries-
gos asociados a la mimetizacion robdtica del ser humano cuando las presunciones tedri-
cas sobre el mismo son deflacionarias de su complejidad. Presento, primero, un resumen
del fendmeno del “valle inquietante” como respuesta estética de rechazo ante diseflos
roboticos que devalian la complejidad formal y comportamental humana; seguidamente
se estudian las soluciones mas aceptadas desde el punto de vista ingenieril, basadas en
disefios de apariencia conforme a un principio abstractivo mas que imitativo; por ultimo,
tomando un ejemplo de performatividad robdtica, argumento el irreductible caracter de
la belleza y la creatividad humanas frente a sus conatos de imitacion robotica.

PALABRAS CLAVE: robotica social; antropomorfizacion; valle inquictante; belleza
mecanica; disponibilidad.

ABSTRACT: The field of anthropomorphic social robotics is one of the most interesting
territories for contemporary philosophical reflection, since it brings together
anthropological, ethical and aesthetic issues. Taking as a starting point the medieval
legend of the automaton of St. Albert the Great, this paper points out the risks
associated with the robotic mimicry of human being when theoretical assumptions
about it are deflationary of its complexity. I first present a summary of the “uncanny
valley” phenomenon as an aesthetic response of rejection to those robotic designs
that devalue human complexity, formally and behaviorally; then we study the most
accepted solutions from an engineering point of view, based on designs of appearance
according to an abstract rather than an imitative principle; finally, thinking about
an artistic example of robotic performativity, we argue the irreducible character of
human beauty and creativity against their attempts at robotic imitation.

KEYWORDS: social robotics; anthropomorphization; uncanny valley; mechanical
beauty; availability.

1. A MODO DE INTRODUCCION: LA LEGENDARIA HISTORIA
DEL AUTOMATA DE ALBERTO MAGNO Y LA AIRADA
REACCION DE SU DISCiPULO TOMAS

I :1 perfil intelectual que disefi6 Mary W. Shelley para Viktor Frankens-
tein incluye una cierta inclinacién por las dimensiones mas oscuras de
la filosofia natural. Tal interés habria despertado muy pronto, a la luz de un
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fortuito hallazgo bibliografico. Con ocasién de una estancia familiar en la
villa termal de Thonon-les-Bains, muy popular en tiempos del relato, el jo-
ven Frankenstein hubo de pasar confinado en el hotel donde se alojaban un
dia entero debido a las inclemencias del tiempo. Segun el propio Viktor, alli
descubrié un grueso volumen que contenia los trabajos del pensador rena-
centista Cornelius Agrippa, famoso por haber escrito un controvertido libro
titulado De Occulta Philosophia (1533). Bajo cierto punto de vista, las vidas
de Agrippa y Frankenstein coinciden en el mismo gusto por la filosofia na-
tural y, en concreto, por sus saberes ocultos. También Agrippa gozd de una
“precoz curiosidad” (Compagni, 1992, 1) por las ciencias de lo arcano: “desde
el principio de mi vida”, escribe, “siempre he sido un curioso y minucioso
explorador de los efectos maravillosos y las operaciones llenas de misterios”
(Agrippa, De oc. phil. Ep. 70, 23-25). Frankenstein rememora que cuando
abri6 el libro de Agrippa, no sin cierta apatia, “la teoria que intenta demos-
trar y los hechos maravillosos que relata pronto trocaron este sentimiento en
entusiasmo” (Shelley, 1818, I, 51-52). De nuevo en su hogar, buscé las obras
completas del autor italiano, “y mas tarde las de Paracelso y Alberto Magno”,
a lo que afiade que “puede parecer muy extrafio que un discipulo de Alberto
Magno surgiera en el siglo dieciocho”, y, sin embargo, “me introduje con la
mayor de las diligencias en la busqueda de la piedra filosofal y del elixir de la
vida” (1818, I, 54).

La idea de que el joven Frankenstein leyera vorazmente a autores asocia-
dos al estudio, el ejercicio y la defensa de la magia no pasa de ser un recurso
literario con el que probar la genealogia de un saber oculto, en cuyos ramales
florecen las obras de destacados pensadores. Lo que puede llamar la atencion
es que sea justamente san Alberto Magno uno de los autores mencionados por
Frankenstein. No obstante, la cosa no es tan extraia si atendemos a la leyenda
de mago y hechicero forjada en torno a su figura (Asua, 2013, 269). Leyenda,
por lo demas, que ¢l mismo alimentaria al indicar, en un célebre fragmento
de su comentario al De anima de Aristoteles, que no solo sabia sobre asuntos
magicos, sino que también los habia ejercitado: en sus propias palabras, “los
adivinos y hechiceros afirman cominmente que los dioses incorpoéreos, tér-
mino con el que se refieren a los angeles o demonios, asi como las almas que
han dejado los cuerpos se mueven localmente”, respecto de lo cual “también
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nosotros mismos hemos experimentado la verdad de esta afirmacion en la
magia” (De an., 1.1, t. 2, c. 6). Es de notar que sobre este fragmento y el interés
de san Alberto por tales temas se ha profundizado considerablemente (Anzu-
lewicz, 2011; Sturlese, 1980), trabajos motivados para situar doctrinariamente
su interés por la magia, pero también por un afan de discriminar los hechos
veraces de aquellos relatos fantasiosos que, sobre el particular, proliferaron a
finales del s. XV.

Esta legendaria condicion de san Alberto como mago o hechicero y los
morbidos intereses de Frankenstein en la vida més alla de la muerte conflu-
yen en el territorio narrativo de los autdomatas, los cuales, desde principios de
siglo, integraban un topico literario y “empezaron a figurar prominentemente
en la ficcion gotica decimonodnica” (Jochum & Goldberg, 2016, 155). Indicio
de ello es que en el mismo siglo fueran tantas las enciclopedias populares y
obras generalistas que recogian la figura de san Alberto, precisamente, como
célebre mago constructor de autématas. El reverendo unitario John Platt, por
ejemplo, especialmente célebre por su The book of curiosities (1822), narraba
en la voz “androide” (androides) la siguiente escena: “Alberto Magno es re-
cordado por haber dado forma a un famoso androide, del cual se dice que no
solo se movia, sino que también hablaba”. Afade a continuacion el referente
de santo Tomas, que sirve historicamente de contrapunto a la actitud y espiri-
tu de Alberto: “Se dice que Tomas de Aquino se asusto tanto que cuando vio
esta cabeza la rompi6 en pedazos, ante lo cual Alberto exclamo: Periit opus
triginta annorum!” (Platt, 1822, 701). Por su parte, Roger Bede Vaughn, autor
de una célebre biografia popular sobre santo Tomas, aunque no sin mostrar
ciertas reservas en torno a la veracidad del relato, también lo transcribid. Asi,
san Alberto habria trabajado no menos de treinta afios en un autémata con
forma de cabeza parlante. Cierto dia en que el joven Tomas, sin tener noticia
de ello, entro en el taller de su maestro, el automata le sorprendi6 de tal mane-
ra que, “agarrando el primer palo que tuvo a mano, y gritando ‘Salve, salve!’,
aplastd al temible monstruo en pedazos, pensando que era un cruel salvaje
que estaba a punto de atentar contra su vida” (Vaughn, 1871, I, 128).

Existen versiones similares de la misma historia en numerosos textos de la
época asi como en periodos precedentes y, en todas ellas, los datos que mas
se repiten son la capacidad parlante del automata, el tiempo invertido en su
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construccion —treinta aflos— y la destruccion del mismo por parte de santo
Tomas. No obstante, un estudio reciente ha permitido ubicar el origen de la
leyenda en dos antiguas obras que, aunque narren sucesos distintos (Kang &
Halliburton, 2020, 75-79), coinciden en sefialar esos tres elementos: el Ro-
saio della vita (1373) de Matteo Corsini, un tratado moral de cierto predica-
mento en su época; y un fragmento de los Commentaria in Numerorum (ca.
1436-1438) del tedlogo espaifiol Alfonso Fernandez de Madrigal i.e. Alfonso
Tostado.

La version de Corsini es la mas conocida, aunque la menos profusa en
detalles. Segun relata Alberto fue capaz de construir una estatua de metal a la
que, siguiendo el curso de los planetas, logré dotar de la capacidad de hablar
y razonar. Concurren asi aspectos no solo relativos a las destrezas mecanicas
e ingenieriles del obispo de Ratisbona, sino también indiciarios de sus cono-
cimientos de astrologia y magia astral. Cierto dia, un monje llamo a su celda
y, como Alberto no se encontrara, la estatua replicéd por él: “el monje”, cuen-
ta Corsini, “pensando que era un idolo de malvada intencion, la destruy6”.
Cuando Alberto regreso se enfurecié con el monje, dado que habia invertido
treinta afios en fabricarla y, debido a que cierto planeta “habia hecho su curso
y no regresaria antes de ese tiempo” (Corsini 1373[1845], 15-16), nunca mas
podria volver a construirla.

La segunda version, proporcionada por Alfonso Tostado, no difiere sus-
tantivamente de la de Corsini, aunque introduce dos datos nuevos, conocidos
en el siglo XIX: el autébmata era, en realidad, una cabeza de metal (caput
metallicum); y el hombre que entrd en la celda no era cualquier fraile, sino su
propio discipulo, un joven Tomas de Aquino, quien una vez dentro de la estan-
cia “destruyo6 esa cabeza, que parecia responder a todo lo que se le planteaba”
(Tostado, Comm. in Num., 11, c. XXI, q. xviii). Los intereses de situar a santo
Tomas como el destructor del autdomata no estan del todo claros, aunque se
acab¢ instalando en el imaginario colectivo una cierta oposicion entre ambos
autores, en todo caso falsa, quiza motivada por los deseos de revitalizar la
figura de san Alberto, eclipsada por la de su discipulo: asi, mientras Alberto
era presentado como un hombre de mundo, conocedor de la filosofia natu-
ral, curioso y muy préximo al espiritu humanista, santo Tomas llegaria a ser
considerado, contra el espiritu de su propia concepcion del arte y la técnica
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(Weinryb, 2016, 12), como el representante de una posicion retrograda e ico-
noclasta, mantenida incluso hoy por algunos autores (Reilly, 2011, 25).

La leyenda es interesante porque revela dos posiciones bien distintas ante
las maquinas autdomatas, o sea, imitativas de la figura y los movimientos de
un ser animado: de un lado, la del ingeniero imprudente que, en aras de mejo-
rar la vida, busca soluciones que a veces superan los limites de la ciencia nor-
mal. El riesgo consiste en carecer de una orientacion adecuada en linea con
la verdad practica. Por otro lado, esta la posicion del interactuante o usuario
humano que, si bien en condiciones normales podria mostrar admiracion por
la capacidad imitativa de ciertos autdmatas para reproducir la vida humana,
también es susceptible de sentir un afecto estético de rechazo casi atavico,
que en ocasiones se puede radicalizar hasta el arrebato mecanoclasta. En esto
también coinciden ese ficticio Tomas de Aquino con el joven Viktor Frankens-
tein, quien tras dos afios de intenso trabajo le dio la espalda a su criatura, pues
era “incapaz de soportar el aspecto del ser que yo habia creado™: “sali apresu-
radamente de la habitacion”, relata, “y continué recorriendo largo tiempo mi
alcoba, incapaz de recomponerme para dormir” (Shelley, 1818, I, 51-52). De
ambos relatos obtenemos dos ensefianzas: en primer lugar, la idea de que el
autor es responsable de su obra y de que ésta sea debidamente ubicada en el
mundo, maxime cuando en ambos casos se trata de creaciones antropomorfas
destinadas, ademas, a la sociabilidad; en segundo lugar, el rechazo que ambas
parecen provocar y lo que ello puede significar.

El objetivo de este trabajo se centra en el sentido y alcance de ese rechazo,
lo que incluye una reflexion filosofica en torno a la responsabilidad de los
creadores, bien sean ingenieros al servicio de intereses industriales, bien se
trate de artistas y/o programadores de robots en el ambito de la creatividad
performativa. En ambos casos, el campo lo integra la problematica estéti-
ca que plantean cierto tipo de robots autdnomos, sociales y antropomorfos.
De acuerdo a la bibliografia existente, fijaré las condiciones estéticas de esta
inquietud como aquella categoria estética que, en linea con Eugenio Trias,
constituye el limite y la condicion de lo bello (Trias, 2001, 27) y da razén de
su importancia para el diseflo de androides. Ofrezco a continuacion las claves
adoptadas por la ingenieria robética contemporanea para superar el problema
concreto del “valle inquietante” en el caso de los robots antropomorfos: de
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un lado, mediante la aplicacion de un principio de abstraccién aplicado al
disefio externo de los dispositivos —interfaz y movimiento—; y, de otro lado,
a través del principio de eficiencia tecnologica, que permite focalizar la eva-
luacion estética del robot conforme a su rendimiento —en otras palabras, en
términos de belleza mecanica, lo cual, como veremos, no es sino una especie
de belleza funcional—. Ambos principios sirven al objeto de incrementar la
comodidad estética de interactuantes, usuarios o espectadores, en todo caso
humanos, ante el desempefio de robots antropomorfos.

Por ultimo, en la tercera seccion pondré de relieve la presencia de un dé-
ficit especifico de placer estético derivado de la ultima categoria sefialada
en aquellos casos en los que la imitacion llega a territorios exclusivamente
humanos de creatividad e interpretacion artistica. Se aventuran asi las bases
de una conceptualizacion de la belleza humana como esencialmente orgéanica
y contrapuesta, por lo tanto, a la mecénica, que serviran para apuntar lo que
de irreductible —y, en buena medida, irreproducible— tiene la condicion es-
tética humana —y, por tanto, lo humano—.

2. DEL EFECTO INQUIETANTE A LA BELLEZA MECANICA: UN
PROBLEMA ESTETICO DE PROFUNDIDAD ANTROPOLOGICA

Comoquiera que uno de los territorios clave del desarrollo y proyeccion de la
ingenieria roboética es el sector servicios, parece normal que desde hace algu-
nas décadas exista una mayor preocupacion en ciertos ambitos industriales por
crear interfaces robdticas que garanticen la ejecucion de rutinas, tareas y traba-
jos interactivos en entornos que resulten comodos para los operarios y/o usua-
rios humanos. En este sentido, la dimension socializadora de los robots, resul-
tado de la extension de lo social a las maquinas, va ligada casi de forma natural
a su antropomorfizacion, lo que implica una busqueda de medios que permitan
interpretar y reproducir “gestos, vocalizaciones, habla, comportamiento, aten-
cion compartida, cognicion e intercambio afectivo” (Richardson, 2015, 16).
Los campos de aplicacion son notablemente numerosos, y abarcan, en-
tre otros, la hosteleria, la cirugia, la atencion al ciudadano, el turismo, los
ambitos museisticos, pero también la educacion infantil o la atencion a la
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dependencia o la diversidad cognitiva. En estos tltimos casos, la optimiza-
cion de la interaccion social entre humanos y robots requiere de androides
claramente antropomorfos susceptibles de despertar vectores de empatia en
sus interlocutores —o usuarios— humanos, especialmente en aquellas situa-
ciones donde la interaccion social es o bien la condicion necesaria para ciertas
rutinas, “o donde constituya no el medio, sino el objetivo mismo de la tarea”
(Pradier, 2019, 308). Asi sucede, por ejemplo, en el tratamiento de ciertos
cuadros de autismo (Diehl et al., 2012; Saleh et al., 2020) o en la atencién a
personas en procesos de recuperacion del habla y/o gestualidad tras haber
sufrido procesos isquémicos o similares (Burgar et al., 2002; Mahoney et al.,
2003; Matari¢ et al., 2007). Es evidente que el rechazo al antropomorfismo
roboético ocasionaria enormes problemas desde el punto de vista economico,
cuando no directamente politico en aquellos casos en los que se plantearan
programas publicos de inversion o incentivos a la produccion.

Las raices de la robotofobia antropomorfa, por expresarlo de alguna mane-
ra, son antropolégicas. La clave reside en la repulsa que genera una inversion
en los polos de la mimesis robot/humano. Por expresarlo resumidamente, no
es lo mismo una estrategia de humanizacion de los robots que una simplifi-
cacion robdtica de los humanos. Asi, parece que el primer limite normativo
del disefio es, sobre todo y ante todo, practico y sefala los riesgos que pueden
acarrear unas presunciones teoricas deflacionarias de la propia definicion de
lo humano: en una aplicacion inversa de la fabula de la zorra y las uvas, la imi-
tacion de lo humano no puede conllevar su propia deflacion en beneficio del
éxito robotico (Pradier, 2021; Marcos, 2021). Antes bien, la imitacion robotica
de lo humano debe mantenerlo como objeto de aspiracion y no de reduccion
o minusvaloracion. El rechazo surge cuando las aspiraciones humanizadoras
son fallidas en cuanto a rendimiento y desempefio aparentemente humanos,
en los que se aprecia una falla, una brecha imitativa que, aunque parezca solo
de matiz, pone de manifiesto que lo humano ha sido falsificado.

Nuestro propdsito en esta seccion consiste, por lo tanto, (1) en averiguar el mo-
tivo por el que aquel legendario autdmata de Alberto Magno generaria tal rechazo
en ese ficticio Tomas de Aquino, de acuerdo a la situacion que hoy dia plantean
los robots sociales antropomorfos; (2) en despejar los dos principios mas acepta-
dos para superarlo y favorecer la aceptacion e integracion de los dispositivos.
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2.1. Una aproximacion al “valle inquietante”

Lo primero que debi6 pensar aquel sorprendido Tomas fue que aquella cabeza
parlante no debia hablar, es decir, no podia suceder que aquello estuviera su-
cediendo. Y, de suceder, debia ser obra del mal. Aquello afectaba a su cordura,
o0 sea, a aquellas intimas creencias que conforman las hebras de nuestro modo
de habitar el mundo y que admiten pocas razones distintas de las dictadas
por las entrafas: notese asi que el término “cordura” contempla en su raiz
la palabra latina para “corazén” (cor). La reaccion no fue tanto un ataque,
como mas bien una defensa, tan instintiva como comprensible. Los seres hu-
manos no solo interactian con las cosas en términos de uso y disfrute. Sus
acciones también se vehiculan en afectos que, a veces, hunden sus raices a
mucha profundidad.

El personaje de Alberto, prototipo del explorador, quiza no tuvo en cuenta
tal circunstancia. O quiza si, y por ello mantuvo su proyecto durante treinta
afios en secreto. No obstante, no todos los sabios tienen el mismo perfil. Y asi,
el grupo de los exploradores se opone al de cartografos —o, en el mejor de los
casos, se complementa—, los cuales, ademas de a la practica expedicionaria,
también dedican su tiempo al estudio de los descubrimientos anteriores, a
fijar en el plano sus conclusiones y a suponer nuevas rutas y obstaculos a la
luz de los ya conocidos. Dicho de otro modo, también hay Magallanes en el
territorio del disefio y construccion de autdomatas, en este caso roboticos.

Tal es el caso del Prof. Masahiro Mori, ingeniero y pionero de la robotica
contemporanea, autor de la célebre hipotesis del “valle inquietante”. Mori pu-
blicé en 1970 un articulo titulado, en traduccion aproximada, El fenomeno del
valle inquietante (Bukimi no taki) (Mori, 2019[1970]), para la desaparecida
revista Energy, que financiaba la empresa Esso Standard Oil (McDorman,
2019, 3). La idea de los editores consistia en organizar un monografico sobre
“Robotica y Pensamiento”, en el que participarian también el escritor y guio-
nista de ciencia ficcion, Sakyo Tomatsu, y el filésofo Natsuhiko Yoshida. La
publicacion apenas tuvo relevancia y el texto de Mori cayd muy pronto en el
olvido, salvo entre sus propios alumnos y en circulos muy especializados de
disefio robdtico.

Ocho anos después la hipotesis fue puesta nuevamente en circulacion y re-
bautizada en inglés con su formulaciéon mas famosa (the Uncanny valley) por
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la comisaria y critica de arte Jasia Reichardt, dentro de su popular trabajo Ro-
bots: Fact, Fiction, and Prediction (Reichardt, 1978, 26-27). La presentacion,
que no era sino un resumen del trabajo original, gener6 una cierta fascinacion
e interés no solo entre los disefiadores de robots, sino también entre otros es-
pecialistas, por ejemplo, de la Psiquiatria, la Psicologia Social y, por supuesto,
el campo de la Estética y la Teoria de las Artes.

El trabajo de Mori, suscitado por el rechazo que causaba en los usuarios un
brazo prostético, ponia sobre la mesa el asunto de los limites normativos apli-
cables al disefio motriz de robots como, sobre todo, a su apariencia externa.
Mori comienza con una sencilla hipdtesis en torno a nuestras creencias sobre
el mundo y nuestra tendencia a interpretarlo bajo una manera en particular.
Desde su punto de vista, la monotonia creciente de ciertas funciones mate-
maticas, debido a su potencia para describir buena parte de las experiencias
cotidianas, genera la ilusién de que todas las relaciones del mundo pueden
expresarse asi: “a medida que aumenta el esfuerzo x, aumenta la renta y, o
a medida que el acelerador del coche es presionado, el coche se mueve mas
deprisa” (Mori, 2012[1970], 98). Sin embargo, esto es tan solo la expectativa
de un posible estado de cosas, pues no toda funcion creciente es monotona: el
ejemplo utilizado, que anticipa la propia figura geométrica del “valle inquie-
tante”, expresa la correlacion entre la altitud de una montafia y la distancia
que recorre un escalador hasta la cima. El trayecto puede recorrer, en efecto,
colinas, valles, cerros y pequefios collados, cuyas altitudes relativas convier-
ten la expresion grafica de la funcidon en algo bien distinto: “Por eso”, dice
Mori, “la gente suele quedarse perpleja ante algun fendmeno que esta funcion
no puede representar” (2019[1970], 98). Esa es la base de muchas de nuestras
incertidumbres contemporaneas. Y esto se aplica también a la robdtica huma-
noide: “He notado que, al ascender hacia el objetivo de hacer que los robots
parezcan humanos, nuestra afinidad por ellos aumenta hasta que llegamos a
un valle, al que llamo valle inquietante” (2012[1970], 98).

El fendmeno descrito coincide literalmente con la expresion grafica de un
“valle” cuando se correlacionan el grado de semejanza antropomorfica de un
robot —en particular, de un androide—, cuantificado en el eje de las abscisas
y, en el de las ordenadas, el grado de “simpatia”, “afinidad” o “familiaridad”
sentida por el humano. Mori consideraba que la problematica suscitada por
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el valle solo podria ser resuelta a medida que se alcanzaran cotas de mayor
similitud con los seres humanos, por lo que de comprobarse la hipotesis, ese
abismo constituiria un limite fundamentalmente técnico para el disefio de los
robots y, en concreto, para el disefio antropomorfico de sus interfaces. Un
limite que, al mismo tiempo, revelaba una llamativa reaccion humana. Hay
un elemento que, situado inmediatamente antes de la plena apariencia de hu-
manidad, inquieta a los usuarios humanos, hasta el extremo de la repulsion.
La intensidad de este “efecto inquietante” varia dependiendo de si la seme-
janza antropomorfica se establece ante objetos inmdviles o en movimiento, de
modo que ante estos ultimos se aprecian unos valores de “afinidad” o “simpa-
tia” notablemente incrementados a medida que nos aproximamos o alejamos
del “valle de lo inquietante”.

Asi y todo, y pese a su incorporacion relativamente temprana a la teoria
robotica de finales de siglo XX, la hipotesis no pasaba de ser una mera intui-
cion. El fendmeno del valle expresa “una parte integral de nuestro instinto de
supervivencia”, de ahi que Mori propusiera como linea de trabajo “establecer
un mapa preciso del valle de lo inquietante [...] para que podamos comenzar
a entender aquello que nos hace humanos” (2012[1970], 100). De acuerdo con
ello, el valle inquietante pone de manifiesto una dimensién esencialmente an-
tropoldgica por la via de un primitivo sentimiento de amenaza frente a aquello
que, aun pareciéndose mucho a nosotros, se distancia en aspecto y/o mane-
ras de comportamiento no necesariamente llamativas: un temblor inesperado;
una reaccion excesivamente mecanica; un movimiento repetitivo, como en
bucle; una pequefia falta de coordinacion gestual... Se trata de indicios, se-
fales muy leves, movimientos a medio camino entre lo organico y lo inerte
que revelan una cierta sensacion de escamoteo o de trampa en algo tan critico
como la usurpacion de la auténtica humanidad.

La hipotesis gozo de gran aceptacion entre ingenieros y disenadores. Al-
gunos autores han sugerido que prontamente fue asumida como “una linea
directriz para los conceptualizadores de la tecnologia, y asi fue interpretado
este esquema desde el comienzo”, para reducir “el riesgo de que un modelo
no pareciera demasiado extrafio”, lo que favorecia “modelos mas abstractos
para evitar un antropomorfismo demasiado importante” (McDorman, 2019,
7). Surgia asi una norma no escrita que impulsaba un principio de abstraccion
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de la apariencia, de especial éxito en Japdn, durante las ultimas décadas del
siglo XX. Sin embargo, esta linea de trabajo no ha sido prioritaria en el campo
de la filosofia, probablemente porque el resumen proporcionado en lengua
inglesa por Jasia Reichardt dot6 al estudio de una perspectiva psicoanaliti-
ca: “traduciendo bukimi UK por siniestro (uncanny) cred, a su pesar, un
enlace entre los trabajos precedentes sobre la extrafieza inquietante (das Un-
heimliche) de E rnst Jentsch (1906) y Sigmund Freud (1919), aunque ni uno
ni otro estaban en el origen de la inspiracion de Mori” (MacDorman, 2019,
3; Jochum y Goldberg, 2016, 150). Con independencia de que algunas de las
cuestiones planteadas por Jentsch y Freud coincidan con el planteamiento ge-
neral de Mori —en particular, en la consideracién de los autdmatas como
inductores habituales del mismo afecto inquietante—, los estudios empiricos
contemporaneos sobre la categoria han avanzado notablemente en las rutinas
experimentales para la demostracion de la hipotesis, sobre todo si se tiene en
cuenta que el campo de investigacion es muy reciente —a este respecto, los
primeros experimentos sobre el particular datan de 2006 (Blow et al., 2000,
469; Bartneck et al., 2009, 269-279)—. De acuerdo a ello, podemos dejar a un
lado la perspectiva psicoanalitica y centrar nuestro trabajo en los resultados
de la robotica social antropomorfica.

Un buen comienzo puede consistir en revisar una lista sumaria de las teo-
rias en torno al “valle inquietante” y las respectivas suposiciones acerca de
los inductores del efecto. En esta linea, Diel, Weigelt y MacDorman (2022,
1.3) han distinguido hasta siete grupos de hipdtesis habituales: (1) la relacion
funcional entre el grado de semejanza humana y el correspondiente afecto de
aprobacion, de tal forma que el nivel del primero determina el segundo; (2) la
introduccion de desviaciones de normas comunes relativas a la apariencia y el
movimiento humanos; (3) la quiebra de las expectativas de los sujetos sobre
la apariencia y el comportamiento humanos; (4) una sensibilidad receptiva a
los rasgos no-humanos que aumenta con la semejanza humana de una entidad
cualquiera, y viceversa; (5) un desajuste entre las caracteristicas humanas y
no humanas; (6) entidades que suscitan el concepto de lo humano, pero tienen
rasgos no humanos, como el caso de los monos; (7) dificultades a la hora de
distinguir entre categorias, tales como humano o robot, o un conflicto entre
categorias.
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En todos los casos, la variable independiente de los experimentos es la
semejanza humana, al margen del tipo de entidad de que se trate —animales
no humanos o robots, por ejemplo—. La clave para no generar ese misterioso
rechazo parece consistir en diseflar robots en los que se suavice o, incluso,
elimine la interfaz o apariencia humanas —especialmente en aquellos casos
en los que se aspire a crear pieles prostéticas o dispositivos de gestualidad hu-
mana—. En este sentido, cuando la semejanza es correlativa a la extrafieza, la
interaccion con el dispositivo robdtico no parece afectar a esa presencia de lo
ominoso, que muestra su persistencia afectiva con independencia de que la in-
teraccion sea o no positiva. Por el contrario, la actitud inicial respecto a robots
disefiados con un mayor grado de abstraccion o, por asi expresarlo, con una
apariencia mas evidente de maquina, varia sustancialmente de una simpatia
inicial hacia una pérdida total de la misma en caso de que la interaccion sea
negativa, lo cual puede también recoger un afecto por parte del interlocutor o
usuario basado en lo inquietante, especialmente en aquellos casos en los que
el inductor es del tipo (3) o (5) (Zlotowski et al., 2015, 9).

La linea elegida para neutralizar el “efecto inquietante” consistié en fa-
vorecer un tipo de abstraccion muy semejante a la utilizada en el manga,
la animacion japonesa (anime), los videojuegos o, en general, los referentes
infantiles (Sone, 2017, 41-56), como Astroboy (Osamu Tezuka, 1952), o pro-
venientes del entretenimiento para jovenes y adultos, como el célebre robot
tripulado (mecha) Gundam RX-78, integrado en la franquicia creada por Yo-
shiyuki Tomino. De algin modo, la ficcion senalaba el camino hacia una
mayor abstraccion de los gestos en la que no se renunciaba a la apariencia
mecanica. Lo cual no significa que haya sido la unica via de trabajo —de
hecho, ingenieros como Hiroshi Ishiguro, creador de su propia linea de robots
antropomorfos operados a distancia (geminoids), insisten en trabajar sobre
un mayor perfeccionamiento de las pieles prostéticas y la imitacion gestual y
motora (Ishiguro & Dalla Libera, 2018, 21-38)—.

El propio Mori, en una entrevista concedida en 2012, apostaba por ese
principio formal abstractivo. Y, para ello, tomaba como ejemplo el robot Asi-
mo, disefiado por uno de sus alumnos mas aventajados, Toru Takenaka, para
Honda: “Asimo es mas facil de mirar que la mayoria de robots humanoides
dotados de rostros humanos”, dado que “se le puede mirar sin sentir repulsion”
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(Paré¢, 2012, 178). A diferencia de otros prototipos, carece de gestualidad fa-
cial, pero su movimiento es similar al de los seres humanos y genera simpatia
entre los agentes que interacttian con ¢l. El dispositivo recuerda a un humano
de baja estatura enfundado en un traje espacial. En este sentido, se trata de
un ejemplo interesante por varios motivos: supera los limites del valle inquie-
tante, porque se elimina de la ecuacion el rostro humano mediante el recurso
a la abstraccion mecdanica; se mantienen, no obstante, forma y movimiento
humanos: tiene, en efecto, brazos, torso, piernas, rodillas e incluso tobillos y
mufiecas; y es capaz de caminar, correr, subir y bajar escaleras, bailar e in-
cluso servir bebidas. Pero su interfaz no da lugar a equivocos aberrantes. Lo
cual puede confirmar que una primera salida estética al “efecto inquictante”,
en lo que afecta a la gestualidad y antropomorfizacion de los robots, puede
consistir en la adopcidn de ese principio de abstraccion en el disefio. En cierto
modo, se trata de limitar su aspecto humano para recuperarlo.

Es de notar que las presentaciones de Asimo han sido especialmente cui-
dadosas en aras de respetar las distintas sensibilidades culturales que lo han
recibido. Asi, por ejemplo, Yuji Sone ha puesto de manifiesto las diferencias
entre su puesta de largo en una exhibicion celebrada en Tokyo y en un tour por
Australia, dos contextos “muy diferentes dramaturgicamente” y celebrados el
mismo afio. En ambos casos, las acciones ejecutadas por Asimo, pese a ser las
mismas, se desarrollaban en marcos completamente distintos: “Conscientes
del énfasis occidental en el empirismo y su preocupacion por lo racional, es
posible que”, en el caso australiano, “Honda deseara focalizarse exclusiva-
mente en ASIMO como una maquina de alto rendimiento”. Contrariamente,
el espectaculo de Tokyo, celebrado unos meses antes, apelaba a la “relacion
afectiva entre la audiencia japonesa y los robots”, en lugar de presentarlo
“como un sofisticado juguete o una simple pieza de equipamiento, un objeto
en aislamiento” (Sone, 2017, 80-81). Hay, por lo tanto, un componente cultural
que cabria revisar en otros estudios. Quién sabe: tal vez la reaccion del joven
y ficticio Tomas de Aquino ante el automata de Alberto hubiera sido otra muy
distinta de haber sido japonés y haber estado mas habituado al imaginario
asiatico de los autdmatas, donde, en todo caso, la abstraccion en el disefio
parece imponerse como condicion necesaria y donde, al mismo tiempo, existe
un lazo sentimental dificil de soslayar.
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2.2. Salir del “valle inquietante”: soluciones de disefio —principio
de abstraccion y la apariencia simplificada— y de rendimiento
—principio de eficiencia tecnologica—

Asimo supera, por un lado, las fronteras del “valle inquietante” al seguir las
recomendaciones de Mori. Por otro lado, al incorporar la forma humana sin
exagerar la fidelidad aspectual se puede interactuar con ello desde una pers-
pectiva comoda, en la que ni se eliminan los vectores necesarios para simpa-
tizar con €l ni su dimension estrictamente mecanica. Su gestion y economia
de movimientos es fluida y su despliegue escénico perfecto, como el que solo
una maquina bien calibrada puede lograr. Esta circunstancia no impide que
sea reconocido en su apariencia humana y que exista una respuesta favorable
de los usuarios, basada en esa misma semejanza.

Paralelamente al principio de abstraccion hay otro principio en juego. Es
preciso indicar que, en términos de perfeccion de las acciones programadas,
existe una diferencia sustantiva entre la puesta en escena de Asimo y aquella
del ser humano. Cuando el hombre camina, lo hace de espaldas a la perfeccion
y mas bien en términos de simple eficacia. Comoquiera que una de sus ruti-
nas programables es justamente caminar o subir escaleras, la maquina, por
el contrario, las ejecuta en términos de eficiencia tecnoldgica: la inteligencia
artificial de Asimo, cuando camina, baila o sube escaleras, controla en todo
momento “que el proceso se mantenga dentro de ciertos limites” medidos al
milimetro y que, ademas, se apliquen en ello criterios de economia de esfuer-
70, energia y tiempo, de forma que la evaluacion de las acciones se haga con
arreglo al “grado en que los resultados de la accion coinciden con los objeti-
vos que intencionalmente” se perseguian al programarla (Quintanilla, 2017,
118). Esto no significa que cuando el hombre camina no lo haga guiado por
una tendencia hacia el mismo resultado desde un punto de vista técnico. Tan
solo significa que el criterio cotidiano que aplicamos para este tipo de rutinas
es mas bien intuitivo, basado en resultados mas eficaces que eficientes. En
general, en el conducirse cotidiano de la vida, cuando caminamos, comemos,
dormimos o bailamos, no suele ser prioritaria la obtencién de un resultado
bajo una escrupulosa economia de recursos: simplemente caminamos, come-
mos, dormimos o bailamos. Por el contrario, para ser eficientes en el proceso
de caminar, hemos de ponernos a ello: de ahi que cuando me dispongo a hacer
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marcha atlética, por muy diestro que me crea en caminar deprisa, sea desca-
lificado enseguida por los jueces de pista. Tal vez cometa una falta. Quizas
abandone al poco tiempo, completamente derrengado, por una mala gestion
del esfuerzo y una mala prevision del tiempo. En realidad, me habra faltado
entrenamiento. Lo mismo sirve para otros ejemplos mas sofisticados, como
bailar, tocar un instrumento, pintar, etc. Al contrario que nosotros, el robot no
ha de ponerse a ello, porque ya esta predispuesto por su propia programacion
y su disefo. Mas atn: su disponibilidad es total.

El campo artistico es particularmente ilustrativo de esta cuestion. Se trata
de casos en los que las funciones del robot comercial se liberan estéticamen-
te, “alternativo a las agendas institucionales de investigacion y en el que los
agentes creativos pueden trabajar con independencia de criterios utilitarios”
(Pradier, 2021, 176). Un célebre ejemplo corrié como la pdlvora en redes el 29
de diciembre de 2020. La empresa de tecnologia Boston Dynamics puso en
circulacion un video en el que tres de sus modelos roboticos mas famosos bai-
labaan sincronizadamente al ritmo del exitoso sencillo de The Contours, Do
you love me? (Motown Records, 1962). Las unidades que integraban el grupo
eran un par de Atlas —asombroso androide capaz, entre otras rutinas, de co-
rrer, saltar, bailar o dar volteretas—; un ejemplar de Spot —inspirado en un
canido y disefiado para tareas de exploracion—; y un dispositivo moévil de al-
macenaje Conveyor. El valor estético de esta o de otras performances simila-
res se sitlia en ese criterio de eficiencia y economia de movimientos al que ya
hemos hecho referencia, y en el que la liberacion artistica de la utilidad revela
una satisfaccion estética basada en la simple eficiencia mecanica. Expresado
de otro modo, el gusto radica en el modo como los tres dispositivos ejecutan
sus rutinas y, por tanto, de “la atencién de, y la atencion a, una funcion no-
estética” (Parsons & Carlson, 2008, 46) y al modo como es llevada a cabo.

Veamoslo bajo un prisma kantiano. La satisfaccion estética se culmina, en
este caso, de acuerdo a una base de determinacion objetiva definida previa-
mente por un fin y una adecuacion del disefio orientada hacia la funcion co-
rrespondiente, de manera que la escenificacion del robot —que, no se olvide,
no es intencional en sentido propio, sino programada previamente—, cuando
lo liberamos de sus objetivos concretos, no puede sin embargo liberarse es-
téticamente de un principio de adecuacion basado en la eficiencia con la que

ISSN: 0214-0284 / ISSN-e: 2660-6070 Cuadernos de pensamiento 35 (2022): pp. 137-162



A PROPOSITO DE FRANKENSTEIN Y EL AUTOMATA DE SAN ALBERTO... 153

acomete uno u otro objetivo. Asi, la apreciacion estética de cualquier tarea
que realice solo puede ser leida en clave funcional, en el sentido de que lo que
informa la experiencia estética no es tanto la rutina o el fin de la misma, como
la perfeccion con la que ésta se lleva a cabo. Es previsible asi que en el futuro
exista un robot social antropomorfo, con gestualidad suficiente para provocar
respuestas afectivas humanas, y que sea también capaz de ejecutar, por ejem-
plo, la complicada secuencia de fouettes que el personaje de Odile ejecuta al
finalizar el tercer acto del Lago de los cisnes. La perfeccion mecanica hara
desaparecer el temblor de la pierna de trabajo de la bailarina, a veces imper-
ceptible, pero siempre presente al finalizar el ejercicio; también se acabaran
los desplazamientos del pie de apoyo de la intérprete sobre el escenario, fruto
del desgaste de control a medida que se suceden los giros; carecera de sentido
apreciar el trabajo postural de las mufiecas o de la sonrisa, que a veces pone
mas de manifiesto la tension que el confort. Ahora bien, (pervivira el placer
estético del espectador? Diriamos que si, pero, conforme al analisis inmedia-
tamente anterior, ;de qué tipo sera?

El hecho de que los robots bailarines ejecuten con tanta perfeccion sus
movimientos revela una condicion escénica interesante que ya hemos mencio-
nado y que comparten con Asimo y con otros dispositivos: la total disponibili-
dad. Se trata de un concepto proveniente de las artes escénicas. Decimos que
algo esta disponible cuando podemos gozar libremente de ello en términos de
uso o utilizacion. Asi, cuando un actor interpreta un papel, existe toda una mi-
riada de entidades a su alrededor que difieren en términos de mayor o menor
disponibilidad: disponibles para €l son, hasta cierto punto, los miembros del
elenco con los que comparte escenario; disponible es también el equipo de ilu-
minacion, el espacio sonoro o la propia escenografia; disponible el maquillaje
o la indumentaria. Sin embargo, existen elementos que tradicionalmente se
consideran indisponibles o que muestran un cierto grado de indisponibilidad.

La teodrica Erika Fischer-Lichte considera, por ejemplo, que la presencia
de animales en la puesta en escena la vuelve altamente indisponible al tratar-
se de organismos incontrolables, que siguen sus propios instintos incluso en
aquellos casos en los que estos hayan sido mermados por el adiestramiento:
de ello se da cuenta el ptblico, que ante tales situaciones se pone en tension.
Y esta indisponibilidad no solo afecta “a la materialidad de las realizaciones
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escénicas”, sino que también atafie “a su desarrollo, al bucle de retroalimen-
tacion autopoiético™: o sea, al propio decurso de la realizacion escénica, defi-
nido por la relacion viva entre actantes y espectadores (Fischer-Lichte, 2011,
217). El comportamiento de un simple animal —por ejemplo, tres arafias avi-
cularidas en el montaje Zij was en Zij is, zelfs (1991) de Jan Fabre— se vuelve
dificil de predecir y de controlar. Pero lo cierto es que esta condicion de la
indisponibilidad también afecta al publico, por cuanto éste nunca es del todo
previsible, como podria confirmar cualquier actor. Hasta tal punto esta pre-
sente la dimension de la disponibilidad que afecta, de hecho, a los propios
intérpretes, en la medida en que sus cuerpos no siempre estan del todo dispo-
nibles ni siquiera para ellos mismos —a veces los actores dicen que, sencilla-
mente, no se encuentra “a tono”—.

Cuando algo se realiza actualmente, es decir, en vivo y en directo, en pre-
sencia mutua de actantes y espectadores, se revela una exposicion de la propia
puesta en escena a la indisponibilidad que, por otro lado, forma parte del
encanto estético en general, teatral en particular, maxime en algunos géneros
particulares —mondlogos comicos, espectaculos de burlesque o circenses,
donde la retroalimentacion del publico y la consciencia del mismo por parte
de los actantes es el combustible de la propia ejecucion—. Podria argiiirse que
la puesta en escena del robot, toda vez que se superan los problemas deriva-
dos del “valle inquietante”, revela, por el contrario, una total disponibilidad
buscada por los propios programadores y, en consecuencia, una expectacion
basada en esa misma disponibilidad: el robot es programable; es previsible, en
ausencia de obstaculos imprevistos, que alcance la perfeccion de sus rutinas;
en términos de belleza funcional —o, mas exactamente, mecanica— el robot
serd siempre mas eficiente en la economia, esfuerzo e inversion de movimien-
tos. El error desaparece y, por tanto, el placer deberia aumentar.

Y, sin embargo, hay un problema de satisfaccion estética en la expecta-
cion. Es poco probable que, como el joven Tomas de la historia, le asalte al
espectador un arrebato mecanoclasta. Es incluso posible que sienta una cierta
simpatia por esos robots imitativos de formas vivas, abstractos en su interfaz,
como de hecho me sucede cada vez que veo a Spot, Atlas y Conveyor bailando
al ritmo de The Contours. Pero lo cierto es que también me aborda la certeza
de que si los robots mas avanzados del mundo fueran capaces de ejecutar con
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la méxima perfeccion las secuencias mas complejas y refinadas de E/ lago de
los cisnes, también me resultaria insoportablemente aburrido. Aun cuando
podamos confirmar la presencia de una satisfaccion estética basada en una
pulcritud mecanica, existiria, sin embargo, un déficit de placer alli donde el
resultado permanente, con base en la propia programacion, consiste siempre
en la perfeccion. Mi propdsito consiste ahora en reflexionar, a propdsito de los
ejemplos que hemos visto, sobre la condicion estética humana en contraposi-
cion a la robdtica y arrojar una propuesta, todavia en estado embrionario, del
lugar en el que pienso que reside la belleza genuinamente humana. Y de por
qué careceria de sentido su reproduccion robdética.

3. LA SATISFACCION ESTETICA DE LA BELLEZA MECANICA Y EL
DEFICIT DE PLACER: EL TRIUNFO DE LA BELLEZA ORGANICA

La puesta en escena del robot antropomorfo depende de su disponibilidad,
que sera tanto mayor cuanto mas se satisfagan dos condiciones, comporta-
mental y mecéanica. Por lo que respecta a la primera, un robot es una en-
tidad previsible y determinada conductualmente conforme a su naturaleza
programable; en relacion a la segunda, bien se trate de un robot multitarea o
especializado en un set especifico de acciones, el disefio del mismo siempre
atendera a la maxima eficiencia mecanica de sus componentes, de ahi que
en su imitacion de seres humanos la perfeccion no sea ni extrafia ni imprevi-
sible: nadie querria un robot aspirador expuesto a crisis de ansiedad, por lo
que nadie querria, tampoco, un robot actor dubitativo en sus monologos o un
robot bailarin temeroso de hacerlo mal y victima de temblores incontrolables.
En otras palabras, la precision con que los elementos mecanicos satisfacen
las tareas asignadas conlleva a su vez la perfeccion del comportamiento. Lo
que explica, paraddjicamente, el previsible colapso del deleite estético en el
espectador ante una performance robotica.

Este es el precio que se paga por la persecucion de la belleza funcional y,
mas exactamente, mecanica, en la reproduccion imitativa del hombre: si se
logra la perfeccion, se aleja de la experiencia genuinamente humana —falible
y vulnerable como especie, fragil, ademas, como individuo—; si se incorpora
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la imperfeccion, la propia robética, por social que sea, pierde su sentido —
no tendria sentido un robot social que cometiera los mismos errores que un
ser humano—. Sea por el campo de la estética, sea por el de la tecnologia, el
robot persiste e insiste en su condicion de maquina radicalmente distinta de
lo humano. Por lo tanto, la pregunta gira no tanto en torno al sentido del di-
seflo antropomorfico (Pradier, 2019), como de la mimetizacion humana. Y la
sospecha se cierne sobre el hecho de que existen dimensiones exclusivamente
humanas que ponen de relieve lo ridiculo de algunas decisiones.

Volvamos nuevamente a Kant. En el caso de la belleza funcional o meca-
nica, el conocimiento del concepto del objeto, que viene recogido en su fin,
media sobre la inmediata generacion de la satisfaccion empirica, de tal ma-
nera que la satisfaccion estética viene mediada por ese conocimiento. Cuan-
to mas conocimiento se obtenga del objeto, tanto mayor sera la apreciacion
estética y menos inmediato y de menor intensidad sera el deleite estético, el
cual, en cierto modo, queda diluido. No se niega con ello que no exista una
belleza mecanica en particular, funcional en general. Tan solo se indica que la
belleza mecanica se define por generar una satisfaccion estética basada en el
conocimiento del logro efectivo de la perfeccion en la accion o secuencia de
acciones correspondiente. Ello no significa que no sea susceptible de aprecia-
cion estética. Tan solo significa que el deleite estético, siempre presente en el
caso de la belleza libre de las formas naturales; en las flores y en el vuelo del
vencejo; en los arroyos y los collados del altiplano; en los cuerpos que bailan
sobre el escenario... ni cansa, ni aburre, ni hastia, con base en su variedad y
prodigalidad, “en multiplicidades hasta la exuberancia” (Kant, 2003, 198 [4k.
V 243, B72)). Por el contrario, la belleza mecanica parece incapaz de incre-
mentar el deleite (Budd, 2014, 40-45). El problema central consiste en que tal
deleite, propio, inmediato y necesario de la experiencia de lo bello, no puede
ser liberado a causa del principio de eficiencia tecnoldgica que rige la robotica
y que convierte su satisfaccion estética en algo siempre relativo a los fines.

Kant definia la belleza adherente como aquella que presupone un concepto
de aquello que deba ser el objeto, por lo que el concepto ejerce también aqui
la funcion de mediador de la propia experiencia. Asi, “la belleza de un ser hu-
mano [...], la belleza de un caballo, de un edificio [...] presupone el concepto
de un fin que determina lo que la cosa deba ser y, en esta medida, un concepto
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de su perfeccion” (Kant, 2003, 182 [4k. V 230, B49-50]). Esta perfeccién no
hace que la belleza del objeto obtenga nada mas que aquella satisfaccion del
espectador basada en el logro del objeto en la obtencion de su propia entele-
quia. Cuando no se trata de la forma externa de la entidad, sino de aquellas
tareas o rutinas especificas que ha de cumplir, incluso aun cuando lo que esté
de manifiesto no sean los fines “de fabrica”, la perfeccion, resultado de la
eficiencia, sigue estando presente como el criterio basico del juicio estético.

Dicho de otro modo, si tales fines desaparecen o se intentan poner en sus-
penso —tal es el caso de los robots bailarines de Boston Dynamics—,no des-
aparece, sin embargo, esa persistente orientacion de las acciones, tipicamente
robotica, que imprime perfeccion a todo aquello que hace la maquina como
una condicion necesaria de su praxis. Tal persistencia en el integro y completo
acabado de sus acciones tiende a generar un tipo de satisfaccion donde el cri-
terio estético que rige la ejecucion de los pasos acaba oponiéndose al propio
gusto. Y ello se debe a que lo que deberia estimular la imaginacion en el juego
libre, espontaneo, sin fines, pero teleolégico —recuérdese el momento de la
definicién de lo bello como “finalidad sin fin”— de lo bello no permite que
nos recreemos “largamente en su contemplacion, sino que aburre a menos de
tener expresamente como proposito el conocimiento o un determinado fin
practico” (Kant, 2003, 197 [4k. V 242-243, B72]). Lo cual, en una manifes-
tacion artistica como el ballet, no parece ser el objetivo prioritario, ni tan
siquiera para el recalcitrante connaisseur.

4. CONCLUSIONES

Si la disponibilidad es condicion necesaria de la puesta en escena del robot,
la exposicion a la indisponibilidad es lo propio de la puesta en escena de lo
humano. El cuerpo en movimiento y la gestualidad que lo acompafa son los
elementos expresivos fundamentales de un bailarin o de una bailarina. Pero,
como ya hemos indicado, ello no significa que ambos estén disponibles en
todo momento para los sujetos. En este sentido, aun cuando la disponibilidad
del cuerpo de un profesional sea mucho mayor para si mismo que aquella de
la que pueda disfrutar de su propio cuerpo un amateur, esto no implica que
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aquella sea total, como si lo es en el caso de los robots. Es posible que exista
un tramo en el que los célculos de la maquina coincidan aproximativamente
con los del intérprete, pero alli donde aquella sigue calculando, el ser humano
intuye, arriesga y apuesta, por cuanto camina en torno al error y enmarca su
accion en relacion al mismo.

Esa razon es la que explica que el ballet ejecutado por humanos no aburra
—no, al menos, a quien disfruta de ello—, porque ni siquiera en sus mas altos
niveles de ejecucion técnica se logra la perfeccion de la maquina. Ninguna
bailarina es capaz de conseguir la perfeccion total que lograran los robots del
futuro en la ejecucion de los fouettes de Odile en El lago de los cisnes: siem-
pre habra, por pequefio que sea, un desplazamiento del pie de apoyo hacia
uno u otro lado del eje de giro; tal vez un balanceo del cuerpo hacia delante o
hacia atras en las ultimas vueltas; quizas, al concluir el ejercicio, la pierna de
trabajo se incline en exceso hacia atras; tal vez, incluso, no esté a fono antes
de saltar al escenario. Pero es justo ahi, en esa brecha abierta entre la efi-
ciencia impenitente de la maquina y la exposicion de la bailarina a su propia
vulnerabilidad, donde se ubican las fuentes mismas de la belleza humana, a
saber, en esa tendencia hacia la perfeccion que necesariamente se expone al
error, merodea el fracaso y agoniza —i.e. lucha— por concluir, pese a todo,
de la mejor manera posible.

Es evidente que el disefio antropomorfico de los robots es un tema contro-
vertido, especialmente por el rechazo que parecen provocar, bien cuando se
aproximan a lo humano sin conseguirlo —momento en que desatan el efecto
inquietante—, bien cuando consiguen mimetizar al ser humano —momento en
que revelan su condicion esencialmente mecanica—. En el primer caso generan
un rechazo profundamente afectivo. Las paginas que integran este ensayo nos
han permitido aproximarnos a la célebre hipotesis de Masihiro Mori sobre el
“valle inquietante” y, al mismo tiempo, ahondar en las dos posibles soluciones
propuestas: la adopcion de un principio de abstraccion en el disefio exterior,
tendente a la simplificacion de la gestualidad —por ejemplo, a partir de fuentes
provenientes de la animacion o del manga— y la redefinicion estética de los
robots en términos de belleza funcional o, mas exactamente, mecanica.

Esta tltima posibilidad, en segundo lugar, terminard por aburrir tanto a
usuarios como espectadores: ni son buenos conversadores, ni buenos amigos, ni
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buenos artistas escénicos. La perfeccion que guia sus acciones, tengan o no uti-
lidad practica, es necesaria para su propia definicion, pero los aleja de la huma-
nidad en un camino que se revela aporético para aquellos ingenieros que aspiran
a la mimesis total de lo humano. El robot persistira siempre en su condicion de
herramienta a nuestro servicio. Llama la atencidén que cueste tanto aceptarlo.

El legendario autémata de san Alberto Magno, que seria sin duda una
espléndida pieza de museo, revelaba, tras treinta afios de trabajo, la misma
disponibilidad que los robots de Boston Dynamics. Pero por eficiente que
resultara en su tarea de conversar, la excelencia en la ejecucion de sus rutinas
tan solo seria engafiosa, pues hasta en las conversaciones humanas mas inte-
resantes y profundas siempre hay titubeos, dudas, equivocos, errores gramati-
cales, lapsus linguae y, sobre todo, silencios cargados de sentido, dificilmente
programables y reproducibles —que se lo digan, si no, a cualquier joven estu-
diante de arte dramatico—.

Es previsible que, tras la sorpresa inicial, el autdmata de san Alberto tam-
bién acabara aburriendo: ahi estan los ingeniosos Furby, en el fondo del arma-
rio junto al resto de juguetes olvidados; ahi estd ELIZA, una inteligencia tan
idiota como previsible, cubriendo alguna pagina de manual (Pradier, 2021);
ahi esta Deep Blue, “que conocio dias de gloria”, y ahora esta “criando polvo
de museo” (Marcos, 2021). La perfeccion en las acciones resultaria agotadora
en un robot social y pondria de manifiesto no solo su condicidn estrictamente
instrumental, sino que abriria las preguntas mas hirientes en torno a su senti-
do... y a su propia ubicacion en el mundo: muy probablemente junto a un ser
humano, dispuesto a ponerlo en marcha, a interpretar y dar sentido humano a
los estados fisicos de transito de informacién en los que, basicamente, consis-
tiria la inteligencia de esa cabeza metalica.

Por el contrario, en su tremenda fealdad e ineficiencia bioldgica, la Cria-
tura de Frankenstein logra una belleza imperfecta e impensable para un ro-
bot, que lejos de ser mecanica es orgdnica. No puede, en efecto, alcanzar la
perfeccion, pero tiende a ella. Su cuerpo puzzleado y fragmentado, partiendo
de unas condiciones miserables, intenta llevar a cumplimiento su especifica
entelequia. Y lo logra. Alcanza sus fines de movimiento y comunicacion y,
ante ese logro imperfecto, seguramente ineficiente, somos sin embargo capa-
ces de poner entre paréntesis los defectos de su cuerpo o las carencias de su
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expresividad, y, aun sabiendo las dificultades y conociendo de antemano los
fines, sorprendernos de como la naturaleza se abre camino en €l de la mejor
manera posible, de una forma completamente nueva e inesperada.

Y asi, cuando imaginamos a esa criatura hablar, caminar o correr, sentimos
que lo hace de acuerdo a una voluntad que lo impulsa a ello y a una naturaleza
que, al comienzo de su vida, lo encuentra mermado y devastado; pero que, pese
a ello, lo conducen hacia la mejor expresion de si mismo, ante la cual uno solo
puede enmudecer de asombro y, en ciertas versiones cinematograficas, de ale-
gria al confirmar la belleza de la vida cuando ésta se impone al fracaso... sin
dejar de bordearlo. En realidad, cuando el automata culmina las acciones pre-
vistas por su programacion, siempre dada de antemano, la vida humana sigue
manifestando, en constante danza con el error, su irreductible dignidad.
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RESUMEN: La estructura 6sea que confiere un caracter sistematico al pensamiento
de Ramoén Llull, a pesar de la enorme diversidad de sus contenidos, es aquello que
¢l mismo calificé como el “Arte”. En el presente articulo, que es la primera parte
de una investigacion que tiene dos, hablaremos acerca del concepto escolastico de
“arte”, veremos en qué se diferencia de él el Ars de Llull y, por Gltimo, investigaremos
las motivaciones biograficas que impulsaron el filosofo mallorquin a desarrollar su
sistema, pues en dicho pensador no resulta posible separar los fines filosoficos de los
estrictamente personales. Esta primera parte de nuestro estudio, es imprescindible
para que podamos exponer, en la segunda, los principios fundamentales del Ars
generalis sin arrancarlos del contexto religioso en el que se formaron y, por lo tanto,
sin desfigurarlos.

PALABRAS CLAVE: Arte, Filosofia Medieval, Logica, Metafisica, Ramén Llull.

ABSTRACT: The bone structure that gives a systematic character to Ramon Llull’s
thought, despite the enormous diversity of its contents, is what he himself called the
“Art”. In this article, which is the first part of a two-part investigation, we will discuss
the scholastic concept of “art”, we will see how Llull’s Ars differs from it and, finally,
we will investigate the biographical motivations that drove the Mallorcan philosopher
to develop his system, since in this thinker it is not possible to separate philosophical
purposes from strictly personal ones. This first part of our study is essential for us to
be able to present, in the second part, the fundamental principles of the Ars generalis
without tearing them out of the religious context in which they were formed and,
therefore, without disfiguring them.

KEYWORDS: Art, Logics, Medieval philosophy, Metaphysics, Ramon Llull.

INTRODUCCION

La estructura 6sea que confiere un caracter organico o sistematico al pen-
samiento del beato Ramon Llull, a pesar de la enorme diversidad de sus
contenidos —entre los cuales se encuentran disciplinas tan dispares como la
filosofia, la teologia, la medicina, la quimica, el derecho, la logica, la retorica,

num. 37; (2020) “Desire and Beauty”, en: Desire and Human Flourishing. Perspectives
from Positive Psychology, Moral education and Virtue Ethics (Ed. Magdalena Bosch),
Springer; (2018) Les arrels tomistes i agustinianes de [’estetica de Josep Torras i Bages,
Publicacions de I’Abadia de Montserrat, Barcelona.
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la geometria o la astronomia—, es aquello que ¢l mismo calific6 como el
“Arte”. En el presente estudio, que esta dividido en dos partes, explicaremos
los principios fundamentales del Ars, prestando una especial atencion a la ul-
tima exposicion que Ramon Llull hizo de su sistema en el tratado Ars genera-
lis ultima y en la version abreviada que prepar6 de dicha obra, a saber, el Ars
brevis. Al final de nuestra investigacion sefialaremos, a modo de conclusion
general, en qué medida todo este edificio tedrico se sostiene sobre un princi-
pio metafisico implicito, el llamado “principio de conveniencia”. Aunque no
hablaremos explicitamente del “principio de conveniencia” hasta la segunda
parte del articulo —que sera publicada en el siguiente niimero de esta revis-
ta—, su influjo ya estd actuando subterrdneamente en la primera; por este
motivo, y teniendo en cuenta, ademas, que se trata de un estudio unitario,
hemos optado por incluir este concepto en el titulo.

En esta primera parte de nuestra investigacion, vamos a exponer el con-
cepto escolastico de “arte”, para pasar a valorar, en un segundo momento, en
qué se diferencia del Ars universalis luliano; por Gltimo, examinaremos las
motivaciones biograficas que impulsaron el filésofo mallorquin a desarrollar
su sistema, pues en dicho pensador, como veremos, no resulta posible separar
los fines filoséficos de los estrictamente personales. Sin estas consideracio-
nes, la exposicion de las partes principales del sistema luliano, que se desarro-
llard en la segunda parte de la presente investigacion, apareceria desenfocada
0, por lo menos, carente de perspectiva.

1. ARTE Y ESCOLASTICA

Aprs era la traduccion escolastica habitual del término griego téyvr. Con la palabra
“técnica” los griegos designaban toda actividad artesana o artistica; este nombre
era equivalente a la nocion de moincic, “produccion” o “creacion”, que tanto po-
dia aplicarse al hacer y saber artesanos, como al arte en el sentido mas elevado
de la palabra, a saber, a lo que hoy llamariamos bellas artes (Forment, 1990, p.
44). Ademas, como muy bien ha sefialado Martin Heidegger, “la palabra téyvn
esta unida, desde los comienzos hasta el pensar de Platon, a la palabra émotium.
Ambas palabras son nombres para el conocer, en el mas amplio sentido. Mientan
el entender de algo, el ser experto en algo” (Heidegger, 2017, p. 80).
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La estrecha conexion entre ambos conceptos —téyvn y €moTun, ars y
scientia— lleg6 a la escolastica latina del siglo XIII por la mediacion de Aris-
toteles. Tomas de Aquino, en su comentario a la Metaphysica del Estagirita,
explica que el arte y la ciencia parten de un mismo tipo de conocimiento, la
experiencia:? “a partir de la experiencia, en los hombres, surgen la ciencia y
el arte, y [Aristoteles] prueba esto por la autoridad de Polo, quien afirma que
la experiencia da lugar al arte, mientras que la inexperiencia, a la casualidad
[casum] (Toméas de Aquino, Sententia Metaphysicae, 1, lect. 1, n. 18).

La ciencia y el arte, no s6lo estan intimamente relacionados porque se ori-
ginan a partir de la experiencia, sino también, afiade el Aquinate, porque se
distinguen de ésta de tres maneras:

1%, La ciencia y el arte conocen la causa y la razon en virtud de la cual algo
se da. Los expertos, en cambio, si bien conocen lo que se da, ignoran su causa:
saben el qué, pero desconocen el por qué (Tomas de Aquino, Sententia libri
Metaphysicae, 1, lect. 1, n. 24)%.

2% Como so6lo puede ensefiarse demostrando, esto es, exponiendo las cau-
sas por las cuales un objeto existe o es de un modo determinado, inicamente
pueden ensefiarse los conocimientos pertenecientes al orden de la ciencia y
del arte, mas no los que competen a la experiencia. Estos ultimos, indudable-
mente, pueden comunicarse, pero jamas ocasionaran en el oyente un saber
cientifico, sino, en todo caso, una mera creencia u opinion (Tomas de Aquino,
Sententia libri Metaphysicae, 1, lect. 1, n. 29)°.

2 No usamos directamente el texto aristotélico, porque lo que nos interesa examinar aqui es
la nocion de Ars en el ambiente intelectual del Occidente cristiano del siglo XIII, en el cual
debe inscribirse Ramon Llull, y no tanto sus origenes en el pensamiento griego.

“Ex experientia in hominibus fit scientia et ars: et probat per auctoritatem Poli, qui dicit,
quod experientia facit artem, sed inexperientia casum”.

“INli, qui sciunt causam et propter quid, scientiores sunt et sapientiores illis qui ignorant
causam, sed solum sciunt quia. Experti autem sciunt quia, sed nesciunt propter quid. Arti-
fices vero sciunt causam, et propter quid, et non solum quia: ergo sapientiores sunt artificis
expertis”.

“Signum scientis est posse docere: quod ideo est, quia unumquodque tunc est perfectum
in actu suo, quando potest facere alterum sibi simile, ut dicitur quarto Meteororum [...].
Artifices autem docere possunt, quia cum causes cognoscent, ex eis possunt demonstrare:
demonstratio autem est syllogismus faciens scire, ut dicitur Primo Posteriorum. Experti
autem non possunt docere, quia non possunt ad scientiam perducere cum causam ignorent”.
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3% Los expertos, en cuanto que conocen a través de los sentidos las cosas
singulares, el qué, pero ignoran el por qué, no pueden cualificarse de sabios;
sin embargo, los que cultivan un arte o una ciencia, si, y cuanto mas profundo
sea su conocimiento de las causas, con mayor propiedad se les podra atribuir
este epiteto (Tomas de Aquino, Sententia libri Metaphysicae, 1, lect. 1, n. 30)°.

Ahora bien, todas esas coincidencias no deben inducirnos a pensar que
TéEYVN Y €moTHUN sean términos sindnimos; ciertamente, coinciden en que
cada uno de ellos significa una virtud intelectual, pero, asi como la scientia
corresponde a la dimension especulativa, contemplativa o teorética del enten-
dimiento, el ars corresponde a la practica. Las virtudes especulativas perfec-
cionan el intelecto en su funcidon mas propia, que es la de conocer la verdad
por si misma, mientras que las virtudes practicas buscan el conocimiento de
la verdad en orden a otra cosa, es decir, en orden al fin de la operacion per-
seguida mediante dicho conocimiento.” La scientia, circunscrita en el orden
teorético del alma intelectiva, se ordena al conocimiento “de las conclusiones
extraidas a partir de las causas inferiores [conclusiones ex causis inferiori-
bus]” (Tomas de Aquino, Sententia Metaphysicae, 1, lect. 1, n. 34); por su
preponderancia sobre la experiencia, consiste en un saber causal, pero sin
llegar a remontarse hasta las primeras causas, pues esto queda reservado a
otra virtud, la sapientia. El conocimiento del ars, perteneciente a la parte
practica del alma intelectiva, tiene como objeto “la recta razon de lo que debe
hacerse [recta ratio factibilium]” (Tomas de Aquino, Sententia Metaphysicae,
I, lect. 1, n. 34). Para comprender esta definicion de ars en toda su riqueza, es

6

“Cogitationes singularium magis sunt propriae sensibus quam alicui alteri cogitationi, cum
omnis cognitio singularium [materialium] a sensu oriatur. Sed tamen, ‘nec unum’, nullum
sensum dicimus sapientiam, scilicet propter hoc quod licet aliquis sensus cognoscat quia,
tamen, non propter quid cognoscit. Tactus enim iudicat quod ignis calidus est, non tamen
apprehendit propter quid: ergo experti qui habent singularium cognitionem causam igno-
rantes, sapientes dici non possunt”.
“(Virtus) theorica, idest speculativa, differt a practica secundum finem: nam finis specu-
lativae est veritas: hoc enim est quod intendit, scilicet veritatis cognitionem. Sed finis
racticae est opus, quia etsi practici, hoc est operativi, intendant cognoscere veritatem
t t , t tici, h t tivi, intendant tatem,
quomodo se habeat in aliquibus rebus, non tamen quaerunt eam tamquam ultimum finem.
Non enim considerant causam veritatis secundum se et propter se, sed ordinando ad finem
operationis” (Tomas de Aquino, Sententia Metaphysicae, 11, lect. 2, n. 2).
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indispensable distinguir, dentro de la dimension practica del entendimiento,
dos ordenes: el del obrar (agibile, npaxtov) y el del hacer (factibile, momTov).

El obrar, en el sentido restringido en que los escolasticos entienden pala-
bra, consiste en el “uso libre en tanto que libre [usus libero, quatenus liber]”
(Juan de Santo Tomas, Cursus Theologicus, 1-11, q.62, disp. 16, a.4) de nues-
tras facultades; dicho uso depende del apetito propiamente humano, el apetito
intelectivo o voluntad, que tiende naturalmente al bien del hombre, a su per-
feccion o florecimiento, en definitiva, a su felicidad; cuando este uso esta de
acuerdo con la ley de los actos humanos y, por tanto, esta convenientemente
ordenado al fin de toda la vida humana, decimos que es bueno; y si es bueno,
también lo es el hombre que obra (Maritain, 1920, pp. 5-10). El dominio del
obrar es el de la moralidad y, muy especialmente, de la virtud intelectual de
la prudencia, que reina sobre todas las virtudes morales, pues su funcion es la
de medir la relacion de nuestros actos con el fin ultimo de la vida humana; de-
cimos que un acto es prudente y, en consecuencia, moralmente bueno, cuando
entre ¢l y el fin ultimo del agente racional existe una relacion de conformidad
(Sertillanges, 1908).

En oposicion al obrar, los escolasticos definian el hacer como la accion
productiva, considerada —prescindiendo de cualquier referencia a nuestra
perfeccion ultima y al uso que hacemos de nuestra libertad al realizar dicha
accion— unicamente con relacion a la cosa producida, que se toma por si
misma; la actividad técnica o artistica es buena en la medida que esta de
acuerdo con las reglas y con el fin de la obra que hay que fabricar: “el hacer
consiste en alglin actuar o en algtn efecto, en cuanto que en si mismo es per-
fecto o bueno [ factibile consistit in aliquo opere, seu effectu, quatenus in se
perfectum, aut bonum est]” (Juan de Santo Tomas, Cursus Theologicus, 1-11,
q.62, disp. 16, a.4). Si la accion es buena, la obra producida también lo serd;
ahora bien, de ahi no puede inferirse ninguna conclusion acerca de la bondad
moral del agente.

El habito que rectifica y ordena lo factibile es la virtud intelectual del ars,
o0 sea, la idea factiva o causalidad ejemplar de las cosas que deben hacerse
(Lira, 1972); este habitus artesano o habilidad técnica no debe circunscri-
birse al ambito de la accion transeunte, que pasa a la materia exterior, pues,
en este caso, solo podrian denominarse artes las artes mecanicas, sino que
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comprende, ademas, aquellos artefactos que permanecen en la misma inte-
ligencia —como un discurso articulado segun las reglas de la retérica, un
raciocinio configurado segun los principios de la logica o un calculo aritméti-
co o astronomico exacto—, en suma, aquellos artefactos cuya confeccion ha
sido rectificada por las artes liberales: “lo factibile, propiamente hablando,
se encuentra en la accion transetnte y productora de algo en el exterior; no
obstante, también puede extenderse a aquellas cosas que se producen inma-
nentemente en el intelecto y que pueden ser reguladas por las artes liberales™®
(Juan de Santo Tomas, Cursus Theologicus, 1-11, q.62, disp. 16, a.4).

2. EL ARS UNIVERSALIS COMPARADO CON LAS CIENCIAS
PARTICULARES Y LAS ARTES LIBERALES

Ramon Llull también reconoce que la actividad técnica o artesanal puede
poseer un caracter inmanente, como resulta patente en su definicion de arte
liberal: “Art és ordonament e establiment de conéxer la fi de la qual hom vol
haver coneixenga™ (Doctrina pueril, De les VII Arts, 1). El arte es un medio,
un instrumento, destinado a proporcionarnos un determinado conocimiento,
que es el fin intentado por este arte. La diversidad de conocimientos perse-
guidos, por su parte, permite distinguir una pluralidad de disciplinas; en este
punto, el filosofo mallorquin asume la division clasica de las artes liberales
entre las del trivium (gramatica, logica y retorica) y las del quadrivium (geo-
metria, aritmética, musica y astronomia).

Sorprendentemente, el Ars de Ramén Llull no puede identificarse con nin-
guna de las mencionadas artes liberales ni tampoco con ninguna ciencia, pues
el objeto de cada una de ellas es particular, mientras que las pretensiones de
esta disciplina son universales: se trata de una scientia generalis ad omnes
scientias, et hoc cum suis principiis generalibus, in quibus principia aliarum

“Factibile, proprie invenitur in actione transeunte, et producente aliquid ad extra, quamvis
etiam extendatur ad ea, quae immanenter fiunt in intellectum, et possunt etiam ab arte
liberali dirigi”.

® “El arte es la ordenacion y el establecimiento de la accion de conocer el fin del cual se quiere
tener conocimiento”.
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scientiarum particularium sint implicita et contenta, sicut particulare in uni-
versali'® (Ars ultima, Prooemium). En esta misma direccion se expresa Ivo
Salzinger (1669-1728), director de la gran edicion maguntina del opus luliano,
cualificando el Ars de “llave y cerradura de todas las artes y ciencias y de
todas las obras del divino Autor [clavis et clausura omnium artium et scien-
tiarum et omnium operum divi Auctoris]|” (Beati Raymundi Lulli Opera I, ed.
Ivo Salzinger, Maguncia, Hiffner, 1721, p. 1).

Con la instauracion de su novum organum, el Doctor Iluminado rompe
la estructura de las artes y de las ciencias predominante en la escolastica
latina del siglo XIII. Su sistema aspira a corregir un defecto congénito de las
ciencias existentes: “intellectus humanus est longe magis in opinione quam
in scientia constitutus. quia qualibet scientia habet sua principia propia, et
diversa a principiis aliarum scientiarum™" (Ars ultima, Prooemium). La co-
rreccion de esta deficiencia, por la cual muchas veces caemos en opiniones
errdneas, pasa por proclamar lo que Josep Torras i Bages consideraba una
especie de “comunismo cientifico” (Torras i Bages, 1924, p. 218), la asimi-
lacién e integracion de todas las ciencias particulares en una unica ciencia
universal'?: “principia enim particularia in generalibus huius artis relucent

10°[...] una ciencia general respecto todas las ciencias, y esto porque en sus principios genera-
les, estan contenidos los principios de las otras ciencias particulares, como lo particular en
lo universal”.

11 el intelecto humano esta instalado en mayor medida en la opinion que constituido en la
ciencia, pues cualquier ciencia tiene sus propios principios, que son diversos de los princip-
ios de las otras ciencias”.

12 La pretension de reducir todas las ciencias a la unidad incurre, segin Torras i Bages, en
una confusion entre el elemento formal y material de la ciencia: “no es posible encontrar
aquellos conceptos lulianos que incluyan, segun él, la universalidad del conocimiento,
porque el elemento formal, la forma cientifica, no nutre la inteligencia, es un instrumento
para adquirir la ciencia, mas no ella misma” (Torras i Bages, 1924, p. 219). El propio Santo
Tomas, atendiéndose a la naturaleza abstractiva del conocimiento humano, descarta la
posibilidad de una ciencia general, pues en el caso que existiera, los principios en los
que se fundaria serian conocidos con el mas potencial e imperfecto de los conocimientos
intelectuales: “conocer algo so6lo segtin el género, es conocerlo imperfectamente y como
en potencia; en cambio, conocer [algo] segun la especie, es conocerlo perfectamente y en
acto” (Summa contra gentiles, 11, cap. 98). Esta afirmacion se justifica teniendo en cuenta
que nuestro intelecto, por su unién con el cuerpo, entiende mediante semejanzas partic-
ulares de los objetos cognoscibles: “nuestro entendimiento, como posee el grado infimo
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et apparent: dum tamen principia particularia applicentur principiis huius
artis, sicut pars applicatur suo toti” (Ars ultima, Prooemium). Aunque la
pretension de englobarlo todo esta Arte la comparte con la logica y con la
metafisica, no debe confundirse con ninguna de las dos, pues la una y la otra
se relacionan con ella como partes suyas:

Metaphysica enim considerat res, quae sunt extra animam, prout con-
veniunt in ratione entis; Logica autem considerat res secundum esse, quod
habet in anima, quia tractat de quibusdam intentionibus, quae consequuntur
esse rerum intelligibilium, scilicet de genere, specie et talibus, et de iis,
quae consistunt in actu rationis, scilicet, de syllogismo, consequentia et
talibus; sed haec Ars tanquam suprema omnium humanarum Scientiarum
indifferenter respicit ens secundum istum modum et secundum illuml14.
(Introductoria Artis demonstrativae, cap. I, 1)

entre las substancias intelectuales, de tal modo requiere semejanzas particulares que a cada
cognoscible propio le debe corresponder una semejanza propia en él, de manera que, por la
semejanza de animal, no conoce racional, ni, por consiguiente, hombre, a menos que sea
en un cierto sentido” (Summa contra gentiles, 11, cap. 98). Como observa Cayetano en su
comentario al De ente et essentia, a medida que aumenta la universalidad de un concepto
considerado como un “todo universal”, tanto mas disminuye su actualidad inteligible. El
Ars universalis seria, bajo este aspecto, la mas vacia y depauperada de las ciencias (Cay-
etano, In de ente et essentia commentaria, q.1, 3).
[...] cognoscere enim aliquid secundum genus tantum, est cognoscere imperfecte et
quasi in potentia, cognoscere autem in specie est cognoscere perfecte et in actu.
Intellectus autem noster, quia infimum gradum tenet in substantiis intellectualibus,
adeo particulatas similitudines requirit quod unicuique cognoscibili proprio opor-
tet respondere propriam similitudinem in ipso: unde per similitudinem animalis non
cognoscit rationale, et per consequens nec hominem, nisi secundum quid.
“[...] los principios particulares en los generales de esta arte resplandecen y se dejan sentir;
[solo sera asi,] sin embargo, mientras los principios particulares se apliquen a los principios
de esta arte, como la parte se aplica a su todo”.
“La metafisica se ocupa de las cosas que existen fuera del alma, en la medida que convienen
con la razon de ente; en cambio, la 16gica considera las cosas segun la existencia que tienen
en el alma, pues se ocupa de algunas intenciones que son consiguientes al ser de las cosas
inteligibles, es decir, el género, la especie, etc., y también de las cosas que consisten en un
acto de la razon, es decir, el silogismo, la consecuencia, etc.; pero esta Arte, como ciencia
suprema de todas las ciencias humanas, indiferentemente se relaciona con el ente tanto
segin un modo como segun el otro”. Es preciso sefialar que, recientemente, Anthony Bon-

=

ner ha presentado algunas razones para poner en duda la autenticidad de los Introductoria
Artis demonstrativae (Bonner, 2019); se trate o no de una obra espuria, los pasajes citados
ofrecen una exposicion sobre el estatuto epistemologico del Arte que estd totalmente en
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La logica y la metafisica se distinguen por considerar el ente bajo aspec-
tos formales distintos: segun el esse que posee en la realidad y segtn el esse
que posee en el alma intelectiva. Hasta aqui Llull no se aparta de la doctrina
comun en la escolastica de su época. Pero esta misma diversidad, afiade —y
esto si que constituye una novedad—, pone de manifiesto la posibilidad y
la conveniencia de un Ars universalis que incluya todas las determinaciones
particulares bajo las cuales el ente puede ser contemplado:

[...] ratione de accidente et substantia, in quantum conveniunt in ratione
entis, licet analogice, potest esse una Scientia, ut Metaphysica, et secundum
esse, quod habent in anima, alia Scientia, ut Logica, eadem ratione potest
esse una Scientia de iis, quae sunt in anima, et de iis, quae sunt extra ani-
mam, un quantum communicant in ratione entis; imo convenit, quod ita sit,
quia, cum ens in anima et ens extra animam constituant quadam pluralita-
tem, et omnis pluralitas reducatur ad unitatem, haec pluralitas reducitur ad
unitatem, de qua aliqua alia Scientia debet esse /.../". (Introductoria Artis
demonstrativae, cap. I, 3a)

Esta disciplina suprema, con respecto a la cual todas las demas se com-
portan como partes, no puede reducirse ni a la nocion escoldstica de arte ni a
la de ciencia; no pertenece exclusivamente al entendimiento especulativo ni
al entendimiento practico, sino que abraza el uno y el otro. El Ars generalis,
como reconoce el propio Ramoén Llull, rebasa los limites de la clasificacion
escolastica de los saberes, que distingue nitidamente entre ars y scientia:

[...] licet a quodam usu loquendi omnis Ars nominetur Scientia extenso
nomine; Ars enim proprie est recta mensura operandi, et circa operationes

armonia con el espiritu del sistema luliano. De hecho, en su libro L'Art i la l6gica de Ramon
Llull. Manual d’us (2012), el propio Bonner utiliza algunos fragmentos de los /ntroductoria
para situar el Arte entre la 10gica y la metafisica.

“asi como acerca del accidente y de la substancia, en cuanto convienen en la razon de ente,
aunque sea analogicamente, puede haber una ciencia, como la metafisica, y segun el ser
que tienen en el alma otra ciencia, como la logica, por la misma razén puede haber una
sola ciencia de aquellas cosas que estan en el alma y de aquella que estan fuera del alma, en
cuanto que coinciden en la razén de ente; mas bien [deberia decirse que| conviene que sea
asi porque, como el ente en el alma y el ente fuera del alma constituyen una cierta plurali-
dad, y todas las pluralidades se reducen a la unidad, esta pluralidad se reduce a la unidad,
acerca de la cual debe ocuparse alguna otra ciencia”.
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et operabilia, in quantum circa illa versatur, ut ea regulet, et eis praefigat
modum, aut determinet; Scientia vero in quantum Scientia, versatur circa
speculabilia qua talia; nam licet operationes et operabilia considerentur per
Scientiam (ut per Scientiam de anima habemus considerare operationes ani-
mae) hoc tamen non sit propter hoc, ut eas regulemus, et eis demus modum,
sed ut inquiramus veritatem earum: unde licet aliquando Scientia et Ars
in uno et eodem conjungantur, ut in Logica (Logica enim dicitur Scientia,
et dicitur Ars) hoc tamen est per accidens; non enim Scientia, ut Scientia,
est Ars, sic enim omnis Scientia diceretur Ars, quod est falsum, ut patet de
Metaphysica; nec omnis Ars, ut Ars, est Scientia, cum sit aliqua Ars, quae
proprie non dicitur Scientia: unde si de aliquo uno dicantur, hoc est propter
aliam et aliam rationem et per accidens; quae autem per accidens conjun-
guntur, uno non dependente ab alio, separata reputantur, licet per accidens
conjungantur'®. (Introductoria Artis demonstrativae, cap. 1, 3a)

De este modo es como Ramon Llull expone la tajante separacion entre
arte y ciencia postulada por el escolasticismo académico; con todo, se aparta
de esta posicion, sosteniendo que existe una relacion esencial entre ambos,
una relacion de dependencia: “veruntamen ordo reperitur inter Scientiam et
Artem, quia aliqua Ars semper praesupponitur ante omnem Scientiam™" (In-
troductoria Artis demonstrativae, cap. 1, 3b). Esta anterioridad del arte con
respecto a cualquier ciencia es justificada del siguiente modo:

16:[...] aunque por un cierto uso del lenguaje todo arte se llama ciencia, por extension de la
palabra, el arte, propiamente hablando, es la recta medida de lo que debe obrarse, y se ocupa
de las operaciones y de las cosas operables, en tanto que las regula, les fija la medida y las
determina; porque, si bien las operaciones y las cosas operables pueden ser consideradas
por la ciencia (como por la ciencia del alma podemos considerar las operaciones del alma),
esto, sin embargo, no se hace para que las regulemos o les demos medida, sino para que
investiguemos la verdad acerca de ellas. Por tanto, a pesar de que en algunas ocasiones la
ciencia y el arte se conecten, como en la logica (en efecto, la 16gica se dice ciencia y se dice
arte) esto ocurre, sin embargo, por accidente; porque la ciencia, en tanto que ciencia, no es
arte, pues de otro modo, toda ciencia se llamaria arte, lo cual es falso, como resulta man-
ifiesto en el caso de la metafisica; ni todo arte, en tanto que arte, es ciencia, ya que existe
algun arte que propiamente no se llama ciencia; de ahi que, si algtin arte se llamara ciencia
o alguna ciencia se llamara arte, esto seria por alguna otra razon [es decir, por alguna razén
distinta de la que le conviene a la ciencia como tal y al arte como tal] y por accidente; ambas
disciplinas se conjugarian por accidente, pero sin que la una dependiera de la otra, se con-
siderarian como separadas, aunque estuvieran unidas accidentalmente”.

17 “Sin embargo, entre la ciencia y el arte se encuentra un orden, porque con anterioridad a
todo arte siempre se presupone alguna ciencia”.
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[..] naturaliter non pervenimus ad Scientiam, nisi per discursum; ad rec-
tum autem discursum rationis, qui consistit in operatione animae, requiritur
modus: unde quia ad Artem pertinet determinare modum operandi, ideo
modus discurrendi debet determinari ab aliqua Arte, quae quodammodo
praesupponitur in omni Scientia, et haec est Logica, quae docet modum
syllogizandi omni Scientia, et judicat de modo, quo syllogizatur: unde Logica
ordine doctrinae et addiscendi debet praccedere Metaphysicam et omnem
aliam Scientiam [...]'8. (Introductoria Artis demonstrativae, cap. 1, 3b)

Este fragmento podria inducirnos a pensar que, por el Doctor llluminatus,
la logica es la ciencia suprema, el Arte universal; no obstante, como evidencia
el siguiente pasaje, nada mas lejos de la realidad:

Sed quia Logica non solum est Ars, sed etiam Scientia, ideo etiam
Logicam et omnes alias Scientias praccedit aliqua Ars, quod sic patet;
quoniam ad quemcunque discursum, ex quo causatur Scientia, exigitur
repraesentatio eorum, quae in discursu requiruntur, et conversio mentis ad
ea utpote ad principia, et ad ordinem conclusiones ad principia'. (Introduc-
toria Artis demonstrativae, cap. 1, 3b)

La logica se funda en unos principios anteriores, que estan en la base de
cualquier discurso cientifico; por tal motivo, es indispensable que se dé una
disciplina encargada de la “inventio aut consideratio principiorum et ordinis
eorum ad conclusiones in quibusdam, et alium in aliis”° (Introductoria Artis
demonstrativae, cap. 1, 3c). (Pero esta mision corresponde a un arte o a una

18 “Naturalmente, no alcanzamos la ciencia, si no es por el discurso; pero el recto discurso de
la razon, que consiste en la operacion del alma, requiere un orden o medida; y, como al arte
le corresponde determinar la medida de la operacion, de ahi se sigue que la medida del dis-
currir debe venir determinada por algun arte, que en cierto sentido es presupuesto por toda
ciencia, y éste es la logica, que ensefia el modo de silogizar en toda ciencia y juzga acerca
del modo de silogizar, por lo cual la 16gica, seglin el orden de la ensefianza y del aprendizaje,
debe preceder a la metafisica y a toda otra ciencia”.

“Pero como la logica no sélo es un arte, sino también una ciencia, por esta razon, también a
lalogicay atodas las ciencias las precede algun Arte, como resulta patente; ya que cualquier
discurso, a partir del cual se causa la ciencia, exige una representacion de aquellas cosas que
se requieren en el discurso, y la conversion de la mente a ellas como a principios y el orden
de las conclusiones a los principios”.

“[...] invencién o consideracion de los principios y del orden de ellos a las conclusiones en
ciertos casos, y de los unos con los otros”.

2

5

ISSN: 0214-0284 / ISSN-e: 2660-6070 Cuadernos de pensamiento 35 (2022): pp. 163-191



EL ARS DE RAMON LLULL Y EL PRINCIPIO DE CONVENIENCIA... 175

ciencia? “Hoc commune est Arti et Scientiae” (Introductoria Artis demons-
trativae, cap. 1, 3c). ;Pero esta afirmacion no nos aboca a una remision al
infinito? Si como la logica, esta disciplina fundamental es, a su vez, ciencia,
debera hacer uso del discurso y, por consiguiente, debera someterse a las re-
glas y principios que lo rigen, quedando asi subordinada a otra disciplina
encargada de determinarlos; sin embargo, no es éste el caso, pues a diferencia
de la logica, el Ars generalis no sélo se encarga de considerar los principios y
su orden a las conclusiones, sino, ademas, de su “inventio” o descubrimiento;
se trata de una disciplina que se desarrolla y se regula por si misma. El siste-
ma luliano coincide con la l6gica en que es, al mismo tiempo, arte y ciencia,
pero, por otro lado, se distancia de ella, en que no es una ciencia secundaria
o subordinada, sino una de primaria y, como tal, autosuficiente. Miguel Cruz
Hernédndez lo expresa con exactitud:

Desde su concepcion general, el Arte de Ramon Llull es algo mas que un
estricto método dialéctico e incluso va mas alla de los limites de la estricta
metodologia del pensar. Es algo asi como lo que luego llamaria Fichte el sis-
tema de la ciencia. Se trata, pues, de un conjunto de estructuras compuesto
por «sistemas» (figuras, darboles) suficientes en si, autodesarrollables y au-
torregulables. En ellas no cabe distincion de continente y contenido; ambos
son respectivos el uno del otro: si lo veo como continente, el Arte luliano es
«artew; si la considero como contenido, es «Cienciay; pero ambos son «mo-
dos» son convertibles, o sea, el uno remite al otro. (Cruz, 1977, p. 86)

Por encima de las artes o ciencias particulares, el Ars universalis ofrece
algunas ventajas:

[...] tum quia tollit omnem dubitationem de omni opinione, docens facere
certum [...]; tum quia, ubi per alias Scientias non potest haberi demonstratio,
haec docet eam invenire in tantum etiam, quod excellentiam Fidei eviden-
tissime demonstrat ad confundendum omnes incredulos; tum quia, quod per
alias Scientias diuturno labore acquiritur, per hanc brevi tempore invenitur,
ita, quod homo plus proficit insistendo circa ea, quae spectant ad quamcun-
que Scientiam, per istam Artem in uno anno, quam per alias Scientias in
triplicato tempore [...]*'. (Introductoria Artis demonstrativae, cap. 1, 4)

21 «“[...] tanto porque quita las dudas inherentes a cualquier opinion, dando a conocer [la verdad]
con certeza [..,]; tanto porque, alli donde las otras ciencias no pueden hallar demostracion, el
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Llull concibe su Arte como una ciencia general que contiene “veritate sub
compendio” (Ars compendiosa inveniendi veritatem o Ars magna et maior,
De Prologo), y que, por este mismo motivo, se comporta como una especie
de preambulo para “aliae scientiae per facile acquiri” (Ars generalis ultima,
Proemium). En unos conocidos versos de su Desconhort, el beato mallorquin
describe poéticamente su ciencia universal, cuyo descubrimiento atribuye a
una inspiracion divina:

Encare’us dich, que port una Art general

qui novament és dada per do espiritual,

per qué hom pot saber tota res natural,

segons qu’enteniment ateny lo sensual;

al dret e medicina e a tot saber val,

e a teologia, la qual m’és mays coral;

a solre qiiestions nuyla Ar¢ tant no val,

ne errors destruir per rayso natural;

e tenchla per perduda, car quax a hom no’n cal,
perqu’eu ne planch, e’n plor, e n’hay ira mortal:
car nuyl hom qui perdés tan precios cabal,

no poria haver gaug may de res terrenal®>. (Desconhort, VIII)

Arte ensefla a encontrarla, hasta el extremo que demuestra evidentisimamente la excelencia
de la fe para la confusion de los incrédulos; tanto porque, aquello que, a través de las otras
ciencias, se adquiere mediante un trabajo que se prolonga mucho tiempo, por ésta se con-
sigue en poco, de manera que, mas progresa un hombre dedicandose al estudio de aquellas
cosas que se refieren a cualquier ciencia por medio de este Arte en un afio, que por medio
de las otras ciencias en el triple de tiempo [...]”.

“Por eso os digo que traigo un Arte general, que me fue dada como un don espiritual; por
medio de este Arte el hombre puede saber todas las cosas naturales, segun el modo por
el cual el entendimiento que es asequible al entendimiento a partir de las cosas sensibles:
sirve para aprender el derecho, la medicina y todas las ciencias; y asimismo para aprender
la teologia, ciencia para mi la mas estimada. No hay otro Arte que valga tanto para resolver
cuestiones y para destruir errores por la razon natural; y la tengo por perdida, porque
casi nadie la entiende ni la aprecia; por esto me lamento y lloro, y estoy en ira mortal,
porque cualquiera que perdiese un caudal tan valioso, jamas podria gozar de ninguna cosa
terrestre”.

Aunque en la obra de Llull se encuentran textos en prosa y en verso, todos sus escritos
—como seflala agudamente Francesc Pujols— estan transfixiados de poesia: “mientras
Ramon Llull esta vivo y respira, el pensamiento y la poesia no se separan ni un momento, y
cuanto mas sube el uno, tanto mas sube la otra, porque lo que el filosofo ve la literatura lo
dice, y ambos lo escriben y lo viven, pues florecen del mismo objeto como dos arboles de la

2!
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En la base de todas las artes y de todas las ciencias particulares, se encuen-
tra un Arte universal que es, al mismo tiempo, arte y ciencia, pero no como
lo es la logica, que exige una disciplina anterior que establezca los principios
que regulan su operar, sino como un sistema autosuficiente cuyo contenido se
identifica con las reglas que lo articulan, de tal manera que en ¢l resulta impo-
sible separar el contenido material de su estructura formal. El aprendizaje de
este sistema universal conllevaria la ventaja de hacernos facilmente accesible

misma tierra. Ramon Llull quiere que la poesia sirva a la ciencia, y asi que la ciencia da un
paso, la poesia corre a poner alfombras a sus pies, para que pise larealidad como unareina, y
cada vez que el filosofo quiere explicar su ciencia, la poesia pone el manto sobre las espaldas
del pensamiento, porque la verdad agrade y todo el mundo se la mire” (Pujols, 2012, p. 89).
Esta compenetracion entre poesia y filosofia esta en plena consonancia con la finalidad vul-
garizadora de su obra, que debe inscribirse, seglin seflalan los hermanos Carreras y Artau,
dentro del “Escolasticismo popular” (Carreras y Artau, 1939, p. 268). En efecto, el Doctor
[luminado era “amante de vulgarizar, y el movimiento doctrinal no lo queria reducido a la
clase de los letrados, sino que, impulsado por una especie de democracia literaria, queria
hacerlo facil, ponerlo al alcance de todos y difundirlo por todo el mundo” (Torras i Bages,
1924, p. 202). Para llevar a cabo su propdsito, no expresa técnicamente su pensamiento,
“sino encarnado en palabras naturales que todos entienden” (Pujols, 2012, p. 89), es decir,
poéticamente: “no hay ninguna idea del pensamiento luliano que no vaya revestida con toda
la poesia de este mundo y que no entre por las cinco puertas de los sentidos en la mente de
los que leen” (Pujols, 2012, p. 89). De manera parecida, Eusebi Colomer explica el caracter
poético y sensorial de la filosofia luliana fijandose en el paisaje nativo de su creador, quien
se definia como un “catalan de Mallorca” (Ensenyat, 2018, p. 15): “Si la austera mistica de
san Juan de la Cruz se ha relacionado con la desnudez del paisaje castellano, el alma fran-
ciscana y mediterranea del que se llamo a si mismo ‘Ramon Barbaflorida’ ha sido acuiiada
por la belleza clara y serena de la Isla Dorada” (Colomer, 2012, p. 21).

A pesar de que Ramon Llull escribid en cataldn, latin y 4rabe, usaba con preferencia su len-
gua materna (Torras 1 Bages, 1924, p. 202). Este hecho, que aparentemente se contrapone a
las pretensiones universalistas y vulgarizadoras de su doctrina, es justificado por el lulista
cisterciense Antoni Ramon Pasqual en sus Vindiciae Lullianae; para ello, se vale de una tesis
del canonigo Antoni de Bastero Lledo, quien identifica la lengua catalana o lemosina con la
provenzal: “no debe causarnos admiracion que ordinariamente escribiera todas las obras en
lengua catalana, porque le era mucho mas facil y, ademas, porque entonces también podia
llamarse universal, siendo madre, no s6lo de Francia y de Espafia, sino también de Italia, como
ha manifestado Anton Bastero i Lledo en el libro La Crusca Provenzale, publicado en Roma
en el aflo 1724” (Pasqual, Vindiciae Lullianae sive Demonstratio Critica, p. 80).

Nec mirum videri debet, quod fere omnia lingua Lemovicensi scripserit, quia nedum sibi
aptior, et facilior erat, sed etiam quia fere universalis tunc dici poterat, unde nedum Gal-
licae, et Hispanicae est mater, sed etiam Italicae, ut ostendit Antonius Bastero et Lledo in
Libro: La Crusca Provenzale, Romae edito anno 1724.
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cualquier verdad particular, no sélo las de las otras ciencias y artes, sino tam-
bién las de la fe. De ahi se sigue otra ventaja importantisima, y es que ademas
de su utilidad en el ambito cientifico, del estudio del Arte se seguiria un gran
provecho para la evangelizacion de los infieles, quienes no tendrian mas reme-
dio que convertirse una vez se les hubieran demostrado las verdades de la fe.

3. LAS MOTIVACIONES PERSONALES DEL ARTE

Para conocer las motivaciones ultimas del Arte general, que no solo es la
idea mas original de Llull, sino también la mas originaria, es imprescindible
inscribir dicha doctrina en la biografia de su autor. Pese a que, en todo pensa-
dor que merezca este nombre, los moviles intelectuales no pueden separarse
de los moviles personales, en el caso del Doctor [luminado, el factor perso-
nal adquiere una importancia absolutamente decisiva®: “el filosofo es ahora
un hombre apasionado que piensa, siente y obra siempre en funcion de unas
mismas ideas directrices, las cuales, vividas y desarrolladas durante mas de
cincuenta afios de una actividad frenética y volcanica, se traducen en una
selva frondosisima —inextricable para el no iniciado— de libros y doctrinas”
(Carreras y Artau, 1939, p. 233).

En un documento de gran valor para la interpretacion del Lulismo, la
Vida coetania, consistente en una narracion de los hechos altamente drama-
ticos de su vida, dictada por el propio Ramoén Llull y recogida por uno de sus

2 Tomas y Joaquin Carreras y Artau destacan la necesidad de prestar atencion a la «actitud»
de los filosofos a la hora de estudiar sus doctrinas, a saber, sus «posiciones filosoficasy:
“la actitud —afirma— responde al caracter del filosofo, y esta integrada por el conjunto
de moviles personales que vienen a ser la razon profunda de la doctrina profesada” (Tomas
Carreras y Artau, 1939, pp. 233-4). Bajo el aspecto de la actitud personal, los autores de
la Historia de la filosofia espaiiola. Filosofia cristiana de los siglos XIII al XV, distinguen
entre los filosofos “cordiales” y los “sentimentales”. En los primeros, “la actitud es algo
esencial y definitivo, que se muestra siempre en primer término; y la filosofia no es mas
que una floracién doctrinal de su actitud sincerisima” (Tomas Carreras y Artau, 1939, p.
234). En los segundos, “la doctrina y la personalidad son fragmentarias y llenas de contra-
dicciones, por lo cual su conducta parece que esta siempre a punto de naufragar” (Tomas
Carreras y Artau, 1939, p. 234). Ramoén Llull, indudablemente, pertenece a los filosofos del
primer tipo; su biografia estd atravesada por su doctrina y su doctrina por su biografia.
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discipulos, se exponen con precision los motivos fundamentales de la actua-
cion del Doctor Iluminado. Estos motivos marcan también las orientaciones
principales de su Ciencia universal. El primer hecho que debe considerarse,
y que es el desencadenante de toda la produccion filosofica luliana, es su
conversion. Siendo senescal y mayordomo del infante D. Jaime —que ha-
bia sido declarado heredero de Mallorca en 1256 y que gobernaba la isla por
delegacion de su padre, el rey D. Jaime el Conquistador—, llevaba una vida
dominada por la ostentacion y la lujuria, segun confiesa ¢l mismo:

Quant fuy grans e senti del mon sa vanitat,
comencey a far mal e entrey en peccat,
oblidam lo ver Deus, siguent carnalitat [...]**. (Desconhort, 11)

El matrimonio que unia Ramoén Llull con la noble dama Blanca Picany,
realizado en 1257 y del que nacieron dos hijos, Domingo y Magdalena, no
impidi6 al joven cortesano satisfacer el aguijon de la carne fuera del lazo con-
yugal; esta inclinacion al adulterio, como explicaria mas tarde en su Llibre de
contemplacio en Déu, es una consecuencia inevitable de la lujuria: “Tant és
mala cosa, Sényer, luxuria, que per gran fervor de luxuria desijen los homens
aver moltes fembres e no se’n tenen per pagats de una; e és los semblant que
més de plaer trobassen ab aquelles fembres que no posseexen que ab celles
que han a lur volentat; e per esta mala de sensualitat muden-se d’una fembra
a altra, e aixi ensutzen si meteys ¢ les fembres; e tant no serquen que pusquen
atrobar lo compliment de so que serquen” (Llibre de Contemplacio en Déu,
cap. 143, num. 7).

Los lujuriosos no pueden encontrar la plena satisfaccion que persiguen,
pues buscan el descanso, la felicidad, la perfecta realizacion de si mismos, en

24 “Cuando fui de edad crecida, senti la vanidad del mundo, y empecé a hacer el mal y a entrar
en pecado; y habiendo olvidado al Dios verdadero, segui a los apetitos carnales”.

2 “La lujuria, Sefior, es una cosa tan mala, que por su ardor los hombres desean poseer muchas
mujeres, considerando que una sola no es suficiente; les parece que mas placer encontraran
en aquellas mujeres que no poseen que en aquéllas que pueden tener a su disposicion; por
esta mala sensualidad, cambian de una mujer a otra, ensuciandose a si mismos y a las
mujeres; no obstante, no buscan suficiente para que puedan encontrar la satisfaccion de
aquello que buscan”.
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un ambito que no puede ofrecérsela, a saber, el de la belleza corporal: “Enaxi
com los ulls espirituals son pus nobles e mellors que los ulls corporals, enaxi
major plaer e mellor vista és veer les coses qui son belles a veer als ulls es-
pirituals, que aquelles coses a veer qui son belles a veer als ulls corporals”
(Llibre de Contemplacio en Déu, cap. 104, nim. 8). En las cosas feas, también
debe distinguirse un doble nivel, de manera que las cosas feas segun los ojos
del espiritu son mucho mas repulsivas y hediondas que las cosas feas segun
los ojos del cuerpo: “molt major fastig e major pudor e major legea ¢€s a veer
les coses qui son leges segons vista espiritual, que les coses qui son leges se-
gons vista corporal. On, com asso sia enaxi, molt me do gran maravella com
pot ésser dels homens que més amen la vista dels ulls corporals que cella dels
ulls espirituals, e més senten la bellea o la legea que veen ab los ulls corporals,
que la que veen ab los ulls espirituals™?’ (Liibre de Contemplacio en Déu, cap.
104, nim. 9). El filosofo catalan ilustra este principio, segtn el cual la intensi-
dad de la belleza y de la fealdad es mucho mayor en el orden espiritual que en
el orden fisico, con unas imagenes de enorme fuerza expresiva; en el pasaje
que examinaremos a continuacion, se esfuerza por combatir la seduccion que
las imagenes de “les bellees de les fembres” (Llibre de Contemplacio en Déu,
cap. 143, num. 5) ejercen sobre el alma sensitiva, mediante otras imagenes que
no sean bellas ni placenteras, sino todo lo contrario, viles y repugnantes; en
esto consiste el método que propone para mortificar la sensualidad y evitar asi
el arraigo y expansion de la lujuria:?®

26 “Asi como los ojos espirituales son mas nobles y mejores que los ojos corporales, también se
da mayor placer y mejor vision cuando se contemplan las cosas que son bellas para los ojos
espirituales que cuando se contemplan las cosas que son bellas para los ojos corporales”.

27 «[...] mucho mayor es el asco, el hedor y la fealdad que hay en ver las cosas que son feas
segun la vista espiritual, que [el asco, el hedor y la fealdad que hay] en ver las cosas que son
feas segun la vista corporal. Por ello, mucho me maravilla que los hombres amen la vision de
los ojos corporales por encima de la vision de los ojos espirituales, y mas sientan la belleza
o la fealdad que ven con los ojos corporales, que la que ven con los ojos espirituales”.

28 “Con la pensa del home cau, Sényer, en ymaginar les bellées de les fembres, sempre s’espan
e s’escampa luxtria en la poténcia sensitiva; e on pus sovin ymagina, pus ferventment la
sensitiva se cumple de fervor de luxuria. On, qui la luxuria vol delir e mortificar en la sen-
sualitat, ymagén, Senyer, altres coses qui no sien belles ni no sien plaents”.
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Molt és pus bella cosa de veer los fems en I’hort que la mala fembra en
I’esgleya, ja sia so que los fems sia cosa de leja figura e la fembra sia de bella
figura; e asso ¢€s, Senyer, per so car de femoral qui es en I’hort isquen fulles
e flors e fruits de diverses colors e de belles odors e de bones sabors; e de la
mala fembra, per bé que sia aornada, non ix sin6 peccat e pudor e sutzetat. La
mala fembra, Senyer, se posa blanquet e color es tiny sos cabells e ses celles e
sa boca e sos ulls, per tal que sia vista bella a les gents; e sobre les belles colors
e les belles faysons que vos avets posades en ella, ella, Senyer, posa colors
qui sén de coses molt leges e molt pudens a veer e a odorar e a palpar. (Que li
val, Senyer, a la mala fembra si hom la veu bella als ulls corporals, car los ulls
espirituals saben que aquella sua bellea tota tornara en pudor e en vérmens e
en cucs, e la terra menjara e compudrira totes aquelles faysons que ella tiny e
acolora?” (Llibre de Contemplacié en Déu, cap. 104, nims. 10-12).

La lujuria, de la cual el creador del Arte confiesa haber sido prisionero du-
rante su juventud, consiste en desear desordenadamente una cosa bella segin
los ojos del cuerpo, pero repugnante segtin los del espiritu; por este motivo, la
lujuria puede caracterizarse como una contumaz adhesion a la fealdad, como
sostiene enérgicamente Llull en el siguiente fragmento, de fuertes resonan-
cias biograficas:

Enaxi con I’escarabat qui on que vaja enserca les coses leges e pudents,
enaxi esdevé de home luxurios, lo qual enserca com se pusca bolcar e ensut-
zar en la pudor e en la sutzetat de luxuria; e enaxi, Senyer, com a caragol qui
aporta a ses costes son habitatge metex, enaxi home luxuriés porta en son
cor, ymaginant, amant, desitjant, les orrées e les pudors els ensutzaments de
luxuria. Enaxi, Senyer, com a porc qui tot se solla e s’embolca en los femo-
rals e en les basses e en los solls pudents e ensutzats, enaxi jo mesqui he tots
los meus v senys corporals els v espirituals ensutzats e enlegeyts en lo soll e

¥ “Es cosa mucho mas bella ver espiritualmente el estiércol en el huerto que la mala mujer en
la iglesia, aunque el estiércol sea cosa de fea figura y la mujer de bella figura; esto es asi,
Sefior, pues del estiércol que hay en el huerto salen flores y frutos de diversos colores y de
bellos olores y de buenos sabores, y de la mala mujer, por mucho que se haya ataviado, no
sale sino pecado y hedor y suciedad. Y la mala mujer se pone blanquete y color, se tifie sus
cabellos, las cejas, su boca y sus ojos para ser vista bella por las gentes; y sobre los bellos
colores y la bella figura que Vos habéis puesto en ella, ella, Sefior, pone colores que son de
cosas muy feas y hediondas de ver, de oler y de palpar. ;Qué le vale, Sefior, a la mala mujer
parecer bella a los ojos corporales, si los ojos espirituales saben que su belleza se volvera
hedor y gusanos, y que la tierra se tragara y pudrira aquella figura que tifie y colorea?”.
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en la pudor de luxtria: la qual luxtria ha ensutzat tot mon cors e ha corrom-
puda tota la mia anima. Tan fort m’ha, Senyer, ensutzat e enpudeyt lo brac el
soll el compodriment de luxuria, que en perpoc no’m desesper de la vostra
gloria; car no m’és semblant que home tan ensutzat ni tan corromput com jo,
pusc a ésser digne de ésser null temps en la vostra preséncia en gloria. Mas
som que’m reté que no’'m desesper €s la vostra dousa misericordia, qui és
tan gran que pot mundar e sanar totes mes corrupcions e totes mes culpes®.
(Llibre de Contemplacio en Déu, cap. 143, nums. 16-18)

La vida de Ramoén Llull —segun relata él mismo— cambio radicalmente
cuando una noche, mientras estaba en su habitacion componiendo «una vana
cancion a una enamorada suyay», que no era su esposa Blanca Picany, se le
apareci6 la imagen de Cristo Crucificado:

Estant una nit dins la sua cambra sobre lo bancal del seu llit ymaginant e
pensant una vana canc6 e aquella escrivint en vulgar per una sua enamorada
la qual llavors d’amor vil e fada amava, com donchs tingué tot lo seu enteni-
ment ences e occupat en dictar aquella vana cang6, remirant a la part dreta
vahé nostre senyor déu Jhesuxrist penjant en creu molt dolorat e apassionat.
Lo qual vist hac gran temor en simateix e llexant totes aquelles coses que
tenia entre mans anas metre en lo llit e vas colgar.

E lo sent dema de mati llevant-se, no curant de la visi6 que la nit passada
havia haiida, torna a dictar aquella vana e folla can¢d que comengada havia,
e com altra vegada aquella hora e en aquell loch mateix tornas a escriure e
a dictar aquella mateixa cang6 altra vegada nostro senyor li aparech en creu

30 “Asi como el escarabajo, dondequiera que vaya, busca la cosas feas y hediondas, del mismo
modo se comporta el hombre lujurioso, que busca donde puede revolcarse y ensuciarse en
el hedor y en la suciedad de la lujuria. Asi como el caracol, Sefior, lleva sobre su espalda su
propia casa, del mismo modo el hombre lujurioso siempre lleva en su corazéon —imaginando,
amando, deseando— los horrores y la fetidez y la mugre de la lujuria. Sefior, asi como el
cerdo se ensucia y se revuelca en el estercolero y en las balsas y en los barrizales apestosos
y embadurnados, asimismo yo, mezquino, tengo mis cinco sentidos corporales y los cinco
espirituales embrutecidos y deformados en el lodazal y en la pestilencia de la lujuria, de la
lujuria que ha ensuciado todo mi cuerpo y corrompido toda mi alma. Tan fuerte, Sefior, me
ha ensuciado y me ha apestado el barro y el cenagal y la podredumbre de la lujuria, que por
poco no me desespero de vuestra gloria; pues no me parece que un hombre tan embrutecido y
tan corrompido como yo, pueda ser digno de estar por algin tiempo en vuestra presencia en la
gloria. Mas eso que me impide desesperarme es vuestra dulce misericordia, que es tan grande
que puede purificar y sanar todas mis corrupciones y todas mis culpas”.
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en aquella forma mateixa, de la qual visi6 ell molt pus spaventat que no de la
primera, llexades totes coses, anas metre en lo 1lit. Jatsia per aixo aquella folla
voluntat ell no lleixa, ans bé aprés pochs jorns tornant ell en acabar aquella
cang6 e no curant d’aquelles visions meravelloses fins que tergament quarta e
quinta li aparech, per les quals aparicions aixi sovintejades ell molt spaventat
cogita que volien dir aquelles visions ten sovintejades, e lo stimol de la cons-
ciencia li dictava que nostro senyor Déu Jhesuxrist no volia altra cosa sin6 que
llexant lo mon totalment se donas a la sua servitud®'. (Vida coetania, pp. 9-10)

Inflamado de amor al Crucificado, y pensando qué servicio podria él ofre-
cer “que fos aceptable e plasent al apassionat”, determind el triple proyecto
al que, a partir de entonces, dedicaria todos sus esfuerzos. En primer lugar,
decidi6 librarse en cuerpo y alma a la predicacion de la fe de Jesucristo a
los infieles, incluso con el sacrificio de la propia vida: “ocorrech-li lo dit del
Evangeli qui diu que major caritat ne amor negun no pot haver en vers l’altre
que posar la vida per aquell, e per tant lo dit reverend mestre ell ja tot ences
en ardor de amor vers la creu dellibera que major ne pus plasent acte no podia
fer que tornar los infidels e incréduls a la veritat de la sancta fe catolica, e per
allo posar la persona en perill de mort™*? (Vida coetania, p. 10).

31 “Estando una noche dentro su habitacion sobre su cama, imaginando y pensando una vana
cancion que estaba escribiendo en vulgar para una enamorada suya a la cual entonces amaba
con amor vil y fatuo, mientras tenia todo su entendimiento encendido y ocupado en dictar
aquella vana cancioén, mirando hacia la parte derecha vio nuestro seflor dios Jesucristo
colgado de una cruz muy dolorido y apasionado. Al verlo, sintié un gran temor, y dejando
todas aquellas cosas que tenia entre manos, se metiod en la cama y se acosto.

El dia siguiente por la mafiana se levanto, y no preocupandose por la vision que habia tenido
la noche pasada, volvi6 a dictar aquella vana y loca cancion que habia empezado, y como la
otra vez, cuando en aquella hora y en aquel mismo sitio volvio a escribir y a dictar aquella
misma cancion, nuestro sefior volvid a aparecérsele en la cruz de la misma forma. De esta
vision se asustd mucho mas que de la primera; dejo todas las cosas y se metio en la cama. No
obstante, no dejo por esto su loca voluntad, sino que después de pocos dias, volvio a tratar
de terminar aquella cancion y no se cuido de aquellas visiones maravillosas, hasta que por
tercera, cuarta y quinta vez se le aparecio. Después de estas apariciones tan frecuentes, ¢él
muy asustado se preguntaba qué significaban aquellas visiones tan seguidas, y el estimulo
de la consciencia que nuestro seflor Dios Jesucristo no queria otra cosa sino que, dejando
totalmente el mundo, se entregara a su servicio”.

“Se le ocurrié que en el Evangelio se dice que nadie tiene mayor caridad y amor hacia otro
que quien es capaz de dar la vida por ¢él; asi pues, el reverendo maestro, todo ¢l encendido de
amor hacia la cruz, deliber6 que no podia hacer mayor ni mas agradable acto que devolver

3
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En segundo lugar, a pesar de considerarse un iletrado, pues en su juventud
explica que no habia aprendido ni tan siquiera un poco de gramatica,*® “pensa
que encara per avant ell faria llibres huns bons e altres millors successivament
contra les errors dels infaels™** (Vida coetania, p. 11); este propésito considera
que lo recibi6é “per inspiracié divinal”, pues por si mismo no podia concebir
coémo ordenaria dichos libros careciendo de formacion cientifica.

Por ultimo, el tercer objetivo consiste en erigir en diversos lugares del
mundo cristiano escuelas de lenguas orientales para la formacion de futuros
misioneros: “e per asso ell pensa que anas al sant pare e als princeps dels xris-
tians a impetrar ques fahessen diverses monestirs ahon homens savis e literats
studiassen e aprenguessen la lenguo arabicha e de tots los altres infaels per
so que posquessen entre ells prehicar e manifestar la veritat de la sancta fe
catholica™s (Vida coetania, p. 11). Esta es la empresa de los colegios de len-
guas orientales, que Llull logro realizar en el Monasterio de Miramar (1275),
aunque bien brevemente;* pese a todo, no dejo de perseguir este fin hasta el

los infieles e incrédulos a la verdad de la santa fe catdlica, y por ello poner su persona en
peligro de muerte”.

3 Ramon Llull, de acuerdo con su condicion social, recibid una educacién eminentemente
caballeresca, destinada a prepararle para la carrera de las armas, completada con el arte de
trovadoresco de la poesia (Carreras i Artau, 1939, p. 264 y ss.). Se lee en su Vida coetania (p.
9) que “com fos en la plenitut de la sua joventut se fos donat en la art de trovar e compondre
cangons e dictats de les follies de aquest mon”.

3 “Pens6 asimismo escribir en adelante libros, unos muy buenos y otros mejores sucesiva-
mente, contra los errores de los infieles”.

3 “Para ello pensoé acudir al Santo Padre y a los principes de los cristianos para impetrar que
fundaran diversos monasterios, donde hombrse sabios y doctos estudiasen y aprendiesen la
lengua arabiga y de los demas infieles, a fin de que pudiesen predicar entre ellos y manife-
starles la verdad de la santa fe catdlica”.

3¢ En Lo Desconhort (1295), Llull expone la finalidad del Colegio de Miramar y confiesa su
fracaso:

N’ermita, la manera com Déus fos mays amat,
ja la us hay recomptada, si bé havets membrat;
¢o ¢és, que el papa hagués mant valent hom letrat,
qui volguessin per Déu ésser marturiat,

perod ¢o que’n tot lo mén fos entés et honrat;

et a cascu d’aqueyls lenguatge fos mostrat,
segons que a Miramar ha estat ordonat,

et conscieéncia n’haja qui ho ha afollat [...] (LV).
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final de su vida, cuando tuvo el consuelo de ver como el Concilio de Vienne
(1311) ordenaba a instancias suyas la creacion de catedras de lenguas semiti-
cas —hebreo, arabe y caldeo— para futuros misioneros en las Universidades
de Paris, Oxford, Bolonia y Salamanca (Altaner, 1933, pp. 190-219).

La intencion de elaborar libros contra los errores de los infieles contiene
ya en germen la idea del Arte general, que encontraria su primera exposicion
sistematica en el Ars magna. El contenido de esta obra, que determinaria el
orden y la forma de toda la produccion luliana posterior, es atribuido por el
propio Doctor Illuminatus a una inspiracion divina que le habria sobrevenido
—unos diez afios después de la conversion y a los cuarenta de edad— cuando
estaba haciendo penitencia en el monte Randa, distante unos 30 kilémetros
de la ciudad de Palma:¥ “Aprés donchs totes aquestes coses, muntassen lo
dit Reverend mestre alt en una muntanya apellada Randa, la qual no era molt
lluny de la sua casa, per so que aqui millor posqués nostro senyor pregar e ser-
vir, e com hagués stat aqui quasi per viii dies, e hun dia stigués contemplant
e tenint los ulls vers lo cel, en hun instant i vench certa il-lustracié divinal
donant-li orde e forma de fer los dits llibres contra les errors dels infaels™*
(Vida coetania, p. 15). Es importante, para combatir las acusaciones de racio-
nalismo que a menudo pesan sobre el pensamiento luliano, recordar que, bajo
su punto de vista, el descubrimiento del Arte fue un don sobrenatural, una

“Ermitafio, ya os dije, si os acordais, la manera con que Dios seria mas amado; esto es, que
el Papa tuviese muchos hombres instruidos que deseasen ser martirizados porque Jesus sea
por todo el mundo conocido y amado; y que cada uno de esos hombres fuera instruido con el
lenguaje de los infieles; asi es como en el colegio de Miramar estuvo ordenado; y que tenga
consciencia de ello quien estroped este proyecto”.

A pesar de que Llull se esfuerza por dar a entender que el Arte es producto de la iluminacion
de Randa, algunos estudios modernos han sefialado que su germen, e inclusive parte de su
estructura, se encentran ya en una obra anterior, el Llibre de contemplacié en Déu (Bordoy,
2020, p. 167).

“Después de todas estas cosas, subi6 el mencionado Reverendo Maestro a lo alto de una
montafia llamada Randa, que no se encontraba muy lejos de su casa, con la finalidad de
poder rezar y servir mejor a nuestro sefior; cuando llevaba ocho dias alli, en una ocasioén en
la que estaba contemplando el cielo, hacia el cual habia vuelto los ojos, le vino repentina-
mente cierta iluminacion divina en la que se le dio el orden y la forma de hacer los mencio-
nados libros contra los errores de los infieles”.

3
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gracia®: “ab grans llagrimes féu moltes gracies a nostro senyor d’aquella gra-
cia ten meravellosa [con lagrimas en los ojos hizo muchas acciones de gracias
a nuestro sefior por aquella gracia tan maravillosa]” (Vida coetania, p. 15).
Entusiasmado, Llull bajé inmediatamente al monasterio cisterciense de Santa
Maria de la Real, para poder escribir con mayor diligencia los libros que se
proponia: “de fet ordona hun molt bell llibre lo qual apella la Art maior e aprés
la Art general, sots la qual Art, aprés molts llibres compila, per la capacitat
dels homens il-literats™? (Vida coetania, p. 15). Este tratado —primero escri-
to en arabe y, después, en catalan y en latin con el nombre de Art abreujada
d’atrobar veritat o Ars magna et maior (1271 y ss)— representa la primera
version del Arte, pero no la ultima. Al contrario, movido por el propdsito
fundamental de su obra —y, en definitiva, de su vida—, Llull se esfuerza por
promover y facilitar su lectura:

—N’ermita, ;com us pensats qu’eu tal saber celas
ab lo qual nostra fe tant forment se provas,

als homens qui errats son, per ¢o que’ls salvas
Déus, lo qual tant desir que tot home I’'amas?*!
(Lo Desconhort, XXII)

Esta confianza de Llull en la eficacia misionera del Ars, concebido como
un método racional de demostracion de las verdades fundamentales de la fe

¥ La acusacion de racionalismo que también pesa sobre la prueba de San Anselmo —que
debe distinguirse nitidamente del “argumento ontolégico” de la modernidad— se deshace
atendiendo a lo que dice su discipulo Eadmero sobre su descubrimiento en la biografia que
escribid de su maestro: “Una noche en que no podia dormir, la gracia de Dios brill6 en su
corazoén; lo que buscaba se manifesto6 a su inteligencia y llend su corazon de una alegria y
un jubilo extraordinario” (Vita Anselmi, 1, 111, 26). La invencion del argumento es consid-
erada como el resultado de una gracia de Dios, como algo venido “desde fuera”, de origen
religioso; no puede leerse el segundo capitulo del Proslogion sin desenfocarlo, si no se lo
inscribe en el contexto agustiniano de la fe que busca al entendimiento, de la medicacion
sobre las razones de la fe (Forment, 1995, pp. 31-44).

“De hecho, escribi6 un libro muy bello al que llamé Arte mayor y, mas adelante, Arte gene-
ral, bajo esta Arte, escribiria después muchos otros libros, adaptados a la capacidad de los
hombres iletrados™.

“Ermitafio, {cOmo pensais que yo esconda este saber, con el cual se puede probar tan incues-
tionablemente nuestra fe a los hombre que estan equivocados, para que los salve Dios, a
Quien tanto deseo que todo hombre ame?”

4

=

4

ISSN: 0214-0284 / ISSN-e: 2660-6070 Cuadernos de pensamiento 35 (2022): pp. 163-191



EL ARS DE RAMON LLULL Y EL PRINCIPIO DE CONVENIENCIA... 187

cristiana, muy especialmente de los dos misterios centrales de la Trinidad y
de la Encarnacion, todavia se deja sentir intacta —aunque oscurecida por la
tristeza de no haber podido realizar su gran proyecto de «poner el mundo en
buen estadoy» a través de sus libros—** en las siguientes estrofas del Cant de
Ramon, poema escrito en Paris hacia el afio 1299:

Déus Pare, Fill, Déus espirat,
de qui Sancta Trinitat,

tracte com fossen demostrat,
Déus Fill del Cel és davallat,
d’una Verge ¢és estat nat,

Déu e home, Christ apellat [...].

Novell saber hay atrobat,

pot n”’hom congeixer veritat,

e destruir la falsetat;

serrahins seran batejats,

tartres, jueus e mant errat,

per lo saber que Déu m’ha dat®.

(Lo cant de Ramon, 1V, VI)

Por la constante preocupacion de hacer del Arte un instrumento popular
para la conversion de los infieles, Llull hizo a esta primera exposicion objeto
de una larga serie de reelaboraciones:* el Art demostrativa (1275-81), el Ars

4 Som hom vell, paubre, menyspreat, / no hay ajuda d’home nat, / ¢ hay trop gran fayt
emperat; / gran res hay del moén cercat, / mant bon eximpli hay donat, / pauch s6n conegut
e amat. /Vull morir en pélag d’amor [...]. (Lo cant de Ramon, VIII-1X).

“Soy un hombre viejo, pobre, menospreciado; no tengo ayuda de ningtin hombre, y he
emprendido un gran proyecto. No he buscado nada en el mundo, he dado tanto como he
podido buen ejemplo, pero lo cierto es que soy poco conocido y amado. Quiero morir en un
pi¢lago de amor [...]".

“He demostrado el misterio de la Trinidad (Dios Padre, Dios Hijo, Dios Espirado), también
que Dios, hijo del cielo, bajé a la tierra, naci6 de una Virgen y, siendo Dios y hombre, recibe
el nombre de Cristo [...]. He encontrado un nuevo saber, a través del cual se puede conocer
laverdad y destruir la falsedad; por €1, los sarracenos seran bautizados, también los tartaros,

43

los judios y todos los errados, todo ello gracias al saber que Dios me ha confiado”.
4 Llull es consciente que, a pesar de su esfuerzo, su Arte no es conocido, y que, por lo tanto,
no se sigue el gran beneficio que se esperaba de ¢l, que es la conversion universal:

ISSN: 0214-0284 / ISSN-e: 2660-6070 Cuadernos de pensamiento 35 (2022): pp. 163-191



188 ABEL MIRO 1 COMAS

inventiva veritatis (1289), la Taula general (1293), la Logica nova (1303), has-
ta que consiguio darle su redaccion definitiva en el Ars generalis ultima. Esta
ultima redaccion del Arte fue empezada por Llull en Lyon, en 1305, y ter-
minada en Pisa, en 1308. A modo de introduccion, Llull escribié este mismo
afio el compendio llamado Ars brevis.* Dejando de lado el Art demostrativa,
que complico todavia mas la estructura ya de por si compleja del Ars magna
primitiva, las sucesivas reelaboraciones del Arte general tendieron a simplifi-
carlo y, al mismo tiempo, a completarlo y a unificarlo.

Los resultados de este ingente esfuerzo de pensamiento que se extendio,
mas o menos, a lo largo de unos treinta y siete afios, fueron recogidos y sin-
tetizados en el Ars generalis ultima, que significa la culminacion de todo el
sistema luliano, como el propio autor reconoce: “Ya que hemos escrito mu-
chas artes generales, quisiéramos explicarlas de un modo mas claro por medio
de ésta que llamamos ultima, pues no nos proponemos escribir ninguna otra”
(Ars ultima, Prooemium). No es extrafio, pues, que la tradicion luliana poste-
rior se basara, casi siempre, en esta obra. En ella también nos basaremos en
nuestra exposicion.

Ans siats ben segur que en demostrar son las:

mas si hom en mos llibres fortment estudias,

et per altre saber en re no’ls oblidas,

jo’n féra conegut; mas si com gat qui pas

tost per brases los ligen, perque ab ells no fas

quax res de mon negoci; mas si fos qui’ls membras

et qui bé’ls entenés e en res no duptas,

pogra hom per mos llibres metre el moén en bon cas (Lo Desconhort, XXII).
“Podéis estar bien seguros que de ensefar estoy ya cansado; si los hombres estudiasen
tenazmente en mis libros, y por otro saber no los olvidaran, yo fuera conocido; pero los leen
como un gato que pasa rapidamente por brasa encendidos; por eso casi nada alcanzo en este
negocio. Masi si hubiera algunos que de mi Arte se acordasen y lo comprendiesen y en nada
de ella quedasen dudosos, entonces podriase por mis libros poner el mundo en buen estado”.
Es posible que Llull escribiera este compendio al pensar que la complejidad de la version
definitiva de su sistema—el Ars generalis ultima— requeria, por razones mnemotécnicas,
un esquema en el que estuviera contenida la estructura de la obra principal; este esquema,
ademas, haria que su doctrina fuera mas asequible a los estudiantes de la Universidad de
Paris a los que, poco después de escribir ambas obras, deberia explicar el Arte (Bonner
2012, p. 136).

4
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4. CONCLUSION

La conclusion definitiva de este estudio, como ya indicamos, se extraera al
final de la segunda parte. Sin embargo, a partir de lo dicho hasta ahora, esta-
mos en condiciones de sacar algunas conclusiones secundarias que nos ser-
viran para contemplar los principios fundamentales del Arte, expuestos en la
segunda parte del presente estudio, a la luz del pensamiento escolastico de su
época y de las motivaciones personales de su autor.

Podemos sintetizar lo dicho hasta ahora en tres puntos. Primero, la “téc-
nica” o “arte”, segiin la escolastica latina del siglo XIII, es un habito del
entendimiento practico por el cual el sujeto intelectual deviene capacitado
para la produccion de algo; las artes se dividen en mecanicas (si requieren el
concurso del cuerpo) o liberales (si lo “producido” permanece en el mismo
entendimiento del agente), y estas ultimas, por su parte, se dividen entre las
que pertenecen al trivium (retoérica, dialéctica y gramatica) y al quadrivium
(astronomia, geometria, aritmética y musica).

Segundo, Ramoén Llull no entiende su Ars en el sentido escoléstico de
“arte”, pues no se trata de un arte particular junto a los otros, sino de una
ciencia universal, en virtud de la cual el sujeto deviene capaz de acceder de-
mostrativamente al conocimiento de cualquier verdad, incluidas las de fe.

Y tercero, la principal motivacion para el desarrollo de este Ars generalis
no es de caracter cientifico, sino evangelizador: “sarrahins seran batejats, /
tartres e jueus e mant errat, / per lo saber que Déu m’ha dat” (Lo cant de Ra-
mon, 1V, VI).
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RESUMEN: El orden alfabético enciclopédico rompe el saber y contribuye al imperio
de la /etra suelta, el individuo deseante y autdbnomo que reduce todo a técnica, domi-
nio. Esta disolucion del saber revela una ruptura antropoldgica. Se torna necesario
un cambio de modelo tecnocientifico, de pofesis, pero, sobre todo, una atencion a
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qué sea el ser humano. Para ello, se propone reconsiderar qué sea la persona. Esta
es hipostasis-prosopon que crece en la relacion interpersonal (ti-yo). Relacion de
acogida y cuidado (cobijo-amparo) que es consecuencia del amor (agape). Este nos
sitia ante la llamada a una vida de comunioén que cree una poiesis poiética (abrazo
poiético) y atienda a lo real dando lugar a un nuevo tipo de saber (agdpico), a una
nueva relacion con el mundo natural entendiéndolo como espacio vital (domus) y a
una forma distinta de entender la relacion social y su fundamento ontologico (sizigia).

PALABRAS CLAVE: amor, Enciclopedia, conocimiento, persona, polesis, saber,
tecnocracia.

ABSTRACT: The encyclopedic alphabetic order fractures knowledge and helps
strengthen the empire of the single letter, the desiring and autonomous individual
who reduces everything to fechnique, dominion. Such fragmentation of knowledge
reveals an anthropological rupture. We need to move away from the techno-scientific
model towards poiesis, but, above all, we need to focus on what it is to be human.
This article aims to reconsider what being a person means. This is hipdstasis-pro-
sopon which grows in interpersonal relationships (you-me), that is, in a relationship
of reception and care (shelter-protection) which is a consequence of love (agape).
This elicits a life of communion that creates a poietic poiesis (poietic embrace) and
concentrates on the real, giving rise to a new (agapic) type of knowledge, to a new
relationship with the natural world, understanding it as a vital space (domus) and to
another way of understanding social relationships and their ontological basis (sizigia).

KEYWORDS: Encyclopedia, knowledge, love, person, pofesis, technocracy.

1. PROPOSITO

El proposito de este articulo no es entablar discusion con autor alguno acerca
de la relacion entre el saber tecnocientifico y el humanismo. Lo que sigue
viene motivado por el estupor que me produce la, aparentemente irrefrenable,
absolutizacion del saber tecno-cientifico como el tnico saber posible. Mas
aun, el reduccionismo creciente del saber cientifico a saber para hacer (know
how), la alianza cada vez mas creciente del poder tecnolégico con un sistema
econémico que tiende a reducir la realidad humana a la de mero consumidor,
la constatacion de que todo saber humanistico va siendo escorado a pieza de
museo o de ocio y la preocupacion de que cualquier propuesta axiologica es
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reducida a mera moralina que sirve para justificar todo lo precedente y que
suele ser conjugada desde el imperio de la ley.

Este estupor me invita a la busqueda y al didlogo con aquellos que piensan
sobre tecnociencia. Asi, no puedo compartir el marco naturalista y raciona-
lista en el que se mueven algunos filésofos de la tecnologia (Quintanilla, 2017,
39; Bunge, 2012, 74 ) por su tendencia a la justificacion de la tecnocracia y su
reduccion de la realidad, también la humana, a mero artefacto natural. Tam-
poco, la reivindicacion de una tecnociencia con rostro ético desde la ética pro-
cedimental deliberativa asentada en la universalidad de los ilustrados valores
de la emancipacion como valores tan abstractos que podrian ser rellenados
tanto de una cosa como de su contraria (Habermas, 59). Menos aun, la reivin-
dicacion del imperio de la tecnociencia desde la perspectiva del mejoramiento
humano o transhumano (Bostrom, 2021, 10-11). Ademas, no puedo compartir
la vision de la naturaleza humana que reivindican algunos de los que intentan
poner a esta en el centro de la discusion por abordar su estudio desde la no-
cion de sustancia como categoria ontologica ultima (Postigo, 2019; 2022). Si
me parece interesante y necesaria la propuesta de convertir la Evaluacion de
Tecnologias en una ciencia forense de los deseos porque apunta a que hay que
atender prioritariamente al problema de saber qué hay que desear (Diéguez,
2017, 111) lo que situa la cuestion antropologica en primer término.

De este personal dialogo surge una doble necesidad que echo en falta.
La primera, apuntar a nuestra preocupante situacion atendiendo a la raiz de
nuestros problemas. No podemos dar un sentido al saber y al hacer tecnocien-
tifico ni a su integracion con el resto de los saberes relegados u olvidados y,
menos aun, darles un auténtico rostro humano si seguimos manteniendo acri-
ticamente el paradigma de la razon ilustrada. Es lo que abordo en la primera
parte de mi articulo. La reconfiguracion del saber enciclopédico, de la que es
expresion su ordenacion alfabética, lo es desde las claves del empirismo que
han abocado y abocan a una fragmentacion del saber y, lo que es peor, a una
reduccion del hombre a mero individuo aislado que se considera a si mismo
como mero sujeto de satisfaccion de sus deseos mediante toda suerte de ar-
tefactos suministrados por la alianza entre tecnociencia y sistema capitalista.
Es necesario ponerlo de relieve aun siendo consciente de que indico y sugiero
mas que desarrollo.
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La segunda necesidad ausente es una profunda atencion a lo tinico que nos
puede sacar de la situacion actual reconduciéndola y yendo mas alla de todo
discurso catastrofista o distopico, a saber, quiénes somos, la tan maltratada y
mal comprendida naturaleza humana. Es la segunda parte de mi articulo la
que quiere poner esta preocupacion en el centro del debate tecnocientifico.
Hay que abrirse a la antropologia filosofica si queremos que nuestro saber
cientifico y nuestra practica tecnoldgica se sittien en la buena direccion, la de
lo auténticamente humano. Mi propdsito es poner en primer término algunos
asuntos que hay que pensar a fondo.

Clarificada la estructura de mi trabajo no me resisto a hacer una breve
mencion acerca del estilo empleado. He optado por un estilo poco académico
haciendo acopio de frases cortas, a veces casi oraculares, y usando a menudo
lenguaje poético. La razon estd inspirada en los escritos platonicos. Platon
utiliza el mito con intencion de sugerir y de instarnos a hacer nuestro su ejer-
cicio filosofico que, como tal, €l sabe incompleto. Esa es mi misma intencion:
sugerir ¢ invitar a que el aventurado lector piense a la luz de lo escrito con el
deseo de que vaya mas alla de lo aqui contenido.

Queda pendiente para siguientes articulos toda una tarea de profundizar
en la ontologia de la persona asi como de reconstruir toda una teoria de la
accion poiética que sea apta para situar el saber y el hacer tecnocientifico
dentro de un edificio del saber que haga justicia a la realidad y a lo mas intimo
de ella, la persona.

2. EL ORDEN ENCICLOPEDICO: EL IMPERIO ALFABETICO

Hazard en su clasico libro £l pensamiento europeo en el siglo XVIII observa
la nueva clasificacion a la que la naciente Enciclopedia somete al conjunto del
saber. Indica que este se troceara en articulos que seran ordenados de la “A” a
la “Z” (Hazard, 1985, 182).

La referencia: los dos volumenes de la Cyclopaedia de Chambers, 1728, en
cuya traduccion al francés tanto D’Alembert como Diderot estuvieron impli-
cados como editores desde 1747. La insuficiencia de la obra de Chambers los
llevo a concebir un proyecto mas amplio, guiado por los siguientes ideales: 1)
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Sustituir el saber antiguo por un nuevo tipo de saber; 2) Un nuevo orden del
saber; 3) Un saber instrumental, util; 4) Un saber extendido. Abordémoslos.

2.1. La sustitucion del saber antiguo por un nuevo tipo de saber

La Summa, constituida por tratados sistematicamente enlazados con la idea
de expresar la unidad del saber de la realidad una, es sustituida por la En-
cyclopédie cuyo criterio alfabético quiere incidir en un mero encadenamien-
to de “conocimientos”, “reunir los conocimientos dispersos por la superficie
de la tierra”. A saber, “todo lo que se refiere a la curiosidad del género hu-
mano, a sus necesidades, deberes o placeres” (Diderot, 1775, 635). No tiene
sentido buscar sus fundamentos ultimos ya que la Filosofia, en palabras de
D’Alembert (1775, 493), “o es ciencia de hechos o es ciencia de quimeras”.
Evidentemente, superado lo segundo, los enciclopedistas apuestan por lo pri-
mero, rompiendo la unidad del saber que queda reducido a hechos particula-
res negando cualquier tipo de conexion necesaria (quimeras) entre ellos.

2.2. Un nuevo orden del saber

Es claro que la atomizacién alfabética parte de una nueva vision de la reali-
dad y del saber. El criterio tomado en el Prospectus de Diderot (1749, 6) sera
el de Bacon (2021, 11, I (1)) en Advancement of Learning. Alli, los saberes se
dividen en Historia, Filosofia y Poesia. Clasificacion que brota de las tres
facultades del hombre: Memoria, Razén e Imaginacion. Asi se aclara en la
Explicacion detallada del sistema de los conocimientos humanos: “Los seres
fisicos actian sobre los sentidos. Las impresiones de esos seres excitan sus
percepciones en el entendimiento. El entendimiento se ocupa de sus percep-
ciones de tres maneras segun sus facultades principales: memoria, razén e
imaginacion” (Diderot, D. y D’Alembert, 1751, XLVII).

Importante clarificacion de la gnoseologia enciclopedista y de su vision
de la realidad: un empirismo representacionista. De hecho, este criterio, visto
desde Locke y Condillac, sera el que sirva para corregir la clasificacion ba-
coniana en la Observacion sobre la division de las ciencias por Lord Bacon
(Diderot, D. y D’Alembert, 1751, LI-LIII). Ademas, a cada acepcion le siguen
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referencias que la enlazaran con el saber o saberes correspondientes situando-
las en el sistema de las ciencias.

Esta vision del conocimiento y del saber propiciard una actitud de des-
confianza hacia lo contemplado, lo especulativo, la teoria. Desconfianza que,
segun Steiner (1989, 90-91), se abre paso desde el mundo inglés a partir de
1640 llevando a considerar especulacion digna la que pueda ser verificada
experimentalmente.

Asi, los enciclopedistas, tenderan por un lado a una nivelacion de los
saberes huyendo de toda jerarquizacién, a lo que, segin De Mattos (2015,
35), contribuye la ordenacion alfabética, y, por otro, a una primacia de lo
instrumental.

2.3. Un saber instrumental, util

Diderot se ocup0, segtin escribe D’Alembert (1751, xliii) en el Discurso Preli-
minar, de la parte “mas importante” de la Enciclopedia: la descripcion de las
artes. Las artes a las que se refiere son las arfes mecdnicas, no las liberales.
Recordemos qué entienden los enciclopedistas por ciencia y arte. La diferen-
cia, segun Diderot, estriba en el objeto formal, no en el material. Es decir, el
aspecto, modo de consideracion o acceso al que nos refiramos. Si consider-
amos el asunto desde la posibilidad de ser contemplado, hablaremos de cien-
cia; si nos centramos en su ser ejecutable, lo haremos de arte?.

Lo central de esta distincion estriba en la relacion entre contemplacion y
ejecucion. Relacion que solo podremos comprender desde la gnoseologia em-
pirista. Tendremos que partir de lo sensible y, desde ahi, accederemos por in-
duccion a las reglas de funcionamiento (ejecucion) y si seguimos induciendo,
a las reglas mas generales (contemplacion)’. Lo que puede ser contemplado se

2 “Esos puntos de reunion de nuestras diferentes reflexiones recibiran la denominacion de
ciencia o de arte segin la naturaleza de sus objetos formales, por hablar como los logicos.
Si el objeto es ejecutable, la coleccion y la disposicion técnica de las reglas segun las cuales
es ejecutado se llama arte. Si solo puede ser contemplado bajo diferentes aspectos, la col-
eccion y la disposicion técnica de las observaciones relativas a ese objeto se llama ciencia”
(Diderot, D., 1751, 714).

 Esa es la explicacion de la observacion de Steiner. En su articulo Elementos de las ciencias
D’Alembert lo pone de relieve: “Para circunscribirnos a unas pocas reglas generales, jcudles
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funda, por tanto, en el conocimiento de las reglas de ejecucion. {No hay, de
facto, una prioridad del arte sobre la ciencia?

Es aqui donde entra en juego la distincion entre artes mecanicas y libera-
les. Las primeras, si atendemos al Sistema figurado de los conocimientos hu-
manos (Diderot, D. et D’Alembert, 1751, liii), son clasificadas bajo la memoria
y las segundas, en razon e imaginacion. Las que corresponden a esta Gltima
facultad son las denominadas Bellas artes (Marmontel, J. F., 1754, 490) o Be-
llas letras (D’Alembert, J. R., 1755, 492).

Las artes mecdanicas son “mas obra de las manos que del espiritu” (Dide-
rot, D., 1751, 714) a diferencia de las liberales en las que la obra del espiritu
destaca sobre la de las manos. A todo esto, habria que afnadir las palabras pro-
gramaticas de Diderot, tras criticar el extendido prejuicio de la superioridad
de las artes liberales sobre las mecdanicas:

“Coloquemos sobre uno de los platos de la balanza las ventajas de las
ciencias mas sublimes y de las artes mas honradas, en el otro las de las artes
mecanicas y veréis que la estima que tenemos por las unas y por las otras no
es proporcional a sus respectivas ventajas; se celebra mucho mas a los hom-
bres ocupados en hacernos creer que somos felices que a los que se ocupan
efectivamente de nuestra felicidad” (Diderot, D., 1751, 714).

Palabras programaticas que se tradujeron tanto en el titulo de la obra, Enci-
clopedia o Diccionario razonado de las ciencias, las artes y los oficios, como
en la gran cantidad de articulos dedicados a los oficios (artes mecdnicas) y
en la novedad de los grabados anunciados en el Prospectus e incluidos dentro
de la obra, cerca de 600 distribuidos en 12 voliumenes de los 35 totales de la
obra, referidos a las artes mecanicas y cuya importancia destacaba Diderot en
la Advertencia de los editores en nota a pie de pagina (Diderot, D., 1765, 1) al
indicar que completaban de manera instructiva e intuitiva lo recogido en los
articulos escritos.

Desde lo anotado, me atreveria a concluir que la importancia dada a las ar-
tes mecanicas es extrema ya que articula su prioridad sobre las artes liberales
y las ciencias. Las bellas letras, una parte de las artes liberales, son asunto de

son los principios de los que debe partir cada ciencia? Los hechos simples, bien atestiguados
y debidamente ratificados” (D’Alembert, J. R., 1755, 492).
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la imaginacion y, en cierto modo, se asimilan a la especulacion fantaseando
acerca de nuestra felicidad. Las ciencias, también asunto de especulacion,
brotan a través del proceso inductivo desde las artes mecdnicas; de ahi su
importancia al indicarnos el sentido del progreso: conocer las reglas de lo
ejecutable a fin de poder llegar a reglas mas generales que nos permitan au-
mentar nuestro nivel de ejecucion, tanto en lo antiguo como en lo nuevo. Todo
ello guiado por la curiosidad que brota de las necesidades, deberes o placeres
de los hombres.

He ahi, de nuevo, el sentido de la progresion alfabética: proporcionar, des-
de lo que a cada cual interese, el saber instrumental necesario. Eso es a lo que
sirve la Enciclopedia, a la realizacion efectiva de nuestra felicidad.

Fraccionamiento del saber, consecuencia del reduccionismo empirista.
Saber atémico centrado en los intereses, individuales y “colectivos”. Saber
molecular, el indicado por las referencias, no en funcion de la realidad sino en
el del progreso para una mejor y mas pronta consecucion de la felicidad. En
definitiva, reduccion del conocimiento a un mero saber instrumental que nos
sirva para controlar técnicamente los procesos en funcion de nuestros intere-
ses. Consecuentemente, el dominio, empoderamiento, se instalara como valor
rector de la vida del ser humano.

2.4. Un saber extendido

Orden alfabético que rompe la jerarquizacion del saber. Aparente jerarquiza-
cion, imitando el orden de Bacon, ya que el saber mas general, “especulati-
v0”, nos tiene que proporcionar una “disposicion técnica” —en expresion de
Diderot— que nos permita alcanzar los fines que nos propongamos. Orden
alfabético que nivela los saberes reduciéndolos a artes mecanicas, saberes de
mano que sitian todo a mano.

Orden alfabético que exige la extension del saber, su popularizacion, mas
bien su individualizacion. Para ello, hay que romper con la autoridad, la del
sabio y la del santo, y sustituirla por la experiencia que solo nos puede sumi-
nistrar una societé de gens de lettres. Es el orden nuevo, el alfabético, donde
cada uno es ciudadano (citoyen) del saber propio, el que necesita, situado en
alguna o algunas de las alfabéticas acepciones de los tomos enciclopédicos.
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Esta pretension, ¢se consiguid con articulos, algunos excesivamente exten-
sos, editados en gruesos y pesados volimenes impresos en in-folio? Claramente
no, pero si se ira introduciendo una nueva mentalidad que terminaré triunfando,
la enciclopedista donde las preguntas ya no iran encabezadas con por gué sino
con para qué. Somos testigos de su imperio sometidos a la inica razén que nos
queda, la instrumental, la razon enciclopédica. De la “A” a la “Z”.

3. LA SUCESION ALFABETICA: EL PROGRESO

Curiosidad. Necesidades. Deberes. Placeres. Intereses, en suma. Lo que guia
el nuevo saber, el auténtico. Pero ;no brota este saber del fondo del deseo
sin finalidad, del deseo por el deseo? ;|No es lo que guia nuestra curiosidad,
genera necesidades, establece deberes y reporta placeres? De ahi que la fuente
infinita de los deseos pida la satisfaccion de todos y cada uno de ellos. Fuente
cambiante, en avance, porque toda satisfaccion es siempre insuficiente y pide
una nueva. Asi, nuestro alfabético saber es mera técnica de satisfaccion de
los deseos que en su fluir sugieren la idea de avance, donde todo lo posterior
supera a lo anterior. Nace la nocion de progreso.

Nocidén que no tiene nada que ver con la vieja y caduca idea de perfeccion.
No hay finalidad*. Es simple movimiento. Deseo que, aunque sea satisfecho,
busca salir, escapar, separarse de lo anterior (Scheler, M., 2001, 82).

Movimiento geométrico, en el plano euclideo. Se avanza situandose en
cartesianos puntos sucesivos, al albur de los deseos sin telos. Lo importante es
avanzar y, en ese avance, ir trazando una linea que asegure la conciencia psi-
cologica de autoafirmacion. De ahi que acumular sea importante, pero solo a
nivel psicoldgico, ya que, si no, habria finalidad y si la hubiera, compareceria
una meta que daria direccion y, en razon de ella, los deseos serian filtrados.

Se podria argiiir que esto no es cierto ya que, por ejemplo, en Hegel y en Marx si hay fina-
lidad, pero esa finalidad no es mas que el alcance de un equilibrio en la satisfaccion de los
deseos sin finalidad. Lo mismo que buscaban Saint-Simon y Comte, conscientes de que la
anarquia del deseo es destructiva. El fin de la historia hegeliano y marxista no es mas que
la busqueda de una homeostasis del deseo por el deseo, una “finalidad” relativa a lo carente
de finalidad.
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La vuelta a lo antiguo, aquello de lo que se quiere huir. Por ello, lo importante
es el punto, donde todo punto subsiguiente es progreso sobre el anterior. Su-
cesion alfabética infinita como infinitos puntos hay en el plano de la fuente
infinita de los deseos sin direccion.

El punto que se mueve se revela como huida y poder (dominio). La nueva
concepcion de libertad. Turgot, en su Discurso sobre los progresos sucesivos
del Espiritu humano, entiende el progreso, en sus sucesivas fases, como Auida
de la oscuridad. Progreso es “luz”, “iluminacion”, “brillo” (Turgot, A. R. J.,
2016). Todo lo posterior aumenta luz pues va liberando de oscuridad.

Condorcet, continuador de Turgot, identifica oscuridad con autoridad.
Cierto es que, en el Bosquejo de un cuadro historico de los progresos del
Espiritu humano, suele referirse a la autoridad politica tiranica, pero, si lee-
mos atentamente, podremos deducir que autoridad es todo aquello que limita
nuestro avance en la realizacion de los deseos sucesivos. Todo ello es “ser-
vidumbre”, “yugo”. El objetivo es librarse del yugo de la servidumbre. Huir
de la oscuridad es liberacion del yugo de la servidumbre. La libertad, desde
esta perspectiva, es entendida como libertad negativa, liberacion de cualquier
coercion del deseo (Condorcet, D., 1980).

Huida que va tornandose afirmacion en la medida en que progresamos,
avanzamos, nos movemos de punto, al habla del deseo. Para progresar ten-
dremos que ir adquiriendo luz, Razon, que nos proporcionara la ciencia, el
saber necesario: saber técnico, instrumental. Saber que es dominio. Técnica
que posibilitara la realizacion de nuestros deseos en funcién de nuestros in-
tereses. La ciencia proporciona conocimiento para poder ser lo que se desee
en cada momento, sin finalidad alguna. Es “prevision racional” (Comte, A.,
1988, 31), poder (kratos). Saber reducido a instrumento al servicio del poder:
saber tecnocratico.

Progreso. Alfabeto del deseo puntual en el plano guiado por un saber
geométrico. Sucesion alfabética. De la “A” a la “Z”.

Mas Saint-Simon y Comte son conscientes del peligro, la anarquia social
(Recasens, L., 1957, 673; Nisbet, R., 1998, 353). El alfabeto necesita unas re-
glas de orden, una gramatica, una autoridad. ;Quién le iba a decir a Esquilo
que su version del mito de Prometeo haria del inmortal titan la alegoria de una
nueva religion llamada cientificismo? Prometeo —el que prevé—, simbolo de
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la Ciencia —Ia que prevé con su dominio de las artes— es el gran benefactor
de la humanidad’® y, en razén de ello, castigado por la tiranica y oscura auto-
ridad de Zeus.

Conscientes del gran peligro del individualismo al que aboca el alfabetis-
mo del deseo, al poner en peligro el progreso mediante una total desintegra-
cion del cuerpo social, Saint-Simon y Comte se constituyen en nuevos mesias.
Su pretension, cimentar el orden social. Volver a la formula de Rousseau en
que la multitud de individuos conforman el individuo Gnico mediante la vo-
luntad general. Férmula inspirada en el calvinista Greatest power (Negro, D.,
2009, 50 y 103-107) presente en el hegeliano Espiritu absoluto o en la marxis-
ta humanidad social. Vuelta a la exigencia de unidad e inspirandose, quizas,
en la religion civil del Contrato social (Negro, D., 2009, 89) y no solo en los
tradicionalistas franceses: habra que constituir un nuevo Dios, la Ciencia, y
una nueva Iglesia que asegure una nueva disciplina, una nueva gramatica, la
del tinico lenguaje posible, el cientifico.

Lejos haberse realizado la utopia saint-simoniana del Nuevo cristianismo
o la comteana de la Iglesia positivista si se consiguio la aparicion de la nueva
religion secular, el cientificismo, con sus propios dogmas centrados en torno a
la exclusiva validez del saber técnico-cientifico y con una moral, surgida de la
aplicacion de la nueva regla fundamental de la moralidad: “Todo lo que pueda
ser hecho, debe serlo”.

Intento religioso de unificar el deseo, de trazar una sola linea, no multi-
ples: la del progreso. Gramatica alfabética que escriba lo que debe ser recor-
dado, la Historia. Bien lo decia el Prometeo de Esquilo: “[les ensefie] ... la
union de las letras en la escritura (grammaton), donde se encierra la memoria
de todo” (Esquilo, 460-461).

Pero esta nueva religion secular no ha logrado constituir una Iglesia. To-
dos los intentos totalitarios por establecer el individuo Uno fracasaron a lo
largo del s. XX generando una desconfianza, que ha contaminado a la propia
Ciencia, y reafirmando el individualismo fundado en el modelo antropologi-
co empirista que sostiene la Ciencia en la técnica. Era imposible, desde esta

5 “... apréndelo todo en breves palabras: los mortales han recibido todas las artes (technai) de
Prometeo.” (Esquilo, 1993, 505).
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vision del hombre, conformar una comunidad. Solo se podia intentar subsu-
mir el movimiento del deseo individual en el de un gran Individuo deseante
contando con la buena voluntad de los multiples individuos y, si no, someterlo
disciplinarmente.

La religion cientificista subsiste, aun sin Iglesia. La Ciencia mantiene su
dogmatica que todavia goza de gran poder. De ello, como pone de relieve
la escuela de Francfort, se ha encargado el sistema econémico ilustrado, el
capitalismo, que ha conseguido un poder omnimodo en su alianza con la
tecnociencia.

Esa subsistencia de la religion secular del progreso coexiste con la logica
de su antropologia: “Meras ciencias de hechos hacen meros seres humanos
de hechos” (Husserl, E., 2008, 48, § 2). Individuos deseantes que se mueven
hacia ninguna parte, individuos alfabéticos. Meras letras sin gramatica. Es la
autonomia de la letra suelta.

4. LA LETRA SUELTA: LA AUTONOMIA ALFABETICA

El proyecto kantiano tenia un claro propdsito: la rehabilitacion de la
metafisica.A pesar de sus juveniles entusiasmos por Rousseau y su defensa de
la Tlustracion y de la posterior revolucion, Kant era consciente de los limites y
peligros del empirismo. La reduccion de la realidad a meros hechos empiricos
aislados abocaba necesariamente al escepticismo, como bien vio Hume.

El problema de Kant, su punto de partida: intentar realizar el objetivo pro-
yectado partiendo de la gnoseologia empirista. Su insuficiencia le obliga a
completarla pues si no, la ciencia, como pensaban los enciclopedistas, se re-
duciria a una mera coleccion de conjunciones constantes no necesarias y, con-
secuentemente, nunca universales. Asi, las formas aprioricas de sensibilidad
y entendimiento aportaran la necesaria universalidad. Aun asi, Kant sigue
sujetandose al punto de partida empirista ya que lo que aporta necesidad y
universalidad, la razon, no puede hacerlo sin el contenido suministrado por la
experiencia sensible.

Aun con ello, el filésofo de Konigsberg se da cuenta de la insuficiencia de
su propuesta pues atisba la comparecencia de un hecho recurrente, no empiri-
co, la tendencia ineludible de la razon a dar unidad a todo el saber fundado en
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la experiencia —técnico y cientifico—. Es lo que le lleva a preguntarse por
la posibilidad de conocer los fundamentos no empiricos de ese hecho pues
acecha la sombra del escepticismo y sus consecuencias: el sujeto deseante
que actia por inclinacion. De no sortear la sombra escéptica, el anunciado
sapere aude (Kant, M., 2013, Ak. VIII, 35) de la época de las luces se tornara
oscuridad.

Esa busqueda le enfrentara al hecho moral y lo que manifiesta: el bien que
no podemos no buscar porque somos seres morales. Bien que se manifiesta
como exigencia necesaria y universal, sin posible excepcion. Desde ahi acce-
de a los fundamentos ultimos de la moralidad y de todo saber: el mundo, la
inmortalidad del yo y Dios.

(Problema? Su punto de partida que le obliga a mantener el lenguaje pro-
pio del empirismo y, al constatar su insuficiencia, inventar otro muy poco
afortunado. Llama saber al conocimiento del fenomeno y fe racional al del
noumeno (Kant, M., 1984, Ak. V, 227, 260, 263.), recordando a la creencia de
Hume (1984, S.B. 94-106, 209) y evocando su doctrina de la doble existencia
(1984, S.B. 189, 202, 205, 211, 215). Ciertamente, el sustantivo “fe” es califica-
do como racional, muy chocante para un planteamiento ilustrado, pero tam-
bién es cierto que el propio sustantivo (“fe””) y su despectiva carga ideologica
haran que se termine dando mas importancia al saber que a la fe racional. El
proyecto kantiano habra fracasado®.

Lo que si prevalecera de su analisis moral serd la nocion de autonomia
moral. Kant fue consciente del problema de la fundamentacion alguedonica
de la ética empirista (Kant, M., 1984, Ak. V, 47). Desde ella, la contingente
experiencia de los sentimientos de placer o dolor, no se puede fundar la nece-
sidad de la ley moral con lo que queda abierta la puerta al relativismo moral
y, logicamente, al escepticismo del Bien.

¢ El mismo Kant lo propiciara: “...una vez reconocido que la ley moral pura obliga a cada cual
irremisiblemente como mandato (no como regla de prudencia), puede decir bien el hombre
honrado: yo quiero que exista un Dios, quiero que mi existencia en este mundo sea también,
fuera del enlace natural, una existencia en un mundo racional puro; quiero, finalmente,
que mi duracidn sea infinita, persisto en ello y no me dejo arrebatar esa fe” (Kant, 1984,
Ak. 258-259). Y ello a pesar de que, lineas antes, califica a este reconocimiento como “una
exigencia en sentido absolutamente necesario” (Ibidem). (La cursiva es del propio autor).
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Ese mismo problema lo constata en todas las filosofias morales, éticas
materiales. Todas presentan idéntica falla: sustentar la ley moral en la expe-
riencia —que viene dada desde “fuera” al sujeto moral ya que el sentimiento,
fisico o moral, nos sobreviene— y (0) en una autoridad externa ya sea Dios,
la educacion, la ley o la perfeccion (natural) (Kant, M., 1984, Ak., V 69). Con-
secuencia: aunque se sostenga no actuar por inclinacion, se hace. El interés
es lo primario.

Falsas morales, farisaicas e¢ hipocritas, que intentan blanquear al sujeto
deseante, exclusivamente movido su cambiante interés.

Kant, sabiendo que la accién moral tiene que ser absolutamente desintere-
sada —Io bueno lo exige—, recurre a una fundamentacion interna de la ley
moral: “la idea de la voluntad de todo ser racional como una voluntad univer-
salmente legisladora” (Kant, M., 1983, Ak. IV, 431). Es la autonomia moral.

Mas, para desgracia de Kant, el individuo enciclopédico vera en la autono-
mia moral, vaciada de todo contenido moral ya que es contenido de fe y, como
tal, despreciable, la justificacion de su movimiento en continuo y continuado
progreso. El sera el individuo progresista auténomo que, en funcion de si'y de
su interés, podra justificar todo movimiento de su insaciable deseo. El Bien
sera desbancado. Solo quedara la técnica, saber instrumental, que facilitara
las condiciones para seguir moviéndose indefinidamente: bienestar —condi-
cion externa— o dominio —condicion interna—. Auténomos, duefios y se-
fiores, letras sueltas.

5. LA ABSOLUTIZACION DE LA POIESIS

Asistimos a una absolutizacion de la técnica (poiesis) presentada como la tinica
gramatica posible, Uinico enlace factible —estratégico—entre letras sueltas y
siempre atenta al peligro de crear lazos fuertes, comunidad. Gramatica asegu-
rada por el progreso tecnocientifico que, en un sistema econémico basado en
el consumo, asegurara a cada individuo hacer realidad sus fluctuantes deseos.
Absolutizacion dominante y creciente que va licuando todos los saberes.
Los especulativos (teologia, filosofia, ética), excluidos por inttiles y mante-
niéndose como residuos de un pasado caduco y superado. Residuos que, fi-
nalmente, seran desechados. Las bellas artes (poesia, literatura, arte, musica),
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también cercanas a la especulacion, siguen la misma ruta. Y no menos las
Ciencias que, a pesar del imperio cientificista, solo son consideradas desde su
utilidad técnica. Importa solo lo prdctico, la pura y absoluta poiesis que con-
tribuye a la consecucion de nuestros deseos en el aqui y ahora y en progresivo
movimiento.

Parece que la fragmentacion alfabética del saber, enciclopédica, ha con-
seguido lo pretendido, la reduccion de este a las artes mecanicas cuyo tinico
motor es el interés individual. La gramatica alfabética de la técnica es mera
apariencia. Este imperio progresista de la poiesis se caracteriza por la anomia
moral. Valores son los propios del progreso, los que posibilitan los deseos
de todos. Paradodjicamente, estamos ante una poiesis virtuosa que desea sa-
tisfacer a todos y lucha por ello. Da igual lo que se desee, el mero hecho de
desearlo lo convierte en derecho que la tecnocracia y su servidor, el Estado,
tiene que ayudar a satisfacer y regular. Es valioso todo lo que se desea y se
convierte en derecho que reclamar y por el que luchar hasta que se estatuya.
Una vez constituido, la lucha perseverara en favor de su mantenimiento. Cual-
quier paso atras sera una reduccion del progreso, un paso hacia la oscuridad.

Es la nueva moral que, excluyendo el bien, justifica el mal. Este se en-
tiende como efecto necesario y colateral que terminara desapareciendo en el
propio sistema de satisfaccion de las crecientes necesidades individuales. Una
version mas de la smithiana mano invisible. Las victimas reales no existen;
solo es victima aquel al que no se le posibilita el derecho de realizar lo que
desea, sea lo que fuere. Es el inico mal al que se combate con el poder omni-
modo de la técnica y el, no menos omnimodo, del Estado, el nuevo Leviatan,
el cancerbero de los derechos individuales.

Ademas, el dominio poiético lleva y llevara la autonomia a su cenit. La
tecnocracia nos convierte en creadores (poietai). Y es que el mundo, la Natu-
raleza, para el enciclopédico saber del s. XVIII, era la nueva Providencia (Ha-
zard, P., 1985, 250-271). La Madre que provee. ;De qué? De materia prima
que pueda ser transformada. Locke (2006, 40, 36) sera la referencia al indicar
que el trabajo otorga valor a la tierra y fundamenta el derecho de propiedad.

Reducida la Naturaleza a materia prima ira perdiendo la mayuscula, su
divina personificacion, para terminar, convirtiéndose en cosa que dominar,
explotar, con el fin de producir artificios, lo hecho con arte, con técnica. Todo
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producto tecnoldgico supera lo natural. Consecuencia: la naturaleza, imper-
fecta, debe ser superada y sustituida mediante la tecnologia. Creador, mas que
duefio y sefior del mundo natural. Individuo auténomo sin nada comun con
cualquier otro humano individuo. No hay naturaleza de ningtn tipo, tampoco
humana. La individualidad deseante, con la ayuda del kratos tecnoldgico me
permite, y permitird, crear: hacer y ser lo que en cada momento quiera. Todo
lo que desee. No hay naturaleza, todo es cultura.

Lo mas importante de esta autoconstitucion del sujefo deseante no es el
hecho de ser efectivamente creador sino de sentirse tal. La clave, esa esta-
bilidad psicologica constituida en sefia de identidad para un yo en continuo
cambio. El creador tiene que manifestarse como tal ante su publico a fin de
sentirse Unico, saberse yo. El yo es el escenario que genera el teatro. Hume
se alegraria.

6. UNA MIRADA HACIA DENTRO: REIVINDICACION DE LA POIESIS
PLATONICA

Es un hecho que el hombre medio de nuestro tiempo es el sentimental, sua-
vemente nihilista, estéticamente impoluto, con altiva conciencia de creador,
“sanamente” competitivo y extremado en el cuidado de su fisico —Ilibre in-
dividuo deseante que roza con sus dedos la liberacion total gracias al poder
tecnoecondmico—. Deberia ser el mas feliz, segtin el planteamiento de los
enciclopedistas. ;Lo es?

Miremos. La insatisfaccion reina por doquier. Sufrimos, con ese sufri-
miento intimo que a nadie contamos. La soledad se palpa. La intima. La que
nadie ve. Solo hay que mirar. Vivimos en el estadio estético que siempre deja
vacio. Justificamos de mil maneras ese vacio, luchamos contra ¢l y huimos
moviéndonos incansablemente —sin fin ni finalidad— pero sigue aumen-
tando. Vacio. Nada. El individuo deseante, que somos, no es feliz. Entonces,
(debe seguir dejandose arrastrar por sus deseos y por toda la estructura tec-
nocientifica, econdémica y politica que ha creado para seguir avanzando hacia
la nada o hay esperanza?

Hay indicios para ella, una pequefia esperanza que pueda ser motor de un
cambio personal, no social porque los cambios si no son personales, no son
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cambios. Y si no hay cambios personales, no habra jamas auténtico cambio
social. {Qué indicios? Enumero algunos.

1) La percepcion de ser unico. Mas que individuo.

2) La experiencia de que no soy solo deseo pues el deseo por el deseo no
me hace feliz. Experiencia que me confronta con un deseo profundo de belle-
za, de verdad y de bien al que puedo no atender, pero no evitar, la inquietudo
cordis (S. Agustin,1979, 1, I, 1).

3) El sentimiento, que hay que sanar pues somos hipersentimentales. £ros,
sentimiento-deseo, es oportunidad de renacimiento.

No me detendré en comentar estos indicios de esperanza. Pido al, siempre
lucido lector que una lo dicho a lo que sigue.

Es necesario comenzar proponiendo otro sentido de poiesis, el platonico.
Resulta un lugar comun, casi un topico, citar el Banquete platéonico con su
definicion de poiesis: “... toda cosa que haga pasar cualquier cosa del no ser
al ser” (Platon, 1992, 205 ¢). Lugar comun que pareceria apoyar lo que nuestro
individuo deseante promueve. Pero si leemos con atencion, advertiremos que
esta definicion, atribuida a la sacerdotisa Diotima, quiere contribuir a saber a
qué hay que llamar con propiedad amor.

Diotima critica la teoria del andrégino, que entiende el amor como philia
—amor interesado— llegando a definir el amor como “el deseo de poseer
siempre el bien (agathon)” para especificar, al fin, que el amor se manifiesta
en un tipo de poiesis particular, la “procreacion en la belleza (kaloi)” (206
b). Amor. Polesis, con mayuscula. Arte que nos permite poder llamar artes a
todas las fechnai: las bellas artes y las artes mecanicas.

Polesis, con mayuscula, que nos hace ver que su fundamento es la belleza
(kaloi). Poiesis que también es Praxis, con mayuscula de nuevo. Accion mo-
ral que hace presente al bien (agathon) incorporandolo como carne nuestra.
Encarnacion del bien, negadora del poiético dominio, que nos engendra re-
vestidos de kalokagathia, belleza-bondad. Unidad inseparable cuyo nexo de
unién es la mediacion necesaria de la verdad (aletheia), 1o inolvidable. Lo
que hace crecer nuestra memoria (reconocimiento y despliegue de nuestra
identidad personal).

Polesis, con mayuscula, que abre la realidad desde éros (deseo de belleza).
Deseo con finalidad que se nos da, como inquietud fundamental (inquietudo
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cordis), brotando de lo mas profundo de nuestro ser, del punto de mas intima
hondura, de nuestro auténtico yo. Deseo que emerge desde la hondura de la
hondura como respuesta a lo que llama (to kaloiin) a que, desde lo que somos,
nos encaminemos a lo que debemos ser, llegando a hacer de nuestra vida, de
nosotros mismos, una vida bella (kalé) (Chrétien, J.L., 1997, 23). El griego lo
deja claro, la llamada brota de la Belleza y provoca en nuestro ser un deseo
que pide ser respondido en esperanza de vida bella.

Si la inquietudo cordis nos manifiesta que tenemos finalidad, no debemos
reducirnos a meros individuos deseantes. El hecho se impone y nos pide aten-
cion. El constructo alfabético se cae. ;Qué somos? Mas bien, ;qué soy?

7. PERSONA: HIPOSTASIS Y PROSOPON

Aunque me piense como letra suelta hay algo que se me impone, a mi y a toda
otra letra, me sé unico, distinto. Me diferencio de cualquier otro. Diferencia
tan singular que no puedo considerarla como definicion negativa (“no soy cual-
quiera”, “no soy ti”) sino que se me da como absolutamente positiva, propia:
“yo”. Para expresarla, ademds de pronombres personales, solemos utilizar una
palabra: persona. Palabra que tiene su origen en dos términos griegos diversos:
prosopon e hipostasis. Conviene que echemos un vistazo a ambos términos,
por separado, a fin de comprender los elementos constitutivos del ser personal.

La palabra prosopon, traducida al latin como persona, tiene su origen en
el teatro griego. Se utilizaba para designar a las mascaras usadas por los ac-
tores a fin de encarnar a su personaje. Anotemos que todo personaje lo es,
siempre, en relacion al espectador. Palabra que se consagrara en la filologia
alejandrina como el modo de indicar la posicion del hablante en la relacion
comunicativa: yo (si hablo), 72 (si escucho), é/ (si se habla de mi). En Roma
designara el rol social del sujeto que serd concretado en la época imperial al
convertirse en concepto juridico: persona alieno iuri subiectae (esclavo) y
persona alieno iuri subiectae (libre) (Spaemann, R., 2000, 41-43; Zizioulas,
I. D., 2003, 45-49).

Este término sera utilizado por la teologia occidental, desde Tertuliano,
con la intencion de poder acercarse a la comprension de los misterios trini-
tario y cristologico. (Por qué? Porque indica relacion. Padre, Hijo y Espiritu
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Santo son unicos y lo son en relacion diadica (yo-ti) entre ellos. Relaciones
que no son solo constitutivas de cada unicidad sino que expresan la union
indisoluble de las tres personas, su naturaleza. Asi se explicaria que haya un
solo Dios y tres personas sin incurrir en contradiccion.

El problema residira en que el término persona no va a ser aceptado por la
teologia griega debido a su carencia de carga ontologica. Hecho manifiesto
en la herejia de Sabelio que consideraba a las personas del Padre, del Hijo y
del Espiritu Santo como meras mdscaras (prosopa) del Ginico Dios (Zizioulas,
I. D., 2003, 50-51).

Sera cuando entre en juego el término Aipdstasis. Ser concreto e indepen-
diente. No es facil, como indica Zizioulas (2003, 52), enfrentarse a la historia
de nuestra nueva palabra. Se ha entendido que su origen partiria de la distin-
cion aristotélica entre sustancia primera (lo individual y concreto, la sustan-
cia) y sustancia segunda (lo general y comun, la esencia). Asi es entendido en
la teologia trinitaria de Ricardo de S. Victor y de Sto. Tomas’.

Por otra parte, puede ser que tenga su origen en el término hypokeimenon
que Aristoteles habia usado en dos sentidos diferentes. Por un lado, haciendo
referencia solo a la materia del compuesto hilemoérfico y, por otro, al ser con-
creto e independiente, la totalidad (synolon) del compuesto sustancial. Este
ultimo sentido sera el denominado hipostasis. Dos palabras que presentan las
dos dimensiones personales: una que indica su individualidad, su unicidad
permanente e invariable (hipostasis) y otra, su dimension relacional, referen-
cia al otro, constitutiva y constituyente de la propia unicidad (persona).

Parece ser que Maximo Confesor ya habia sido consciente de ello al distin-
guir entre logos physeos (lo invariable) y tropos hyparxeos (lo variable) (Vid.
Zizioulas, 1. D., 2009, 38-43) habiendo ya afirmado los capadocios que la rela-
cion (prosopon) no es del orden del accidente sino de la sustancia (hipdstasis)
siendo esta relacional (prosopon) (Zizioulas, 1. D., 2009, 234).

Segun cita Spaemann (2000, 48), Ricardo de S. Victor en De Trinitate, 4, 6 define a la persona
como “existente que existe por si mismo en la forma singular de existencia racional”. Lo que
existe por si mismo en la forma singular es lo que denominara subsistencia (hipdstasis). Por
su parte Sto. Tomas (1988, 1, 1, q. 29, a. 3., Sol.) dird lo mismo al entender que persona es “lo
que subsiste en toda la naturaleza racional”. “Lo que susbiste” es lo que llama hipostasis (1, 1,
q-29,a.2.,Sol). Y la hipostasis es sustancia primera (1,1, q. 29, a. 1., Sol).
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En occidente, S. Agustin incidird, en su De Trinitate, en que la relacion no
puede ser del orden accidente sino del de la sustancia (1956, V, 5, 6). Desde ahi
la explicacion de su doctrina trinitaria en clave de relacion. Sto. Tomas afirma-
ra, en esta misma linea, que la persona divina es relacion subsistente, relacion
sustancial o hipostasis subsistente en la naturaleza divina ya que “la relacion
no es como la del accidente inherente al sujeto, sino que es la misma esencia
divina” (1988, I, I, q. 29, a. 4., Sol.). El problema: solo es aplicable a las personas
divinas y no a las creadas (angélicas y humanas) (I, I, q. 29, a. 3., Sol.).

Es aqui donde me atreveria a indicar que hay que ir mas alla de la vision to-
mista. Toda persona humana es hipdstasis y prosopon. Fruto de una relacion
diadica entre personas que le hacen aparecer no solo como mero ser existente,
pues existir es ya relacion. Esa relacion fundamental que va desplegando su
ser existente, personal, es filial, ser hijo. Desde esta segunda relacion se van
abriendo las subsiguientes relaciones constitutivas. Carece de sentido primar
el aspecto hipostatico sobre el relacional o viceversa. La letra lo es pero siem-
pre en relacion a otra. No hay letra suelta. Alfabeto que no puede ser recono-
cido como tal sin gramatica y gramatica que no es posible sin alfabeto. ;Quién
constituye a quién? Nadie. Mutua constitucion.

8. PERSONA Y NATURALEZA

Ser persona (hipostasis-prosopon) no es ser mero individuo de una especie.
Las personas no somos ni meros casos de una especie ni individuos en funcion
de ella. Ser persona es ser unico. Tenemos nombre propio, no nombre comun.
(Significa este fenomeno irreductible que no hay nada en comun entre per-
sonas? (Es acaso persona una suerte de término negativo que quiere indicar
nuestra absoluta diferencia de todo otro al que le aplicamos ese nombre? ;Nos
vemos obligados a negar lo comun, la naturaleza, en los seres personales? De
nuevo, los fenomenos. La capacidad de comprender la realidad (razén), de
autodeterminacion (libertad), de afectividad racional® y de donacion radical y
total al otro (amor) se nos dan como notas comunes de todas las personas. De
ahi que si podamos hablar de naturaleza humana.

8 Vid. Hildebrand, D. V. (2016).
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Esas capacidades naturales estan presentes en todo ser personal y marcan
un sentido poiético a la inquietudo cordis. Sentido que atna la absoluta uni-
cidad de la persona (hipostasis) y su absoluta relacionalidad (prosopon). Si
me fijo en lo primero (hipostasis), no puedo no reconocer que toda unicidad
personal no esta cerrada. Habiendo una sustantividad unica, comparece una
llamada constitutiva a la busqueda de su propia belleza-verdad-bien (kaloka-
gathia), a llevar a plenitud su suidad, que es siempre distinta, absolutamente
distinta, de la de cualquier otra persona. Llamada que puede ser atendida o
desatendida. Ser persona es ser absolutamente unico, absolutamente diferen-
te. Es lo que Zubiri (2007, 47-51) ha querido expresar con su distincion entre
personeidad y personalidad y Fernandez Beites (2008, 385) al afirmar que la
esencia personal es una esencia procesual o dinamica. Esencia no acabada y
que incluye “necesariamente el hacerse”.

Si reparo en lo segundo, la absoluta relacionalidad, debo afirmar que el
florecimiento de la sustantividad personal esta referida necesariamente a la
alteridad. Solo en la relacion con el otro es como puede llegar a ser quien debe
ser. Todos estamos unidos. De ahi se sigue una exigencia moral, la de tomarse
la propia vida en serio, muy en serio. El cuidado de si brota como exigencia
moral desde el rostro del otro de quien soy responsable, absolutamente res-
ponsable. Hay un imperativo de salvacion que excluye todo individualismo
y se muestra como imperativo de resistencia al mal, entendido este como
anulacion del rostro, siempre personal, del otro y, en consecuencia, del mio.

En cierto modo, el otro me constituye. Asi, podriamos definir la natura-
leza personal como subsistencia relacional procesual. Aun mas. Si la natu-
raleza humana es relacional, quizas esto manifieste que en la medida en que
nuestros vinculos de alteridad vayan siendo mas fuertes, ciertas notas de la
naturaleza humana compareceran y en la medida en que se vayan debilitando,
se ocultaran. Lo ltimo es facil constatarlo en nuestro mundo individualista
en el que la belleza se confunde con el gusto, la verdad con la opinion y el bien
con el propio interés. Lo mismo ocurre si nos referimos a la conexion de la
libertad con la verdad o con el bien. Hay un oscurecimiento de la naturaleza
humana que lleva a negarla intentando reducir todo a cultura.

Por otra parte, es también importante incidir en que la constitucion de so-
lidos lazos de alteridad abren la naturaleza personal permitiéndonos descubrir
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notas de ella que o bien no estaban claras o bien nos resultan absolutamente
novedosas. Desde esta logica, y a modo de boton de muestra, si establecié-
ramos relaciones que contribuyeran al crecimiento personal, llegariamos a
descubrir que no es constitutiva de nuestra naturaleza la absoluta finitud des-
cubriendo que ser persona es, de algiin modo, ser necesario. Es decir, que no
somos seres para la muerte. Cuestion que queda como sugerencia, invitacion
y tarea pendiente. Si esto es asi, ;no podria haber notas de nuestra naturaleza
personal cuya manifestacion dependa del establecimiento de redes de relacio-
nes auténticamente personales y constructoras de auténtica humanidad?

Tal vez, el imperio de la letra suelta sea tiranico porque nos hace olvidar-
nos de lo comun, la naturaleza, al aislarnos del otro, del que tiene nombre pro-
pio. Quizas habra que darle rostro a las letras para que dejen de estar sueltas,
aisladas. Tal vez, la gramatica del auténtico alfabeto sea aquella en la que al
nombre comun (la naturaleza) solo se acceda a través del nombre propio que
se me da en una relacion de alteridad fundada en la absoluta diferencia del ta
que se me revela y acompaifia. Gramatica que promueve, no anula, la diferen-
cia constitutiva del otro, su ser Aipdstasis, en movimiento relacional sin fin.

9. CUIDADO VERSUS DOMINIO

Hipostasis-prosopon que va creciendo como persona y tomando posesion de
su naturaleza en relacion auténtica con toda otra hipostasis-prosopon. Si no
vamos mal encaminados, un nuevo hito surge en nuestro camino: ;qué modo
de relacion es constructor de la persona? Volvamos la mirada a nuestra entra-
da en el mundo. No somos arrojados sino alumbrados. Se nos da a luz.
Nuestro ser alumbrados se manifiesta en dos momentos: la acogida y el
cuidado. La acogida es lo primero, la conditio sine qua non. El que no es
acogido, es arrojado, desechado, constituido en problema, en cosa inutil que
se desprecia y tira. Trastocado en excluido. Todo ser personal exige ser acogi-
do. Exigencia que muestra su radical vulnerabilidad y reclama una respuesta
basica, la ternura. La ternura que acoge es ese si primero que abre a la exis-
tencia. Ese fiat que acepta el nombre propio del que llega, su singularidad
(Esquirol, J., 2021, 23). Acogida en ternura, delicada, donde se reconoce que
quien adviene tiene valor absoluto (dignidad) y se apuesta por él. Por ello,
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todo ser humano que no es acogido es tratado indignamente. Se convierte en
victima y, como tal, su mera presencia pide restauracion (tigqun), reclama la
venida de alguien que le engendre en la belleza. Pide la parusia, 1a llegada del
Mesias’. No la del mesias populista sino la del que restaura, la del que hara
nacer de nuevo.

Alumbrados por la acogida, pero no definitivamente, pues no acabamos
nunca de ser engendrados. Llamados al mismo tiempo a ser cuidados y a
cuidar. Y cuando herimos o somos heridos, a curar o a ser curados. Al fin y
al cabo, convocados al cuidado. Los dos relatos de la creacion y mision del
ser humano del Génesis nos hablan de las dos formas de cuidado personal.
Ambas asimétricas y exigidas ya que si alguna falta, la persona florece con
dificultad y carencias.

El relato yavhista (Gn 2:15-25, Biblia de Jerusalén) indica en los versiculos
15 y 19 la misiéon del hombre en el jardin del Edén: guardario y cultivarlo.
Curiosamente, después de hablar de la mision, narra la creacion de la mujer
indicando siempre la profunda unidad, nunca dependencia, entre esta y el
hombre. La mujer es una con el vardn, es su flanco, su costado, (tseld), su
ti mas intimo y los dos constituyen una unidad de alteridades, son “hueso
de huesos y carne de carne” (v. 23). ;Tendra algo que ver la mision dada a la
humanidad (adam) con la mujer (ishah)?

Por su parte, el relato sacerdotal (Gn 1:27-30) incide en crecer, someter
y dominar. Texto de dificil comprension. Von Rad (2000, 196) indica que el
texto quiere resaltar al hombre como mandatario de Dios, expresion de su so-
berania. Asi como los reyes poderosos ponian sus imagenes en sus dominios
como signos de su soberania, £lohim coloca la suya con mandato de extender
su soberania y el imperio de su gobierno.

El relato avanza y matiza la mision de embajador del hombre. Dios entrega
al hombre las semillas para que las siembre y haya alimento para él y para
todo ser que respira (2:29-30). Como bien matiza Bergsma (2019, 36), el man-
dato de dominio debe ser entendido en clave de servicio y cuidado. Mision de

® “Merece, pues, aqui el nombre de Mesias aquel que no se resigna nunca a que haya victimas
de una historia violenta y terrible, el que siente que les debe una reparacion (tigqun)” (Cha-
lier, C., 2007, 216). ;Y qué historia mas violenta y terrible que negar a un ser humano esa
primera acogida? Mds aun cuando se alega que asi se le evita una historia violenta y terrible.
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gobierno, diversa de la puesta de relieve por el texto yavhista. ;Tendra algo
que ver esta mision dada a la humanidad (adam) con el varon (zakar)? Ambos
relatos nos ponen delante la doble modulacion del cuidado: cobijo y amparo.

Cobijo es cuidado femenino. La mujer guarda todo en su intimidad, lo
abraza desde dentro. Lo suyo es el cuidado hipostatico, esse (Grygiel, 2006,
46). Su forma de relacion es un modo de donarse, de salir de si. Salir de si que
es unir a si, cobijar, en respeto absoluto al otro, sin querer asimilarlo, guardan-
do siempre la diferencia de alteridad. De ahi que su cuidar sea atender al otro
en todo lo cotidiano, lo concreto. El cuidado femenino siempre tiene los pies
en la tierra. Su cuidado mira hacia dentro del otro y, desde dentro, congrega,
nunca disgrega. Une, no asimila, porque cuando asimila posee, forma propia
del dominio femenino, y poseyendo estrangula, ahoga y mata. Llamada a unir
sabiendo que debe dirigir la mirada al interior, al del otro, desde cuyo interior
se vuelve lucida para si. Su cuidado es salida de si en abrazo, intasis (Evdoki-
mov, P., 1966, 52). La mujer guarda y cultiva guardando. Cobija.

Amparo, cuidado masculino. Amparar no es solo proteger del peligro ex-
terior que acecha. Amparar es buscar siempre el avance, el real, el que hace
crecer. Su punto de atencion privilegiado es la dimension relacional (proso-
pon), la exterioridad. Siempre fijo en lo que debe ser, lo que da sentido a su
agere. El hombre suefia y se mueve hacia sus suefios. Su cuidado tiene que
ver con ello. Mas su suefio debe ajustarse a realidad, si no, desvaria y trastoca
el cuidado en competitividad, emprendimiento, ... Dominio, a fin de cuentas.
Su cuidado debe atender a la dimensidn valorativa del otro, se preocupa por
su ethos, por lo que tiene que llegar a ser. Su cuidado es llamada a florecer,
a salir de si. Su donacion es siempre hacia fuera. Asi, con vision profética,
convoca hacia lo alto. Siempre mirando al otro, une y no asimila. Congrega
sin disgregar. Y lo hace sofiando utopias realizables y protegiendo frente a
cualquier tipo de distopia. El hombre sirve y cuida en busca de crecimiento;
sirve y cuida extendiendo, agrandando. Ampara.

Unidad entre las dos formas de cuidado. Ambas necesarias y referidas
la una a la otra. La mujer abraza en lo real, el ser. El hombre ensancha el
abrazo en el ideal, el deber ser. Ambos se reclaman y toda persona debe ser
cuidada en abrazo femenino-masculino. El cuidado no entiende de dialécti-
cas excluyentes sino solo de abrazo que se ensancha, que lleva a crecer y del
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que nadie es excluido. Todos caben. Por supuesto las victimas y, aunque nos
cueste aceptarlo, también los victimarios. El que cuida sabe que siempre hay
esperanza cuando el cuidado se torna cura que cobija y ampara porque hay
que abrazar muy fuerte y sofiar grande en esperanza de sanacion.

10. LA FUENTE DEL CUIDADO

Si el cuidado exige la unidad femenino-masculina, siempre en alteridad, ha de
brotar de una real uniéon masculino-femenina. (Cambio el orden porque aqui
las prioridades no existen). Ella es manantial primero que alimenta al resto
de las fuentes, incluso a aquellas en las que, aparentemente, no hay alteridad.
(Qué posibilita esa real unién? El amor. No hay otra respuesta posible. El
amor no es philia. Es Platon quien lo descubre. La palabra philia es utilizada
por Homero para indicar que el héroe es un conjunto de miembros (gya) todos
suyos, bien coordinados, queridos (philoi); o sea, propios (Garcia-Baro, M.,
2004, 72). De ahi la comprension del amor como philia. Uno ama a los hijos,
a los amigos, porque son suyos, propios. Sin ellos, me faltaria algo. Hay philia
en relacion a lo que me falta. Amo al otro porque me lo da. Asi, el amor exige
semejanza; solo se puede amar lo semejante. Ese es el sentido de la pederastia
como prototipo del amor. El maduro es el amante (erastés) que ama al joven,
el amado (eromenos), porque consigue lo que le falta, belleza. A su vez, el
joven recibe educacion. Pero solo ama uno, el erastés, porque esta poseido
por un dios. Es el imperfecto amante quien, desde lo superior, poseido por un
dios, ama, arrebatandole al amado lo que le falta con la finalidad de incorpo-
rarlo a si. Y es que el amor es fruto de la carencia. Los dioses no aman.
Platon se enfrenta a esta concepcion releyendo el mito de Alcestis y, de
forma muy especial, reinterpretando la muerte de Aquiles por amor a Patro-
clo. Alcestis rompe la philia. Admeto exige de sus padres hacia €1, como parte
de ellos, que alguno entregue su vida por €I, en la logica del amor de philia.
Sus padres se niegan a cumplir con su deber rompiendo el propio organismo.
Pero hete aqui que Alcestis, su mujer, la amada —no amante— se ofrece a
dar su vida. La entrega por ¢l y baja al Hades. Los dioses se admiran por ese

amor absolutamente nuevo ya que el amado ama al amante, instaurando asi
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reciprocidad, lo que philia ignora. Deciden recompensarla sustrayéndola del
Hades para que pueda vivir amando a su esposo.

Aquiles supera el amor de Alcestis siguiendo la novedosa linea de la reci-
procidad. Da la vida sin ningun interés pues Patroclo no puede volver a ella.
Es un nuevo tipo de amor, el que da la vida por el amante, que se trastoca
en amado, sin esperar nada a cambio. El amado se trastoca en amante que
ama con amor desinteresado, el erastenagapa. Philia es destronada por agape
(Platén,1999, 180 b). De nuevo, los dioses quedan impresionados y le otorgan
el premio sobre todo premio: habitar en las Islas de los Bienaventurados. Es
el genial Platon quien descubre que el amor no busca lo que a uno le falta sino
que es entrega reciproca y, mas aun, absolutamente desinteresada. Su nombre:
agape. Y, {qué es agape? |Podriamos decir algo mas de é1?

Hay una mirada que quizas nos pueda dar luz, la de S. Pablo (1 Cor 13:
4-8). Alli enumera una serie de caracteristicas del amor a través de las cuales
quiere indicar que este no tiene como centro la persona del amante. Su centro
es siempre el 7z amado. Aunque el amor pide que esa disposicion sea recipro-
ca, exige, al mismo tiempo, amar sin exigir ser amado (Marion, J. L., 2005,
82-86). Rompe la economia de la justicia sustituyéndola por la de la miseri-
cordia: “Todo lo aguanta, todo lo cree, todo lo espera, todo lo soporta” (v. 7).

Agape es, en primer término, don, gracia, regalo. El del ti que se me des-
cubre como perla preciosa. Tesoro que me pide dejarlo todo, entregarle mi
vida renunciando a la posesion, al dominio. Regalo que llama a vivir por él,
con ¢él, en €l. Agape construye una vida que supera lo comn, comunion. Vivir
asi es vivir para el bien del otro constituyendo el abrazo que cuida —cobija y
ampara— y que engendra al otro. Y en el ti amado, a todo otro, que siempre
acontece como el primer ti que me fue regalado: inesperado e inmerecido
pero siempre bienhallado y bienvenido. Y ello a pesar de los pesares ya que,
en el gjercicio de su libertad, el otro puede rechazar el abrazo.

Agape implica a la totalidad de la persona. No es mero sentimiento, tam-
poco conocimiento. Es donacion. Mas no nos confundamos, donacién, no
esfuerzo voluntario. Es donacion que lleva a sentimientos que trascienden el
burbujeo efimero del sentimentalismo superficial, siempre a la moda. Senti-
mientos de hondura, que brotan en respuesta agradecida y nunca orgullosa al
regalo indebido y siempre inmerecido del ti que me constituye. Es donacion
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que pide conocer al ti amado, siempre nuevo y siempre desconocido. Cono-
cerle para mas amarle y para estrechar mas la comtn union. Es donacion que
pide un fiat, si, continuo y continuado en lo cotidiano de la vida, con sus ale-
grias y sus penas, con sus gozos y sombras, con sus saludes y enfermedades.
Y, como no, es donacion que hace traspasables las carnes, donde ya no hay
lenguaje obsceno, de posesion, sino habla (/0gos) que aspira a la trasparencia
de la carne que vence —y algun dia lo hara definitivamente— la aspiracion
a la opacidad del cuerpo biologico. El amor, vision mal enfocada la del autor
del Cantar de los Cantares (8: 6), no es tan fuerte como la muerte sino mds
fuerte que la muerte. Es donacion que sabe de la eternidad de su vocacion.

Agape que va mas alla del don porque se descubre como don del don. Re-
galo que pide ser regalado. El ti amado es el que da alas, edifica, constituye
toda vez mas yo. Todo el que ama lo sabe y no se rebela esgrimiendo la falsa
autonomia que exige independencia. El que ama sabe que la unica forma de
ser mas yo es fijar la mirada solo en el tu, implicandose en el bien del amado.
Y sabe también que, desgraciadamente, tiende a volver la mirada sobre si,
alejandose del t amado y de si mismo. Y es que, en el amor, el crecimiento
personal del amante no es lo importante sino lo secundario. Por ello, lo reci-
bido debe quemar en las manos y ser soltado, donado, regalado. La gracia, el
don, nunca es regalada para ser poseida sino para ser entregada. Y es que el
abrazo de comunion solo se amplia en el olvido de si (Falque, E., 2013, 182-
183). Agape, don del don.

No hay letra suelta, ausente de gramatica. Solo hay personas (hipostasis-
prosopon) convocadas a relacionarse y a crecer en su comun camino hacia la
Belleza-Verdad-Bien, viviendo en gramatica de donacion, la del amor. Don
del don.

11. HOGAR, CASA Y MUNDO

La gramatica de comunion fundada en el amor originario, femenino-mascu-
lino, genera espacio. No geométrico, como el de la enciclopédica letra suelta,
sino vital. Espacio de alteridad que siempre promueve al otro y, siempre fe-
cundo, avanza en aceptacion y cuidado (cobijo y amparo). El primer espacio
vital es el hogar, lugar del fuego. Donde hay /uz y calor. Donde hay vida, la de
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la comunioén originaria que, como luz y calor, no puede mas que difundirse.
Es el espacio vital del amor masculino-femenino, el primer amor y la fuente
de todo otro. Llegamos al mundo y somos acogidos en el calor del hogar y a
su luz encontramos nuestro primer nombre, Aijos.

Surge asi la casa (domus), el espacio de la maternidad-paternidad. El que
nos reconoce y constituye Aijos al calor del amor fontal, vinculdndonos en
hermandad, hijos del mismo amor. Reconocerse como hijo de un amor co-
mun es el fundamento; es comprender que el nombre propio siempre lo es con
apellidos que siempre son dos, no uno. Espacio filial que brota de la unidad
materno-paterna y que constituye la hermandad. Es el espacio doméstico.

La casa, el espacio doméstico, amplia la hermandad creando lazos de
amistad que lo ensanchan. Surge el mundo como extension del espacio do-
méstico. Se descubre como kdsmos, orden, que no es el propio de las leyes
de la fisica o de la biologia sino el del amor (agape). Y comienza a ser
habitable. Es la domus comin. Ahora afloran las exigencias del cuidado.
Cuidado de todo otro. Otro personal y otro del mundo natural, sea vivo
o no. Alteridad y diferencia que exige alteridad y diferencia de cuidados.
Todo otro debe ser cuidado respetando su lugar en la casa. El cuidado del
hijo, del hermano, del amigo, del desconocido, del pobre, del huérfano, de la
viuda no es el mismo que el debido a la mascota, a la especie en extincion, al
bosque, al ecosistema, al monte o al mar. Todo debe ser cuidado atendiendo
a su lugar en la domus comun. Si algtin otro es descuidado o mal cuidado,
introduciremos el desorden, el mal, y todos seran maltratados; maltrato que
no es cuestion técnica o de recursos sino, ante todo, de orden moral y, por
ello, de orden vital.

Es el problema de la letra suelta. Sin gramatica—amor—, no hay casa. Y
sin casa, solo hay desolacion, aunque se intente aparentar lo contrario.

12. POR UNA POIESIS POETICA: LA TECNICA COMO ABRAZO
POIETICO

Donde el mundo (kdsmos) se vive como casa (domus) constituida desde el pri-
mer amor, la poiesis desbanca el dominio y solo se entiende desde la donacion
(agape) que se expresa como cuidado masculino-femenino.
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La poiesis adquiere el sentido platonico de procreacion en la belleza. La
persona esta llamada a dar a luz a la belleza de la que esta prenada todo el
mundo natural, a pesar de constatar en ella las huellas del mal. El modelo de
toda poiesis tendra que ser el de las llamadas, por la Enciclopedia, bellas artes.
Si apostamos por unas bellas artes que broten de la constitucion de redes de
dgape, de una ciudad de amantes y de amados (Platon, 1999, 178 ¢), estas seran
fuente de inspiracion y de buen hacer para las artes mecanicas. Podriamos, asi,
constituir otro tipo de técnica. Una técnica que humanice mas al hombre, a todo
hombre sin exclusion, porque le trate como persona, siempre fin y nunca medio.
Una técnica que cuide y cure el mundo natural trabajando para que sea cada vez
mas habitable sin desligarlo de las personas e implicando a estas en constituirlo
en obra de arte, respetando su alteridad; lo que los capadocios denominaban
hipostasiar que no es mas que contribuir a su floracion.

El mundo debe ser hipostasiado, llevado a plenitud, mediante una técnica
que una, sin confundir ni fusionar, tanto las alteridades personales como las
del mundo natural. El mundo natural no es materia prima. Debe ser guar-
dado, cultivado, servido y cuidado, como subrayan los relatos del Génesis.
Una técnica que cuide y cure sera mucho mas eficiente en la solucion de los
problemas reales del mundo, unidad de alteridades (kosmos). De lo contrario,
el imperio de la enciclopédica letra suelta, rebelde frente a toda gramatica,
seguira rompiendo el mundo y corrompiendo a la persona con sostenible dis-
curso pues su poiesis continuara siendo la del poder.

Es necesaria una poiesis poética donde el abrazo agdpico sea su motor.
Una poliesis poética con la vista puesta en el progreso al que deberiamos aspi-
rar, el tnico progreso que merece ese nombre, el del abrazo que acoge y cuida
a todo el que llega a casa. Una poiesis del abrazo poético, abrazo poiético®.

13. UN SABER AGAPICO

“Dos es igual a uno multiplicado por dos mil” (Chesterton, G. K., 1984, 105).
Es la diamantina regla de todo saber que merezca tal nombre. Negacion del

1% Modifico la expresion curvatura poiética de Esquirol (2021, 81-97).
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“saber” enciclopédico. La direccion de todo saber hacia el de las artes meca-
nicas ha conseguido no ya estrechar el saber sino lo que es peor, la reduccion
de la realidad a aquello que estd a mano, lo que se puede utilizar, dominar, lo
que nos empodera sacandonos de la minoria de edad. Este reduccionismo no
es otra cosa que una huida de lo real. Nos hemos reducido a dtomos solitarios,
letras sueltas, que vagan sin cesar en movimiento continuo de huida por el
plano geométrico buscando experiencias puntuales, inconexas entre si, pero
que nos crean la ilusion de que pueden unirse con una linea ya que, aunque
defendamos con culta voz que los relatos han muerto, tenemos necesidad de
una narrativa propia que nos explique, ;0 mas bien nos justifique?, ante los
demas. Realmente, ante nosotros mismos, pues es un hecho que se puede vivir
en la superficialidad estética pero, de vez en cuando, lo real comparece y nos
obliga a mirar hacia dentro.

Y es que la realidad no se reduce a lo que técnica y ciencia nos cuentan.
No todo son problemas. También hay enigmas y misterios (Garcia-Bard, M.,
2019, 33-46). Lo primero, los misterios que nos llegan y cercan, acontecen.
Son las primeras alteridades. Los que primero advienen, la muerte y el amor;
expresiones del mal radical y del Bien perfecto. Los misterios son indisponi-
bles y mas nos vale mirar hacia ellos y afrontarlos ya que nos abren al auténti-
co saber, el de la vida, la personal. La que hay. La del #t2 que me constituye en
relacion agapica y la mia que, en idéntica relacion, constituye al tu.

Quien no huye se abre al saber que siempre serd ignorancia, docta igno-
rancia. Se enfrenta a los enigmas, de diferente calado pero todos encadena-
dos. Lo enigmatico de lo real se abre al saber y vamos descubriendo verdades,
unas pequefas y otras no tanto. Todo se encadena porque descubrimos que,
desde la verdad de una intuicion filoséfica a la de una ecuacion matematica
pasando por el cuanto de la fisica, recreandonos en la quimica de la vida natu-
ral y en la maravilla de una obra de ingenieria, todo ello comparece transido
de belleza, la que se expresa en las auténticas bellas artes. Todo constituye
una misteriosa unidad. Todo, absolutamente todo, tiene rostro de persona.
Todo es llamada a la vida en el Bien. Llamada agapica.

Desde esas claves hemos de superar la barbarie del saber enciclopédico y
generar una unidad del saber donde ya no tenga sentido la lucha entre saberes.
Donde no se discuta acerca de cual sea el mas importante puesto que todo lo
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es. Es necesario un saber agadpico, con rostro de persona, que promueva la
vida en el Bien y resista al mal.

14. S1z1GiA

Zizioulas nos hace caer en la cuenta de que la vida personal (hipdstasis-proso-
pon) es invitacion a descubrir la unidad de lo real que nunca es totalidad sino
comunion. Remite al pensamiento hebreo que, segin Wheeler (Zizioulas, 1.
D., 2009, 136), habria descubierto que toda comunioén, vida en relacion diadi-
ca t-yo, exige una unificacion personal.

Asi, en las figuras del Hijo del hombre" y del Siervo de Yavhé'? se encon-
traria que la relacion entre los muchos se sustenta en uno que, necesariamente,
ha de ser persona. Esta misma intuicion se encuentra en la teologia trinitaria
oriental al entender que ha de haber un tercero, o primero —segin se mire—,
que unifique en si las relaciones diadicas (yo-tu) atribuyendo al Padre el ser la
unidad personal de la Trinidad.

Mas alla de consideraciones teologicas, lo que subyace tanto en el pens-
amiento judio como en la teologia patristica oriental es la constatacion de dos
asuntos que hay que pensar muy a fondo para no incurrir en una vision de la
realidad como totalidad que anule su alteridad constitutiva. El primero, que la
relacion agapica yo-tii, comenzando por el agape primordial femenino-mas-
culino y continuando por el resto de las agapicas relaciones interpersonales,
siempre constituye una nueva realidad, comunion, que es afirmacion de las
alteridades implicadas.

Realidad que tiene que ser constituida por un tercero que no puede ser ni
metapersonal ni impersonal sino persona que soporte esa comunion real. Po-
driamos decir, utilizando el lenguaje de los padres orientales, que la comunion
agapica exige ser hipostasiada por otra persona para ser auténtica realidad de
comunion, realidad de alteridades. Esa persona no puede ser mas que perso-
na divina. Persona porque si no, reduciriamos la realidad nueva constituida
por la comunion tu-yo en una suerte de sustancia que siendo metapersonal

" Dn:7.
12 1s 42:1-7; 49:1-6; 50:4-9; 52:13-53:12.
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trascenderia a las personas implicadas en la relacion agapica al reducir su
realidad a mera ocasion para la manifestacion o generacion de si. Persona
porque, en caso de ser considerada sustancia impersonal, la maxima realidad
seria la de la sustancia frente a la de la persona considerada, entonces, como
un modo de la sustancia anonima diluyéndose lo personal en la superioridad
ontoldgica de lo impersonal.

Divina porque solo un Dios que sea fotalmente otro en comunion perso-
nal (hipostasis-prosopon) puede unir a dos constituyendo una nueva realidad
en la que los dos siguen siendo dos. La Alteridad constitutiva es garante y
soporte de la alteridad de los amantes. Es la mediacion necesaria. Sin ella,
apelariamos a una totalidad ya sea la del Uno panteista o individualista, ya la
de la sustancia. Totalidad en la que la alteridad es fagocitada dando paso a la
barbarie, la de la letra suelta.

Segundo. La mediacion necesaria no rompe la relacion diddica, antes
bien la consolida como tal. El tercero no estorba sino que es exigido por ella
al constituir una nueva realidad en la que las alteridades son respetadas y
promovidas. Tampoco rompe el hecho de que las relaciones solo puedan ser
diadicas sino que lo asienta. Las relaciones personales son siempre tu-yo y
en la unidad, que para el que se relaciona agapicamente siempre comparece
en el rostro del tu amado, es donde se hace presente (parousia) el Tu, con
mayuscula.

La gramatica del nuevo alfabeto estd completa. Gramatica de alteridad que
excluye la totalidad y cualquier pretension de sistema. Alfabeto que no es el
enciclopédico y gramatica no fundada en la reunion interesada de individuos
solitarios. Alfabeto personal y gramatica de comunion, omniunidad, donde
el fundamento es la relacion agapica esponsal (sizigia) (Soloviev, V., 2009,
121)8.

15. CONCLUSIONES

Llegamos al final de nuestro recorrido. ;Qué conclusiones podemos extraer?

13 Para una vision general del pensamiento de Soloivev, o Soloviov, remito a Teohumanidad
(2006).
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1. El legado alfabético del saber enciclopédico fragmenta al saber dando
lugar a la consideracion de la primacia de la accion técnica y del saber
cientifico sobre el resto de los saberes. Es el nuevo orden del saber.

2. El modelo antropolégico que subyace se manifiesta en las siguientes
notas:

a) La reduccion del saber a instrumental (0til) manifiesta que el hom-
bre es exclusivamente un ser de deseos que necesita saber solo lo
que le interesa para satisfacer lo que desea.

b) La pretendida extension del saber enciclopédico con la finalidad de
construir una societé de gens de lettres, al perder como referencia
el ideal del sabio, ya que este es entendido como autoridad que hay
que destronar, fomentara la ruptura de relaciones con el otro, con-
tribuyendo a la atomizacion del individuo deseante. Lo que conoce-
mos como individualismo.

¢) Lailustrada idea de progreso contribuira a que el individuo deseante
se autojustifique desde ella. El movimiento sin fin y sin finalidad de
sus ocurrentes deseos, sus necesidades, es lo que hay que seguir sin
limitaciones. De ahi que la libertad se entienda como ausencia de
limitaciones.

d) La transformacion de la nocion kantiana de autonomia, al ser vacia-
da de todo contenido moral, sera asumida por el progresista indi-
viduo deseante como reivindicacion de su independencia absoluta
frente a todos y frente a todo manifestindose en una actitud de do-
minio de la realidad para ponerla al servicio de la satisfaccion de sus
deseos (bienestar).

3. Enlalogica de lo resefiado en 1) y 2) la accion técnica (poiésis) se ab-
solutiza considerando a la naturaleza como materia prima y objeto de
dominio. El hombre nuevo es creadory, como tal, podra llegar a utilizar
la naturaleza para superarla y negarla. Lo natural es materia prima de lo
cultural. Se diluye en la cultura. Todo es cultura.

4. Si miramos en profundidad, hacia dentro, advertimos que en medio del
bienestar generado por el dominio tecnocratico hay una manifiesta in-
satisfaccion. El hombre enciclopédico no es feliz. La poiésis tecnocra-
tica ha fracasado y, con ella, el modelo antropologico que la sustenta.
Otro modelo de poiésis se torna necesario.
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10.

11.

JOSE JAVIER RUIZ SERRADILLA

. Entrando en hondura descubrimos que es caracteristico del ser humano

un deseo de belleza (éros, inquietudo cordis). Este tiene que ser el punto
de partida para comprender qué sea el hombre y, desde ahi, apuntar a
otra forma de poiésis.

El deseo de belleza que nos constituye nos pone delante de nuestra
unicidad a la que designamos con el término persona. Es necesario
desgranar por menudo una ontologia de la persona que no se centre
exclusivamente en la categoria ontologica de sustancia ya que, desde
ella, la relacion es reducida a mero accidente. Esa nueva ontologia de la
persona debe reconocer que toda persona es subsistencia (suidad) pero
también que la categoria ontologica de relacion esta al mismo nivel. La
persona es subsistencia-relacion (hipostasis-prosopon).

. Desde esa doble dimension constitutiva hemos de reconocer la absolu-

ta diferencia de todo ser personal pero, al mismo tiempo, que en toda
persona hay capacidades comunes: razon, libertad, afectividad racional
y amor. Asi pues, podemos concluir que si tiene sentido hablar de natu-
raleza humana.

La naturaleza humana no esta cerrada, acabada. Hay una llamada co-
mun 'y unica a llevarla a plenitud en la busqueda de la propia belleza-
verdad-bien en relacion de alteridad. De ahi la definicion de naturaleza
humana como subsistencia relacional procesual.

Los modos de relacion que contribuyen a que la persona tome posesion
de su naturaleza son la acogida y el cuidado. La acogida es la conditio
sine qua non para el florecimiento personal y exige una respuesta basi-
ca: la ternura. La acogida abre al cuidado que se manifiesta como co-
bijo (cuidado femenino) y amparo (cuidado masculino). Ambas formas
de cuidado son necesarias y siempre referidas la una a la otra.

El cuidado solo puede brotar del amor entendido como agape que fun-
da una gramatica de comunion.

La gramatica de comunion genera espacio personal: hogar, casa y
mundo. Hogar, el espacio del amor masculino-femenino (esponsal). Es-
pacio que se ensancha en paternidad-maternidad constituyendo la casa,
lugar primero de acogida y cuidado donde somos recibidos como #ijos
ensanchando la casa al vincularnos como hermanos, hijos del mismo
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amor. La casa sigue ensanchandose en lazos de amistad. En esta dina-
mica el mundo comparece como habitable (casa comUn).

12. Surge asi la llamada a la superacion de la poiesis tecnocratica del do-
minio (poiesis enciclopédica) mediante un nuevo tipo de accion técnica
que, desde el cuidado, deje de considerar al mundo natural como materia
prima 'y al hombre como onmimodo creador y consumidor. Poiesis que,
desde la relacion agapica, recupere el auténtico sentido de la belleza ge-
nerando unas bellas artes que sean modelo para las artes mecanicas. Una
poiesis que actiie abrazando desde el cuidado (pofiesis poética).

13. Esa polesis poética exige una reconstruccion del edificio del saber que
atienda a una realidad poblada de problemas, enigmas y misterios. Un
saber agapico en cuyo centro esté siempre el rostro personal. Un saber
que integre todos los saberes desde este centro. Un saber mas que ob-
jetivo, personal.

14. Asi podremos comprender que la realidad no obedece a la categoria de
totalidad (todo y partes) sino a la de la comunion de alteridades. Comu-
nion que reclama la presencia de una trascendencia personal divina que
unifique todas y cada una de las relaciones agapicas. Comunion agapi-
ca como expresion de una realidad que no es totalidad sino omniunidad
(comunién de alteridades) y cuyo fundamento es la relacion agapica
esponsal (sizigia).

Son estas conclusiones las grandes lineas que propongo y que habra que

profundizar en proximos trabajos.

16. DE LA “ALFA” A LA “OMEGA”

El libro del Apocalipsis, al tocar a su fin, pone en boca de Cristo: “Yo soy el
alfa y la omega, el primero y el ultimo, el principio y el fin” (22:13). Sugerentes
palabras que, mas aca de la fe en Cristo, nos refieren que Diderot y D’Alembert
se equivocaron con sus letras sueltas, de la “A” a la “Z”, siendo necesario otro
criterio, el de la comunion agapica de personas, de la “A” ala “Q".

La barbarie enciclopédica sigue avanzando con sus vacias letras sueltas.
La nada se extiende con nihilismo suave y agradable, imperio esteticista.
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(Seremos capaces de resistir al mal? ;Podremos responder a un problema que
mas que de técnica y saber es de humanidad, de personas?

Todo un reto para el que no son aptas las cultural wars. Solo las vidas per-
sonales que optan por la primacia del dgape, por el rostro del tu con nombre
y apellidos, lo son. Acabo estas paginas con el deseo de que esta afirmacion
haya sido concluida filosoficamente por el lector desechando la primera im-
presion de ser una opinidon personal del autor de estas lineas. Que lo escrito
sirva para pensar y edificar en esperanza. El amor es mds fuerte que la muerte.
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RESUMEN: A partir de la lectura que Neil Postman realiza del célebre pasaje del
Fedro de Platon acerca de la invencion de la escritura, este articulo pretende analizar
qué principios incluidos en el viejo texto platonico son pertinentes hoy para reflexio-
nar sobre una sociedad tecnologica. Una vez detectados y analizados estos principios,
el articulo considera las consecuencias de su aplicacion en el ambito de la educacion,
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especialmente en los dominios de las humanidades en general y de la filosofia en
particular. El articulo trabaja con dos ideas de fondo. La primera consiste en analizar
como las nuevas tecnologias implementan nuevas ideologias y, por consiguiente, no
se limitan a ejercer como simples herramientas. La segunda consiste en pensar la
educacion como, a la vez, parte del problema y quiza la inica via de solucion posi-
ble. En este sentido, la educacion funcionaria como veneno y remedio, término que
encontramos en el Fedro platonico enunciado como “pharmakon”.

PALABRAS CLAVE: educacion, escritura, ideologia, nuevas tecnologias, pharmakon.

ABSTRACT: Based on Neil Postman’s reading of the famous passage from Plato’s
Phaedrus about the invention of writing, this article aims to analyze which principles
from the old Platonic text are relevant to a present- day reflection on technological
society. Once these principles have been detected and analyzed, this article considers
the consequences of their application in the field of education, within the humanities,
in general, and philosophy, in particular. This article works with two background
ideas. The first consists of analyzing how new technologies implement new ideologies
and, therefore, are not limited to acting as simple tools. The second is to think of
education as both part of the problem and perhaps the only possible solution. In this
sense, education would function as a poison and a remedy, a term that we find in the
Platonic Phaedrus enunciated as “pharmakon”.

KEYWORDS: education, ideology, new technologies, pharmakon, writing.

1. INTRODUCCION: LA PALABRA DEL REY

a primera paradoja que se nos presenta al intentar hablar sobre la tecno-

logia, al pretender pensarla, objetivarla en alguna medida, reflexionar
sobre sus usos o consecuencias, etc., es que no podemos dejar de darla por
sentado. Antes de empezar, ya nos hemos instalado en sus terrenos, ya esta-
mos tecleando en un ordenador, o consultando alguna web con bibliografia,
o releyendo la convocatoria que nos han hecho llegar via correo electronico.
Nos vemos obligados a pensar sobre aquello que utilizamos para poder pen-
sar, lo cual, como es obvio, no solo condiciona nuestro pensar, sino también
las consecuencias que, mal que bien, seamos capaces de extraer acerca del
objeto que tratamos de pensar.
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En el fondo, la tecnologia ya no la podemos pensar como objeto, pues
funciona a la vez como objeto y sujeto. Nosotros no somos el sujeto que pen-
samos y la tecnologia el objeto pensado, pues pensamos tecnoldégicamente.
Esta primera paradoja es ya un éxito rotundo de la tecnologia. Para hablar de
la tecnologia, hoy, en el siglo XXI, voy a empezar citando un texto del siglo
IV a. C., en concreto un célebre pasaje del Fedro de Platon. En este, Socrates
le cuenta a su amigo Fedro lo siguiente:

“Pues bien, oi que habia por Naucratis, en Egipto, uno de los antiguos dio-
ses del lugar al que, por cierto, estd consagrado el pajaro que llaman Ibis.
El nombre de aquella divinidad era el de Theuth. Fue este quien, primero,
descubrid el numero y el calculo, y, también, la geometria y la astronomia, y,
ademas, el juego de damas y el de dados. Y, sobre todo, las letras. Por aquel
entonces, era rey de todo Egipto Thamus, que vivia en la gran ciudad de la
parte alta del pais, que los griegos llaman la Tebas egipcia, asi como a Tha-
mus llaman Ammon. A ¢l vino Theuth, y le mostraba sus artes, diciéndole
que debian ser entregadas al resto de los egipcios. Pero ¢l le pregunt6 cual
era la utilidad que cada una tenia, Y, conforme se las iba minuciosamente
exponiendo, lo aprobaba o desaprobaba, segtin le pareciese bien o mal lo
que decia. Pero, cuando llegaron a lo de las letras, dijo Theuth: “Este cono-
cimiento, oh rey, hard mas sabios a los egipcios y mas memoriosos, pues
se ha inventado como un farmaco de la memoria y de la sabiduria.” Pero €l
le dijo: “[Oh artificiosisimo Theuth! A unos les es dado crear arte, a otros
juzgar qué de dafio o provecho aporta para los que pretenden hacer uso de
¢l. Y ahora tu, precisamente, padre que eres de las letras, por apego a ellas,
les atribuyes poderes contrarios a los que tienen. Porque es olvido lo que
produciran en las almas de quienes las aprendan, al descuidar la memoria,
ya que, fidndose de lo escrito, llegaran al recuerdo desde fuera, a través de
caracteres ajenos, no desde dentro, desde ellos mismos y por si mismos.
No es, pues, un fAirmaco de la memoria lo que has hallado, sino un simple
recordatorio. Apariencia de sabiduria es lo que proporcionas a tus alumnos,
que no verdad. Porque habiendo oido muchas cosas sin aprenderlas, pare-
cera que tienen muchos conocimientos, siendo, al contrario, en la mayoria
de los casos, totalmente ignorantes, y dificiles, ademas, de tratar porque han
acabado por convertirse en sabios aparentes en lugar de sabios de verdad”.
(Platon: Fedro, 274c¢-275b)?

2 Ante las distintas traducciones disponibles, utilizo aqui la traduccion castellana publicada
en Didalogos Vol. 111, Madrid, Gredos, 1988, pp. 401-404, y realizada por C. Garcia Gual,
M. Martinez Hernandez y E. Lledé {fiigo, pues me parece la mas adecuada. Con todo, esta
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Veinticuatro siglos después, en el afio 1992, el critico cultural estadou-
nidense Neil Postman publicé una de sus obras mas licidas bajo el titulo de
Tecnopolis. La rendicion de la cultura a la tecnologia. La hipdtesis de partida
consiste en afirmar que casi todo el mundo piensa que la tecnologia es un
amigo fiel. Basicamente, por dos razones. En primer lugar, porque nos hace
la vida mas fécil, mas limpia y larga. En segundo lugar, porque la tecnologia
no aporta un analisis serio de sus propias consecuencias. De alguna manera,
creemos que la tecnologia nos salvard, tanto en la guerra como en la paz,
apunta Postman (Postman, 1992, 10-11). El objetivo del libro es “describir
cuando, cémo y por qué se ha convertido la tecnologia en un enemigo parti-
cularmente peligroso” (Postman, 1992, 10).

Y para cumplir con su objetivo —que no es aqui el mio— Postman em-
pieza el primer capitulo citando el célebre pasaje del Fedro de Platon sobre la
invencion de la escritura (o de las letras, segtn la traduccién de Gredos) que
acabo de citar mas arriba, pues estad convencido —y aqui si coincido con Post-
man— que en el conocido texto platonico “se encuentran varios principios
pertinentes a partir de los que podriamos aprender a reflexionar con prudente
circunspeccion sobre una sociedad tecnologica” (Postman, 1992, 14). Anali-
zar algunos de esos principios, sera el objetivo de mi texto. Pues me parece
que el estudio en el plano mas basico posible seria la condicion para poder
armar un juicio politico, ético o estético, y especialmente un juicio educativo
acerca de la tecnologia, pero un juicio que debiera ser la consecuencia del ana-
lisis, y no el punto de partida, como sin embargo parece funcionar en la obra
de Postman. Llevar la tecnologia a juicio implicaria que el analisis de las prue-
bas y los testimonios debe venir primero y la sentencia, de haberla, después.
Igual que hizo el rey Thamus después de escuchar las razones de Theuth.

Y cabe destacar, antes de avanzar, que el contexto en el que desarrollo
esta investigacion acerca de la influencia de las tecnologias en el campo de
las humanidades no es uno entre otros. Al contrario, coincide en el tiempo
con el desarrollo de una nueva guerra en territorio europeo. En principio, una

traduccion opta por el término “letras” en lugar de “escritura”, como en cambio hacia la
clasica traduccion de Azcarate. A lo largo del articulo emplearé la palabra “escritura” en el
sentido de este ultimo.
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guerra entre dos naciones, pero que implica a muchas otras y amenaza con
arrastrarlas a las aristas de su logica. Un enfrentamiento particular de escala
mundial en el cual la tecnologia juega un papel central. No estoy seguro si
hoy Postman mantendria aquella declaracion de los afios noventa en la que
afirmaba que todos confiamos la salvacion de forma ciega a los imparables
avances de la tecnologia.

Empezar citando el célebre texto platonico implica un recordatorio esen-
cial que consistiria en afirmar que el cambio profundo fruto de la implemen-
tacion de las nuevas tecnologias a todos los niveles de la vida no es algo nue-
vo. Podriamos analizar en paralelo muchos descubrimientos tecnologicos a
lo largo de la historia cuya radical influencia cambi6 el mundo por completo.
La imprenta, por ejemplo. Sin embargo, en la propia esencia de la imprenta se
encuentra, quiza, el unico ejemplo que podriamos comparar con lo que hoy
denominamos nuevas tecnologias, al menos en lo que a su radical impacto
sobre la humanidad se refiere: la escritura. Esta fue en su momento una nueva
tecnologia cuya potencialidad era imposible de medir y que llego para cam-
biar el mundo por completo. En este orden, y si la analogia es acertada, el ana-
lisis de los principios fundamentales de aquel cambio podria darnos las claves
para pensar el actual. Esta es la posicion de la que parte el texto de Postman.

Todavia inicialmente, en el exergo o prefacio del analisis, me parece que
hay otro elemento que la analogia entre el impacto de la escritura y las nue-
vas tecnologias aflora. Se trata de una falla en la terminologia actual, pues
denominar “nuevas tecnologias”, o simplemente “tecnologia”, a algo que se
pretende radicalmente nuevo es simplemente vacuo, por no decir vano. La
escritura también fue una nueva tecnologia, igual que la imprenta, el reloj
mecanico, la polea o el martillo. Sin embargo, a diferencia de estos ejemplos,
las denominadas “nuevas tecnologias™ no se definen en su concepto. Todavia
mas trivial, incluso presuntuoso, parece el genérico “tecnologias”, pues pare-
ce ignorar deliberadamente una larguisima y frondosa tradicion filosofica que
se cobija en el concepto teckné’® y que nos remontaria al menos hasta los textos
platonicos y aristotélicos.

* Este antiguo concepto obtiene su mayor desarrollo en el presente filosofico bajo la pluma
de Martin Heidegger, quien no solo analiza en profundidad su genealogia griega y su
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2. EL REY PROSCRIBE LA TECNOLOGIA

Postman destaca que el texto platonico nos proporciona elementos de reflexion
validos para pensar las sociedades tecnologicas actuales incluso alli donde se
equivoca. De hecho, el primer dato relevante que resalta es precisamente lo
que ¢l denomina un error platonico.

Segun Postman, el error de Thamus no consiste en afirmar que la tecnolo-
gia danara la memoria, sino en creer que la escritura solamente traeria cosas
negativas. Es decir, Thamus centra su contraargumento en lo pernicioso del
invento, pero no concede espacio para analizar las posibles consecuencias
positivas de aquel. “De lo cual —afirma Postman— podemos aprender que
es una equivocacion el suponer que cualquier innovacién tecnologica tiene
un efecto unilateral. Toda tecnologia supone tanto una carga como un benefi-
cio; no lo uno o lo otro, sino lo uno y lo otro” (Postman, 1992, 15). Lo cierto
es que una lectura rigurosa del texto platonico no podria atribuir semejante
unilateralidad a Thamus, pues Platon indica claramente que “muchas, segun
se cuentan, son las observaciones que, a favor o en contra de cada arte, hizo
Thamus a Theuth” (Platén, Fedro, 274e) y que si no las expone todas es so-
lamente por pura economia. Sin embargo, esto no indica que Postman no sea
un lector atento —en realidad su texto es explicitamente consciente de este
hecho— pero prefiere volcar la fuerza de su argumento en el énfasis inicial
que Thamus ejerce sobre lo negativo que la tecnologia de la escritura traeria
a su pueblo.

Si bien esta afirmacién inicial pudiera parecer demasiado obvia y poco
original, Postman la utiliza para blandir una primera critica a la sociedad
contemporanea al afirmar que estamos “rodeados de multitudes de entusias-
tas Theuths” (Postman, 1992, 15), a los que llama “profetas tuertos”, que,
del mismo modo que ocurria con el rey Thamus, aunque invirtiendo el ar-
gumento, no dejan de predicar a los cuatro vientos las innumerables ventajas
de la tecnologia, pero esconden o simplemente son incapaces de ver todo lo
dafiino y potencialmente destructor que acarrea. A estos entusiastas Theuths,

influencia en el pensamiento occidental, sino que desarrolla una fuerte critica a la técnica
contemporanea en la medida en que esta olvida las esencias. Para Heidegger, la esencia de
la técnica no es técnica (ver Heidegger, 1994, 9-38).
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profetas tuertos que Postman considera muy peligrosos, los denomina tecno-
filos. Estan obnubilados por la maravillosa luz que emite la novedosa tecnolo-
gia, como un amor juvenil o una infantil creencia, y son incapaces de detectar
agravio alguno. Pero también cabe recordar que lo mismo ocurriria con los
criticos thamusianos que solo ven elementos perniciosos por todas partes. Lo
decisivo es que “toda cultura se ve obligada a negociar con la tecnologia; que
lo haga con inteligencia o no es otra cuestion” (Postman, 1992, 15).

3. LA TECNOLOGIA NO ES NEUTRAL

Esta primera evidencia que acabamos de ver, muy basica pero esencial, y que
se deduce de un error en el juicio del rey Thamus, se complementa con otra
ni tan obvia, ni tampoco sacada de un error. En este caso, se trataria mas bien
de una omision. En efecto, cuando Theuth le presenta la invencion de la escri-
tura al rey Thamus, este asume sin mas dilacion y sin argumento explicativo
alguno que la tecnologia no es neutral. Entiende, sin necesidad de dar cuenta
de ello, que no esta ante algo imparcial.

Hoy escuchamos por doquier el argumento que atribuye el beneficio o el
perjuicio que de la tecnologia se deriva a la utilizacion que se haga de esta. Es
el argumento estrella de los profetas tuertos, pues en un mismo gesto exime
de responsabilidad a la tecnologia que venden y se la carga al usuario que la
compra. Sin embargo, segiin Postman, el rey Thamus consideraria este argu-
mento como una ingenuidad completa. Seria como decirle al alumnado, “te
ensefio a escribir, pero solo puedes emplear esta tecnologia para escribir cosas
serias”. En este punto, Postman tira de su habitual sarcasmo para sugerir que
la escritura seria dejaria fuera a las humanidades en general y a la filosofia
en particular. Sin embargo, lo decisivo del asunto, como apunta Postman, no
estriba en qué tipo de cosas puedan escribir aquellos que dominen la tecno-
logia de la escritura, eso le trae sin cuidado al rey Thamus, lo que realmente
le preocupaba al rey de los egipcios es que escriban. El peligro no reside en
los contenidos de los escritos, sino en el hecho de poder escribir. Es decir, la
amenaza no esta en el uso de la tecnologia, como tratan de hacernos creer los
profetas tuertos, sino en los usos que esta posibilita. Este es precisamente el
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argumento con el que el rey Thamus rechaza incorporar la invenciéon de la
escritura a su pueblo, a pesar de los beneficios que promete contra el olvido.

En opinion de Postman, la ensefianza que podemos extraer en este punto
consiste en afirmar que “una vez que se admite una tecnologia, esta llega
hasta el final; hace aquello para lo que esta proyectada” (Postman, 1992, 18).
Es decir, que, si se aprende a escribir, la posibilidad de escribir todo aquello
que la escritura permita escribir permanecera irremediablemente abierta. Las
prohibiciones posteriores que intenten limitar el uso de la tecnologia —de la
escritura en este caso—, ya sean prohibiciones de tipo legal o moral o cual-
quier otro, no seran mas que débiles obstaculos que tanto pueden retrasar
ciertos usos de aquella como motivarlos. O dicho de forma mas contundente
y tristemente contemporanea, si se inventa una bomba atémica, lo mas proba-
ble es que se haga explotar en algin momento. Al menos, como posibilidad,
su explosion sera siempre presente. Por este motivo, la tarea de los estudios
criticos, como la filosofia en particular y las humanidades en general, no de-
biera limitarse a pensar los limites de la utilizacion de las tecnologias, labor
que detenta esa parte de la filosofia que denominamos ética, sino en pensar
de raiz el proyecto que toda nueva tecnologia esconde. Y esto se vuelve ne-
cesario pues en muchas ocasiones, sino en todas, hasta los propios inventores
desconocen la potencialidad de su invento. Esta es también la acusacion del
rey Thamus hacia Theuth.

Alli donde Theuth ve un remedio para la memoria, Thamus ve un veneno
para la sabiduria. Y no podemos olvidar que en el griego platonico la palabra
“remedio” y “veneno” es una y la misma: pharmakon. Segun la lectura de
este mismo pasaje del Fedro de Platon que lleva a cabo el pensador argelino-
francés Jacques Derrida, es precisamente ese “pharmakon” lo que rechaza el
rey, aquello de lo que desconfia y desdena desde su posicion de padre. Esto
es, desde la posicion de aquel que detenta la palabra y el poder de la palabra,
el logos paterno de la metafisica occidental®.

“El farmacon es aqui presentado al padre y por ¢l rechazado, rebajado, abandonado, descon-
siderado. El padre desconfia y vigila siempre la escritura. [...] permanencia de un esquema
platénico que asigna el origen y el poder de la palabra, precisamente del logos, a la posicion
paternal. No es que eso se produzca sélo y por excelencia en Platon. Se sabe o se imagina
con facilidad. Pero si que el «platonismo», que instala a toda la metafisica occidental en su
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4. LA TECNOLOGIA Y EL LENGUAJE

Una de las intervenciones mas evidentes de la introduccion de una nueva tec-
nologia en una cultura determinada es la que se produce en el lenguaje. Como
es obvio, si el sabio rey Thamus apareciese hoy entre nosotros no entenderia
palabras como ordenador, tuit o smartphone. Hasta aqui no hay nada peyo-
rativo en si mismo, pues las cosas nuevas necesitan palabras nuevas, nom-
bres que las identifiquen y les otorguen existencia. Como decia Wittgenstein
en su proposicion 5.6 del Tractatus logico-philosophicus: “Los limites de mi
lenguaje significan los limites de mi mundo” (Wittgenstein, 2009, 105). Sin
embargo, una intervencion, mas silenciosa y autoritaria, tiene lugar en el len-
guaje. Silenciosa porque no se aprecia, no se ve, no modifica, aparentemente,
la palabra que afecta. Autoritaria, precisamente, porque en virtud de su sigilo
se impone evitando la contestacion y la critica. No me refiero a las palabras
nuevas que la nueva tecnologia trae consigo, sino a la intervencion en el sig-
nificado de las viejas palabras a las que afecta sin modificar su apariencia
externa. Postman lo explica asi:

“El telégrafo y la prensa barata cambiaron lo que hace tiempo queriamos
decir con “informacion”. La televisidn cambia lo que una vez sefalaba-

99 CC

mos con los términos “debate politico”, “noticias” y “opinion publica”. El
ordenador altera de nuevo el significado de “informacioén”. La escritura
modifico lo que antes denomindbamos “verdad” y “ley”; la imprenta volvid
a cambiarlo y, ahora, la television y el ordenador lo transforman una vez
mas”. (Postman, 1992, 19)

Las palabras nuevas que nombran los nuevos objetos que la tecnologia im-
pone no solo amplia el surtido de cosas a nuestro alcance, sino que modifica
el significado de aquellas viejas palabras sobre las que se edifica una cultura.
Dicho de otra forma, lo decisivo no es el cambio que supone la aparicion de la
palabra smartphone, sino el cambio que el smartphone supone en la definicion
de palabras fundamentales como libertad, verdad, justicia o sabiduria. La di-
ferencia es la siguiente: alli donde los tecndfilos, o profetas tuertos como los

conceptualidad, no escapa a la generalidad de esa obligacion estructural” (Derrida, 1975,
112).
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denomina Postman, tienden a decirnos que las nuevas tecnologias refuerzan
los significados de aquellas palabras fundamentales, en cambio, el rey Tha-
mus opinaba que lo modifican. Segun los tecndfilos aprendices de Theuth, la
libertad sigue siendo la misma de siempre, por eso no le cambian el nombre,
pero se alcanza mas facilmente gracias a internet, al tren de alta velocidad o a
los sistemas de defensa antiaérea. Por el contrario, para los fieles thamusianos
lo que modifica estas nuevas tecnologias es aquella vieja libertad. Asi, seria
del todo pertinente darle un nuevo nombre. Se me ocurren cosas tan poco
estéticas como “Tecnolibertad” o “smartfreedom”. Y dejar la vieja palabra
“libertad” en el museo de la historia, igual que conservamos el telégrafo o
el papiro. Y es precisamente en este sentido en el que ya observamos ciertos
cambios como la reciente aparicion en el debate publico de la —en mi opi-
nion, infeliz palabra— “postverdad”.

5. LA INMERECIDA REPUTACION DE SABIO

Postman parte de las teorias sobre los medios de comunicacion que elabord el
economista canadiense Harold Innis a mediados del siglo XX. Este hacia no-
tar con acierto la formacion de nuevos “monopolios del conocimiento” —es
su expresion— derivados de la implementacion de nuevas tecnologias. Aque-
llos grupos que dominen las técnicas, las materias y la capacidad de imponer
la nueva tecnologia a la sociedad, en aras de sus beneficios, acumularan in-
gentes dosis de poder, y no se trata simplemente de un poder economico. De
lo cual, apunta Postman, podemos concluir “que los beneficios y perjuicios de
una nueva tecnologia no se distribuyen equitativamente. Por asi decirlo, hay
ganadores y perdedores” (Postman, 1992, 20).

Parece claro que las grandes corporaciones tecnologicas de hoy gozan de
una posicion privilegiada, no solo econdmicamente, sino también desde un
punto de vista estructural. Pues no se trata simplemente de enormes bene-
ficios econdmicos, sino de una posicion estratégica con respecto a poblacio-
nes enteras. Muy pocos estarian dispuestos hoy a renunciar a una conexion
a internet en el domicilio o a olvidarse del teléfono movil. Por no referirse a
elementos tecnoldgicos ya considerados basicos, incluso obsoletos, como la
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television o la radio, pero que se utilizan a diario en todo el planeta. Pocos, o
casi ninguno de nosotros estariamos por la labor de someternos a semejantes
renuncias, pero todavia menos lo estarian las instituciones y las grandes cor-
poraciones que las sostienen. La banca, los transportes, las fuerzas armadas,
los poderes publicos y privados, todos dependen y se benefician de este nuevo
sector. Lo que no esta tan claro es en qué medida nos hemos beneficiado los
demas, si seguimos trabajando las mismas horas, o mas, y en muchos casos
por salarios cada vez mas bajos. Postman lo plantea asi:

“;Hasta qué punto la tecnologia del ordenador ha significado una ayuda para
la mayoria de la gente? ;Les ha servido de algo a los metalurgicos, los propie-
tarios de verdulerias, los profesores, los mecanicos de coches, los musicos, los
albaniles, los dentistas y la mayoria de los demas en cuyas vidas se inmiscuye
ahora el ordenador? Sus asuntos privados se han vuelto mas accesibles para
las instituciones poderosas. Son rastreados y controlados mas facilmente,
estan sometidos a mas inspecciones; se quedan cada vez mas desconcertados
ante las decisiones que se toman sobre ellos; a menudo se ven reducidos a
simples objetos numéricos. Son inundados de publicidad por correo. Se han
convertido en objetos faciles para agencias de publicidad y organizaciones
politicas. Las escuelas ensefian a sus hijos a que trabajen con sistemas infor-
matizados, en lugar de ensefiarles algo mas valioso. En una palabra, a los
perdedores, la nueva tecnologia no les ofrece practicamente nada de lo que
necesitan; por eso son perdedores”. (Postman, 1992, 22)

Es innegable lo ventajoso que resulta el hecho de poder recibir una llama-
da de un ser querido que acaba de aterrizar en la otra parte del planeta y saber
que se encuentra bien sin esperar un mes a recibir su postal, sin embargo,
como apuntaba Freud en El malestar en la cultura, esa llamada se vuelve
necesaria para un gran niamero de ciudadanos desde que la tecnologia del
ferrocarril, ahora diremos sobre todo la tecnologia de la navegacion aérea,
permite salvar las distancias territoriales con relativa facilidad®. La cuestion
de fondo es que las necesidades se crean primero y luego exigen su cobertura.

“Podriamos mencionar todavia una larga serie de tales beneficios, que debemos a la tan
vilipendiada época del progreso técnico y cientifico. Pero en este punto se hace oir la voz de
la critica pesimista y advierte que la mayoria de estas satisfacciones siguieron el modelo de
aquel «contento barato» elogiado en cierta anécdota: Uno se procura ese goce cuando en una
helada noche de invierno saca una pierna desnuda fuera de las cobijas y después la recoge.
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De los peligros de estos nuevos monopolios del conocimiento que, en
la medida en que desplazan a antiguos monopolios, crean nuevas necesi-
dades y deseos era ya muy consciente el rey Thamus cuando criticaba la
escritura ante su inventor. En primer lugar, porque la escritura suponia una
amenaza directa a la soberania de un rey que basaba su poder en la palabra.
La palabra del rey significaba ante todo ley, lo cual quiere decir orden y
jurisprudencia, pero también lealtad e incluso carifio. Con todo, mas alla
de la ley, la palabra del rey significaba también verdad, justicia y sabiduria.
Como apuntan las investigaciones del catedratico de filosofia antigua Quin-
tin Racionero, especialmente en sus Lecciones de Historia de la Filosofia
Antigua y medieval. El Espiritu Griego, asi como en su El discurso de los
reyes, el rey era rey principalmente en virtud del dominio de la produccion
de la sabiduria y del significado de sabiduria. De ahi se deriva el origen de
la filosofia y el hecho de que todos los primeros filésofos eran reyes. Y es
en este sentido por lo que el rey Thamus desconfiaba de la nueva tecnologia
de la escritura, pues no solo implicaba una pérdida de poder, sino, en segun-
do lugar, la transformacion de la idea de sabiduria en la que aquel poder se
fundamentaba.

Las nuevas ¢élites que dominan el arte de la nueva tecnologia recién llegada
haran creer a los que no tienen competencia que ese conocimiento especia-
lizado es la nueva forma de la sabiduria. “Apariencia de sabiduria es lo que
proporcionas a tus alumnos, que no verdad”, decia Thamus, pues saber pro-
gramacion cuantica, por ejemplo, no es lo que te convierte en sabio, sino la
capacidad de discernir entre lo beneficioso y lo perjudicial de encumbrar las
competencias de la programacion y generar una élite a su amparo. Es decir, la
aptitud y la disposicion para tomar una decision sin dejarse llevar por las apa-
riencias, ese es el verdadero papel del rey Thamus, aquello que efectivamente
lo convierte en rey.

Si no hubiera ferrocarriles que vencieran las distancias, el hijo jamas habria abandonado
la ciudad paterna, y no haria falta teléfono alguno para escuchar su voz” (Freud, 1976, 87).
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6. EL FIN DE LOS MAESTROS

Hay otro elemento esencial que tiene que ver con la afeccion al concepto de
sabiduria y que levanta la suspicacia del rey de los egipcios. Se trata del efecto
de las nuevas tecnologias sobre la educacion.

En opinion de Thamus, la escritura es peligrosa porque desengancha al
aprendiz del maestro o, dicho contemporaneamente, al alumnado del profe-
sorado. Si bien el rey de los egipcios le concede a Theuth que la escritura au-
mentara la capacidad de los jovenes de adquirir informacion, critica que esta
se confundira con la sabiduria. Pues el hecho de tener a disposicion una gran
cantidad de datos no convierte a su poseedor en sabio, de hecho, bien puede,
segtin Thamus, seguir siendo un perfecto ignorante. Lo esencial es que para
el rey del Tebas egipcio la mera informacion sin la instruccion adecuada no se
convierte en sabiduria, y ademds puede tornarse harto peligrosa, pues los que
posean esa informacion se creeran a si mismos tan sabios que actuaran como
si lo fueran y determinaran, es decir, decidiran, sobre el futuro de poblaciones
enteras.

La cuestion es mas delicada de lo que parece y admite muchas interpreta-
ciones. Pero parece claro que el hecho de tener todas las respuestas del mo-
mento en un libro a tu alcance®, o en el buscador de google, no nutre inmedia-
tamente mi espiritu, ni me convierte en mejor persona, ni me capacita para to-
mar la decision adecuada. Antafio se distinguia entre erudicion, persona que
conoce muchos datos, e inteligencia, capacidad para interpretarlos y resolver
problemas concretos. Hoy, la palabra erudicion ha desaparecido de nuestro
vocabulario convencional, para qué voy a memorizar datos si ya tengo un
buscador en mi smartphone, podria argumentar cualquiera. La memoria ya
no vale lo que valia. Dejamos de ennoblecer, incluso de nombrar, la erudicion

¢ Este era el suefio de los enciclopedistas que Diderot y d’Alembert llevaron a cabo en el
siglo XVIII. Con todo, aunque ambos se lleven el merecido prestigio, cabe recordar que
los veintiocho volumenes que tiene la edicion original no fueron, ni podrian haber sido,
claborados solamente por dos personas. Se desconoce la autoria de muchos de los textos alli
recogidos. Destacan las firmas de Rousseau, Chatelet o Montesquieu, entre muchos otros.
Para un estudio rico y detallado sobre los enciclopedistas se recomienda la obra de F. A.
Kafker The Encyclopedists as individuals: a biographical dictionary of the authors of the
Encyclopédie.
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en la medida en que las nuevas tecnologias nos pueden convertir a todos en
eruditos, pero ciertamente no en inteligentes.

La contemporanea actitud de despreciar los textos antiguos pensando que
nada pueden ensefiarnos, pues ciertamente nada sabia Platon de fisica cuan-
tica o de sistemas de computacion contemporaneos, se fundamenta en esta
confusion entre informacion y sabiduria, entre erudicion e inteligencia. Pero
lo que si sabia Platon, y no por erudicion sino por inteligencia, es que la in-
troduccion de una nueva y poderosa tecnologia como lo era en su momento la
escritura —la cual solo una élite, a la que ¢l mismo pertenecia, dominaba—,
no se limita a ejercer como instrumento neutral y aséptico para nuestros fines,
sino que los transforma por completo. La nueva tecnologia de la escritura o de
la computacion cincela un nuevo horizonte ideoldgico. En mi opinion, hacer
consciente ese horizonte para poder decidir sobre €l y no sobre su sombra, es
la tarea del pensamiento critico.

El rey Thamus temia que por culpa de la escritura los aprendices creye-
sen que ya no necesitaban a sus maestros. En buena parte tenian razoén los
aprendices. Se produjo una lucha entre la palabra y la escritura, y el maestro
tuvo que adaptarse a la palabra escrita. La invencion de la imprenta en el
siglo XV hizo el resto. Con el nacimiento de la escuela moderna, a mediados
del siglo X V111, la escuela estaba completamente dominada por la escritura.
Theuth habia vencido la oposicidon del rey Thamus. Quien dominaba la nue-
va tecnologia de la escritura se convertia inmediatamente en ¢lite. No solo
econdémica, sino también estructural. No solo ganaba buen dinero, sino que
dominaba culturalmente la nueva ideologia de la sociedad. Habia disefiado
los fines de esta. De tal forma aprendemos que mas alla de la transforma-
cion practica que una nueva herramienta pueda suponer, también introdu-
ce, de forma mas silenciosa y autoritaria, una transformacion ideoldgica
muy dificil, sino imposible, de prever. Un buen ejemplo que Postman utiliza
(Postman, 1992, 27) lo ilustra la invencidn del reloj mecéanico que, supues-
tamente, idearon los monjes benedictinos para dar precision a sus estrictos
periodos de oracién diaria. Lo que inicialmente era un aparato para mejorar
la devocion divina, acabd convirtiéndose en un medio de control humano
sin el cual no seria entendible la revolucion industrial y el capitalismo mas
despiadado.
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También las escuelas estan dominadas por el reloj, pero hoy tenemos en
las aulas una version mas sofisticada de aquel temor thamusiano. Segun el
analisis de Postman, la introduccion de la computadora en las escuelas viene
a romper una paz de mas de cuatrocientos afios establecida gracias a la con-
vivencia entre, por un lado, la palabra impresa, que otorga orden y rigor, pero
también introspeccion y aislamiento, y, por otro lado, la oralidad, que aporta
espontaneidad y ligero caos, pero también franqueza y espiritu gregario. Esta
paz entre dos medios, basada en la convivencia, se altera con la llegada de un
nuevo medio que exige su espacio y pretende su monopolio.

De nuevo, dos poderosos medios se enfrentan por conseguir educar las
mentes a su manera. Pero ocurre que las nuevas tecnologias han colonizado
los espacios vitales de los nuevos individuos de la sociedad antes de que es-
tos se introduzcan en las instituciones educativas. De tal forma que, cuando
aquellas mentes formadas —Postman dice “deformadas” (Postman, 1992,
29)— por lo telematico y lo televisual, por lo inmediato, por la gratificacion
rapida y la estimulacion emocional, entran en el aula, se dan de bruces con
un mundo dominado por la disciplina, el rigor logico, la historia, la pausa y el
distanciamiento que exige la palabra escrita.

La decepcién es previsible, en muchos casos inmediata, y su respuesta,
tan previsible como inmediata, es el rechazo. Y fracasan, claro. Pero no por
falta de capacidad o por vagancia, desde luego no por estupidez o escasa in-
teligencia, sino porque se ven atrapados en medio de una guerra de medios
que pujan por el control de sus mentes. Es lo que en terminologia bélica se
denomina “estar en tierra de nadie”, la peor de las posiciones. Aquellos que se
adaptan rapidamente al nuevo ambiente, para sobrevivir, no porque les agra-
de, podemos considerarlos unos verdaderos héroes. Probablemente por eso
los condecoramos con sobresalientes.

7. CONCLUSIONES: TECNOLOGIA-ECOLOGIA-IDEOLOGIA

No sabemos quién ganara la guerra. La mayoria de los jefes militares de las
aulas, el profesorado, sigue del lado de la palabra escrita. No asi el alumnado
que cada afio y de unos treinta en treinta engordan sus filas y al que obedecen
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a reganadientes por mera supervivencia. Con un poco de suerte, puede que
el profesorado permita al alumnado discutir qué medio es el mas adecuado
para el buen desarrollo del aula. Esto es muy importante —y en mi experien-
cia también muy util— pero, sin duda, no es lo esencial. Pues, en el fondo,
la discusion entre qué medio o herramienta es mas eficaz es solo aparente
y, ciertamente, secundaria. El verdadero debate consiste en que las nuevas
tecnologias no son asépticas e introducen nuevas ideologias. En un libro ante-
rior, publicado en 1969 bajo el titulo de La ensefianza como actividad critica,
Neil Postman, junto con Charles Weintgartner, expresan esta misma idea del
siguiente modo:

“Un cambio en las circunstancias ambientales raramente tiene s6lo un carac-
ter aditivo o lineal. Raramente, si es que ocurre alguna vez, sobrevivira tu
medio ambiente con la Unica variante de la adicion de un nuevo elemento:
una imprenta o un enchufe. A lo que te enfrentaras sera a un medio comple-
tamente nuevo, que exigira de ti un repertorio completo de nuevas técnicas
de supervivencia. Nunca resulta esto mas cierto que cuando los elementos
son de tipo tecnoldgico. Luego, en ningun aspecto, poseera el nuevo medio
una diferencia tan radical con respecto al antiguo como en el de las formas
de vida politicas y sociales. Cuando enchufas algtin aparato, algo se conecta
también dentro de ti. Esto significa que necesitaras nuevos patrones de
defensa, percepcion, comprension y evaluacion. Necesitaras un nuevo tipo
de educacion”. (Postman y Weingartner, 1973, 22-23)

Mas adelante veremos como esta misma idea “ecologica” se repite en la
lectura platonica que Postman lleva a cabo en Tecnopolis. La rendicion de
la cultura a la tecnologia que aqui analizamos. Por el momento, cabe decir
que lo esencial radica en entender que el mundo del alumnado educado tec-
noldgicamente a través de lo que Lipovetsky llamaba la “pantalla global’
es un mundo al que su profesor no pertenece de la misma manera, y por lo
tanto no comprende, y al que probablemente teme, igual que Thamus temia

7 “La red de las pantallas ha transformado nuestra forma de vivir, nuestra relacién con la
informacion, con el espacio-tiempo, con los viajes y el consumo: 2 se ha convertido en
un instrumento de comunicacion y de informacién, en un intermediario casi inevitable
en nuestras relaciones con el mundo y con los demads. Vivir es, de manera creciente, estar
pegado a la pantalla y conectado a la red” (Lipovetsky y Serroy, 2009, p. 271).
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a la escritura. Frank Miceli, del Departamento de Educacion de Virgin Is-
lands, Estados Unidos de América, decia en un articulo titulado “Educacion
y realidad™: “Cuando el proceso escolar se viene abajo, es decir, cuando los
estudiantes abandonan los estudios, podemos tener casi la certeza absoluta de
que el origen del fracaso esta en el hecho de que el contenido de la cabeza del
profesor no guarda la debida relacion con el contenido de la cabeza del estu-
diante” (citado en Postman y Weingartner, 1973, 189-190).

Lo primario es que cada nueva tecnologia, si resulta victoriosa en su guerra
por el monopolio de las mentes, se refuerza y organiza colonizando las ins-
tituciones y adaptandolas o creandolas segun sus intereses. Esto explica que
cada vez que una nueva y poderosa tecnologia aparece y suplanta o desplaza
a la vieja tecnologia, inmediatamente las viejas instituciones se ven amena-
zadas y se protegen, resisten, intentan sobrevivir, se vuelven autoritarias y
tradicionalistas. Por eso decimos que toda institucion es conservadora por
definicion. Lo que se produce es una crisis cultural a gran escala. Y todo esto
no es culpa del alumnado, ciertamente, pero tampoco del profesorado. Ambos
agotan sus esfuerzos tecnologicos en conseguir soluciones rapidas para pro-
blemas concretos, ya sean de tipo matematico, econémico o lingiiistico, sin
embargo, todo indica que deberian preocuparse un poco mas por las aristas
sociales de ese nuevo mundo que el ordenador esta configurando.

Sin duda, Postman ve en la educacion el tnico camino viable para salir lo
menos perjudicados posible de la inmensa y problematica crisis cultural que
supone la introduccion masiva de las nuevas tecnologias en nuestras vidas.
Con todo, y aunque la educacion sea el remedio, Postman es muy critico y
también pesimista con los sistemas educativos occidentales, a los que acusa
de vivir en el pasado y de limitarse a proporcionar informacion que también
pertenece al pasado. No podemos negar la funcionalidad de este sistema en el
pasado, pero lo que se pone en duda es su utilidad en el presente.

El argumento lo desarrolla Alfred North Whitehead en su The Adventure
of Ideas, donde postula (Whitehead, 1993, 92-93) que ya no podemos seguir
construyendo la educacion sobre el prejuicio de que cada nueva generacion
desarrollara su vida en unas condiciones que se asemejan en casi todo a la
anterior. Segin Whitehead, es la primera vez en toda la historia de la humani-
dad en la que este supuesto aparece como radicalmente falso. En este sentido,
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la educacion aparece en los textos de Postman no solo como Ila solucion, sino
también como el problema. Es, a un tiempo, un remedio y un veneno: el phar-
makon platénico.

La educacion actuaria como veneno al menos en dos sentidos. Por un lado,
en cuanto mera transmisora de informacién anticuada que no se adapta a la
nueva realidad en la que vive el alumnado. Por el otro, sucumbiendo a las
directrices de la nueva realidad que convierte la tecnologia en un fin en si
misma. Postman desarrolla su teoria sobre la nueva ideologia en un afamado
libro titulado Divertirse hasta morir. El discurso publico en la era del “show
business”.

En esta obra postula que la nueva ideologia es la diversion y que se desa-
rrolla de forma masiva a través de lo que €l llama la “television”, que podemos
equiparar con los medios de difusién masivos que han colonizado la realidad
a través de la implementacion de las nuevas tecnologias. Su critica a la televi-
sion se dirige a la cultura del entretenimiento como sustituto de cualquier otra
experiencia. Si no me divierte, no me vale, cambio de canal. Segun €I, de la
cultura textual se paso a la cultura del espectaculo, empleando a la masa como
“vecindario unico” y obviando cualquier diferencia. Todos quieren divertirse.

La tecnologia de la fotografia profundizé el problema porque no preten-
de complementar la cultura textual, sino sustituirla. El objetivo ahora es la
fascinacion. La aparicion de la television y las redes colaborativas, si bien
tienen un potencial liberador, siguen estando principalmente dominadas por
la nueva ideologia de la diversion. Uno de los puntos fuertes de esta ideologia
es que no forma parte de un plan maquiavélico, sino que se impone incluso
ante estos. Y esto se debe, como ya apuntaba en Tecnopolis, a que nadie ve
en la tecnologia a un enemigo ideoldgico, sino a un amigo fiel. Y frente a esta
nueva ideologia de la diversion comandada sin direccion por las nuevas tec-
nologias, dice Postman, es muy dificil luchar y los filoésofos nos han fallado.

(Quién esta preparado para luchar contra un mar de diversiones? ;A quién
y cuando nos quejamos, y en qué tono de voz, cuando un discurso serio se
disuelve en risas estupidas? ;Cual es el antidoto para una cultura que se con-
sume en risas? Me temo que nuestros fildosofos no nos han guiado en esta
cuestion. Sus advertencias han ido dirigidas, como de costumbre, en con-
tra de esas ideologias conscientemente formuladas que apelan a las peores
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tendencias de la naturaleza humana. Pero lo que esta ocurriendo en Estados
Unidos no es el designio de una ideologia articulada. Ni Mi lucha ni EIl ma-
nifiesto comunista anunciaron su venida. Viene como una consecuencia no
intencionada de un cambio dramatico en nuestros modos de conversacion pu-
blica. Sin embargo, es una ideologia, porque impone un estilo de vida, un tipo
de relaciones humanas y de ideas, sobre las cuales no hay consenso, ni discu-
sion, ni oposicion, sino solo conformidad. La conciencia ptblica todavia no ha
asimilado el hecho de que la tecnologia es ideologia. (Postman, 1991, 164-165)

La fuerza poderosa de esta nueva ideologia de la diversidon consiste en que
no se impone por la fuerza, al contrario, es requerida por todos. Cuando en
los afos ochenta en Estados Unidos todos temian que las predicciones orwe-
lianias de /984 acerca de una dictadura tecnologica se hiciesen realidad y una
tirania se alzase con el poder por la fuerza, argumenta Postman demostrando
ser un excelente critico literario, lo que acab6 ocurriendo fue que la distopia
tecnoldgica que Huxley profetizo en Un mundo feliz impuso su autocensura
sin sables ni contestaciones.

Ante esta situacion, de la que no esta exenta el sistema educativo en su
conjunto, Postman cree que otra educacion es posible. Sin embargo, la tnica
educacion posible no se podria limitar ya a “informar” sino que debe conver-
tir al alumnado en lo que Hemingway llamaba un detector de mentiras. “La
historia de nuestra intelectualidad es la crénica de la angustia y sufrimientos
de unos hombres que intentaron ayudar a sus contemporaneos a ver qué parte
de sus convicciones mas intimas eran conceptos erréoneos, prejuicios, supers-
ticiones e incluso mentiras descaradas” (Postman y Weingartner, 1973, p. 19).
Ante tan peculiar filosofia de la historia, propone convertir las escuelas en
lo que Norbert Weiner denominaba “sistemas de alerta antientropicos™, es

§ “Ciertas clases de maquinas y algunos organismos vivientes, particularmente los superi-
ores pueden modificar sus modos de conducta, basandose en la experiencia anterior, para
obtener fines especificos antientropicos. En esas clases superiores de organismos capaces
de comunicarse, el ambiente, considerado como la experiencia pasada del individuo, puede
modificar la forma de conducta, transformandola de tal manera que, en un sentido u otro,
actue de manera mas efectiva sobre el medio futuro. En otras palabras, el organismo no se
parece al mecanismo de relojeria de las monadas leibnitzianas y su armonia preestablecida
con el universo, sino que realmente busca un nuevo equilibrio con €l y sus contingencias
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decir, en formar sujetos capaces de detectar cuando y por qué un modelo so-
cial empieza a desintegrarse inexorablemente.

Segtin argumenta Postman en Tecnopolis, “el cambio tecnoldgico no es ni
suma ni resta, es ecologico” (Postman, 1992, 31), pues la introduccion de un
nuevo organismo en un viejo habitat lo trasforma por completo. De esto ya se
habia dado cuenta el rey Thamus y en eso fundamentoé su rechazo de la escri-
tura ante Theuth. La situacion contemporanea es semejante. El alumnado de
hoy no es el alumnado de ayer mas un ordenador bajo el brazo, sino que es un
alumnado completamente diferente, que exige unas instituciones diferentes
y que configurara un mundo diferente. Que eso se produzca “gracias” a las
nuevas tecnologias o por “culpa” de las nuevas tecnologias, ya lo veremos.
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RESUMEN: El hombre comenz6 a vislumbrar una relacion estrecha entre el saber
cientifico y la liberacion de su persona cuando comenz6 a considerar la ciencia como
un saber cuya Unica finalidad no era el conocimiento sino también la aplicacion
practica, es decir, cuando la ciencia comenzo6 a ser considerada como proyecto de la
accion humana. ;Se trata de una vision que contintia el concepto ya conocido en la
epistemologia clasica de ciencia practica o es una vision radicalmente nueva?, jcuales
son las implicaciones y las consecuencias antropoldgicas de esta vision? Estas son
algunas de las preguntas que se plantea el autor al analizar la relacion entre ciencia
y liberacion del hombre.

PALABRAS CLAVE: ciencia, €tica, liberacion, libertad, posibilidad.

ABSTRACT: People began to glimpse a close relationship between scientific knowledge
and their liberation when they began to consider science as knowledge whose sole
purpose was not simply knowledge, but rather its practical application, that is, when
science began to be considered as a project of human action. Is it a vision that continues
the concept already known in classical epistemology of practical science or is it a
radically new vision? What are the anthropological implications and consequences
of this vision? These are some of the questions that the author poses when analyzing
the relationship between science and the liberation of mankind.

KEYWORDS: ethics, freedom, liberation, possibility, science.

1. EL CONCEPTO CLASICO DE CIENCIA PRACTICA

La mejor introduccion a la problematica moderna y contemporanea de la
relacion entre ciencia y liberacion del hombre esta en la comprension del
concepto clasico de ciencia practica. Para no hacer demasiado pesada mi re-
flexion me limitaré al concepto de santo Tomas de Aquino. El doctor Angélico
propone la distincidon entre una ciencia practica y una ciencia tedrica. Mientras
la segunda nace del deseo puro de saber como son las cosas, sin orientar el co-
nocimiento alcanzado a nada mas que la satisfaccion del puro deseo intelectual

“Saber cientifico y liberacion de la persona humana”, es el titulo de la ponencia que impartio
en la Fundacion Universitaria Espafiola, el 22 de mayo de 1991, en un curso de bioética
organizado por el Seminario de Pensamiento Angel Gonzalez Alvarez. Publicamos el texto
que permanecia inédito, por su enorme interés y actualidad, y también como expresion de
gratitud al inolvidable maestro que fue Carlo Caffarra [nota de la editora jefe].
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de saber, la segunda, la ciencia practica no nace unicamente del deseo de saber,
sino de un deseo de saber que se convertira después en proyecto y orienta-
cion para el obrar humano. En este punto santo Tomas introduce una distincion
de importancia fundamental dentro del saber cientifico practico. La puesta en
practica de los dinamismos operativos humanos puede asumir dos formas fun-
damentales: la del hacer y la del actuar. El hacer connota un obrar humano que
tiene su origen ciertamente en el hombre pero su fin esta fuera de él. En una
palabra, mediante su hacer, el hombre transforma el mundo, es mas, su hacer
consiste precisamente en transformar el mundo. El actuar, por el contrario, con-
nota un obrar humano que tiene en el hombre su origen y su fin. En una palabra,
mediante su actuar, el hombre se transforma a si mismo, es mas, su actuar con-
siste precisamente en transformarse a si mismo.

A estas dos formas fundamentales del obrar humano corresponden dos
tipos de conocimiento cientifico-practico diferentes: el primero que regula
el hacer humano, el segundo que regula el actuar humano. Ars se llama el
primero, con un término para nosotros hoy intraducible (podriamos llamarlo
“saber técnico), Ethica es el nombre del segundo. Tenemos ahora que entender
porqué en la vision de santo Tomas, la ética es eminentemente la ciencia prac-
tica, para dar razones simples y profundas que deberan tenerse continuamente
presentes mas adelante. La primera, la persona es en acto en grado supremo
no cuando hace algo, sino cuando acttia, aunque, aparentemente se creeria lo
contrario. Si la persona cumple un acto de amor, su obrar es mds que el de la
persona que va a la luna. La suprema dignidad del obrar humano consiste en
su actuar no en su hacer. Y, por lo tanto, la ética que es la ciencia del actuar
(no del hacer) humano, es ciencia sumamente practica. La segunda, mientras
las indicaciones de las otras ciencias practicas son indicaciones hipotéticas
condicionales (si se quiere construir un puente, se debe o no se deben usar
determinados materiales), las indicaciones de la ética son categdricas y abso-
lutas (debes actuar de tal manera o no debes actuar de tal manera, simplemen-
te porque esto es bueno y esto es malo). Como se ve, el grado de practicidad
al que llega la ética nos conduce finalmente a la idea mas importante de la
epistemologia tomista. Para captar esta idea es necesario tener presentes en
nuestra mente, contemporaneamente algunas profundas reflexiones de santo
Tomas sobre el actuar humano.
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a) Después de aclarar la distincion entre el hacer y el actuar, nos podemos
preguntar, ;cual es la naturaleza intima del acto humano?, ;su esencial ulti-
ma? El actuar humano es esencialmente la volicion libre: es el actuar libre-
voluntario. Ciertamente, no es posible ninglin acto libre que no presuponga
un acto de conocimiento; pero se trata, justamente, de un pre-supuesto, de una
condicion. Sin embargo, la humanidad de nuestro actuar consiste exclusiva-
mente en la libertad de nuestro actuar: actia humanamente quien acta libre-
mente. Toda obra actividad humana es una dimension externa (santo Tomas lo
llama actus exterior) a la intima esencia del acto humano.

b) (Qué mueve a la persona a elegir aquello que libremente quiere? No es
el acto del conocimiento, el acto mediante el cual conozco la posibilidad de
una eleccion. El conocimiento muestra solamente las posibilidades: pero que
una posibilidad se convierta en realidad depende exclusivamente de la volun-
tad libre de la persona, no de su capacidad cognoscitiva.

A la luz de esta doble reflexion, nos damos cuenta de que el significado
practico del saber ético debe ser rigurosamente redimensionado. La ética (lo
mismo que cualquier otro saber) no va mas alla del descubrimiento de formas
posibles de existencia, de cursos posibles de accion; aun cuando —y no debe-
mos olvidarlo nunca— se trate de posibilidades que se imponen a la libertad
con una fuerza singular: la fuerza del deber moral. Pero es la persona en su
libertad la que actua o no actua (lo hace ser).

Al llegar a este punto, parece necesaria a nuestra inteligencia una conclu-
sion a pesar de la paradoja: ningin saber es capaz de liberar al hombre puesto
que nada puede introducirse en la intimidad de la accion. En la libertad habita
tan solo la libertad. Ningtin saber teorético —por definicion— ofrece a la
libertad proyecto alguno; ningiin saber practico, que de suyo no puede ir mas
alla de las posibilidades ofrecidas. Ahora bien, a través de la reflexioén sobre
algunos puntos de la epistemologia tomista hemos llegado a un punto funda-
mental de la doctrina cristiana. La salvacion del hombre no estd conectada en
ultima instancia con un acto de inteligencia sino de libertad: el gnosticismo
de ayer y de hoy se contrapone de manera total con el cristianismo. Quisiera
ahora concluir el primer punto de mi reflexion pidiéndoles mantener siempre
la conclusion a la que hemos llegado. Lo repito, ningtin saber es capaz de
liberar al hombre.
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2. POSIBILIDAD HUMANA Y LIBERACION DEL HOMBRE

He repetido varias veces en el punto precedente que el saber cientifico ofrece
meramente posibilidades. Quisiera ahora reflexionar mas atentamente sobre
esta afirmacion que nos introduce directamente en el debate contemporaneo.
El término “posibilidad” puede tener dos significados diferentes. Puede sig-
nificar simplemente “que no implica contradiccion” o bien puede significar
“capacidad de, poder de...” Por ejemplo, si digo “un circulo cuadrado no es
posible”, pretendo decir (en su primer significado) que la figura geométrica
“circulo cuadrado” implica contradiccion y, por lo tanto, no ha existido nunca
ni existird jamas un circulo cuadrado. Si digo, “no me es posible venir a Ma-
drid”, quiero decir (en su segundo significado) que no puedo venir a Madrid.

Cuando decimos “el saber cientifico (practico) ofrece posibilidades”, jcon
cual de estos dos significados usamos el término “posibilidad”? No tenemos
tiempo ahora de demostrar que una de las caracteristicas fundamentales de
la epistemologia moderna fue la de responder a la pregunta de esta manera:
el saber cientifico ofrece posibilidades, en el sentido de que da al hombre
siempre mas poder, siempre mas capacidad de hacer. El primer maestro de
esta epistemologia fue Francis Bacon, identificaba ya simplemente saber con
poder, scire est posse. En este sentido, podemos decir que la razon cientifica
se ha convertido siempre mas en razon tecnologica.

Esta nueva situacion antropolégica, ;debe llevarnos a refutar lo alcanzado
en el primer punto de nuestra reflexion? No podemos contestar a esta pregun-
ta sin antes resolver un problema antropologico particularmente dificil, tanto
para el filosofo como para el tedlogo. El problema es el siguiente, ;qué rela-
cion existe entre libertad humana, liberaciéon humana y posibilidad humana?
Simplificando un poco la pregunta, quitemos por el momento del segundo
término de la relacion, el de liberacion, limitandonos a la relacion entre liber-
tad humana y posibilidad humana.

Las respuestas han sido muchas y diversas, desde la respuesta estoica, se-
gun la cual es del todo irrelevante para la libertad humana el tener o no la
posibilidad de hacer y actuar, pues la libertad es un hecho meramente interior;
a la posicion de algunos tedlogos de la liberacion segiin los cuales el problema
de la libertad de la persona se reduce a un problema de economia politica. No
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viene al caso hacer una revision de las diversas posiciones, prefiero meditar
con ustedes una pagina de san Pablo, para nosotros los creyentes la pagina es
portadora de una revelacion divina; para el no creyente permanece de cual-
quier manera como un vértice de la literatura universal, de curiosa perspicacia
psicolégica. Se trata de la carta a los Romanos, capitulo 7, versiculos 14-20.

Esta pagina, en la que seguramente cada uno de nosotros nos vemos re-
flejados, contiene una clara distincion entre el conocimiento del bien y la ca-
pacidad de cumplirlo. Si en el hombre permanece la primera y no permanece
la segunda, el resultado es que el hombre no hace lo que quiere sino aquello
que detesta, y en esto consiste precisamente la esclavitud, la falta de libertad
del hombre. Se trata, como decia, de un texto que exige una gran delicadeza
de espiritu. A la voluntad del hombre le es destituida la capacidad de actuar
el bien conocido: es una voluntad sin posibilidad de... En esto consiste su
esclavitud desde el momento que es libre la voluntad capaz de actuar el bien
conocido. La pregunta era, ;qué relacion existe entre libertad humana y posi-
bilidad humana? A la luz de la reflexion paulina, la respuesta es la siguiente:
existe una relacion de pura y simple identidad, es decir, la libertad es posi-
bilidad, capacidad de cumplir el bien conocido. La cultura occidental sabia
esto, lo habia aprendido de su fe cristiana. En la cultura occidental nace y se
desarrolla la epistemologia moderna de la que he hablado (saber es poder). La
tentacion era sugestiva, la tentacion de pensar esta secuela de consecuencias:
ya que la libertad es posibilidad, es capacidad de actuar voluntariamente; ya
que la liberacion humana es el camino hacia la obtencion de la capacidad de
accion; ya que el saber cientifico es esencialmente adquisicion de capacidades
de accidn, por lo tanto, la ciencia es la liberacion del hombre.

En realidad, este camino recorrido por la ciencia occidental que ubicaba
la liberacion humana en el saber cientifico, es el fruto de una serie de reduc-
cionismos antropologicos que han puesto de manifiesto su contenido antihu-
mano en nuestros dias. Tenemos por lo tanto que reformular la pregunta con
la que comenzamos al principio de este segundo punto de nuestra reflexion.
La pregunta sobre la relacion entre posibilidad humana, libertad humana y
liberacion del hombre.

Es importante destacar que san Pablo no habla de cualquier “capacidad
de...” sino de la capacidad de cumplir el bien (en sentido moral) bien que no
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ha sido inventado por el hombre sino descubierto dentro de si; es una inti-
ma e incondicionada exigencia de la ley de Dios que dirige al hombre. Re-
flexionemos un poco sobre este punto. Existe un bien del hombre en tanto
hombre; existe en el hombre una dignidad incomparable; existe en el hombre
una orientacion intima hacia la plenitud de su ser persona en la verdad. A la
voluntad le es destituida su capacidad de actuar el bien del hombre en tanto
que hombre, de reconocer la dignidad de la persona (propia y de los otros), de
caminar mediante sus actos hacia la plena realizacion de la verdad de su ser.
Por esto la voluntad no es libre y se vuelve libre cuando se vuelve capaz de
actuar... ¢las posibilidades que la ciencia ofrece hoy al hombre son posibili-
dades de alguna manera relevantes para el proceso de liberacion del hombre
entendidas en el sentido mencionado?

Repitamos una vez mas la pregunta de fondo, ;cual es la relacion entre el
saber cientifico y la liberacion del hombre? Debemos finalmente saber de qué
naturaleza son las posibilidades que la ciencia ofrece hoy al hombre. Puesto
que se trata de posibilidades que se fundan en el saber, derivan su naturaleza
de la naturaleza del saber cientifico. Este es el conocimiento de las conexiones
constantes entre dos o mas fenomenos. De esta simple descripcion del saber
cientifico se deriva que debe excluir metodoloégicamente de su campo de in-
vestigacion la hipotesis misma de la libertad; de la libertad no se tiene conoci-
miento cientifico. Por lo tanto, las posibilidades que nos ofrece la ciencia son
sustancialmente previsiones mas o menos probables que dadas determinadas
premisas seguirdn determinados resultados, ni mas ni menos. Pero que estas
previsiones se conviertan o no en proyecto de accion para una persona depen-
den exclusivamente de la libertad.

Si, en cambio, la ciencia pasara de la exclusion metodoldgica de la libertad
a la exclusion de contenido, y, por lo tanto, considerase que el hombre es en-
teramente objeto posible del saber cientifico, entonces las posibilidades que
ofrece la ciencia no serian ya meras “previsiones” sino poder de manipulacion
del hombre. Quisiera concluir este punto de mi reflexion. Nos habiamos pre-
guntado la relacidén que existe entre posibilidad humana y libertad humana y
asi hemos llegado a las siguientes conclusiones. Desde el punto de vista ético
es una relacion de pura y simple identidad en el sentido de que la libertad hu-
mana es posibilidad de cumplir el bien. Desde el punto de vista cientifico, la
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relacion es pensada (y puede ser pensada) de dos maneras profundamente di-
ferentes segun el lugar que precisamente se atribuya a la libertad humana. Si
la libertad es simplemente negada, se reduce la acciéon humana a la extension
de las posibilidades creadas por la ciencia; si la libertad humana es afirmada,
las posibilidades que ofrece la ciencia constituyen una apertura ulterior al ac-
tuar humano. Por lo tanto, la afirmacion cientifica de la identidad destruye la
libertad y hace esclavo al hombre, es decir, si sobre presupuestos no verdade-
ros se afirmase que la persona humana no es libre porque la ciencia no puede
admitir la existencia de la libertad, las posibilidades creadas por la ciencia son
en si mismas y por si mismas liberacion del hombre.

3. EN BUSCA DE UNA ARMONI{A SUPERIOR

Quisiera ahora terminar mi reflexion en este tercer y Gltimo punto pregun-
tandome si es posible un punto de vista superior que permita armonizar el
aparente (al menos) dualismo desde el punto de vista ético y desde el punto de
vista cientifico. La pregunta es simplemente esta: en primer lugar, ;existe la
posibilidad de integrar el punto de vista cientifico en el punto de vista ético?
Ya sabemos que posibilidad tiene un doble significado, por lo tanto, la pre-
gunta se duplica.

A) La ética en sustancia es la ciencia (en un sentido muy particular) de la
libertad humana, para ser mas precisos, del ejercicio de la libertad humana.
Pero, ;en qué sentido la ética habla de la libertad? en el sentido de la capacidad
de escoger el significado fundamental de la vida y de cualificar radicalmente
la propia existencia. En el sentido derivado del primero, pero no menos impor-
tante, la capacidad de actuar el significado escogido, y de cualificar el propio
existir a través de los actos que constituyen la trama de nuestra historia cotidia-
na, asi entendida, la ética ofrece el marco dentro del cual pueden y deben ser
insertadas las posibilidades. Estas pueden ser posibilidades que la libertad de
la persona integra en el propio proyecto de vida. A la pregunta, por lo tanto, si
existe la posibilidad de integrar el punto de vista cientifico en el punto de vista
ético, podemos contestar afirmativamente solo dentro de una visién antropolo-
gica que reconozca la verdadera naturaleza de la libertad humana.
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B) La pregunta de si el hombre tiene la posibilidad de, la capacidad de
integrar las posibilidades ofrecidas por la ciencia en el proyecto de la propia
libertad (desde el punto de vista ético) se convierte en una pregunta de mas
profundo interés. Ahora la expresion “punto de vista ético” asume un signifi-
cado tan profundo que debe ser aclarado. Lo hago con un ejemplo, de todos es
conocida la historia de santo Tomas Moro, cuando tuvo que tomar la decision
de aceptar o no aceptar la sentencia sobre su muerte. El podia considerar el
asunto desde diversos puntos de vista. Desde el punto de vista de su ser padre
y, por lo tanto, responsable de una familia que le necesitaba. Desde el punto de
vista de ciudadano del reino inglés que acababa de salir de una guerra intesti-
na, con gran necesidad de unirse en torno a la corona. Desde el punto de vista
simplemente de aquello que es justo o injusto, es decir, el punto de vista ético.
Me parece que es facil comprender en este ejemplo el significado del punto de
vista ético. Es el punto que coloca al hombre frente al juicio de la eternidad.
El “hombre” no es el padre ni el ciudadano, sino que es la persona humana la
que es interpelada, provocada, simplemente en su humanidad desnuda. Y el
juez no sera el que da una u otra sentencia, ni la historia. La ética es el soplo
de eternidad dentro del tiempo del hombre.

A la pregunta, jtiene el hombre capacidad de integrar las posibilidades
que ofrece la ciencia en el proyecto de su propia libertad? podemos responder
afirmativamente solo si el hombre conserva intacta su capacidad de elevarse
en la consideracion de si mismo a un punto de vista €tico. Si se conserva in-
tacta su capacidad de comprenderse a si mismo como ciudadano de lo eterno,
hospedado en el tiempo, ya que entonces las posibilidades que ofrece la cien-
cia son el medio a través del cual la libertad se sirve para realizar a la persona
en el bien.

4. CONCLUSIONES

Permitanme iniciar mis reflexiones conclusivas con dos episodios en los cua-
les he estado de alguna manera involucrado. El primero tiene que ver con la
muerte de una persona, esta “se dejo” morir, rechazo toda curacion. No se
trataba de intervenciones “extraordinarias”, sino de la rutina clinica normal.
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Rehuso todas las posibilidades que la ciencia médica le ofrecia para prolongar
su vida o, cuando menos, para hacer su muerte menos dolorosa. El segundo
episodio parece opuesto al primero, una sefora tenia una esterilidad grave,
un tipo incurable para el estado actual de la investigacion. Después de todos
los intentos hechos, se planteo6 la pregunta de si recurrir o no la fecundacion
in vitro. Después de una larga reflexion decidié usar esta posibilidad que la
técnica ofrece hoy. No se la pudo convencer de ninguna manera de no hacerlo,
su existencia sin maternidad no tenia ningtin sentido.

Los dos episodios parecen muy lejanos entre si, en realidad si reflexiona-
mos atentamente sobre ellos, vemos que expresan la misma actitud espiritual:
la incapacidad de elevarse al punto de vista ético, la ceguera espiritual de
ambas personas desde el punto de vista ético. De hecho, la reduccion de la
conyugalidad, es mas, —mas profundamente— de la humanidad en su forma
femenina a la maternidad fisica. ;Qué otra cosa puede significar mas que el
debilitamiento de la capacidad de ver la dignidad de la persona humana? La
persona humana es mujer, no depende en su preciosa singularidad del hecho
de volverse o no madre, es una preciosa singularidad que consiste en su puro 'y
simple ser persona. La misma tragica reduccion desde el punto de vista ético,
la observamos en la persona a la que se refiere el primer episodio, la cual no se
considerd digna de vivir una existencia humana dentro de un cuerpo enfermo,
privado de valor por ser persona enferma. Se ciega el ojo interior que sabe ver
la intima belleza de la persona (propia y del otro). Esta situacion puede dar
origen, ya sea a la decision de confiar la realizacioén de si misma a la ciencia,
lo mismo que la decision de rechazar radicalmente toda posibilidad ofrecida
por la ciencia.

Si no me equivoco, nos encontramos estas dos actitudes en el ethos con-
temporaneo hacia la ciencia. O el recurrir a ella como la tinica, tltima, deci-
siva ancla de salvacion o el rechazarla como origen del mal: al cientificismo
se une el ecologismo de muchos. Siempre tengo la tentacion de pensar que
ambas tienen sus raices en una misma vision del hombre: la vision que no ve
en el hombre mas que un momento de la naturaleza, una vision que es incapaz
de ver la esencial diversidad-superioridad de la persona. En esta perspectiva
es inevitable ver la ciencia como la enemiga del hombre o la duefia del hom-
bre. Asi, si por un lado asistimos al proyecto de intervenciones en el hombre

ISSN: 0214-0284 / ISSN-e: 2660-6070 Cuadernos de pensamiento 35 (2022): pp. 253-263



SABER CIENTIFICO Y LIBERACION DE LA PERSONA HUMANA 263

siempre mas radicales, por otro, asistimos a un creciente oscurantismo indig-
no del hombre, signo de ese oscurantismo es el furor de hacer uso de diversas
astrologias.

(Se puede salir de esta situacion simplemente reproponiendo el saber cien-
tifico en su justa relacion con la persona humana?, ;ni enemiga ni duefa sino
en cuanto conocimiento de la verdad y en tanto técnica-instrumento para el
hombre? Es posible, pero solo a condicion de que el hombre vuelva a verse a
si mismo en su verdad: que salga de la noche de la ignorancia de si mismo,
del verdadero si mismo. Un gran papa de la antigliedad, san Le6n Magno es-
cribio, “Esta es la fuerza de los grandes espiritus... creer con inquebrantable
certeza esa realidad que no puede ser vista con los ojos del cuerpo y dirigir el
propio deseo alla donde no es posible dirigir la propia mirada”. Es su vocacion
a la eternidad lo que hace que el hombre pueda redescubrir, esa eternidad
cuyo ingreso nos ha sido abierto por la resurreccion de Cristo. Bajo su luz,
toda realidad, aun la ciencia, puede ser comprendida, amada en su verdadero
valor. Sin su luz, toda realidad, aun la ciencia puede ser adorada o rechazada.
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(Krakow 2020) Dzieta literackie i teatralne. Tom. 2: Utwory poetyckie (1946-
2003). Pod redakciag Zofii Zargbianki. Zespdl redakcyjny Marta Burghardt,
Krzysztof Dybciak, Stanislaw Dziedzic, Anna Karon-Ostrowska, Jacek Po-
piel, Pawel Ptasznik. Znak. 323 pp.

El Centenario del nacimiento de Karol Wojtyta, celebrado en el afio 2020, su-
puso una ocasion importante para reimpulsar los estudios sobre la vida y obra
de este gran autor, que antes de llegar a ser Papa, fue actor y director de teatro,
guionista, poeta, obrero, filosofo, tedlogo, ademas de gran aficionado a la mi-
sica, al canto y a la pintura. Conocedor de las variadas tendencias literarias y
artisticas que dominaban la vida cultural vanguardista de Polonia, durante el
periodo de entreguerras, Karol Wojtyla se entregd con verdadera pasion a su
vocacion artistica, participando intensamente en los mas destacados circulos
culturales de Cracovia. A pesar de que el estallido de la I Guerra Mundial, en
septiembre de 1939, interrumpi6 sus estudios de polonistica, Wojtyta siguid
cultivando su pasion poética y teatral en la clandestinidad. La situacion bélica
no logro6 apagar su fuerte vocacion artistica y literaria, en cuyo seno nacié su
inclinacion al sacerdocio y su posterior itinerario intelectual y magisterial.

A través de su obra literaria podemos conocer lo mas esencial e interior
de Wojtyta, pues la poesia y el teatro no fueron para ¢l una dedicacion anadi-
da, sino la forma mas connatural y espontanea de expresar su pensamiento,
su vision sobre el hombre, su mundo interior y su vida de uniéon con Dios.
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Su poesia filosofica, o su teatro interior, resultan, asi, indispensables para
conocer la obra de Karol Wojtyta/Juan Pablo II, desde la unidad interna de
su pensamiento y de sus escritos, y encuadrarla en su adecuada perspectiva
bio-bibliografica. De ahi el alcance que reviste la publicacion de la edicion
critica de la obra literaria completa de Karol Wojtyla, publicada en tres volt-
menes, de los que aqui resefiamos el segundo. Nos referimos a la obra literaria
«completa» con cierta reserva, pues no es descartable que, si la investigacion
archivistica continua, sigan apareciendo manuscritos inéditos del poeta y dra-
maturgo Wojtyla, cuyos escritos, a pesar de su gran valor literario e intelec-
tual, contintan siendo poco conocidos y estudiados fuera del ambito polaco.

Si en el volumen anterior, se recogian los escritos poéticos y teatrales de su
primer periodo cracoviense, 1938-1946, este segundo tomo recoge los escri-
tos poéticos compuestos desde 1946, afio de su ordenacion sacerdotal, hasta
2003, fecha en que se publicé su ultima obra conocida, Triptico romano. El
libro se abre con una Introduccion firmada por la profesora Zofia Zargbianka,
una de las componentes del Comité Cientifico que ha realizado esta edicion
critica. Poeta y ensayista, profesora de literatura contemporanea en la Univer-
sidad Jaguelonica de Cracovia, Zargbianka es una gran conocedora, desde su
ambito literario, de la obra de Karol Wojtyta, como muestran sus numerosas
publicaciones. A la Introduccion, le sigue el primero de los poemas, titulado
Canto del esplendor del agua, escrito y publicado en 1950, es decir, durante
los afios en que Karol Wojtyla estuvo como vicario en la parroquia de san
Florian, de Cracovia. La pieza tiene como protagonista a la mujer samaritana
y evoca el pasaje biblico de su encuentro con Cristo.

A partir del resplandor del agua del pozo, la mujer iniciara un camino de
regeneracion interior, que la convertira en simbolo y modelo del hombre que
es transformado interiormente por el amor. Le sigue el poema titulado Ma-
dre, publicado también en 1950, con motivo de la proclamacion del dogma
de la Asuncion de Maria, hecha por el papa Pio XII el 1 de noviembre de ese
mismo aflo. Se trata de una bellisima pieza, una poesia teatralizada, que se
estructura en forma de triptico. El motivo central del poema es la experiencia
de la maternidad y de la infancia de Cristo, que Maria evoca, con el recuerdo
y la oracién, en los afios finales de su existencia terrena. El contrapunto a
esta experiencia materna se desarrolla en la segunda parte del poema, cuyo
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protagonista, el apostol san Juan, evoca la figura de la Madre Maria desde la
perspectiva y la experiencia del hijo.

Sigue el poema Pensamiento, extraiio espacio, publicado por primera vez
en Cracovia, en 1952. Karol Wojtyta seguia involucrado en el Teatro Rapsodi-
co, a la vez que ultimaba su Tesis de habilitacion sobre Max Scheler, defendi-
da al afio siguiente. La composicion aborda la cuestion del hombre en relacion
con la verdad. La escena biblica de la lucha de Jacob con el angel se convierte
en una imagen del hombre moderno, que ha de luchar dentro de su conciencia,
en su interioridad, para abrirse paso hacia la verdad sobre si mismo y sobre
Dios. La victoria del hombre consistira, precisamente, en que, encontrandose
a si mismo llega también a encontrarse con Dios.

Sigue el poema titulado La cantera, un canto al trabajo humano, que anticipa
mucho de lo que, afios mas tarde, aparecera expuesto en la enciclica Laborem
exercens, de 1981. La mayoria de los comentaristas lo sitiian en 1956, motivado
por la famosa revuelta de Poznan, que comenzo6 en junio de ese mismo afo.
Sin embargo, el propio Wojtyta, en su libro Don y Misterio, recuerda que, en
otofno de 1940, comenz¢ a trabajar en una cantera de piedra, y que alli escribid
una poesia, de la que cita algunas estrofas. Al principio, Wojtyta trabajo como
adjunto a la extraccion de la piedra caliza, que posteriormente era trasladada
desde la cantera a la planta. Es posible suponer que, si bien el poema fue publi-
cado en junio de 1957, cercano a los sucesos de Poznan, la pieza pudo haber sido
elaborada entre 1939 y 1944, en el tiempo en que Wojtyla trabajé como obrero
en la fabrica quimica alemana “Solvay”, en Cracovia.

El poema Perfiles de cireneo, escrito en 1957, se inspira en la figura biblica
de Simoén de Cirene. En el camino hacia la Cruz, hay una multitud que acompa-
fa a Cristo. En ella encontramos diferentes perfiles de cireneos, en los que esta
representado el hombre moderno, tantos hombres de hoy, llamados a llevar su
propia cruz y su sufrimiento en compaiiia de Cristo. Le sigue el poema titulado
Nacimiento de los confesores, escrito en 1961. Wojtyta se encontraba inmerso
en sus clases de ética en la Universidad Catolica de Lublin, y, desde 1958, habia
sido nombrado Obispo auxiliar de Cracovia. Es probable que la fuente de inspi-
racion de este poema fuera la visita pastoral que el obispo Wojtyta realizo a la
villa montafiesa de Witdw, para administrar el sacramento de la confirmacion,
pues los versos aluden, precisamente, a esta ocasion pastoral.
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Recién elegido Vicario Capitular de la sede metropolitana de Cracovia,
Wojtyta participd activamente en la primera sesion del concilio Vaticano 11,
del 11 de octubre al 8 de diciembre de 1962. El entusiasmo de la experiencia
conciliar conquistd su vena poética y en el otofio de 1962 compuso un poema,
0, mas bien, una pequefia coleccion de poemas, recogida bajo el titulo /glesia.
El tema unificador es la Iglesia, considerada en su aspecto material, como
lugar de culto, pero también en su dimension espiritual, en cuanto comunidad
de fieles, que forma el cuerpo mistico de Cristo y que se significa en los obis-
pos, sucesores de los Apostoles.

Después de estar en la segunda sesion del Concilio, Wojtyta participa, jun-
to con otros obispos de diversas nacionalidades, en una peregrinacion a Tierra
Santa, del 5 al 10 de diciembre de 1963. La experiencia fue tan profunda, que
tuvo su expresion artistica en un poema, que aparecio publicado en junio de
1965, y que lleva por titulo Peregrinacion a los santos lugares. La pieza pudo
haber sido escrita después de esa peregrinacion, o después de la segunda,
que hizo en noviembre de 1964. No se trata de una descripcion geografica,
o ilustrativa, de los santos lugares, sino que el poeta describe, mas bien, una
peregrinacion al interior de su alma.

Después que Karol Wojtyla fuera elegido Papa, en 1979, aparecio6 publica-
do el poema Pensando Patria, escrito en 1974, como una reflexion sobre la
nocion de Patria y sobre el vinculo identitario del hombre con su tierra natal.

La pieza tiene relacion con otro poema titulado Vigilia Pascual 1966, en
el que también Wojtyta retoma la cuestion patridtica, desde la perspectiva de
la historia de Polonia. El titulo de este segundo poema es significativo, pues
en 1966 se celebrd el milenio del cristianismo en Polonia, iniciado con el
bautismo del primer rey Mieszko I, que tuvo lugar el 14 de abril del afio 966.
En la linea de la filosofia y la teologia de la historia, Wojtyla reflexiona aqui
sobre la historia de Polonia, que esta unida desde sus origenes a la historia de
la fe cristiana. La misma temadtica aparece también en el poema Estanislao,
dedicado al santo obispo y martir de Cracovia, a quien Wojtyta sucedié como
Obispo de la misma sede, durante los afios 1963-1978. En mayo de 1972, con
motivo del 900° aniversario del nombramiento de san Estanislao como obispo
de Cracovia, el ya cardenal Wojtyla inici6 la preparacion, durante nueve afios,
para la celebracion del 900° aniversario de su martirio. Esa celebracion fue
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también el motivo por el que Karol Wojtyta, elegido ya Papa, volvid a visitar
su tierra natal, en junio de 1979.

Meditacion sobre la muerte es el titulo de otro poema, escrito en 1975, en
el que el cardenal Wojtyta reflexiona sobre la cuestion existencial del final
de la vida del hombre. Fue el ultimo poema publicado antes de su eleccion
al papado. La Redencion busca tu forma para entrar en la inquietud de cada
hombre es el titulo de otro poema, compuesto aproximadamente en 1978,
pero publicado por primera vez en 1979, después de que Karol Wojtyta fuera
elegido Papa. Esta protagonizado por Verdnica, la mujer que, durante el cami-
no hacia el Calvario, enjugd con un pafio el rostro de Cristo. La pieza puede
considerarse, quiza, como una bella sintesis, en version poética, de los temas
que Wojtyta desarrolld en su obra Persona y Accion. Junto con el poema de-
dicado a la samaritana, y Madre, son las tres composiciones que tienen como
motivo central a un personaje femenino.

Este poemario recogido en este volumen Il se cierra con Triptico romano, es-
crito en 2003, después de una larga pausa en la creacion poética que ocupo, prac-
ticamente, todo el pontificado de Wojtyta. El arroyo, la Capilla Sixtina y Abraham
son los protagonistas de estas doce piezas poéticas, que componen las tres tablas
que forman la totalidad de la materia poética. En los archivos de Czestaw Mitosz,
ubicados en la Biblioteca Nacional de Polonia, se encontr6 una copia impresa de
esta obra, que el propio Juan Pablo II envi6 al escritor polaco, convirtiéndole, asi,
en uno de los primeros lectores —si no el primero— de esta obra.

Por ultimo, cabe destacar que, en anexo, el volumen recoge un texto hasta
ahora inédito titulado Hermana, del que no conocemos la fecha de composi-
cion. Se trata de un breve poema, que reflexiona sobre la persona, a partir del
detalle del rostro impreso en el pafio de la Veronica. Junto al exhaustivo tra-
bajo de investigacion en diferentes archivos de Polonia, es mérito destacado
de esta gran obra el complejo y delicado trabajo de critica textual realizado
por el Comité de estudiosos. Un trabajo que ha permitido discriminar entre
las diferentes versiones mecanografiadas de un mismo texto, y recuperar, asi,
los textos mas originales del poeta Wojtyta, despejandolos de las correcciones
y afiadidos que habian recibido a lo largo de las anteriores ediciones. Como
muestra de este trabajo textologico, el volumen dedica una seccion final a las
variantes de los textos, con notas editoriales explicativas.
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Estamos, por tanto, ante una obra de gran valor y de enorme interés para
los estudiosos de Wojtyta, que viene a colmar una importante laguna en el
campo de la investigacion textologica y de fijacion de los escritos literarios
originales de Karol Wojtyta. Es de desear que esta obra sea también una oca-
sion que propicie la investigacion bio-bibliografica en torno a este autor tan
prolifico y fecundo. No se puede conocer adecuadamente su obra filoséfica
y magisterial sin tener en cuenta la matriz cultural y espiritual de su pensa-
miento, que con tanta riqueza queda expresada en su obra poética y teatral.

CARMEN ALVAREZ ALONSO

Universidad a Distancia de Madrid (UDIMA)
ID ORCID 0000-0003-2344-5371
carmenalvarez@me.com

ALONSO FERNANDEZ, MARCOS
(2021). Ortega y la técnica. CSIC, Plaza y Valdés. 324 pp.

En 1935 publicoé Ortega Meditacion de la técnica, una obra que, si bien en
un primer momento no tuvo la repercusion que se esperaba, puede hoy con-
siderarse como una obra central del pensamiento orteguiano. Hasta la fecha,
cuando se habla de la técnica en Ortega, se traia a colacion no mas de cuatro
o cinco escritos del filésofo madrilefio, y se daba por sentado que este asunto
no era mas que un apéndice de su obra o un germen que por falta de tiempo o
por cierta precocidad del autor no habria acabado de desarrollarse. Mas aun,
si no fuera por el debate que Ortega mantuvo con Heidegger a proposito de
la técnica en Darmstadt, quiza podria considerarse un tema completamente
prescindible en el conjunto de su pensamiento. Sin embargo, estudios recien-
tes y en especial la obra que a continuacion se comentara, nos obligan a revi-
sar estos planteamientos y a meditar sobre el lugar que esta obra ocupa entre
sus trabajos, asi como el alcance de sus principales propuestas.

Marcos Alonso nos ofrece una investigacion de primer nivel sobre el pen-
samiento de Ortega. Los afios de investigacion y la defensa de su tesis doctoral
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en 2018 sobre el problema de la técnica en Ortega toman forma de libro tanto
para el publico experto como para aquellos lectores que buscan iniciarse en
el pensamiento orteguiano. La publicacion de esta obra supone una vision de
conjunto sobre este asunto tan actual como controvertido.

Varias son las tesis que Marcos Alonso se propone demostrar a lo largo
del trabajo. En primer lugar, pretende hacer un tratamiento integral de las
reflexiones orteguianas sobre la técnica para que el lector perciba que éste no
es un tema menor de la filosofia del madrilefio, sino que, mas bien, atraviesa
toda su obra y ello exige hacer una revision tanto de los textos juveniles de
Ortega como de los propios de su madurez intelectual. Ahora bien, también
es un tratamiento integral en otro sentido quizd mas relevante, pues no se
concibe exponer la técnica sin exponer sus bases biologicas y antropologicas.
En segundo lugar, defendera que la filosofia de la técnica de Ortega no puede
ser tachada de simplista, pues tiene un largo trasfondo que la respalda, afios
de reflexion y conceptos precisos que la sustentan. La caracterizacion de su
propuesta como simplemente buenista frente a la propuesta de Heidegger no
le hace justicia.

Por 1ultimo, el autor intentara ahondar en diferentes problematicas en las
que la propuesta de Ortega puede resultar 1til en el tiempo actual. El campo
del transhumanismo o el fenémeno de Internet son grandes retos en los que
el pensamiento de Ortega puede ser una fuente de lucidas ideas. Para llevar a
cabo este proyecto, el autor establece 5 partes en el libro bien diferenciadas.

Tras una breve introduccién en la que desvela los objetivos principales de
su idea, nos ofrece un primer capitulo en el que revisa la bibliografia sobre
como se ha tratado el tema de la técnica en Ortega. Destaca Marcos Alonso
que la mayoria de ellos coinciden al menos en dos puntos: el primero es la
importancia de las reflexiones sobre la técnica en el conjunto de su obra y
en cuanto aportacion a la filosofia de la técnica de la época; por otra parte,
destacan la anticipacion de problemas posteriores que Ortega es capaz de vis-
lumbrar y sopesar.

El segundo capitulo del libro esta dedicado al estudio en profundidad de
los textos que sostienen la filosofia de la técnica de Ortega. Marcos Alonso
considerara que la técnica es un tema que se extiende en el conjunto de su
obra, un nervio central de su pensamiento, un aspecto clave sin el cual no se
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entenderia el conjunto de su filosofia. Pese a los grandes logros que alcanza
el autor con estos analisis, quiza se echa de menos ahondar en la relacion
entre el concepto de cultura y el de técnica hasta finales de los afos veinte en
Ortega, pues no es facil la distincion de ambos en esos afios del pensamiento
orteguiano y podrian generarse confusiones.

Los capitulos 3 y 4 suponen la exposicion detallada de la idea de técnica
en Ortega. A lo largo de mas de ciento cincuenta paginas, el autor analiza este
fenéomeno desde dos grandes perspectivas: por un lado, una aproximacion
histérica (mas temprana en la obra de Ortega) y, por otro, una aproximacion
bio-antropo-metafisica (mas propia del Ortega maduro y en la que se desen-
vuelven sus aportaciones mas originales sobre ello).

En la aproximacion historica se muestra un Ortega heredero y dependien-
te de su tiempo en cuanto a sus afirmaciones sobre la técnica, reproduce de
forma acritica los topicos de su época aunque a medida que pasan los afios va
modulando su posicioén y construyendo una vision propia. Ya en sus primeras
obras, entiende Ortega que la técnica es uno de los caracteres definitorios de
su tiempo pero también critica la importancia desmesurada que se le presu-
mia. Mas tarde, la proliferacion de la técnica en la cultura de masas deja al
descubierto tanto sus implicaciones negativas como positivas y comienza a
vislumbrar que, si bien la técnica tiene su fuente en la ciencia, también tiene
sentido pensar que la ciencia tiene su fuente en la técnica. Con ello comienza
a acercarse a la propuesta de la intrinseca condicion técnica del hombre que
proclamara en Meditacion de la técnica. Este descubrimiento le permitira in-
terpretar la Historia y en especial la Modernidad, pues la técnica le descubre
el programa vital de la humanidad en cada momento.

Los analisis biologicos sobre la técnica tratan de marcar la diferencia entre
el hombre y el animal y aclarar el origen del ser humano. Para mostrar la pro-
puesta de Ortega Marcos Alonso recurre tanto a intérpretes de Ortega como a
grandes conocedores del tema. Ortega no apuesta por una vision reduccionis-
ta del ser humano, pero tampoco apuesta por una ruptura insalvable respecto
a los animales. La técnica seria uno de los rasgos diferenciadores, pero no es
tan exclusivamente humana como parece. Ortega es consciente que en este
punto se esta jugando algo decisivo. La pérdida de los instintos, el desarrollo
de la memoria y la imaginacion creadora de proyectos son elementos clave en
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la diferenciacion con los animales, pero es esta ultima la que en Ortega resulta
fundamental. La técnica hace posible una cierta holgura para crear, pero, a la
vez, la capacidad creadora es la fuente de la técnica.

Los analisis antropologicos pretenden destacar cual es el origen del hom-
bre y si la técnica tiene algo que ver en ello. En este punto el autor conecta las
ideas orteguianas mas fecundas sobre este asunto con algunos avances cienti-
ficos actuales para tratar de mostrar qué puede decirse sobre la técnica como
clave del origen del hombre. Ortega propone una vision evolucionista, aunque
no adaptacionista, pueden rastrearse influencias de Nietzsche, Unamuno y
otros muchos que el autor va destacando de la mano de otros intérpretes de la
obra de Ortega.

Finalmente, la técnica debera entenderse en el contexto de la metafisica
de la vida humana. Esta aproximacion la lleva a cabo el autor a partir de tres
conceptos: el extrafiamiento, la sobrenaturaleza y las necesidades superfluas.
Ese animal enfermo que Ortega postula es fruto del giro hacia si mismo. El
ensimismamiento sera la nota definitoria del hombre, lo que le permite supe-
rar su inadaptacion y establecer un distanciamiento respecto a su circunstan-
cia. El ensimismamiento y la técnica seran dos caracteristicas co-originarias,
interdependientes y marcaran el distanciamiento entre el hombre y el animal.
Si como dice Ortega el ser humano no tiene naturaleza sino historia, también
es cierto que tiene una sobrenaturaleza de la que conviene destacar algunos
aspectos. En primer lugar, esta tesis desemboca en el caracter eminente y su-
perlativamente técnico, afirma Alonso, del ser humano. En segundo lugar, la
sobrenaturaleza técnica se convierte en el auténtico habitat del ser humano y
con ella se salva su distanciamiento respecto a su circunstancia. Por tltimo, el
ser humano es un ser acumulativo, con tradiciones, historico, pero esa memo-
ria va mas alla del cerebro, se conserva gracias a las creaciones técnicas. De
esta forma, el autor desea dejar claro que para Ortega el hombre no es unica-
mente técnico de forma intrinseca, sino que la artificialidad que le caracteriza
se asienta sobre una cantidad innumerable de elementos técnicos.

Que el hombre no se rige por necesidades bioldgicas basicas sino por necesi-
dades humanas que se da a si mismo, es una de las tesis principales de Ortega.
Sus problemas para sobrevivir son mas graves que en cualquier otro animal, ne-
cesitaban en origen un extra de seguridad y provisiones para cuidar a su prole.
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Mas que de una enfermedad, la diferencia humana proviene de un gran deseo
de vivir. En este sentido el autor tratara de destacar la genialidad de Ortega,
pues frente las opiniones de su tiempo, la técnica no lleg6 para satisfacer mejor
las necesidades, postura utilitarista, sino para adaptar el medio al sujeto y eli-
minar dichas necesidades. Si el animal es uno con su circunstancia, el hombre
se resiste a ella, su vida no coincide con sus necesidades basicas.

El ultimo capitulo del libro es una lectura de la filosofia de la técnica des-
de los problemas actuales de un mundo tecnificado. La atencion del autor se
centra en dos aspectos: Internet y el transhumanismo. Quiza Internet hoy esté
ocupando el lugar que en otro momento tuvieron principalmente los libros,
por lo que pese a los miedos que puede suscitar el ciberespacio, para Ortega la
tarea actual no pasa por la la eliminacion de Internet, sino mas bien por buscar
un buen uso y un funcionamiento mas efectivo. Por otra parte, Ortega es con-
tundente en su propuesta de que el hombre debe fabricarse y es creador de si
mismo, pero ;qué alcance tiene esta propuesta? Si un poshumanismo que nie-
ge la vida humana no parece tener cabida en la propuesta de Ortega, el autor
si defiende que Ortega no tendria ningtin motivo para rechazar intervenciones
genéticas si estan bien fundamentadas. Una postura muy propia de Ortega
que huye tanto de la euforia tecnélatra como del catastrofismo tecnofobico.

Como reconoce el autor en la conclusion final, la propuesta de Ortega es
un analisis realista de las posibilidades y desafios de la técnica, una filosofia
con futuro que permite plantear salidas positivas a los problemas actuales que
genera la técnica. No es el mal absoluto, y es necesario abandonar posiciones
simplistas. El problema principal hoy es que no se entiende su funcién origi-
naria y se valora simplemente desde su mera utilidad aqui y ahora, por ello en
lugar de generar comunidad la técnica disgrega e incomunica. La solucion no
es la eliminacién de la técnica, mas bien Ortega optaria por imaginar nuevas
metas y nuevos retos contando con lo que somos y lo que hemos sido, sin ese
presente y ese pasado la tarea serd estéril.

JUAN MANUEL MONFORT PRADES

Universidad Cardenal Herrera-CEU,CEU Universities
ID ORCID 0000-0003-1381-3687
juan.monfort@uchceu.es
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DESTRO BISOL, GIOVANNI, Y CAPOCASA, MARCO
(2020). El ADN, Una entrevista imposible. Ediciones Encuentro. 170 pp.

El libro es una traduccion del original, escrito inicialmente en italiano, tra-
ducido por Fernando Montesinos Pons, y publicado en Ediciones Encuentro.
Los autores del libro, Giovanni Destro Bisol y Marco Capocasa han dedicado
su vida al estudio de la biologia, la antropologia y al desarrollo de numerosas
investigaciones y experimentos. Es por ello, que a lo largo de su trabajo han
podido darse cuenta de la importancia que tiene el ADN en nuestras vidas, y
en el desarrollo y evolucion de la sociedad. Todo el mundo conoce el ADN,
pero, realmente, ;jcuanta gente se ha parado a reflexionar sobre lo verdadera-
mente importante que es el mismo?

Precisamente, sera este el tema principal del libro, en donde se nos da a
conocer, con un vocabulario adaptado a todos, los aspectos verdaderamente
importantes del ADN. Un libro en el que se juntan aspectos bioldgicos, histo-
ricos y culturales, en el que se une el pasado con el futuro y el presente, y que
nos hara reflexionar sobre dénde venimos y sobre cual puede ser el futuro que
nos espera. El libro se encuentra dividido en cinco partes principales. La pri-
mera de ellas, “ADN, la vida en tres letras”, nos hablara sobre el momento de
aparicion del ADN. Para ello, es necesario remontarnos al inicio de la vida en
la tierra. Este tema ha sido objeto de estudio de muchos cientificos a lo largo
de los afos y, en el caso del ADN, nos llama la atencioén observar como algo
que ha llegado a ser tan relevante para la vida fue originado de una manera
aparentemente rudimentaria, “un liquido caliente y maloliente, una especie
de bazofia” (p. 12).

Sin embargo, debera pasar mucho tiempo hasta que se llegue a saber como
funciona verdaderamente el ADN, no conociéndolo aun hoy en dia en su to-
talidad. Poco a poco, y tras mucho trabajo, los cientificos comenzaran a dar
pasos para ir comprendiendo qué es el ADN, y como funciona, siendo nece-
sario para ello el conocimiento de otras sustancias como el ARN. Esto fue un
paso fundamental, pues, habiendo surgido ambas sustancias al mismo tiempo,
afos después nos hemos dado cuenta de que, como menciona el autor, “con el
aumento de la complejidad de las primeras formas unicelulares simples hasta
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la aparicion de auténticos organismos, se reemplazd, sin embargo, el ARN en
la mayoria de los organismos por el ADN” (p.15). Por tanto, podemos decir
que el ARN fue un escalon muy importante hacia el conocimiento del ADN,
pues de otra forma, no se habria llegado a comprender el funcionamiento de
este elemento tan complejo.

Una vez conocida su historia, el libro nos sigue explicando como funcio-
na el ADN, pregunta que no obtuvo respuesta hasta varios afios después de
su descubrimiento. Para llegar a descifrar este misterio, tuvieron que pasar
muchos autores, pues el proceso no fue nada sencillo, hasta que un dia James
Watson y Francis Crick definieron el ADN como una hélice doble que cuenta
con la posibilidad de replicarse, pasando informacion de generacion en gene-
racion, aspecto que fue comprobado afos mas tarde por Meselson y Stahl. El
misterio comenzaba a resolverse.

En la segunda parte de la obra, titulada “Seres humanos”, se dejaran de
lado los aspectos mas “cientificos” sobre el ADN, para pasar a hablar sobre
la influencia de este descubrimiento en la historia de los seres humanos a lo
largo de los ultimos afios. Aqui se abordan, pues, reflexiones de caracter mas
antropologico y bioético. A menudo, si pensamos en la historia, se nos ven-
dran a la cabeza actos que han ocurrido en el pasado. Sin embargo, nuestra
historia abarca también el momento actual y nuestro futuro, y en todo esto
tendra importancia este descubrimiento. E1 ADN, ayuda a conocer muchas de
las propias caracteristicas, haciendo posible ver de donde vienen aquellos as-
pectos que nos hacen unicos, y de los que desconocemos su origen. Gracias a
nuestro ADN, podemos ver la relacion que tenemos con nuestros antecesores,
desvelando en ocasiones aspectos que parecian un misterio. Asi, nos damos
cuenta de que tenemos mas relacion de la que pensabamos con nuestros ante-
pasados que vivian en la tierra hace millones de afios, pues restos de su ADN
se encuentran aiin en nosotros.

El descubrimiento del ADN nos ha ayudado, no solo a conocer quiénes
son nuestros antepasados, sino también a ver ciertos aspectos sobre el movi-
miento de la poblacion a lo largo de los afios. De esta manera, si se analiza el
ADN de los restos de los que nos precedieron, es posible descubrir la época
en la que vivieron, y cuestiones muy importantes que nos revelan la forma en
la que vivian. Otro aspecto importante que es mencionado en esta parte del
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libro es precisamente el de las enfermedades. Gracias al conocimiento del
ADN, se pudieron descubrir “doce patologias a las que estan mas expuestos
los portadores de genes neandertales” (p. 69-70). Entre ellas, el libro destaca
el Parkinson, la queratosis actinica o algunos trastornos del humor. Y, asi, nos
damos cuenta una vez mas de la importancia del conocimiento del ADN.

A proposito de este tema, un aspecto que se destaca, es que, para sobrevi-
vir, el ser humano ha tenido que enfrentarse a una serie de patégenos, tenien-
do que ir evolucionando para conseguir adaptarse al mundo que le rodea. En
este momento, nos damos cuenta de que los mayores enemigos del hombre no
son precisamente las enormes fieras del medio, sino aquellas sustancias mas
pequenas.

Estas son capaces de reproducirse de manera muy rapida, lo que las hace
tan dafiinas para el organismo. Por esta razon, el ser humano ha ido desarro-
llandose de manera lenta a lo largo de los afios, para que nuestro organismo
fuera capaz de superar estas adversidades. Y, aunque esto tendra muchos be-
neficios, podemos encontrar también algunas consecuencias negativas en este
proceso, siendo un ejemplo de ello las mutaciones, que pueden poner en cues-
tion si merece la pena perder a una parte de los individuos de la especie por la
“adaptacion al medio”. Ante este problema, el autor sefala que “la seleccion
natural no actia como un ingeniero que elige los mejores materiales para el
objeto que quiere producir, sino como bricoleur que utiliza todo lo que tiene
a mano para hacer algo util” (p. 82).

Pero el libro no solo se refiere al ADN a proposito del pasado. Hace un
profundo comentario sobre las teorias que pretenden descubrir qué sera de la
persona humana en el futuro a partir de su ADN. No son pocas las teorias que
van en esta linea. A menudo, se suele pensar en tales teorias acerca del futuro
como algo negativo, sin embargo, como se nos menciona, si pensamos con in-
tenciones negativas, es porque no nos encontramos predeterminados a llevar
a cabo acciones buenas en un futuro, pues, de lo contrario, imaginariamos el
futuro de una manera mucho mas positiva.

Lo que si que esta claro, es que ni el propio ADN puede determinar con
exactitud lo que ocurrird dentro de unos afios. A pesar de ello, es interesan-
te ver el avance que se nos hace en el libro (recordamos que el mismo fue
escrito en 2018), sobre una posible pandemia que podria afectar a los seres
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humanos en el futuro, acontecimiento que ocurrié un afio después. Por todo
esto, se puede ver que, aunque el ADN no “sepa” definir con exactitud los
acontecimientos que ocurriran, si que deberia de jugar un papel importante
en las previsiones que puedan realizarse. En la tercera parte el libro aborda
las decisiones que tomamos las personas, desatando una pregunta: ;qué es lo
que verdaderamente nos lleva a tomar nuestras decisiones diarias? Tras va-
rios estudios, se constata que no hay un tnico factor que determine nuestras
acciones, sino que en las actitudes y actos de una persona influyen tanto su
herencia genética como el medio que le rodea y las experiencias pasadas que
haya tenido.

Y es gracias a esto como es posible desmentir la opiniéon generalizada de
que hay ciertos genes que pueden hacer que las personas se encuentren mas
predispuestas a realizar ciertas acciones, como puede ser la creencia de que
hay genes que afectan a la violencia de una persona, o que pueden causar
esquizofrenia, pues no seran estos aspectos los Unicos a tener en cuenta. La
ultima idea que merece la pena destacar de esta parte son los grandes avances
que se han realizado sobre el ADN en el campo de la investigacion criminal,
pues, hoy en dia, es posible conocer muchos datos sobre los asesinatos gracias
a este gran avance, aspecto impensable hace unos anos.

Si nos centramos en la cuarta parte del libro, podemos ver que llega el mo-
mento de hablar de esperanza, de futuro, y de todo lo que nos puede ayudar
(atn mas de lo que ya lo ha hecho) el ADN. Muchos son los cientificos que se
encuentran actualmente investigando sobre este tema para intentar dar cura
a enfermedades en las que aun no ha sido encontrada, al igual que otros se
encuentran trabajando con éxito en las posibilidades de clonar un 6rgano a
partir de su material genético. La realidad es que atin no sabemos hasta donde
podremos llegar en un futuro gracias a este avance, pero lo que si que esta
claro es que las posibilidades son enormes, y que, si realmente obtenemos
resultados positivos a lo largo de los afios, el ADN podria seguir ayudando
alin mas a las personas en su dia a dia. Sin embargo, de momento esto es solo
un suefio. Solo nos queda creer en los cientificos, y seguir confiando en las
posibilidades del gran ADN.

El autor concluye la obra con una quinta parte llena de humor, pues rea-
liza una entrevista al “sefior Adeene”. De este modo, aquello de lo que se
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ha hablado a lo largo de todas las paginas “cobra vida” para hablar sobre su
propia percepcion. Este nos hablara sobre su pasado, su presente y lo que ¢l
espera alcanzar en un futuro, con una actitud un tanto arrogante, que demues-
tra que es consciente de su grandiosidad. Con esto se puede ver como el autor
nos hace ver cuan enormemente importante es el ADN para la vida. Sin em-
bargo, tanto en el titulo como en este apartado, pone de manifiesto una gran
ironia, pues, evidentemente, la persona humana no se reduce solo a su ADN,
que, al final, es simplemente materia. La persona humana es mucho mas que
biologia. Ademas, aquello que hagamos con el ADN depende de nosotros y
de nuestra libertad.

Por tanto, podemos ver resumido en el final de la obra todo el argumento
de la misma y lo que el escritor pretendia alcanzar con este libro; acercar a
sus lectores al ADN, consiguiendo que vean la importancia que ha tenido en
el pasado, actualidad y lo que puede generar en un futuro, haciendo que en
las ultimas paginas quede resumido todo aquello tratado previamente, lo que
genera una excitacion que provoca que queramos seguir conociendo mas.

MARIA TERESA GARCIA ACEBES

Escuela Universitaria de Magisterio Fray Luis de Ledn - Centro adscrito
a la Universidad Catolica de Avila (Valladolid)

ID ORCID 0000 - 0002 - 7002 - 1929
mariateresa.garcia.acebes@frayluis.com
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si presentara carencias formales superficiales se devolvera al autor para su
correccion antes del inicio del proceso de evaluacion. La fecha de entrada
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del trabajo no computara hasta la recepcion correcta del manuscrito. Se re-
comienda encarecidamente que se compruebe el manuscrito con el auto-che-
queo antes de su envio.

PROCESO DE EVALUACION POR PARES

7. Fase primera. Analisis formal del articulo por parte del Consejo Editorial
antes de remitirlo para su evaluacion por pares. Cuadernos de Pensamiento
rechaza el plagio y las practicas fraudulentas, por lo tanto, toda contribucion
enviada para publicacion sera sometida a un andlisis de originalidad antes de
ser enviada a la evaluacion por pares. Se comprueba que el articulo, desde un
punto de vista formal (estilistico, ortografico...), se ajusta a las normas esta-
blecidas por la revista Cuadernos de Pensamiento, en particular:

a) si es original, o no;
b) si su extension se ajusta a la horquilla entre 7000 y 12000 palabras;
¢) si se ajusta a las normas APA (en su ltima version), y

d) si contiene los apartados requeridos (en especial, resumen/abstract,
palabras-clave/keywords, lista de Referencias bibliograficas, etc.).

Si se considera que el articulo cumple las normas formales de manera ade-
cuada, se pasa a la fase siguiente. En caso contrario, el articulo se devuelve
al autor para que realice las modificaciones pertinentes. En esta fase suele
consumirse un mes desde la recepcion del articulo.

8. Fase segunda. Evaluacion anénima por pares. Una vez superada la fase pri-
mera, el articulo es remitido a dos especialistas en la tematica que constituye
su objeto de estudio:

a) Los informes son vinculantes y pueden concluir con los siguientes
resultados:

aceptar sin modificaciones, aceptar con modificaciones o rechazar.

b) En el caso de que haya conflicto entre los dos informes, se recurre a un
tercer especialista cuya experiencia esté suficientemente reconocida.

¢) La decision sobre la publicacion, o su motivado rechazo, serd comuni-
cada al autor antes de 90 dias naturales, contados a partir de la aceptacion
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formal del articulo. Cada autor se compromete a seguir las sugerencias
de los revisores para modificar en su caso los trabajos aceptados para su
publicacion.

Los autores de articulos aceptados, antes de la edicion final, recibiran las
pruebas de imprenta para su correccion por correo electronico en formato
PDF, para su correccion ortotipografica en un maximo de tres dias. Unica-
mente se pueden realizar minimas correcciones sobre el contenido del ma-
nuscrito original ya evaluado. Una vez aceptado finalmente el manuscrito,
los autores presentaran la version final en lengua inglesa o espafiola (segiin la
version original), que garantizard su consulta y difusion internacionalmente.
El texto traducido ha de tener obligatoriamente calidad profesional.

Los autores podran acceder a la publicacion de forma online, tanto en la version
articulo en prensa como en la final. Cada autor recibira un ejemplar gratui-
to del nimero correspondiente. Se recomienda que, para el sostenimiento del
proyecto editorial, se adquieran ejemplares impresos para su difusion gratuita
entre colegas ¢ instituciones. No obstante, es una recomendacion con el fin de
dar difusion, en ningun momento el autor esta obligado a adquirir ejemplares.

Los autores se comprometen a ser miembros del Consejo Internacional de
Revisores Cientificos, una vez publicado su manuscrito, para los siguientes
tres afios de su publicacion.

En el mes de octubre, el Consejo de Redaccion selecciona, de entre todos
los articulos aceptados, cudles se incluiran en el nimero que se publica en
diciembre de cada afio e informaran de ello a los autores correspondientes.

Los autores de articulos en via de publicacion recibiran la prueba del texto
tras ser compuesto tipograficamente, para su inmediata correccion. Procura-
ran corregir las pruebas (primeras y, si fuese necesario, segundas) en un plazo
de quince dias.

Una vez publicado, recibiran gratuitamente un ejemplar del correspondiente
nimero de Cuadernos de Pensamiento, que se publica en papel y en formato
electronico en el sitio:

https:/revistas.fuesp.com/cpe
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PRESENTACION Y ESTRUCTURA DE ORIGINALES

9. Los originales se presentaran en formato A4 con margenes personalizados
(2,54 a la derecha, izquierda, arriba y abajo), una sangria de 0,5 cm al prin-
cipio de cada parrafo, justificacion completa e interlineado sencillo para el
cuerpo del articulo. El texto se redactara en Word 7 o superior. Texto normal.

Letra: Times New Roman, tamafio: 12. Texto de notas al pie: Times New
Roman, tamafo 10. Titulos de epigrafes. Letra: Times New Roman, tamafio:
12, en versalita.

10. Los diversos apartados o secciones del articulo se numeraran del siguiente
modo: 1.1.1., 2. 2.1. 2.2. Los titulos de posteriores subdivisiones deben seguir
una ordenacion alfabética, asi: a) b) c), etc.

11. Las citas en el cuerpo del texto seran breves, y han de ir entrecomilla-
das: “asi”. Para introducir un término explicativo dentro de una cita se usaran
corchetes, como en el siguiente ejemplo: “La vinculacion de ésta [situacion
especial] al fin del agente...”. Se evitara resaltar en texto con mayusculas.

12. Como estilo, se empleara la ultima version del sistema APA (séptima edi-
cion, http:/bit.ly/2JkuWsS). Para citar en espafiol vea el siguiente enlace:

https://uc3m.libguides.com/guias_tematicas/citas_bibliograficas/APA
Articulo de revista, se seguira esta pauta:

Electronico o con DOI: Apellido/s, Iniciales del nombre (Afio de publi-
cacion).Titulo del articulo. Titulo de la revista (cursiva), Volumen (cursiva)
(Numero), pp-pp. http://DOI o http:/URL. Impreso: Apellido/s, Iniciales
del nombre (Afio de publicacion). Titulo del articulo. Titulo de la publica-
cion (cursiva), Volumen (cursiva) (Numero), pp-pp. (numeros de las pagi-
nas, pero sin abreviatura pp.

Ejemplos:

Cid Vazquez, M. T. (2020). La superacion de la autorreferencialidad del
bien comun en las fuentes wojtylianas. Cuadernos de pensamiento (33),
15-48. https://doi.org/10.51743/cpe.60

Alvira, R. (2017). El economicismo de los planes universitarios internacio-
nales. Cuadernos de pensamiento (30), 73-92.
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Cita dentro del texto: (Alvira, 2017).
En el caso de libros, se seguira esta pauta: [se omite siempre el lugar de
edicion]

Impreso: Apellido/s del autor/s, Iniciales del nombre. (afio de publicacion).

Titulo del libro (cursiva). Editorial.

Electronico: Apellido(s) del autor/s, Iniciales del nombre. (afio de publica-
cion). Titulo del libro (cursiva). Editorial. http://url

Autor/es (uno a dos). Se citan por orden todos los autores. Si son tres o
mas se cita el primero seguido de: et al. Si es una monografia sin autoria
se escribe el titulo y luego la fecha:

Ejemplos:

Sandel, M. (2000). E! liberalismo y los limites de la justicia. Gedisa.

Melina, L., Granada, D. (2005). Limiti alla responsabilita? Amore e gius-
tizia. Lateran University Press.

Cobo, C. y Moravec, J. W. (2011). Aprendizaje invisible: hacia una nueva
ecologia de la educacion. Universitat de Barcelona. http://www.aprendiza-
jeinvisible. com/download/Aprendizajelnvisible.pdf

Cita dentro del texto: uno o dos autores se citan siempre los apellidos (Me-
lina y Granada, 2005). A partir de tres autores se cita inicamente el apellido
del primero, seguido por “et al.” y el afio (Martin et al., 2020).

Si se cita un texto en el cuerpo del articulo, se seguiran dos procedimientos
distintos:

— Si se alude a una opinion del autor o se van a reproducir textualmente sus
palabras, se dira, por ejemplo: Sandel (2000).

— Si se quiere aducir un texto citado en las referencias bibliograficas en apo-
yo de alguna opinion, se dira, por ejemplo: (Sandel, 2000).

— Si se quiere aducir un texto citado en las referencias bibliograficas, con
indicacion expresa de la pagina en cuestion, se dira, por ejemplo: Sandel
(2000, 34) o (Sandel, 2000, 34), segtin los casos.
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Capitulo de un libro: Cid, M. T. (2018). Las virtudes relacionales: practicas
de hospitalidad familiar. En S. Gallardo (Ed.). Mujer, familia y trabajo (pp.
97-118). Universidad Catélica de Avila.

Tesis doctoral impresa: Carravilla Parra, M. J. (2002). Razon mistica. Apro-
ximacion filosofica sobre la obra de San Juan de la Cruz (Tesis doctoral).
Fundacién Universitaria Espafiola.

Como norma general se recomienda adecuarse a cualquiera de los manuales
editados sobre APA en su ultima edicion (consultar en http:/normasapa.net/).

REFERENCIAS BIBLIOGRAFICAS

13. Al final del articulo, se debera afiadir una seccion titulada Referencias
bibliograficas, en la cual se listaran todas las publicaciones usadas en las
notas. Debe estar ordenada alfabéticamente por apellido y, en caso de que
existan varios trabajos del mismo autor, se ordenaran por fecha de publicacion
en orden ascendente. Esta lista sera publicada de manera independiente en la
version online de la revista. A efectos de gestionar las referencias bibliogra-
ficas, es recomendable emplear la opcion “Administrar fuentes” del menti
“Referencias” de Word.

14. Para garantizar la correcta transcripcion de los textos en griego, deberan
estar escritos con la fuente Gentium, disponible gratuitamente para Windows,
Mac y Linux Debian/Ubuntu en la siguiente direccion: http:/scripts.sil.org/
cms/scripts/page.php?site_id=nrsi&item id=Gentium download

Si se necesita usar caracteres de otras lenguas no incluidos en dicha fuente,
sera preceptivo emplear una fuente Unicode.

NORMAS PARA LAS RESENAS

15. Cada Resena debe tener entre 1500 y 2000 palabras, y ser completamente
original e inédita.

16. Salvo casos excepcionales, no se aceptaran resefias de libros con mas de
tres afios de antigiiedad. Las obras recensionadas han de ser primeras edicio-
nes, o bien reediciones con modificaciones sustantivas.

17. Para evitar conflictos de intereses, es preferible que no estén escritas por
personas cercanas al autor del libro recensionado o que hayan colaborado en
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su edicion o diseno. El autor de un libro recensionado no debe tener ascen-
diente profesional sobre el autor de la resefia, como es el caso de un director
de tesis o de un miembro del mismo grupo de investigacion.

18. Si es preciso incluir alguna cita diferente a la del libro que se esta resenan-
do, se hara en el cuerpo del texto, entre paréntesis, siguiendo lo que se indica
enlosnn. 11y 12. Si la cita es del libro que se esta resefiando, basta con incluir
el nimero de pagina, asi: (p. 63), o (pp. 63-64). Al final de la resefia, el autor
hara constar su nombre, su universidad, o afiliacion sin incluir la direccion
postal, y una direccién de correo electronico.

AVISO DE DERECHOS DE AUTOR/A
Las obras que se publican en esta revista estan sujetas a los siguientes términos:

1. La Fundacion Universitaria Espafiola (y su editorial) conserva los derechos
patrimoniales (copyright) de las obras publicadas y favorece y permite la reu-
tilizacion de las mismas bajo la licencia de uso indicada en el punto 2.

2. Open Acess. Las obras se publican en la edicion electronica de la revista
bajo una licencia Atribuciéon-NoComercial 4.0 Internacional (CC BY-NC 4.0).
Se pueden copiar, usar, difundir, transmitir y exponer publicamente, siempre
que: a) se cite la autoria y la fuente original de su publicacion (revista, edito-
rial y URL de la obra); b) no se usen para fines comerciales; ¢) se mencione la
existencia y especificaciones de esta licencia de uso.

3. Condiciones de auto-archivo. Se permite y se anima a los autores a difundir
electronicamente la version editorial (version publicada por la editorial con
sus logos, paginacion, indicacion del volumen y ntimero de la revista, ISSN,
DOI, etc.), para favorecer su circulacion y difusion, y con ello un posible au-
mento en su citacion y alcance entre la comunidad académica.

4. Los autores que quieran adquirir la version impresa obtendran un descuen-
to de un 30% del precio de venta.
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Thought Seminar «Angel Gonzalez Alvarezy
Fundacion Universitaria Espafiola

Standars for Admision and Presentation of
Contributions

ABOUT THE JOURNAL. AIM AND SCOPE

Cuadernos de Pensamiento is a Spanish publication of the Fundacion Uni-
versitaria Espafiola publishing house (CIF: G-28433670), a foundation regis-
tered in the Registry of Foundations on March 24, 1949. It’s the journal of the
Thought Seminar “Angel Gonzalez Alvarez” of the Fundaciéon Universitaria
Espafiola. It has been published uninterruptedly since 1987, currently with a
fixed annual periodicity. It is a peer-reviewed publication that uses the ex-
ternal peer-review system, in accordance with the publication standards of
the APA 7.0 (American Psychological Association). Compliance with these
requirements facilitates their indexing in the main international databases,
guaranteeing a greater dissemination of the published articles and, therefore,
of their authors and work centers.

Since 1987 it has collected in its pages the results of the research of numerous
Spanish and foreign authors. Its objective is the investigation and dissemina-
tion of philosophical, legal, political and pedagogical thought, from a multi-
disciplinary perspective. It is aimed at specialists in philosophical research,
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professors and students of philosophy and humanities, both in English and
Spanish and with an international scope.

Only publish original articles. They will preferably be written in Spanish or
English, although the inclusion of other languages may be discussed upon
justified request. Reports, studies and proposals, as well as selected literature
reviews (state-of-the-art articles) can also be submitted. The works must be
original and collect final research results, in addition to not having been pub-
lished in any medium or being in the process of publication, the authors being
the responsibility of compliance with this rule.

The Journal is published in a double version: printed (ISSN: 0214-0284) and
electronic (ISSN-e: 2660-6070).

Cuadernos de Pensamiento has been evaluated and included in DOAJ (Direc-
tory of Open Access Journals), Redalyc, Catalogo 2.0 Latindex, ERIHPlus
and REDIB (Ibero-American Network of Innovation and Scientific Knowl-
edge). It is indexed in Miar (University of Barcelona), in Carhus Plus (Next
catalog), in Dialnet (University of La Rioja). It has been included in the ES-
BCO specialized database of The Philosopher’s Index with Full Text; and
appears in the C.I.R.C. classification as group B Human Sciences. It also has
a presence in most university libraries and national research centers through
the REBIUN Library network.

Web hosting: https:/revistas.fuesp.com/cpe
Each job is identified with a DOI (Digital Object Identifier System).

The journal is a member of Crossref, it is registered in the Similarity Check
services to detect plagiarism and in Cited by, which provides open access to
citations of published articles. In this way complying with the 14OC standards
for open citations.

STANDARS FOR ADMISSION AND PRESENTATION OF CONTRIBUTIONS

1. All articles that do not conform to what is specified in the instructions for
authors or are not accompanied by what is requested below will be automati-
cally rejected.
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All the writings that are sent for publication, both Articles and Reviews, must
be not have been published elsewhere in any form. While they are in the
review or editing process within this journal, they should not be submitted
to any other publication. Once they have been published, the authors will be
able to use their texts with total freedom, although always citing their original
publication in Cuadernos de Pensamiento.

2. The Journal Cuadernos de Pensamiento publishes articles in Spanish and
English. The Editorial Board reserves the right to accept texts sent in other
languages if they are in accord with the particular situation of the volume.

Rules for publication
3. The following types of work will be considered for publication:

Articles: Articles considered will be in the areas of philosophy, legal studies,
education and pedagogy, and which accord with the theme of the journal.

Contributions should present novel contributions with depth and scientific rigor
or should be a summary or synthesis of previous research (a review article).

Contributions in Spanish will be between 7000 / 12000 words in length, in-
cluding title, abstracts, descriptors, tables and references (articles submitted
in English should not exceed 7000 words).

Reviews: Reviews will be considered which assess a recently published work
relating to the theme of the journal, and where the arguments are briefly and
concisely exposed. Reviews will not exceed 2000 words in length, nor will it
be less than 1500 words.

4. Articles will be formatted in the following order and structure to facilitate
the anonymous review process:

a) Title Page, and Author file. The first page will contain: the title of the
article, in Spanish and English, full name and surname of the author. Along
with the name, you must include your title, ORCID number, full name of
your university or institution, email, and full postal address. Ensure your
name is standardized in accordance with what is recognised in the main
databases. And a brief bio-bibliographical note indicating positions held
or awards received and three publications of their choice.
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b) Summary Page, Keywords, and the Bibliography. The second page
should contain the title of the article, a summary of the content of the arti-
cle (an abstract of 150-250 words) and the list of keywords in Spanish (5
words), followed by an Abstract in English and a translation of the Key-
words. This page will also include the final bibliography.

¢) Text of the work. The third and subsequent pages will be dedicated to the
research text.

5. Articles will be accompanied by a cover letter ensuring the originality of
the article, requesting its consideration and a declaration that the paper is not
being submitted to other journals for consideration.

RULES FOR AUTHORS

6. Manuscripts are submitted through OJS 3, which is accessed through the
Send manuscripts section. All co-authors must register on the OJS platform,
although only one will be responsible for correspondence.

Cuadernos de Pensamiento acknowledges receipt of the manuscript sent by
the authors and informs the corresponding author by email and on the plat-
form the acceptance process, and whether the manuscript has been accepted
/ rejected, as well as, in case of acceptance, the editing process. The official
website (Regulations section) offers the complete publication standards, the
check list prior to submission, the manuscript structure format, the Title page,
the guide for OJS submission of the manuscript (manager), as well as the
evaluation protocol for external reviewers.

Within a maximum period of 30 days, from the receipt of each manuscript,
the corresponding author will receive notification of receipt, indicating if the
work is rejected or if the work has been forwarded for preliminarily evalua-
tion by the scientific advisors. In the event that the manuscript presents formal
deficiencies or is not included in the thematic focus of the publication, the Edi-
torial Board will formally or thematically reject the work without the option
of returning. No further correspondence will be maintained with authors of
rejected articles. On the contrary, if the manuscript presents superficial formal
deficiencies, it will be returned to the author for correction before the begin-
ning of the evaluation process. In this case, the submission of the corrected
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manuscript will be taken as the submission date. It is strongly recommended
that the manuscript be checked with the self-check list prior to submission.

PEER REVIEW PROCESS

7. Phase one. Formal analysis of the article by the Editorial Board before sub-
mitting it for peer review. Cuadernos de Pensamiento rejects plagiarism and
fraudulent practices, therefore, all contributions sent for publication will be
submitted to an originality analysis before being sent for peer review. It is ver-
ified that the article, from a formal point of view (stylistic, orthographic...),
conforms to the norms established by the Cuadernos de Pensamiento:

a) if it is original, or not;
b) if its length fits within the range between 6000 and 7000 words;
¢) if it complies with APA standards (in its latest version), and

d) if it contains the required sections (especially, summary / abstract, key-
words / keywords, bibliography, footnotes, etc.).

If the article is deemed to meet the formal standards adequately, it proceeds
to the next phase. Otherwise, the article is returned to the author for them to
make the pertinent modifications. This process generally takes a month.

8. Second phase. Anonymous peer review. Once the first phase is over, the
article is sent to two specialists in the subject matter of the study:

a) The reports are binding and can conclude with the following results: ac-
cept without modifications, accept with modifications or reject.

b) In the event of a conflict between the two reports, a third specialist
whose experience is sufficiently recognized is used.

¢) The decision on the publication, or its reasoned rejection, will be com-
municated to the corresponding author within 90 calendar days, counted
from the formal acceptance of the article. Each author undertakes to follow
the suggestions of the reviewers to modify, where appropriate, the manu-
script accepted for publication.

The authors of accepted articles, before the final edition, will receive the
proofs for their correction by email in PDF format. These should be checked
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for typographic errors and returned within three days. Only minor corrections
can be made on the content of the original manuscript once it has been through
the peer-review process. Once the manuscript is finally accepted, the authors
will present the final version in English or Spanish (depending on the original
version), which will guarantee its international consultation and dissemina-
tion. The translated text must have a professional quality.

Authors will be able to access the publication online, both in the press article
version and in the final version. Each author will receive a free copy of the
corresponding issue. It is recommended that, to sustain the editorial project,
printed copies be acquired for free dissemination among colleagues and insti-
tutions. However, it is a recommendation for the purpose of dissemination, at
no time is the author obliged to acquire copies.

The authors agree to be members of the International Council of Scientific
Reviewers, once their manuscript is published, for the next three years after
its publication.

In october, the Editorial Board selects, from among all the accepted articles,
which ones will be included in the number published in December of each
year and will inform the corresponding authors accordingly.

The authors of articles in the process of publication will receive the proof of
the article after being typeset, for its immediate correction. A turnaround time
of two weeks is generally expected of proofs, from the time that they are sent
to the corresponding author.

Once published, they will receive a free copy of the corresponding issue of
Cuadernos de Pensamiento, which is published on paper and in electronic
format on the website https://revistas.fuesp.com/cpe

PRESENTATION AND STRUCTURE OF MANUSCRIPT

9. The text will be written in Word 7 or higher. Normal text. Font: Times New
Roman, size: 12. Text of footnotes: Times New Roman, size 10. Headings.
Font: Times New Roman, size: 12, in small caps.

10. The various sections or sections of the article will be numbered as follows:
1.1.1., 2. 2.1. 2.2. The titles of subsequent subdivisions must follow an alpha-
betical order, as follows: a) b) ¢), etc.
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11. The citations in the body of the text will be brief, and must be enclosed in
quotation marks: “like this”. To introduce an explanatory term within a quota-
tion, brackets will be used, as in the following example: “The linking of this
[special situation] to the end of the agent ...”. Highlighting in uppercase text
will be avoided.

12. As style, the latest version of the APA system will be used (7th edition,
http://bit.ly/2JkuWss).

Journal article, this guideline will be followed:

Electronic or with DOI: Surname / s, First initials (Year of publication).
Article title. Journal title (italics), Volume (italics) (Number), pp-pp. http:
// DOI or http://URL

Printed: Surname / s, First name initials (Year of publication). Article title.
Publication Title (italics), Volume (italics) (Number), pp-pp. (page num-
bers but without abbreviation pp.).

Examples:

Cid Vazquez, M. T. (2020). La superacion de la autorreferencialidad del
bien comun en las fuentes wojtylianas. Cuadernos de pensamiento (33),
15-48. https://doi.org/10.51743/cpe.60

Alvira, R. (2017). El economicismo de los planes universitarios internac-
ionales. Cuadernos de pensamiento (30), 73-92.

Quote within the text (Alvira, 2017).

In the case of books, this guideline will be followed: [the place of publication
is always omitted]

Printed: Last name / s of the author / s, initials of the name. (year of pub-
lication). Book title (italics). Editorial.

Electronic: Last name (s) of the author / s, initials of the name. (year of
publication). Book title (italics). Editorial. http: // url

Author / s (1 to 2). All authors are listed in order. If there are 3 or more,
the first is cited followed by et al. If it is a monograph without authorship,
write the title and then the date:
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Examples:
Sandel, M. (2000). E! liberalismo y los limites de la justicia. Gedisa.

Melina, L., Granada, D. (2005). Limiti alla responsabilita? Amore e gius-
tizia. Lateran University Press.

Cobo, C. y Moravec, J. W. (2011). Aprendizaje invisible: hacia una nueva
ecologia de la educacion. Universitat de Barcelona.

http://www.aprendizajeinvisible.com/download/Aprendizajelnvisible.pdf

In-text quote. 1 or 2 authors always cite their surnames (Melina and Granada,
2005). From 3 authors, only the last name of the first is cited, followed by “et
al.” and the year (Martin et al., 2020).

If a text is cited in the body of the article, two different procedures will be
followed:

— If an opinion of the author is alluded to or his words are to be reproduced
verbatim, it will be said, for example: Sandel (2000).

— To adduce a text cited in the bibliographic references in support of an opin-
ion, you will say, for example: (Sandel, 2000).

— If you want to present a text cited in the bibliographic references, expressly
indicating the page in question, say, for example: Sandel (2000, 34) or
(Sandel, 2000, 34), depending on the case.

Chapter of a book: Cid, M. T. (2018). Las virtudes relacionales: practicas de
hospitalidad familiar. En S. Gallardo (Ed.). Mujer, familia y trabajo (pp. 97-
118). Universidad Catélica de Avila.

Printed doctoral dissertation: Carravilla Parra, M. J. (2002). Razon mistica.
Aproximacion filosofica sobre la obra de San Juan de la Cruz (Tesis doctoral).
Fundacion Universitaria Espafiola.

As a general rule, it is recommended to adapt to any of the manuals published
on APA in its latest edition (see http://normasapa.net/).
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BIBLIOGRAPHIC REFERENCES

13. At the end of the article, a section entitled Bibliographic references or
Bibliography should be added, in which all the publications used in the notes
will be listed. This must be ordered alphabetically by surname and, if there are
several works by the same author, they will be ordered by publication date in
ascending order. This list will be published independently in the online ver-
sion of the journal. In order to manage bibliographic references, it is recom-
mended to use the option “Manage sources” from the “References” menu in
Word.

14. To guarantee the correct transcription of the texts in Greek, they must
be written with the Gentium source, freely available for Windows, Mac and
Linux Debian / Ubuntu at the following address:

http://scripts.sil.org/cms/scripts/page.php?site_id=nrsi&item_id=Gentium
download

If you need to use characters from other languages not included in that font,
you should use a Unicode font.

STANDARDS FOR REVIEWS

15. Each review must be between 600 and 1200 words, and be completely
original and unpublished.

16. Except in exceptional cases, reviews of books older than three years will
not be accepted. The reviewed works must be first editions, or reissues with
substantive modifications.

17. To avoid conflicts of interest, it is preferable that they are not written by
people close to the author of the reviewed book or who have collaborated in
its editing or design. The author of a reviewed book should not have a pro-
fessional background over the author of the review, as is the case of a thesis
advisor or a member of the same research group.

18. If it is necessary to include any quotation other than that of the book be-
ing reviewed, it will be done in the body of the text, in parentheses, following
what is indicated in nn. 11 and 12. If the citation is from the book being re-
viewed, just include the page number, like this: (p. 63), or (pp. 63-64). At the
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end of the review, the author will state his name, his university, or affiliation
without including the postal address, and an email address.

COPYRIGHT NOTICE
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(copyright) of the published works and encourages and allows their reuse un-
der the license of use indicated in point 2.

2. Open Access. The works are published in the electronic edition of the jour-
nal under a Attribution-NonCommercial 4.0 International (CC BY-NC 4.0).
They can be copied, used, disseminated, transmitted and publicly exhibited,
provided that: a) the authorship and original source of their publication (jour-
nal, publisher and URL of the work) is cited; b) are not used for commer-
cial purposes; ¢) the existence and specifications of this license of use are
mentioned.

3. Self-filing conditions. Authors are allowed and encouraged to electronically
disseminate the editorial version (version published by the publisher with their
logos, pagination, indication of the volume and number of the journal, ISSN,
DOI, etc.), to promote its circulation and dissemination, and with it a possible
increase in its citation and reach among the academic community.
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