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Nihilismo y Contemporaneidad
“Todos los hombres tienen naturalmente el deseo de saber.

El placer que nos causan las percepciones de nuestros sentidos

son una prueba de esta verdad. Nos agradan por si mismas,

independientemente de su utilidad”".

“Lo que en un principio movié a los hombres a hacer las
primeras indagaciones filoséficas fue, como lo es hoy, la admira-

cién... Ir en busca de una explicaciéon y admirarse, es reconocer

que seignora... El fin que nos proponemos en nuestra empresa,

debe ser una admiracién contraria, si puedo decirlo asi, a la que

provocan las primeras indagaciones en toda ciencia... Nosotros

necesitamos participar de una admiracion contraria: ‘lo mejor

esta al fin’, como dice el proverbio”2.

Como lo es hoy, es una aclaraciéon que la contemporaneidad parece
querer quitar, o al menos ignorar, del texto aristotélico. ;Por qué esta afir-
maciéon? Porque en la contemporaneidad ni la admiracién ni la basqueda
de explicaciones ultimas parecen inquietar al hombre, salvo honrosas
excepciones.

En una obra no muy lejana, Giovanni Reale® se hace eco de los males
que sufre el hombre de hoy, y sefiala como el origen, la raiz, el punto esencial,
el fundamento tltimo, la fuente, al parecer muy dificil de remover, de éstos,
al nihilismo. Nihilismo que hace necesaria una operacién de erradicacion si
se quieren superar dichos males. “Nuestra forma de vida edificada sobre

! Aristoteles, Metafisica 11, 980a.
2 Aristoteles, op. cit. I 2, 982b. 983a.
® G. Reale, La sabiduria antigua, Barcelona: Herder, 2000.
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intereses materiales, tecnoldgicos, industriales, sobre el éxito y el dinero,
ha empobrecido radicalmente al hombre. Y, sobre todo, son las nuevas
generaciones las que sufren las peores consecuencias”. La falta de ideales,
la pérdida de los valores supremos, la ausencia de Dios, la conviccién de
que no existe una verdad, que no existe una constitucién absoluta de las
cosas, son notas del nihilismo descrito ya por Nietzsche, quien comprendié
a fondo este punto fundamental de la historia occidental, previsto por él
como el rasgo dominante del siglo XX en adelante.

Posiblemente lo dicho explique de algin modo el descrédito en que
ha caido la reflexion metafisica entre nuestros contemporaneos. En otra
obra relativamente reciente, esta vez de Jesus Conill®, se puede leer:

“para bien o para mal, no parece ser la metafisica el tema

de nuestro tiempo, ni siquiera uno de los temas de nuestro

tiempo. Aquella ‘reina de las ciencias’... ha ido perdiendo, a

lo largo de sucesivas crisis, no sélo la corona, sino también su

carta de ciudadania en la reptblica de los saberes, e incluso tal

vez su vida. Porque no se escriben hoy, por lo comun, tratados

de metafisica, ni estd de moda publicar o hablar acerca de los

contenidos que son de su competencia. La hora del crepts-

culo ha llegado para ella. A la antigua reina parece habérsele

firmado un certificado de defunciéon”®.

Para el autor hoy no importa el ser, la realidad, la verdad, ya que se
vive una época de evasién, de distraccion, de superficialidad, de desencanto,
de apatia, de pasividad, de desanimo subjetivo, de desfondamiento interior,
de cansancio cultural, en lo que concierne al interrogarse sobre la realidad.
Si esto es asi, ;qué lugar puede encontrar la Metafisica en cuanto estudio que
plantea como cuestiéon primordial el problema de la realidad? Paradéjica-
mente el hombre de hoy, a la vez que sobrecargado de informacién, no entra
en procesos de pensamiento y comunicacién profundos’.

* G. Reale, op. cit., 16.

®]. Conill, El crepiisculo de la metafisica, Barcelona: Anthropos, 1988.

¢J. Conill, op. cit., 7. Conill, por el contrario, va a intentar demostrar en la obra citada
que un intenso vigor metafisico late en las mismas instancias que producen la crisis.
7 Cfr.]J. Conill, op. cit., 11-27.
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El proceso histérico del pensamiento metafisico no fue la suma de
hechos casuales, y dio lugar a comprensibles reproches a la racionalidad; en
primer lugar a la racionalidad que parte de la realidad, y a los que la etapa
subjetiva de esta historia -y su propia crisis- no dio respuesta satisfactoria,
exponiendo al pensamiento a los embates del nihilismo. La filosofia moder-
na y contemporanea, sin menoscabo de sus valiosos aportes, ha puesto en
crisis la interrelacion del hombre con la realidad, y con ella, el pensamiento
metafisico y la nocién de verdad. A estarealidad se le ha entablado unjuicio
que cuestiona sus alcances, especialmente su dimensién objetiva. Esto no
es una mera cuestiéon académica, anecdética o irrelevante. El hombre que
transita el tercer milenio encuentra trastocadas, merced a esto, dimensiones
significativas de su existencia: su relacion con la naturaleza, la regulacién de
sus relaciones interpersonales, y, sobre todo, la posibilidad de su apertura
a lo Trascendente.

No obstante, todos los hombres tienen naturalmente el deseo de saber, y la
verdad es el objeto propio de este deseo. Deseo y nostalgia de la verdad que
estan en lo profundo del corazén de los hombres, y que se han manifestado
de diversas maneras en la literatura, la musica, la pintura, la escultura, la
arquitectura, la ciencia, la filosofia; en fin, en la vida diaria. Los hombres
no so6lo son capaces de saber, sino que también saben que saben, y por eso
se interesan por la verdad de lo que se les presenta. El hombre maduro es
el que puede discernir por si mismo entre lo verdadero y lo falso, forman-
dose su propio juicio sobre la realidad. Esta busqueda de la verdad es tan
importante en el plano tedrico como en el préctico, sobre todo teniendo
en cuenta el bien, la felicidad y la perfeccién que los hombres buscan y
que, como también se vera, determinan el &mbito ético, ya que sélo los
bienes verdaderos perfeccionan y realizan al hombre. Los hombres se
interrogan acerca del misterio de la vida y de la muerte, buscan la verdad
sobre el sentido de la primera y sobre el después de la segunda. Es mas, no
es equivocado decir que todo hombre busca, lo confiese o no, algo dltimo,
un fundamento, una explicacién definitiva, un valor supremo, donde todo
interrogante llegue a su fin. El hombre tiene la capacidad de elevarse mas
alla de lo contingente, hacia lo infinito®.

8Cfr. Juan Pablo I, Fides et Ratio, Buenos Aires, Ed. Paulinas, 1998, 37-41.
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Con el presente trabajo no tenemos otra pretension que ofrecer una
descripcion de los rasgos del pensamiento contemporaneo, al menos en una
de sus vertientes, que incide sin ninguna duda en el rumbo que traza nuestra
historia y que, en cierta medida, la caracteriza. El desarrollo seguira la linea
de discurso de Gianni Vattimo como un exponente de dicho pensamiento
contemporéneo, considerado por algunos como el vocero de las dltimas
novedades filoséficas de fines de siglo. Se intentara en primer lugar esbozar
el nicleo de su reflexién -al menos en la medida en que establece vinculos
con el quehacer metafisico-, para luego discernir lo que puede entenderse
como alcances de este niicleo, o como aquellas motivaciones latentes, que
cumplen una funcién motora y explican la elaboracién del mismo®. Siempre
que se habla de motivaciones se hace referencia a aquellas implicitas en las
lineas directrices de un pensamiento que prepara una praxis, nunca a las
vinculadas a la situacion de una existencia concreta, ya que se caeria en
el terreno de la argumentacion “ad hominem”, inapropiada para cualquier
discusion seria desde el momento en que descalifica al interlocutor como tal.

La “kénosis” del ser

En este apartado se intentara presentar la concepcion débil del ser, y
se harad (como en los apartados siguientes) deteniendo la atencién en las
palabras que utiliza Vattimo para describirlo, siguiendo a Nietzsche y, en
particular aqui, a Heidegger'. En cuanto a estos autores, en los que se apoya,
es preciso destacar que hace una lectura muy personal de los mismos, lo
cual debe tenerse siempre en cuenta, muy especialmente al tratar acerca de
la presencia del ser y acerca de la verdad. Se puede adelantar que es muy
probable que interprete a Nietzsche a través de los ojos de Heidegger, y

° Es oportuno -y por demads justo- sefialar desde el comienzo que en el esfuerzo
por permanecer fieles al pensamiento de Vattimo (esfuerzo que paradéjicamente
él mismo cuestionaria, cfr. G. Vattimo, Después de la Cristiandad. Por un Cristianismo
no Religioso, Buenos Aires: Paidos, 2004, 75 ss) se ha seguido de cerca la letra de sus
textos, como también la de las obras citadas; de todo ello este articulo es deudor.
10 Para que no existan dudas acerca de la gravitacién de Nietzsche y Heidegger en
el pensamiento de Vattimo, es oportuno aqui citar las palabras del mismo autor
en Creer que se cree, Barcelona: Paidos, 1996, 29-30: “me he construido una filosofia
inspirada en Nietzsche y Heidegger, a cuya luz he interpretado mi experiencia en
el mundo actual”.

200



Victor Antonio Fernindez OP

respecto a éste, confiesa que se pueden hacer otras lecturas distintas de la
suya. De esto tltimo no queda duda pues, al establecer las relaciones entre
hermenéutica y nihilismo, dice:

“ipero en qué sentido se ha de hablar de nihilismo en el

caso de la hermenéutica heideggeriana? Indicaré... algunos

elementos para aclarar esta tesis. La cual... no es enteramente

compartida en la literatura heideggeriana corriente. Mas bien

es el tema caracteristico de lo que propongo llamar la izquierda

heideggeriana... en un sentido que alude al uso de los términos

derecha e izquierda en la escuela hegeliana: derecha es, en el

caso de Heidegger, una interpretacion de su superacién de la

metafisica como un esfuerzo, a pesar de todo, para preparar de

algiin modo un ‘retorno del ser’...; izquierda es la lectura que

yo propongo de la historia del ser como historia de un ‘largo

adios’, de un debilitamiento interminable del ser; en este caso

la superacion de la metafisica se entiende tinicamente como un

acordarse del olvido, nunca como un volver a hacer presente el

ser, ni mucho menos como término que siempre estd mas alla

de toda formulacién. Las razones para preferir la lectura de iz-

quierda de Heidegger —que él mismo, por lo demads, no elige- se

resumen en el proposito de permanecer fieles, incluso mas alla

de la letra de sus textos, a la diferencia ontolégica, es decir, al

programa de no identificar el ser con el ente”"".

El asi llamado pensamiento débil (tema del préximo titulo), lleva ne-
cesariamente a la consideracién del debilitamiento del ser como caracter
constitutivo del mismo en la época del final de la metafisica: “lo que con la
consumacion de la metafisica ha entrado precisamente en crisis parece ser
justo la fuerza normativa de toda situacién de hecho. ;Por qué deberiamos
atenernos a una descripcién verdadera de estructuras auténticas, cuando,
por otra parte, ni siquiera ya las ciencias positivas reivindican tal prerrogati-
va...?”%2. El ser no debe estar identificado con la presencia caracteristica del

1 G. Vattimo, Mis alld de la interpretacion, Barcelona: Paidos, 1995, 50-51. La cita es
extensa pero vale la pena transcribirla por su riqueza y claridad.
12G. Vattimo, Etica de la interpretacion, Barcelona: Paidos, 1991, 30.
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objeto, no posee esa supuesta perentoriedad del dato real exterior; vinculado
con la historia de la metafisica, tiene una vocacién nihilista: “el reducirse,
sustraerse, debilitarse, es el rasgo de lo que se nos da en la época del final de
la metafisica y de la problematizacion de la objetividad”®. Ya no se puede
hablar del ser como estructura eterna, sino como evento, como algo que
viene iniciado, fruto de una iniciativa de la que el hombre se siente efecto,
heredero y destinatario, y que pone en la situacién de entrar activamente
en la historia, mas que contemplarlo pasivamente en sus leyes necesarias.

Para comprender el debilitamiento del ser vinculado al pensamiento débil
(téngase presente la relacién circular entre estas dos expresiones), hay que
tener en cuenta desde el primer momento el replanteamiento radical del
sentido del ser iniciado por Heidegger. El problema es que no se puede
“tomar como obvia la nocién de ente; y esto, porque su presunta evidencia
es ya el resultado de una serie de “posiciones’, de sucesos o... de aperturas
histérico-culturales..., las cuales, antes que la evidencia objetiva del ente,
y de forma mas radical, constituyen el sentido del ser”*; lo cual descubre
la inconsistencia de un rasgo que se le atribuye al ser: la estabilidad en la
presencia, la eternidad. El ser mismo no se deja seguir pensando como
presencia enteramente desplegada. La estabilidad del ser en la presencia es
fruto del intento de modelar al ser segtn el paradigma de los entes, como
aquello mas general de cuanto se ofrece en la presencia. La diferencia on-
tologica entre el ser y los entes va a significar “que el ser no es; ‘que son’,
es algo que puede predicarse de los entes; el ser, més bien acontece. Al
decir ‘ser’, lo distinguimos de los entes s6lo cuando lo concebimos como el
acaecer histérico-cultural, como el establecerse y el transformarse de aque-
llos horizontes en los que, sucesivamente, los entes se tornan accesibles al
hombre”®. El ser no es grund (principio o arché, fundamento); pensar el ser
requiere que se lo deje de lado como fundamento del ente; del ser sélo se
puede decir que es transmision (ueberlieferung), que es envio (ge-schick)'; el
ser es evento, el sucederse de los eventos arqueoldgicos, que se los rememora

13 G. Vattimo, Creer que se cree, op. cit., 32-33.

4 G. Vattimo, “Dialéctica, diferencia y pensamiento débil”, en El pensamiento débil,
Comp. por G. Vattimo y P. A. Rovatti, Madrid: Ediciones Céatedra S.A., 1988, 27.

5 G. Vattimo, op. cit. 28.
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como su ueberlieferung, su ge-schick. En esta linea Nietzsche es precursor de
Heidegger: el anuncio “Dios ha muerto” implica que se ha acabado la época
de las estructuras estables y del pensamiento como fundamentacioén; y esto
mismo no describe una nueva estructura, sino que relata un acaecimiento.

Del encuentro del pensamiento de la diferencia con la dialéctica apa-
recen las nociones de “verwindung” y “an-denken”. “Verwindung” hace
referencia a “la caida distorcionante, la recuperacion, el ponerse de nuevo,
reponerse de, la convalecencia, la revisién, proyectarse hacia el futuro; re-
presenta el esfuerzo mas radical para concebir el ser en los términos de un
‘levantar acta de presencia’, que es siempre también..., un ‘levantar acta de
despido’; pues dicho ser ni es encontrado como una estructura estable, ni
se registra y acepta como la necesidad légica de un proceso”'’: es pensar
el ser como transmisién y envio. “An-denken” (en cierto sentido sinénimo
de “verwindung”) designa el pensamiento que rememora al ser sin hacerlo
presente, sino que lo recuerda como algo ya ido, porque al ser no se accede
por la presencia sino por el recuerdo; la razén es que “el ser no puede defi-
nirse nunca como aquello que estd, sino s6lo como aquello que se transmite:
el ser es proyeccioén, destino”’®.

El envio del ser parece inseparable del retraerse del ser mismo en el
momento en que éste se da dejando aparecer a los entes. El ser se sustrae en
favor del don (gabe), un dar que es enviar: “el hecho de que el ser... también
se retraiga y sustraiga, es el cardcter epocal del ser”*. Corresponder al don
del ser no significa un aferrarse al ser: “lo que es percibido es siempre s6lo
la Gabe, el don, jamas el donar y el dar en cuanto tal. El olvido del ser... no
puede entenderse como contrapuesto un ‘recordar el ser” que sea un aferrarlo
como presente”?’. Para pensar el ser sin hacerlo presente como algo presente,
se debe prescindir del ser como fundamento, dejarlo de lado a favor de una
consideracion del dar. Este pensamiento es aquel que se define en términos

1 Los términos en aleman se conservan al solo efecto de brindar elementos de
mayor precision.

7 G. Vattimo, op. cit., 32.

8 G. Vattimo, op. cit., 33.

19 G. Vattimo, Las aventuras de la diferencia. Pensar después de Nietzsche y Heidegger,
Barcelona: Ediciones Peninsula, 1998, 112.

2 Tbid.
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de memoria y rememoracion. Se ve como quedan entrelazados envio, don y
rememoracion; la memoria es el modo de pensar el envio del ser. En el dar:
“el dar mismo se retrae y sustrae a favor de la presencia del

ente que él deja ser. El pensamiento de la fundacién se concentra

de modo exclusivo en el ente y en su ser como ser presente, sin

pensarlo en su proveniencia... Pero el pensamiento que se esfuerce

por pensar no al ser como presencia de lo que estd presente, sino

la presencia en su proveniencia, no podra remitirse a esta prove-

niencia presentificandola y re-presentandola”.*

El envio se deja pensar s6lo como ya sucedido, como don que en el
dar se ha ya sustraido.

“Pietas” es otro término que, junto a “verwindung” y “an-denken”
sirve para caracterizar al ser. Se trata de una actitud en el sentido de atencién
devota hacia lo que, aunque teniendo sélo un valor limitado, merece ser aten-
dido, ya que es el tinico que se conoce; “piedad” “es el amor que se profesa
a lo viviente y a sus huellas, aquellas que va dejando y aquellas otras que
lleva consigo en cuanto recibidas del pasado”?. “Pietas” es un vocablo
que expresa la concepcién del ser bajo el signo de la mortalidad, la finitud y
la caducidad, como constitutivos intrinsecos. El ser no es sino que sucede,
“en el sentido de que cae junto a, de que acompana - como caducidad - a
cualquiera de nuestras representaciones. Lo que constituye propiamente
la indole de los objetos no es su estar frente a nosotros, de manera estable,
resistiéndonos...”?, sino su acaecer o suceder. El acaecer (er-eignis) es aquello
que “deja subsistir los rasgos metafisicos del ser, al tiempo que los pervierte,
haciendo explicita su constitutiva caducidad y mortalidad. Recordar el ser
equivale a traer a la memoria esta caducidad”?. Para que el pensamiento
metafisico se despliegue como rememoracién, “el ser debe convertirse, de
presencia imponente y dominante del ente, en memoria y trasfondo”?.

2 G. Vattimo, op. cit., 118.

2 G, Vattimo, Etica de la interpretacion, op. cit., 26.

% G. Vattimo, “Dialéctica, diferencia y pensamiento débil”, op. cit., 34.
2 Tbid.

% G. Vattimo, Etica de la interpretacion, op. cit., p. 53.
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En El fin de la modernidad® Vattimo considera que un discurso sobre
lo posmoderno en el pensamiento filoséfico debe guiarse por el término
introducido por Heidegger en la filosofia, al cual ya se ha hecho referencia,
“verwindung”. El primer fil6sofo que habla en términos de verwindung,
aunque sin usar esta palabra, es Nietzsche, porque en verdad “se puede
sostener legitimamente que la posmodernidad filoséfica nace en la obra de
Nietzsche”?. Nietzsche expone por primera vez el problema del exceso de
conciencia histérica en el hombre de la modernidad tardia que le impide
generar novedad histérica; a esto lo llama enfermedad histérica de la moder-
nidad. Pero para salir de la modernidad no se puede recurrir a una critica
superadora, porque esta es una categoria tipicamente moderna y no puede
determinar una salida de la modernidad. Nietzsche mas bien propone salir
de ella a través de “la disolucién producida mediante una radicalizacién
de las mismas tendencias de la modernidad”?, que consiste en un analisis
de los valores superiores de la civilizacion. Este anélisis llevado a fondo:

“conduce... al descubrimiento de que la verdad misma...

es un valor que se diluye; la creencia en la superioridad de la

verdad sobre la no verdad o sobre el error es una creencia que

se impuso en situaciones vitales determinadas..., y que, por

otra parte, se funda en la conviccién de que el hombre puede

conocer las cosas ‘en si mismas’, lo cual se revela empero

imposible”?

Ya que el andlisis del conocimiento lo revela como una serie de
metaforizaciones que van de la cosa a la imagen que expresa el estado del
individuo, y de ésta a la palabra sujeta a convicciones sociales para volver
a la cosa de la que se percibe sélo lo que puede expresarse en metaforas:

“segtin Nietzsche, se sale realmente de la modernidad con
esta conclusion nihilista. Puesto que la nocién de verdad ya
no subsiste y el fundamento ya no obra, pues no hay ningtn

% G. Vattimo, El fin de la modernidad. Nihilismo y hermenéutica en la cultura posmoderna,
Barcelona: Editorial Gedisa S.A., 1998.

7 G. Vattimo, op. cit., 145.

% G. Vattimo, op. cit., 147.

¥ Ibid.
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fundamento para creer en el fundamento, ni por lo tanto creer

en el hecho de que el pensamiento deba ‘fundar’, de la mo-

dernidad no se saldra en virtud de una superacioén critica que

serfa un paso dado todavia en el interior de la modernidad

misma. Manifiéstase asi claramente que hay que buscar un

camino diferente. Este es el momento que se puede llamar el

nacimiento de la posmodernidad en filosofia”*.

La idea de fundamento se diluye desde el punto de vista de la l6gica
y también desde el punto de vista del contenido, ya que al considerarlo
insignificante, la atencién, el pensamiento, se vuelve a las realidades mas
proximas que se tornan significativas para el hombre. Para describir el
esfuerzo por salir de la metafisica en una forma no vinculada con la supe-
racion critica, hay que recurrir al concepto heideggeriano de “verwindung”,
término que indica una superacién que no es tal en el sentido habitual de la
palabra, sino un rebasamiento que tiene los rasgos de la aceptacion y de la
profundizacién. Teniendo en cuenta los significados de la palabra sefialados
anteriormente, concebir una verwindung de la metafisica es aceptar que no
se la puede hacer a un lado, permanece como los rastros de una enfermedad
de la que se esta convaleciente y se asume con resignacion, pero con una
resignacioén que no es aceptacién pura y simple: se vive la metafisica como
la posibilidad de un cambio hacia una direccién:

“que no es la prevista por su esencia propia pero que sin
embargo tiene conexion con ella. La Verwindung..., define la
posicion caracteristica de Heidegger, su idea de la funcién del
pensamiento en el momento en que nos encontramos, que es
el momento del fin de la filosofia en su forma de metafisica”*.

El pensamiento débil

“Los que participan en el debate filoséfico coinciden hoy, al menos,
en un punto: no admiten una fundamentacion tinica, tltima, normativa”?.
Afirmar que el momento actual es el momento del fin de la filosofia en su

% G. Vattimo, op. cit., 147-148.
1 G. Vattimo, op. cit., 152.
2 G. Vattimo y P. A. Rovatti, El pensamiento débil, op. cit., 11.
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forma de metafisica, como se subray6 en el apartado precedente, lleva a
considerar qué se entiende por “pensamiento débil”, o “ultrametafisico”,
u “ontologia débil”, en el horizonte del pensamiento de la desfundamen-
tacién o rememorante, que es pensamiento hermenéutico orientado hacia
el nihilismo, todo lo cual deja entrever una concepcién nueva de filosofia,
asi como su lugar en el panorama de los saberes.

En principio, el pensamiento débil no estaba caracterizado de forma
positiva, no pretendia definir sus confines sino sélo ofrecer un conjunto
de indicaciones ttiles; la expresion constituye una metéafora, no pretendia
transformarse en la sigla de una nueva filosofia; era un modo de hablar que
seflalaba un camino que intenta alejarse de la razén pero sabiendo que es
imposible desprenderse totalmente de ella. Con el tiempo pasé a identificar
una corriente de pensamiento, aunque no esté ligada a un determinado
nucleo tedrico: “pensamiento débil... ha acabado por parecer la etiqueta de
una corriente, si no de una escuela, de confines todavia inciertos y, sobre
todo, que no estd unida, en absoluto, en torno a un ntcleo de tesis caracte-
risticas”#. “Pensamiento débil” alude de modo esencial a diversos aspectos
del pensamiento contemporaneo. Alguno de esos aspectos, sin pretender
ser exhaustivos, pueden describirse asi: los intentos de buasqueda de nue-
vos caminos para la razén y la verdad en el pensamiento del tltimo siglo
“conservan todavia una excesiva carga de nostalgia respecto a la metafisica
y no llevan realmente hasta sus tltimas consecuencias ni la experiencia del
olvido del ser ni la de la ‘muerte de Dios’, anunciadas a nuestra cultura por
Heidegger y Nietzsche”?; debe considerarse seriamente el nexo que esta-
blece Nietzsche entre la evidencia metafisica fundante y las relaciones de
dominio; este hallazgo debe llevar a mirar de una forma nueva al “mundo
de las apariencias, de los procesos discursivos y de las ‘formas simbdlicas’”*
como ambito de una posible experiencia del ser entendido como huella,
recuerdo, como un ser consumido y debilitado; y, finalmente, debe animar
a ésto un pensamiento capaz de articularse a media [uz, una racionalidad
que debe debilitarse en su mismo ntcleo. Lo que importa para Vattimo es

% G. Vattimo, Creer que se cree, op. cit., 31.
* G. Vattimo y P. A. Rovatti, El pensamiento débil, op. cit., 14.
% Tbid.
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reconsiderar el sentido de la aventura metafisica negando “los rasgos meta-
fisicos del pensamiento; y, en primer lugar, la ‘fuerza’ que éste siempre ha
reivindicado para si en virtud de su privilegiada capacidad de acceder al
ser como fundamento”**; aunque no se trata tanto de una consideracién del
pensamiento mas consciente de sus propios limites, cuanto de una teoria
del debilitamiento como carécter constitutivo del ser:
“para mi, la expresion... significa no tanto, o no principal-
mente, una idea del pensamiento mas consciente de sus limites

y que abandona las pretensiones de las grandes visiones me-

tafisicas totalizantes, etc., cuanto una teoria del debilitamiento

como caracter constitutivo del ser en la época del final de la

metafisica”™.

Del encuentro de la dialéctica y del pensamiento heideggeriano de la
diferencia, que contintia como pensamiento débil, surge, como se ha dicho ya,
lanocién de “verwindung”*, que es la actitud que caracteriza al pensamiento
ultrametafisico, en contraposicién a la metafisica tradicional. En este sen-
tido ha sido necesario un esfuerzo para repensar y modificar, rebajandola,
la tradicion metafisica. La verwindung consiste en excluir de las categorias
objetivantes de la metafisica aquello que las constituia como metafisicas, es
decir, la pretension de acceder al ser: “una vez eliminado este requerimiento,
tales categorias adquieren s6lo un ‘valor’ de monumentos, herencia a la que
se concede la pietas debida a las huellas de lo que en otro tiempo ha vivido .
Verwindung, en cuanto es el modo como el pensamiento considera la verdad
del ser entendido como transmisién y envio, es sinénimo, como también se
dijo, de “an-denken”, término que designa el pensamiento ultrametafisico
que rememora al ser. Y si se tiene presente que recordar el ser es traer a la
memoria su caducidad, se puede decir que:

% G. Vattimo y P. A. Rovatti, op. cit., 15-16.

% G. Vattimo, Creer que se cree, op. cit., 31-32.

% Debe tenerse siempre presente el lazo que une ser, pensamiento y verdad. Esto
implica aqui que se va a prestar atencién a nociones que ya han sido considera-
das en el apartado anterior, pero que serdn vistas ahora desde la perspectiva del
pensamiento y no del ser, como ya se hizo. Valga esta aclaracién también para los
pérrafos dedicados a la verdad.

¥ G. Vattimo: “Dialéctica, diferencia y pensamiento débil”, op. cit., 33.
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“el pensamiento de la verdad no es un pensamiento que

‘fundamenta’, tal como piensa la metafisica, incluso en su ver-

sién kantiana, sino, al contrario, es aquel pensamiento que, al

poner de manifiesto la caducidad y la mortalidad como consti-

tutivos intrinsecos del ser, lleva a cabo una des-fundamentaciéon

o hundimiento”*.

Las nociones heideggerianas de “verwindung” y de “an-denken”, por
otra parte, pueden ser guias, a juicio de Vattimo, para solucionar las dificul-
tades del concepto de lo posmoderno como fin de la historia; dificultades
todas que “giran alrededor del hecho de que el fin de la modernidad sea el
fin de la historia como curso metafisicamente justificado y legitimante -fin
de la metafisica en su forma moderna...-“*'. Esto quiere decir que no se
puede abandonar la modernidad como algo totalmente relegado al pasado,
ni volver al proyecto moderno de un modo critico. De aqui que Vattimo
propone una salida intermedia donde “verwindung” y “an-denken” juegan
el papel de nociones-guia, e ilustran de algtin modo la relacién de lo posmo-
derno con la modernidad. Heidegger describe la relacion del pensamiento
posmetafisico con la metafisica como una verwindung. Lo posmoderno
mantiene con lo moderno un vinculo por el que acepta la huella metafisica,
pero distorsiondandola:

“en qué puede la metafisica ser aceptada, conservada y rea-

sumida como distorsion es lo que Heidegger muestra merced a

su elaboracién rememorativa de la metafisica como historia del

ser: metafisica es la epocalidad del ser de las épocas dominadas

por un arché, por un Grund, que adopta diversas configura-

ciones; estos archai, en el pensamiento posmetafisico, son re-

pensados y reconocidos como ‘acaecimientos’de la historia del

ser... El Andenken es, por lo pronto, Verwindung: un retomar

que excluye la pretensién de absoluto correspondiente a los

archai metafisicos, sin por ello, no obstante, poder oponerle

otro absoluto, sino sélo una suerte de ‘fiesta de la memoria’:

* G. Vattimo, op. cit., 34.
1 G. Vattimo, Etica de la interpretacion, op. cit., 22-23.
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la expresion es de Nietzsche, pero rinde perfectamente cuenta

de la posicion... de Heidegger.”*>

Es un modo de relacién libre, rememorativo, monumental, con el pa-
sado, definido por la posmodernidad, en el que el andenken asume la funcién
que era propia de la fundamentacién metafisica. Heidegger intenta definir el
pensamiento no-fundacional: “pensar es rememorar.... O lo que es lo mismo:
realizarse en la confrontacion de la heredad del pensamiento del pasado
con la “pietas’ como devocidon-respeto que se devuelve a la vida-muerte, a
los vivientes como productores de monumentos”*.

Al contemplar el panorama del pensamiento actual, Vattimo se inclina
por reconocer a la hermenéutica como la tendencia filoséfica de hoy: “si
quisiera... sefialar para el pensamiento de hoy una tendencia que pudiera
considerarse la koiné filosofica actual... se deberia muy probablemente
reconocer que... este rol corresponde hoy a la hermenéutica”*. Esto dicho
también como una hipétesis débil, en el sentido de que no afirma un nticleo
de creencias filosoficas comunes, sino tan s6lo “un clima difundido, una
sensibilidad general, o bien s6lo una especie de presupuesto con el que to-
dos se sienten mds o menos llamados a pasar cuentas”*. La filosofia para
legitimarse en su forma de an-denken, relata una historia; esto hace que el
pensamiento rememorante sea pensamiento hermenéutico, ya que no siendo el
ser fundamento sino envio, el pensamiento no describe estructuras sino relata
interpretando un acaecimiento. En este sentido afirma:

“la persuasividad que una tal ‘fundamentacién’ rememora-

tiva pretende tener es una persuasividad “hermenéutica’, que se

mide, esto es, en términos de capacidad de atender las llamadas

que se le dirigen y, sobre todo, de responder a ellas con discur-

sos que susciten ulteriores respuestas. Dicho de otro modo: la

“tesis” del cardcter no fundamentador sino rememorativo del

pensamiento se ofrece como una interpretacion del sentido de

la existencia en su presente ubicacién tardomoderna; su persua-

sividad reclama ser medida no segtin pruebas y fundamentos,

2 G. Vattimo, op. cit., 24-26.

# G. Vattimo, op. cit., 29.

# G. Vattimo, op. cit., 37.

# G. Vattimo, Mds alld de la interpretacion, op. cit., 37.
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sino segun el hecho de que, efectivamente, ‘da sentido’; esto es,

permite recoger (enlazar) en una unidad articulada mdltiples

aspectos de la experiencia, y permite hablar de ellos con los
otros”*.

Se ve asi que entre pensamiento no-fundamentador y pensamiento de
la fundamentacion hay una secularizacion, es decir, una transformacién que
“mantiene, distorsiona y recuerda como pasado, aquello a lo que se liga
despidiéndose”¥, buscando reconstruir la continuidad entre presente y
pasado, y entre los resultados de los distintos saberes, conformando una
imagen unitaria y practicable del mundo.

Es por esto que Vattimo sostiene la tesis segtin la cual la hermenéutica
es la koiné de la filosofia, en el sentido de que seria el idioma comtin dentro
de la filosofia y de la cultura contemporanea®. Esta tesis estd intimamente
vinculada a la teoria de la interpretacion segtn la cual “la interpretaciéon no
es ninguna descripcién por parte de un observador ‘neutral’, sino un evento
dialégico en el cual los interlocutores se ponen en juego por igual y del cual
salen modificados; se comprenden en la medida en que son comprendidos
dentro de un horizonte tercero, del cual no disponen, sino en el cual y por
el cual son dispuestos”*’; lo que quiere decir que el que observa y el obser-
vado pertenecen a un horizonte comun, y que la verdad se entiende como
evento que en el didlogo pone en obra y modifica a su vez ese horizonte: “la
experiencia vivida... del pensamiento, se resiste a esquemas filoséficos que
presumen un sujeto observador como punto de vista neutral... La herme-
néutica... reivindica la pertenencia del ‘sujeto’ al juego de la comprensién
y al evento de la verdad”®, pertenencia que no es superable por parte del
sujeto. La verdad es evento, respuesta interpretativa a una tradicién que

46 G, Vattimo, Etica de la interpretacion, op. cit., 46 - 47.

¥ G. Vattimo, op. cit., 47.

% “Hermenéutica” es un término que primeramente designaba una disciplina par-
ticular ligada a la interpretacion de textos; luego adquirié un significado filoséfico
mucho mas amplio que designa una disciplina filoséfica especifica, una determi-
nada orientacién teérica, o s6lo una corriente de pensamiento. La generalizacion
de la nocién de interpretacion es fruto de una nueva concepcion de la verdad que
caracteriza a la hermenéutica.

¥ G. Vattimo, op. cit., 61-62.

% G. Vattimo, op. cit., 62-63.
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provoca y transmite un nuevo mensaje, comprometiendo a la hermenéutica
con la propia tradicién y las tradiciones de los interlocutores:
“sosteniendo que la verdad no es principalmente la proposi-

cién que describe fielmente, desde el exterior, un estado de cosas,

sino que es evento, respuesta a los mensajes que provienen de una

tradicién, interpretaciones de estos mensajes y acaecimiento de un

mensaje nuevo transmitido a otros interlocutores, la hermenéutica

no puede dejar de comprometerse concretamente con la respuesta

a la propia tradicién y con el didlogo con las “otras’ tradiciones

con que se mantiene en contacto”>.

Por eso la hermenéutica no es s6lo una teoria del didlogo, sino que
se articula como didlogo comprometido.

Si desde la hermenéutica se admite que no hay hechos sino sélo in-
terpretaciones, entonces la que propone Vattimo es un interpretacion del
significado filoséfico de la hermenéutica que le permite reconocer en ella una
constitutiva vocacion nihilista. En este paso de la hermenéutica al nihilismo
tiene presente, entre una amplia gama de autores, a Heidegger, en quien la
interpretacién se aborda desde el punto de vista del sentido del ser®. Esto
tiene sus consecuencias. Pero, en primer lugar considera, en lo que respecta
alo que puede llamarse la fundamentacién de la misma hermenéutica, que:

“si la hermenéutica, como teoria filosofica del caracter
interpretativo de toda experiencia de la verdad, se piensa
coherentemente nada mas que como una interpretacion, ...no
parece posible ‘probar” la verdad de la hermenéutica si no es
presentandola como respuesta a una historia del ser interpre-

tada como acontecer del nihilismo”>.

1 G. Vattimo, op. cit., 66-67.

2 Para ser mas precisos, Vattimo define la hermenéutica “como la filosofia que se
desarrolla en el eje Heidegger-Gadamer. Enla gama de problemas y soluciones que
elaboran estos autores se pueden colocar coherentemente todos los aspectos y las
diferentes vias seguidas por la hermenéutica en el curso de nuestro siglo... Vista
asi, la hermenéutica revela sus dos aspectos constitutivos: el de la ontologia y el de
la... lingtiisticidad”, (Mds alld de la interpretacion, op. cit., 39). Aunque es conveniente
tenerlo como marco de referencia, el desarrollo de esta hipotesis no se va a seguir
aqui en razén de los limites tematicos y de espacio.

® G. Vattimo, op. cit., 45.

212



Victor Antonio Fernindez OP

Asi se concibe la hermenéutica como el resultado de un curso de eventos
histéricos que no se pueden interpretar si no es en términos nihilistas. Lo que
la hermenéutica ofrece como prueba de la propia teorfa es una historia, una
serie de eventos que se denominan historia del nihilismo:

“la hermenéutica, si quiere ser coherente con su rechazo de

la metafisica, no puede sino presentarse como la interpretacion

filos6fica mas persuasiva de una situacién, de una “época’,

y, por lo tanto, de una procedencia. No teniendo evidencias

estructurales que ofrecer para justificarse racionalmente,

puede argumentar su propia validez s6lo sobre la base de un
proceso que, desde su perspectiva, prepara ‘l6gicamente’ una

cierta salida... Su verdad se resume en la pretension de ser la

interpretacion filos6fica més persuasiva del curso de eventos

del que se siente resultado”>*.

Luego, al reflexionar sobre qué pueda significar esto para el problema
del sentido del ser, la conexién entre filosofia de la interpretaciéon y nihilismo
es dificilmente negable. Vattimo se pregunta qué se hace del ser en un pensa-
miento que no puede identificar la verdad con la objetividad. Y se responde:

“ante todo, del ser se habra de hablar no en términos de
objeto o estado de cosas, sino en términos de ‘evento’, como

dice Heidegger”>*; y mas adelante dice: “la hermenéutica, si

es valida nuestra propuesta, se legitima con un relato... de la

propia proveniencia, que también habla, y antes que de otra

cosa, del sentido del ser”.

Aqui surge Heidegger, que, en opinién de Vattimo, es quien pone las
bases de la filosofia de la interpretacién contemporanea, ya que no es casual
que sea él quien se propuso repensar el sentido del ser. Ya antes Nietzsche
habia relacionado teorfa de la interpretacién y nihilismo: “nihilismo significa
en Nietzsche “desvalorizacién de los valores supremos’ y fabulacién del
mundo: no hay hechos, sélo interpretaciones; y ésta es también una inter-
pretaciéon”?. En Heidegger, si se piensa que la transicion de la metafisica

* G. Vattimo, op. cit., 48.
® G. Vattimo, op. cit., 49.
% G. Vattimo, op. cit., 50.
57 Tbid.
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de la presencia a la ontologia de la proveniencia es el acaecer del ser mismo,
“la tendencia al debilitamiento... que este curso manifiesta es la verdad del
nihilismo de Nietzsche, el sentido mismo de la muerte de Dios”*. Este es
el sentido nihilista de la hermenéutica.

Para concluir, habiendo ya delineado algunos rasgos que muestran una
nueva concepcién del pensamiento filoséfico, y, mds precisamente, metafisico,
puede ser atil volver a tomar la idea del pensamiento no-fundamentador como
pensamiento secularizado, para, con esta perspectiva y muy brevemente, ver
su lugar en el contexto de los otros saberes. La filosofia secularizada, que
no busca fundamentos, sino rememorar construyendo y reconstruyendo “la
continuidad entre presente y pasado... y la continuidad entre los resultados
de los saberes especializados, tratando de reconducirlos a una imagen uni-
taria o “practicable’ del mundo”?’, como se dijo més arriba, “se seculariza
a su vez en el sentido de ir perdiendo progresivamente las connotaciones
de una ‘ciencia’, e incluso de una ciencia sui generis... para acercarse cada
vez mas a la vaguedad (inexactitud), impureza y provisionalidad del
lenguaje cotidiano”®. El logos filoséfico gira hacia el sentido de discurso,
“de lengua hablada por una comunidad histdrica; sélo dentro de la cual...
acaecen todos los lenguajes formales de los saberes especializados”®'. La
filosofia es la disciplina que reduce estos universos de discurso a la lengua
histérico-cultural:

“la filosofia secularizada no esta primero en la base de los sa-

beres especializados (como su fundamento...), sino, después, ensu

conclusion; y no como sintesis ‘suprema’..., sino como una suerte

de sintesis s6lo ‘superficial’, que se presenta con los rasgos de la

edificacién; con rasgos mds ‘retdricos’, por tanto, que ‘16gicos”” 2.

La verdad como horizonte abierto
Este apartado apunta a exponer algunos aspectos que hacen a la com-
prension de la verdad en el pensamiento de Vattimo, completando asi lo

% G. Vattimo, op. cit., 52.

% G. Vattimo, Etica de la interpretacion, op. cit., 49-50.
% G. Vattimo, op. cit., 50.

o1 Tbid.

62 G. Vattimo, op. cit., 51.
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expuesto hasta ahora. En efecto, se ha visto ya que las formas definitivas y
estables estan ligadas con el juego de las relaciones sociales que fijan pautas
para el discurso, condicionamientos impuestos por el lenguaje, que debe
apropidrselos el sujeto para poder subsistir. Sin fundamento -recuérdese
que el pensamiento es rememorativo y que se ofrece, en la linea de una
tradicién, como una respuesta interpretativa-, la nocién de verdad debe
reformularse. La verdad es desplazada por la interpretacién. La verdad es
un valor que se diluye, que responde a determinadas situaciones vitales,
fundada en la conviccién, equivocada, de que el hombre puede conocer las
cosas en si mismas. Sélo hay metaforas que van de la cosa al individuo, y
que a través de la palabra, socialmente condicionada, vuelve a las cosas. La
verdad es evento dentro del horizonte comtn al que conoce y a lo conocido,
que se da en el didlogo modificando ese horizonte.

Partiendo de una concepcion débil del ser y pasando por un pensa-
miento débil, se ha entroncado con el tema de la verdad. Vattimo advierte
que a la raiz de la debilidad del pensamiento respecto a la existencia, se
encuentra un oscurecimiento de lo que se entiende por “verdad” (nétese
nuevamente la relacion circular de las afirmaciones):

“como base de esta debilidad del pensamiento en relacién alo

que existe -pensamiento que reduce su tarea a un gustoso tomar

nota de las formas espirituales transmitidas-, parece que hay que

situar el oscurecimiento dela verdad. Por otra parte, los nexos que

unen al pensamiento débil con la hermenéutica parecen atestiguar

que estas sospechas tienen un fundamento”®.

En efecto, si el ser sélo se transmite, el pensamiento del ser es un vol-
ver a pensar lo ya dicho y pensado; el volver a pensar no actta con la l16gica
de la verificacion y de la demostracion - como la ciencia y la técnica que,
fruto tltimo de la metafisica, dominan el mundo -, sino mediante la intuicion.
Pero la intuicién estd unida a la concepcién metafisica de la evidencia, de la
aprehension de los primeros principios, objeto de la inteligencia intuitiva.
Vattimo se pregunta como vincular esto con el pensamiento que concibe el
ser s6lo como objeto de recuerdo. Para responder a esta dificultad trae a la
memoria un escrito de Heidegger:

% G. Vattimo, “Dialéctica, diferencia y pensamiento débil”, op. cit., 35-36.
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“conviene leer, a la luz de expectativas ‘débiles’, el escrito de
Heidegger sobre la esencia de la verdad’. En él se sefialan dos
significados de lo verdadero: lo verdadero como conformidad
entre la proposicién y la cosa, y lo verdadero como libertad, es
decir, como apertura de aquellos horizontes en los que cual-
quier adecuacién se torna posible; entre estos dos sentidos, sin
duda alguna, es justo privilegiar al segundo”®.

Esto permite reconocer determinados procedimientos como caminos
validos para el acceso a la experiencia de la verdad. Esta libertad - como
esencia de la verdad- dela que habla Heidegger es interpretada por Vattimo
en el sentido literal de la palabra: la de los individuos que forman parte de

una sociedad.

Asi la apelacion a la libertad apunta directamente contra el criterio
de conformidad basado en la realidad, para defender, parafraseando a
Wittgenstein, un criterio de conformidad que se da en la libre apertura del

dialogo:

posible acceder a lo verdadero, y, por otra parte, la naturaleza procesual de

“la apelacion a la libertad actda, en este caso, como pura
y simple destitucién de las pretensiones ‘realistas” del criterio
de la conformidad; o, dicho con otras palabras, como un modo
distinto de formular la doctrina de los juegos lingiiisticos de
Wittgenstein: lo verdadero-conforme... se sitia en el horizonte
abierto del didlogo entre individuos, grupos o épocas”®.

De este modo se respetan, por una parte, los procedimientos que hacen

lo verdadero. La adhesion a las verdades asi alcanzadas

“no se impone en nombre de no sé qué fundamentacién
ontolégica de esos lenguajes..., ni merced a la posibilidad de
anclar esos procedimientos en una estructura normativa basi-
ca..., sino que s6lo se establece en virtud de una pietas relativa
a aquello que hemos recibido en herencia. Las reglas de los
juegos lingtiisticos... se afirman s6lo a causa de un irreductible

¢ G. Vattimo, op. cit., 36.
% G. Vattimo, op. cit., 37.
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respeto por aquellos monumentos que nos hablan a la par de

caducidad y de duracién en la trans-misién”*.

A su vez, las pietates son diversas histéricamente como diversos son
los individuos, los grupos y las épocas; y el encuentro con otras tradiciones,
en lo que consiste el devenir de la realidad, se produce como resultado de
la persuasion®.

Paso seguido, Vattimo resume lo que implica una nocién débil de
verdad en cuatro puntos. Primeramente, lo verdadero sélo tiene natura-
leza retorica, es decir, no es objeto de una aprehension noética del tipo de
la evidencia; en segundo lugar, las verificaciones y los acuerdos se dan en
el horizonte abierto de la libertad de las relaciones interpersonales, inter-
culturales e intergeneracionales, en donde nadie parte de cero sino que ya
se encuentra vinculado; luego, la verdad se constituye s6lo en el proceso
interpretativo, lo cual no significa que a través de éste se logre aprehender
directamente lo verdadero; finalmente, al concebir retéricamente la verdad,
el ser experimenta su declive, su debilidad.

Confrontando lo ya expuesto sintéticamente con otras obras de Vattimo,
se pueden clarificar algunos aspectos. Cuando Vattimo retoma la consideracion
heideggeriana de la verdad, vuelve sobre la idea de la apertura de horizontes

% G. Vattimo, op. cit., 37-38.

7 Esta interpretacion del significado de lo verdadero como libertad debe tomarse
con cierta cautela y hace necesario remitirse a Heidegger mismo. La razén por la
que se detiene la mirada en este punto es que la particular interpretacién que hace
Vattimo, parece extralimitar el texto heideggeriano, una interpretacién que el texto
no permite al parecer. Heidegger no niega la verdad como adecuacién (si bien tiene
su propia concepcién de verdad), y esto Vattimo lo reconoce. El problema est4 en
como concibe Vattimo la verdad como libertad. Heidegger no intenta establecer
dos modalidades de verdad, como concordancia y como libertad. Lo que intenta
decir cuando afirma que la libertad es la esencia de la verdad es que aquella es el
fundamento de ésta, la condicién de posibilidad de la verdad; la concordancia se
da en el marco de la libertad. No se trata de una libertad que permite cualquier con-
cordancia, sino de que cualquier concordancia posible se debe dar en el horizonte de la
libertad. Cfr. v.g. M. Heidegger, De la esencia de la verdad, en M. Heidegger, ; Qué es
metafisica? Ser, verdad y fundamento. Ensayos, Buenos Aires: Ediciones Siglo Veinte,
116-122; y M. Heidegger, Serenidad, Barcelona: Ediciones del Serbal, 1988, 73-74.

% G. Vattimo, El fin de la modernidad, op. cit., 62.
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histéricos donde se hace posible la verdad, la cual permite configurar un mundo
histérico-cultural significativo vinculado al lenguaje:

“la verdad... es el abrirse de horizontes histéricos y de
destino en los cuales se hace posible toda verificaciéon de pro-
posiciones; tratase del acto en el que se instituye cierto mundo
historico-cultural en el que cierta ‘humanidad” histérica ve
definida de modo originario los rasgos portadores de su propia
experiencia del mundo”®.

Estos hechos son hechos del lenguaje, ya que en el lenguaje es donde se
despliega la familiaridad que hace posible la experiencia finita y situada de las
humanidades histéricas, que permite un acaecer de la verdad: “la preconcep-
cién del mundo en que el ser ya estd lanzado es un horizonte del lengua-
je”®. Heidegger, de ser bien interpretado, rechazaria la idea de verdad en
sentido metafisico como estructura estable, porque la concibe como evento:
“el determinarse cada vez, diverso y diferente, de estructuras ordenadoras
de la experiencia inscritas en los mudables lenguajes de la humanidad””.
La verdad que se abre en el evento no tiene la metafisica luminosidad de la
evidencia: 1o verdadero que acontece es un verdadero de media luz".

No obstante, Vattimo reconoce explicitamente que en Heidegger la
verdad en términos de apertura permite también entenderla como confor-
midad entre la proposicion y la cosa; en efecto, se puede leer: “lo abierto, la
apertura... son, como se sabe, los términos con los que Heidegger... designa la
verdad en un sentido original (el sentido que hace también posible entender
lo verdadero como conformidad de la proposicion con la cosa)””>.

Esto verdadero a media luz invita a prestar atencién a lo que Vattimo lla-
ma la verdad de la hermenéutica. Dado que en ella falta la instancia de verdad
en términos de evidencia y de conformidad entre proposiciéony estado de cosas,
se la ha calificado de relativista, antiintelectualista o irracionalista. Vattimo
se pregunta: ;como habla la ontologia hermenéutica de la verdad? Como
respuesta, intentara reconstruir los términos positivos de una concepcién

® Tbid.

"0 G. Vattimo, op. cit., 70.

' Sobre este tema cfr. G. Vattimo, Mds alld de la interpretacion, op. cit., 53-67.
2 G. Vattimo, El fin de la modernidad, op. cit., 77.
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hermenéutica de la verdad, teniendo en cuenta lo que entiende como el re-
chazo heideggeriano de la nocién de verdad como conformidad. Buscando
una descripcién mas adecuada del sentido del ser y de la idea de verdad, lo
que resulta inadecuado “es que no se puede permanecer en la concepcién
de la verdad como conformidad puesto que implica una concepcién del ser
como Grund, como primer principio mas alla del cual no se puede ir, y que
acalla todo preguntar””, cuando al mismo tiempo se considera el ser como
evento. Sila verdad no es pensada como el darse de un objeto en una idea
y descrito adecuadamente en una proposicion:
“la verdad de la apertura parece pensable s6lo a través de

la metéfora del habitar...; puedo construir una epistemologia,

puedo enunciar proposiciones validas segtin ciertas reglas sélo

a condicién de habitar un determinado universo lingtiistico,

o un paradigma. Este ‘habitar’ es la primera condicién de mi

decirla verdad. Pero no puedo describirlo como una condiciéon

universal, estructural, estable””*.

Habitar una verdad es distinto a mostrar lo que existe desde siem-
pre; implica una pertenencia interpretativa que comporta consenso y critica
(para utilizar otra metéafora, es como habitar en una biblioteca donde no se
posee la comprension de la totalidad de los contenidos de los libros entre
los cuales se vive, ni de sus principios, sino una cierta idea de los temas que
permite saber dénde buscar). De esta manera “el ser arrojado en una apertura
histérica es siempre también, inseparablemente, un participar activamente
en su constitucién, interpretacion creativa, transformacion””. Luego la
referencia a la comunidad permitira incluir en el habitar “el momento de
la “evidencia’, del reconocimiento de la verdad, sin tener que recaer en el
modelo de la conformidad””®, pues dicho reconocimiento se entiende como
integracién armoniosa. “Esta integracion es la misma verdad originaria, la
condicién de nuestro ser en lo verdadero del que depende la posibilidad
de enunciar juicios verdaderos en tanto que verificados a la luz de reglas

7 G. Vattimo, Mis alld de la interpretacion, op. cit., 124.
™ G. Vattimo, op. cit., 130.

> G. Vattimo, op. cit., 132.

76 Tbid.
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de conformidad””. Para Vattimo el problema de la verdad como apertura
es un planteo imprescindible, verdad como apertura que permite asumir
la condicién histérico-cultural en la que el hombre est4 arrojado. De no ser
asi, la verdad se impone con una fuerza que es signo de un permanecer
en el ambito de la metafisica de la fundamentacién; “prisionera de nuevo
en el Grund como instancia tltima mas all4 de la cual no se puede ir, que
silencia todo preguntar cerrando el discurso””®, como se dijo anteriormente.
La critica de la verdad-conformidad lleva a un distanciamiento del acento
metafisico en la sensacién subjetiva de certeza como signo de la verdad:
“parece imposible... pensar atn la idea clara y distinta como el modelo de
la verdad, y la experiencia de lo verdadero como certeza incontrovertible
de la conciencia frente a un contenido que se presenta como evidente””.
Aqui aparece nuevamente la nocién de “verwindung”, que en este marco
significara relegar el modelo de la conformidad a un momento secundario
de la experiencia de la verdad.

Por eso, el modelo de verdad desde el punto de vista de la herme-
néutica aparece con mas claridad profundizando la metafora del habitar,
especificamente, el habitar en una biblioteca, que sefiala un rasgo que pone
el acento no tanto en un insertarse en un espacio natural cuanto en uno
marcado por la tradicion, entendida como un heredar activamente el pasa-
do como posibilidad abierta. La condicién de posibilidad de las verdades
singulares no es enunciable en una proposicién, sino que ofrece una red de
referencias constituida por multiples voces de la trans-misién que resuenan
en la lengua en la que las proposiciones singulares se formulan; voces por
otra parte que hablan como una multiplicidad irreductible a la unidad. La
conciencia de la multiplicidad de perspectivas que hacen posible la expe-
riencia del mundo, es herencia®.

77 G. Vattimo, op. cit., 133.

8 G. Vattimo, op. cit., 134.

7 G. Vattimo, op. cit., 136 - 137.

8 Para tener una idea cabal de lo que se entiende por verdad de la hermenéutica es
necesario tener presente que la hermenéutica no concibe la verdad sé6lo con el modelo
del habitar, sino también con el de la experiencia estética, tema este tltimo que no
se ha desarrollado aqui.
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Esto da pié para considerar un tltimo rasgo de la verdad: la verdad
como monumento, a la que se hace referencia en una sintesis muy apretada.
La hermenéutica, para Vattimo, parece implicar, como caracteristica, la
tendencia a una visiéon monumental de la verdad. Para explicarlo, vuelve
nuevamente la mirada hacia Heidegger, donde encuentra una idea de verdad
como proyecto existencial, y una idea de conocimiento como interpretacion,
ligados al proyecto del ser-ahi. An-denken, como rememoracion, no alude
solamente al pensamiento que busca una via para salir del olvido del ser,
sino también a este proyecto:

“la decisién anticipadora de la muerte, de la que depende la
autenticidad de la existencia y asi también... la interpretacién

del mundo, tanto como el conocimiento de la verdad, no tiene

otro modo de ejercerse que la rememoracion. Asi... la posibili-

dad de acceso a la verdad, en cuanto ligada a la autenticidad

del proyecto, no remite tanto al presente o al futuro como al

pasado... Este pasado ahora abierto... es lo que cabalmente se

puede llamar monumento.”®

Término que expresa varios elementos presentes en Heidegger: huella,
rememoracion, obra de arte, mortalidad; s6lo en este marco se da para Heidegger
una experiencia de verdad. Por otra parte, este pasado es asumido critica-
mente; las posibilidades heredadas, reconocidas en su finitud, historicidad,
contingencia, multiplicidad, son convertidas en objeto de una decisién y
de una eleccién, permitiendo de este modo no cancelar el vinculo con el
pasado ni asumirlo como mera repeticion.

Motivaciones latentes en la obra de Vattimo

Acerca de las inquietudes de fondo en la obra de Vattimo se pueden
reconocer cuatro: el desencanto del mundo; la crisis de la subjetividad; la
bisqueda de una nueva racionalidad para evitar caer en la irracionalidad
luego de la modernidad, y la formulacién de una nueva ética. A las cuatro
enumeradas se puede agregar una quinta, se puede decir, de naturaleza
teoldgica, que apunta a establecer el marco de recepcién contemporaneo
del misterio de Cristo. En este orden se presentaran.

81 G. Vattimo, Etica de la interpretacion, op. cit., 173.
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Para comenzar, puede decirse que el desencanto del mundo caracterizé a
lamodernidad. El desafio para Vattimo es optar a favor del proyecto moderno,
con independencia de fundar esa eleccién sobre ningtin proyecto tedrico ni sobre
la nocién de fundamentacién. Acepta que “forma parte del propio proyecto
moderno, signado por el desencanto, el hecho... de que la apelacién a la fidelidad
que le ‘debemos’” no pueda fundarse sobre ninguna demostracién irrevoca-
ble”®?, (aunque si se tiene en cuenta lo que signific6 para la modernidad el
hecho de que la razén alcanzara la mayoria de edad, es posible que esto no
sea tan asi). Lo que es poco fiel al significado del desencanto es el esfuerzo
de alcanzarlo haciéndolo derivar de un planteamiento tedrico general. La
teoria deberfa tomarse como un complemento retérico, como un suplemento
del alma “en el sentido de un indispensable aparato discursivo orientado
a preparar y sostener tanto una politica como, sobre todo una moralidad
vivida, que fuera capaz de mantenerse fiel al desencanto”®, una teorfa que
tiene la obligacién de argumentar pero retéricamente sobre la preferibilidad
de ciertos valores. Esto influye inevitablemente en las relaciones entre teoria
y préactica: no es lo mismo la opcién por ciertos valores que surge del consenso
de las mayorias o de la fundamentacién en un sélido argumentar l6gico. Hay
una conciencia de la inexistencia de estructuras, leyes y valores objetivos. El
desencanto del mundo significa que el hombre se ha desencantado al saber que
el mundo no tiene un significado objetivo:

“el mundo... no es ni siquiera concebible como orden objetivo
dado;... el mundo humano, el de la ética y la politica, no depende

de leyes ‘dadas’, sino, tinicamente de lo que el hombre, como ser

libre, haga de si mismo... El desencanto del mundo es simulta-

neamente el reconocimiento de la (exclusiva) responsabilidad

humana en la creacién del sentido, y del hecho de que tal respon-
sabilidad sea un derecho-deber del individuo”®.

Esto afiade una connotacién esencial: en la medida en que se asume la
responsabilidad en la creacion del sentido hay una opcién por la no violencia:
“no hay ningtin fundamento trascendente que imponga someterse a un orden

8 G. Vattimo, op. cit., 186.
% G. Vattimo, op. cit., 187.
8 G. Vattimo, op. cit., 189.
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objetivo ‘dado’; pero menos atin lo hay para someterse a nadie que pretendiera
exigir nuestra obediencia en nombre de ese orden. En el mundo sin fundamento
todos son iguales”®, atin a riesgo de reducir el mundo humano, por falta de
fundamento, a un mero juego de fuerzas. El modo de evitar semejante conse-
cuencia del desencanto es descubrir sus auténticos motivos y su significado:
el desencanto “es antiautoritario y libertario... se descubre principalmente
movido por la exigencia ética de salir de la violencia y la prevalencia”®, y
no esta guiado sélo por motivos de conocimiento y fundamentaciéon. En
este intento de desfundamentacioén, si es cierto que el desencanto formaba
parte del proyecto moderno, puede ser que la traiciéon a lo que implica un
desencanto del mundo haya llevado al fracaso de este proyecto moderno®.
Y en este caso, ;no puede hablarse también de un desencanto de la moderni-
dad en cuanto que el hombre se ha desencantado al no encontrar en ella la
realizacién de este proyecto hasta sus tltimas consecuencias®?

Luego, intimamente vinculada con el desencanto del mundo (;y de
la modernidad?), se descubre el interés por la crisis de la subjetividad. Al
tocar este tema, Vattimo acepta la hipétesis de que hay una sustancial con-
tinuidad teérica entre Nietzsche y Heidegger en cuanto a la cuestién de la
subjetividad®, dato que se tiene en cuenta no porque vaya a desarrollarse
aqui esta continuidad y paralelismo, sino para tener presente las fuentes que
lo inspiran. En el marco de esa continuidad se propone aislar el significado
de lo que se indica con la expresién “crisis de la subjetividad”. La crisis de
la subjetividad se anuncia como desenmascaramiento de la superficialidad
de la conciencia: se critica la conciencia, o mejor dicho, la autoconciencia
socratica, no por no ser verdadera sino por no ser vital. Se cuestiona a la sub-
jetividad autoconsciente que las formas definitivas y estables de las que vive
son falsas, son apariencias producidas con funcién consoladora. Pero se las
condena porque paradéjicamente pretenden ser verdaderas por sustraerse
a la funcién consoladora y encubridora que las liga a la vida. También hay

% G. Vattimo, op. cit., 191-192.

% G. Vattimo, op. cit., 193.

8 Cfr. G. Vattimo, op. cit., 187.

8 Cfr. del mismo autor, Creer que se cree, op. cit., 22 - 23; 'y Etica de la interpretacion,
op. cit., cap. 1.

8 Cfr. G. Vattimo, Etica de la interpretacion, op. cit., 115.
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un desenmascaramiento de la superficialidad del yo al reconocer el juego
de fuerzas de las relaciones sociales y de dominio, en la medida en que se
fijan pautas sociales para el comportamiento y el discurso, y atin para la
imagen que el yo se hace de si mismo (la autoconciencia en el sentido mas
propio): “el mundo de la conciencia tiende, pues, a configurarse progresi-
vamente como mundo de la conciencia compartida, o mejor dicho, como
producto de la sociedad a través de los condicionamientos impuestos por
el lenguaje”®, y el sujeto debe apropidrselos para poder subsistir. Luego
se da una ampliacién del discurso desenmascarante como disolucién del
ser, de los valores y de la verdad:
“la superficialidad de la conciencia, una vez desenmascara-

da, no abre la via de ninguna otra fundamentacién mas segura;

la no-ultimidad de la conciencia, a su vez, significa el fin de

toda ultimidad, la imposibilidad, a partir de ahora, de ningtin

fundamento, y, por lo tanto, un reajuste general de la nociéon

de verdad y la nocién de ser”®, con lo cual queda sefialado “el

itinerario que va del desenmascaramiento del sujeto metafisico

a la disolucion del ser como fundamento y al nihilismo”*2.

En esta linea, cuando la verdad y los hechos son desplazados por la
interpretacion de un sujeto interpretante, el sujeto mismo sera finalmente
una interpretacion.

También la ciencia y la técnica desempefian un papel decisivo en la
definicion de la nueva posicion del hombre en el mundo que atentara contra
la imagen del hombre como sujeto: “tal desfondamiento en la linea ontolé-
gica de una ontologia nihilista... tiene lugar... no a consecuencia de un puro
juego de conceptos, sino en relacién con transformaciones profundas de las
condiciones de la existencia, que tienen que ver con la técnica moderna y
con su racionalizacion del mundo”®, que ha hecho superflua la creencia
en fundamentos y valores tltimos, y reflejan, por otra parte, condiciones
histéricas que hacen dificil pensar la esencia del hombre como sujeto, en
términos de estructura eterna.

% G. Vattimo, op. cit., 123.
1 G. Vattimo, op. cit., 126.
2 G. Vattimo, op. cit., 130.
% G. Vattimo, op. cit., 135.
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En tercer lugar, la inquietud que impulsa la busqueda de una nueva
racionalidad surge en el marco del debate sobre la vigencia del luminismo®.
Para algunos autores -piénsese en Umberto Eco- una condicién para ser
iluminista hoy es estar dispuestos a someter a la critica todas las creencias
que se ofrecen como verdades absolutas, inspirados no en una razén fuerte
sino en una humana racionalidad -o cierto sentido comtin-, porque hay un
modo razonable de razonar que permitiria la coincidencia entre todos en
como se dan las cosas (esta seria la herencia del [luminismo) en la creencia
de que las cosas se dan de un cierto modo, de que existe una naturaleza, y es
razonable admitirlo (para ello se debe conjugar un cierto empirismo con las
convenciones culturales). Hay también una ética no trascendente que todo
iluminista deberia reconocer: el hombre debe suscribir un contrato social,
debe negociar benevolencia y mutuo respeto. Se puede elaborar una ética
basandose en el principio de negociaciéon necesaria. Finalmente el iluminista
sabe que entre todas las necesidades del hombre el preguntarse por qué es
tipicamente humana. El por qué fundamental del hombre es el por qué las
cosas son, y esta pregunta lo lleva a Dios. Este dato de naturaleza es digno
de respeto y consideracion.

Frente al interés en como se dan las cosas, que lleva, en cierta medida,
a la aceptacion de una realidad, Vattimo objeta. Para decir como se dan las
cosas hay que tener presente que de su ser forma parte lo que el hombre
considera de ellas, y que en el curso de las cosas el hombre esta dentro del
proceso, forma parte del devenir histérico, y, por lo tanto, no se puede hablar
desde el punto de vista de un sujeto estable: el punto de vista es adquirido
en la historia, y por lo tanto no hay un mirar puro acerca de cémo son las
cosas enrealidad. Iluminismo mas bien seria la conciencia de la historicidad
de la razén®.

El no poder encontrar una mirada estable sobre la realidad no tendria

% Cfr. U. Eco: “Luces y sombras de la razén”, y G. Vattimo: “Valores, consenso y
‘pensamiento débil’. La fe en la libertad”, en diario Clarin, Suplemento Cultura y
Nacién, Buenos Aires, domingo 4 de febrero de 2001, 3 - 5.

% No obstante, si el interés en como se dan las cosas genera problemas a resolver, y
no se puede hablar de un sujeto sino inmerso en su proceso, es pertinente pregun-
tarse: si no hay un punto de observacién que tome distancia de las cosas y de los
problemas, ;como se los supera?, es mas, ;como se los descubre?: ver un problema
es ya trascenderlo.
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consecuencias en el plano ético de los derechos fundamentales de los hombres
si estos caen en cuenta de que su derecho fundamental es el ser consultados
y ponerse de acuerdo acerca de su destino, con lo cual se entra de lleno en la
preocupacion por la formulacién de una nueva ética. Hay que tener en cuenta
que muy ligado a esta preocupacién se encuentra el rechazo de Vattimo hacia
toda autoridad que pretenda imponer una interpretacién o lectura verdadera
de la realidad, sea desde la racionalidad, sea desde el &mbito religioso:
si hay una naturaleza verdadera de las cosas, hay una autoridad que la
puede imponer®. Si, por el contrario, el derecho fundamental del hombre
es ponerse de acuerdo no hay lugar para una autoridad absoluta que senale
dogmaticamente una ley natural que limite el obrar del hombre, o para ilu-
ministas razonables que alcancen el mismo resultado con argumentos menos
dogmaticos. Es mejor pensar en términos de consenso. Esta ética, la de los
valores individuales que respeten los de los deméds, los valores comparti-
dos en base a argumentos histdricos y culturales, no necesita fundamentos
absolutos. Es mas, van a ser los valores elegidos los que condicionen una
mirada ‘motivada’ -y, por lo tanto, no tan objetiva- sobre el mundo.

Que no haya una verdad neutral, quiere decir que el conocimiento de
la verdad es interpretaciéon. La esencia de toda verdad es interpretativa, lo
cual comporta una modificaciéon del modo de relacionarse en la practica con
lo verdadero y un rechazo de la metafisica en tanto se la ve ante todo como
un pensamiento violento, que en nombre de lo universal atropella a los in-
dividuos; mas exactamente:

“es como pensamiento de la presencia perentoria del ser -

como fundamento tltimo frente al que sélo cabe el silencio y,

quiza, la muestra de admiracién - como la metafisica es pensa-

% Es saludable tener en cuenta que en lo que respecta a la fe el argumento de au-
toridad no debe extrafiar, porque la misma fe se apoya en la autoridad de quien
revela. Por otra parte, también debe recordarse que el hombre que adhiere a una
verdad de fe y a una interpretacién autorizada de la misma lo hace -o lo debiera
hacer siempre- en ejercicio de su libertad. Esto no es aplicable al campo de la mera
razén, donde se esgrimen argumentos de razén, los tinicos validos. Seria tragico
para el pensamiento confundir estos dos terrenos con sendos modos de argumentar
y el respectivo valor que cada uno tiene en cada caso. No es el lugar de desarrollar
aqui este tema, por lo cual baste lo dicho a modo de advertencia.
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miento violento: el fundamento, se da con la evidencia incontro-

vertible que no permite el paso a ulteriores preguntas, es como

una autoridad que acalla y se impone sin “dar explicaciones’ "%

Y es por esto también que “la hermenéutica, que nace de la polémica
antimetafisica... permanece... como un pensamiento motivado fundamen-
talmente por razones éticas”?®. La tinica ética que parece coherente con la
inspiracién antimetafisica es quizas aquella afirmada en el valor del dialogo
encuadrado en la continuidad de las redescripciones que son una caracte-
ristica de todo acto interpretativo “como “aplicacién” a la situacién actual
del patrimonio textual heredado (leyes, mensajes religiosos, obras de arte,
documentos historicos)”®. La tarea ética seria entonces

“la insercion de la experiencia singular de cada uno en una
continuidad de existencia individual, que no se rige mas que

por la pertenencia a una comunidad histérica, que... vive en la

lengua. La comunidad, a su vez, no es algo cerrado y aislado

en un punto del espacio o en un momento de la historia: como

el horizonte se mueve con nosotros, asi la integracién de las

experiencias individuales en los horizontes que las sostienen no

se concluye nunca, la mediacién interpretativa no tiene limites,

como no tiene limites la traducibilidad y la conmensurabilidad

de las culturas”'®.

Continuando el camino abierto por esta tesis, es posible llevar a cabo
una radicalizacion nihilista, sobre todo teniendo en cuenta que

“la idea de una moralidad como recomposicion infinita de

la continuidad... parece quedar expuesta al riesgo de concebir la

autenticidad de la existencia, o la “vida buena’, o la virtud, como

también se podria decir, en términos de perfecta integracion, en

una totalidad que, en cuanto tal, seria el bien”'"".

¥ G. Vattimo, Mis alli de la interpretacion, op. cit., 72.
% G. Vattimo, op. cit., 71.

# G. Vattimo, op. cit., 80.

100 G. Vattimo, op. cit., 81.

101 Tbid.
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Y en este caso “;estamos muy lejos de la perentoriedad del funda-
mento metafisico que, para la hermenéutica, es necesario disolver como
raiz de la violencia...?”1%.

Para evitar este riesgo es necesario reorientar en sentido nihilista la
ética de la continuidad. Lalegitimidad tedrica de asumir la vocacion nihilista
de la hermenéutica en lo que atafie a la ética, estd relacionada a la exigencia
de corresponder a la inspiracién antimetafisica y de asumir radicalmente
la propia historicidad.

Ademas de buscar una ética como continuidad interpretativa orien-
tada hacia el nihilismo, se ha dicho que también el resultado de la polémica
contra la metafisica como pensamiento violento es también un pensamiento
motivado por razones éticas: “hemos intentado pensar el ser fuera de la
metafisica de la objetividad precisamente por razones éticas; por tanto, es-
tas razones deben guiarnos en la elaboracién de las consecuencias de una
concepcion no metafisica del ser como la ontologia del debilitamiento”'®.
Siguiendo el pensamiento de Nietzsche, Vattimo va a comprender que para
poner en discusién la metafisica no hay que ser prisioneros de otra meta-
fisica, es decir, hay que salir de sus dominios como la tinica via posible de
acceder al tema mismo:

“detenerse en las dificultades que surgen cuando, al querer

poner en discusién la metafisica, se sigue hablando su propio

lenguaje, ... no es la forma de obtener una garantia de validez,

de precision légica, de veracidad, de aquellas conclusiones a las

que se quiere arribar, cuidando que estén “fundados’ los pasos

iniciales, de los que a continuacién dependera todo el resto. En

verdad es la metafisica la que se preocupa por ‘fundar’ cada

paso con rigurosidad”'™.

Pero para comprender en qué consiste esta violencia que ejerce la meta-
fisica, debe vérsela no sélo como pensamiento de la presencia perentoria del

102 Thid.
1% G. Vattimo, Creer que se cree, op. cit., 45.
104 G. Vattimo: “Metafisica, violencia, secularizacién”, en La secularizacion de la

filosofia. Hermenéutica y posmodernidad”, Comp. por G. Vattimo, Barcelona: Gedisa
Ed., 1992, 65.
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ser, sino también en su nexo con el cientificismo moderno, y aqui Vattimo sigue
a Heidegger: “en el Heidegger maduro: se nos convoca a una superacion de
la metafisica ‘porque’ ésta se despliega, hoy... en el mundo de la organizacién
técnico-cientifica total...”'®, con sus secuelas de destruccién (piénsese, por
ejemplo, en las grandes tecnologias de la destruccién al servicio de la gue-
rra, el amenazado equilibrio ecolégico, la preocupacion por el futuro de la
especie humana, etc.). Por esto “la metafisica resulta desacreditada ademas,
y antes que nada, porque la indiferencia hacia la vida del individuo, hacia
los derechos de lo contingente y lo caduco, es lo que desde siempre ha cons-
tituido su contenido esencial”'®. La metafisica tapa los derechos de lo vital
inmediato. Lo esencial de la critica a la metafisica, después de Nietzsche y
Heidegger, se halla en aquello en cuyo nombre el pensamiento se vuelve
hacia ella, es decir, la experiencia histérica de la violencia que aparece ligada
a la metafisica, la violencia de la sociedad de la organizacién total, “que ha
sido preparada y posibilitada por el esencialismo metafisico y por todos los
procedimientos de ablacion de lo caduco que constituyen la ‘cultura’””?%’.
Vattimo ve en el pensamiento débil “la herencia del precepto cristiano
de la caridad y de su rechazo de la violencia”'®. Se puede anadir a lo ya
expuesto una quinta motivacién que, si bien se trata de una consideracién
que se hace desde la Filosofia y en estrecha vinculacién con el nticleo de su
pensamiento, toca el terreno de la reflexion teolégica. Las dos obras que son
referentes inmediatos en este propésito son Creer que se cree 'y Después de la
Cristiandad. Por un Cristianismo no Religioso -en este lugar se prestara aten-
cién especialmente a la segunda-. Tanto en una como en otra, el intento de
Vattimo es establecer criterios que sirvan hoy como marco de recepcion del
Misterio de Cristo. Sus referencias al &ambito de lo religioso estaran orienta-
das especialmente hacia la Iglesia Catélica en las coordenadas de la Europa

Z i

contemporanea. La palabra clave en este intento sera “secularizacién”.

105 G. Vattimo, op. cit., 67.

106 G. Vattimo, op. cit., 69.

07 G. Vattimo, op. cit., 71. Cfr. también del mismo autor, El sujeto y la mdscara.
Nietzsche y el problema de la liberacién, Barcelona: Ediciones Peninsula, 1989, 90-120.
108 Ibid. Para ser méas precisos, hay una circularidad en esta tesis: de una ontologia
débil deriva una ética de la no-violencia, pero la herencia cristiana del rechazo de
la violencia conduce a una ontologia débil.
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Desde el analisis de Vattimo, la fe para la filosoffa contemporanea y la
vida posmoderna tiene un sentido “profundamente marcado por la incertidum-
bre de la opinion”'®. Esto se debe a que, desde un contexto mas amplio que
incluye la fe, en una posmodernidad pluralista y democratica no se concibe
una realidad estructurada y cimentada en un fundamento tinico, en una ver-
dad tnica. Esto ya habria sido cuestionado por Nietzsche y por Heidegger.
En el primero, la muerte de Dios no significa otra cosa que la inexistencia de
un fundamento dltimo; en el segundo, su polémica contra la metafisica toma
distancia de la pretension de acceder al fundamento tltimo de una realidad
como estructura objetiva atemporal. Todo lo cual, sin embargo, no invalida
la experiencia religiosa: “justamente porque el Dios-fundamento dltimo, y
por tanto la estructura metafisica absoluta de lo real, ya no es sostenible,
por eso mismo es de nuevo posible creer en Dios”'"’, el Dios de la Biblia,
y hace posible también considerar nuestra existencia como contingencia e
historicidad desde las nociones de “creaciéon” e “historia de la salvacion”.
El Dios de la posmodernidad, y esta es una cita tan fuerte como sintética, es:

“el Dios que se nos da s6lo en el libro, que no ‘existe” como
unarealidad ‘objetiva’ fuera del anuncio de la salvacién que, en
formas histéricamente cambiantes y ofrecidas a una continua
reinterpretacién por parte de la comunidad de los creyentes,

se nos anuncia en la Sagrada Escritura y la tradicién viva de

la Iglesia”™'.

La existencia de Dios no se demuestra en una teologia natural ligada a
la metafisica como paso previo a la revelacién, sino que se cree en él porque
se ha oido, porque alguien lo ha dicho y confiamos en un clima de amor y
respeto. Esto excluye todo lo que pueda implicar dogma, disciplina y autori-
dad, a favor de una caritativa libre interpretacion comunitaria de la revelacién,
porque sin fundamento ya no hay jerarquia ni centro en la multiplicidad de
relatos y “ninguna metanarracion directriz, ningtin metalenguaje normativo
esta en condiciones de legitimarlos o deslegitimarlos”™? -cuando esto no es

1% G. Vattimo, Después de la Cristiandad. Por un cristianismo no religioso, op. cit., 10.
0 G. Vattimo, op. cit., 14.

M G. Vattimo, op. cit., 16.

2 G. Vattimo, op. cit., 26-27.
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asi es porque todavia subsisten relaciones de poder y dominio en el seno
de una comunidad-.

La muerte de Dios y la superacién de la metafisica dicen historia del
debilitamiento del ser. Vattimo encuentra un “profundo parentesco... entre
la tradicién religiosa de Occidente y el pensamiento del ser como aconteci-
miento y como destino al debilitamiento”". Es por ello que la historia del
ser como debilitamiento es inseparable de la pertenencia a una tradicién
heredada cuyo centro es la idea de la encarnacién o kénosis de Dios -nticleo
de la historia de la salvacion-. Al debilitamiento del ser, “esto es, la kénosis de
Dios™*, que ya no se concibe como fundamento sino como acontecimiento,
Vattimo lo llama “secularizacién”, en un sentido amplio que implica toda
disolucién de lo sagrado y de lo trascendente'®.

Desde esta hip6tesis tratard de analizar “lo que implica, para el modo
de vivir el retorno de la religion, la idea de la secularizacién como aspecto
constitutivo de la historia del ser, esto es de la historia de la salvacion”'®. De
mas esta decir que esta secularizacién de la religiosidad reviste en Vattimo
una serie de matices y vinculos que, por razones obvias de espacio, no se
pueden desarrollar: sélo se hara mencién de dos consecuencias implicitas.

Uno de los hechos que implica la idea de “secularizacién” es lo que po-
driamos llamar un proceso de inmanencia: la Encarnacion hace posible pensar
a Dios bajo la forma de un ser natural y finito disolviendo su trascendencia,
y, lejos de mostrar una verdad dltima en Cristo, autoriza los mitos de otras
religiones. La otra dimensiéon implicita en la secularizacion que se quiere
sefalar, tal vez la mas relevante en cuanto fundamenta las demas, es aquella
vinculada a lo que Vattimo denomina la “historicidad constitutiva de la re-
velacion”'”. Si bien la salvacion ha acontecido, la historia de la salvacion es

B G. Vattimo, op. cit., 35.

4 G. Vattimo, op. cit., 36.

5 El término “secularizacion” también permite, paraddjicamente, abordar el dis-
cernimiento de un cierto renacimiento de lo sagrado que se manifiesta de distintas
maneras. La tesis de Vattimo apunta a reconocer la secularizacién como constitutivo
de la historia de la religiosidad de Occidente. Este tema no lo podemos desarrollar
aqui por cuestiones de espacio, por lo que remitimos a su obra. Cfr. G. Vattimo, op. cit.
116 G. Vattimo, op. cit., 37.

17 Cfr. G. Vattimo, op. cit., 37 ss.
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un proceso en curso, todavia no se ha cumplido. Este hecho hace inviable el
permanecer sujetos a la literalidad de la Escritura. Para comprender esto hay
que contar con un presupuesto: “la historia de la salvacién acontece o se da
s6lo como historia de la interpretacién”, porque, segtin se puede entender,
“la interpretacion -ante todo de los textos sagrados- desde siempre ha tenido
que ver, en la tradicién judeo-cristiana obviamente, con la salvacion”**®. Esto
es asi en la medida en que hace a la salvacién la fiel comprensién de la Pala-
bra de Dios y la correcta aplicacion a la vida, especialmente en la tradicién
cristiana donde “el acontecimiento de la salvacién (la venida de Jests) es en
si mismo, intimamente, un hecho hermenéutico”™. Lo cual no dice que se
trate de una interpretacién definitiva, desde el momento en que la salvacién
espera un cumplimiento ulterior, y el Espiritu, que contintia la historia de
la salvacidn, asistird a los fieles en una también ulterior interpretacién. En
la comprensiéon de Vattimo: “es verdad que el anuncio de la salvacién esta
dado de una vez por todas -a grandes rasgos en Jesus-, pero también lo es
que su darse necesita de las interpretaciones que lo reciben, lo actualizan, lo
enriquecen”'®. Esta interpretacion es parte integrante de la Escritura: “la
interpretacién... afilade algo esencial al texto mismo”**'. Por lo tanto, y dicho
de un modo muy sintético, lo que resta es apartarse de una literalidad realista
de la Escritura -y de cualquier interpretacion autorizada de la misma- a favor
de una interpretacion libre, como se ha sefialado, pero vélida para una comu-
nidad de intérpretes, pues, desde esta perspectiva, no se trata sélo de aceptar
la fe como un patrimonio definitivamente establecido. Negar esta segunda
dimensién puede significar seguir afirmando la absoluta trascendencia de
Dios respecto a la realidad terrena, trascendencia inaccesible a la razén. Este
seria el Dios de la metafisica, no el Dios cristiano encarnado.

A modo de reflexion final. Vigencia del pensamiento metafisico a partir
de la realidad

No seré dificil comprobar que con frecuencia la filosofia -y atin mas
la metafisica- aparece en la geografia de las preocupaciones de muchos con-

18 G. Vattimo, op. cit., 76-77.
9 G. Vattimo, op. cit., 77.
120 G. Vattimo, op. cit., 79.
121 G. Vattimo, op. cit., 81.
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temporaneos como cierta disciplina arida confinada al asfixiante espacio de
una pequefia provincia; es mas, salvo para el reducido circulo que la cultiva
y se deleita en ella, es considerada como algo carente de sentido e interés,
y, por qué no, como sinénimo de oscuridad y hermetismo. Pero esto no
es asi para el pensamiento inquieto y profundo y para la mirada atenta y
penetrante. Al buen entendedor se le descubre el nexo entre la filosofia y
la vida. Desde la concepcion griega la filosofia es de alguna manera el arte
de vivir, porque, de alguna manera, la filosofia, y especialmente la metafi-
sica, surge como un esfuerzo intelectual para orientarse en el mundo, para
saber estar en la realidad, para interpretar, ordenar y explicar la experiencia.
Para evitar un caos carente de sentido los hombres buscaron alcanzar un
conocimiento que los encaminara a la felicidad y a la sabiduria, sabiduria
de lo verdadero y de lo bueno, para ser auténticamente lo que se es, lo que
se puede ser y lo que se debe ser:

“este impulso por saber, el anhelo por la felicidad, la es-
peranza de eternidad, la necesidad de normatividad para la
accion, son ingredientes de la pretension e interés metafisicos,
que se plasman en los saberes de formacion y de salvacion,
aquellos que intentan ‘formar” al hombre en su autenticidad;
de ahi que presupongan su autocomprension integral”'?.

La filosofia es entonces un saber capaz de incidir en la vida humana
porque hace posible un marco racional fundamental abierto a la insondable
profundidad de la experiencia, donde se conciben los problemas e intereses
de los hombres, de todos los hombres. Este nexo entre el saber y la esperanza
de salvacion eterna, la comprension y la felicidad, la filosofia y la normati-
vidad para la vida, y la preocupacion por la validez del sentido que se dé
en la actualidad a los términos que entran en juego en estas relaciones, han
llevado a ofrecer estas paginas como un cierto llamado a la reflexién y, por
qué no, al disenso.

El hombre encierra en si una bondad y una perfeccién que le son natu-
ralmente propias, pero a la par se sabe no totalmente perfecto y, por lo tanto,
limitado e infeliz, pues sospecha, o al menos experimenta, que no encuentra
en s aquello que le alcanzara la felicidad, aspiracién irrenunciable que late en

122 J. Conill, EI crepiisculo de la metafisica, op. cit., 15.
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las fibras mas profundas de su ser. De alli el amor que lo impulsa fuera de si
al encuentro con aquella realidad que constituye su bienaventuranza y que se
convierte asi en el fin altimo de todo cuanto emprende y de su vida toda, con
aquel bien que encierra una perfeccién conveniente para él porque lo puede
hacer feliz. Bien cuya bondad relativa al hombre esta fundada en las bondades
que le son propias como realidad, la primera de las cuales, su misma existencia,
porque existir es bueno, vivir es bueno, y ya por sélo esa razon, la realidad es
buena, aunque no siempre sea buena para cada hombre, ya que todo es bueno
pero no todo le conviene. Al mismo tiempo, al descubrir en aquel impulso a
ese otro tan especial que es su semejante, con el que comparte la existencia,
el sendero y el destino de bienaventuranza, descubre a la vez la mutua
necesidad de comprensién, amor y acogida. Paralelamente el concebir
la realidad en su bondad, no sélo reviste interés para el hombre, sino que
recrea una visién alentadora en cuanto a la realidad misma que recuerda al
hombre su compromiso de cuidar lo que le es dado, abriendo asi caminos
que la preocupacion ecolégica contemporanea bien sabe recorrer.

Pero para afirmar esto es necesario dar lugar a lo que puede llamarse
una ontologia de la presencia; se necesita aceptar una realidad con toda la
fuerza de su presencia, una realidad que surge imponente en el horizon-
te del hombre, ejerciendo sobre él su influencia y su condicionamiento
objetivo, una realidad que no se demuestra, porque los supuestos no son
demostrables, sino que se muestra, ya que es a partir de ella de donde toda
demostracion es posible. De no ser asi, toda la dimensién ética pierde su
sustento y, desvinculada de la realidad, buscara necesariamente su punto
arquimédico en el mismo hombre, como la historia lo ha demostrado ya,
con consecuencias insospechadas. En cuanto a la hipdtesis segtin la cual es
posible en la contemporaneidad volver a plantear la realidad (en cuanto algo
que el hombre no crea sino que le es dado) como fundamento y punto de
partida de la filosofia (en la medida que incorpora una dimensién objetiva
de experiencia que abre nuevos horizontes), es verdad que nada obliga a
aceptarla, pero nada obliga tampoco a abandonarla: ella también puede
hacer posible un pensamiento coherente. Muchas veces se condena injusta
y tristemente el pecado de afirmar que trascendiendo el sujeto hay algo mas,
una realidad desafiante y exigente, pero orientadora y enriquecedora, que
el hombre esta llamado a acoger.
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Aceptando la presencia de lo otro como don, como novedad y riqueza
de lo distinto, el conocimiento se hace encuentro y acogida. El conocimien-
to es un modo de ser con la riqueza particular que permite devenir otro,
dilatarse acogiendo a las otras realidades en un intercambio vital entre dos
existentes, especialmente cuando se trata del hombre y su condicién espi-
ritualmente abierta. Es paradéjico que en la contemporaneidad, mientras
se alienta al didlogo y al consenso, se niegue la apertura a este encuentro,
encuentro que connota la verdad, también paradéjicamente ensalzada en
el tramo de la historia que le toca recorrer al hombre de hoy.

El compromiso con la verdad lleva a la bisqueda de la verdad y a la
adhesion a la verdad hallada; lleva al encuentro con lo otro y con el otro en
el didlogo respetuoso de la libertad inherente a esta btusqueda y a esta ad-
hesién. Y es precisamente por esto que no se debe temer aceptar la verdad
como coincidencia con la realidad que se hace asi manifiesta, al menos como
algo posible de alcanzar aunque la tarea sea ardua -y la mayoria de las veces
lo es-. Porque si la coincidencia no tiene lugar, tampoco el encuentro y la
comunion, y por lo tanto cualquier didlogo carece de sentido. Por otra parte
sino se busca un referente que trascienda a los interlocutores, la intolerancia
y laimposicién violenta de uno sobre el otro son peligros latentes. Sin alguna
instancia de adecuacion la convivencia es imposible.

El compromiso con la verdad da también el aliento para no renun-
ciar al anhelo de saber el qué, el cémo y el por qué, el de donde y el hacia
doénde de los acontecimientos y de la propia vida humana, ya que sélo asi
el ser humano encontrara reposo, porque el espiritu del hombre clama por
respuestas a estos interrogantes. En esta buisqueda el hombre alcanza su
dignidad como hombre, porque esta btsqueda es caracteristicamente hu-
mana. Tal vez una de las mayores tentaciones de este siglo para el hombre
sea renunciar a lo originario que lo hace digno mientras, paradéjicamente,
pretende por este camino afianzar y defender su dignidad. De alli que la
libertad, caracteristica del obrar humano en cuanto obrar ético, esté fuerte-
mente comprometida con la bisqueda de la verdad objetiva sobre el bien.
Para que el juicio y el obrar del hombre sean rectos, debe buscar y manifestar
la verdad y juzgar segtin esa verdad: el bien reconocido hace al bien moral
del hombre, lo realiza, lo perfecciona y lo dispone al bien supremo, que da
sentido a su vida.
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El estado en que se encuentra el pensamiento en la actualidad puede
resumirse en estas preguntas: jes posible en la contemporaneidad volver
a plantear la realidad como fundamento y punto de partida de la filosofia,
y , particularmente, de la metafisica?, ;o debe darse sin mas la bienvenida
al nihilismo? A riesgo de caer en un juicio demasiado simple, es posible
que sean éstas las dos alternativas que le quedan. En el esfuerzo comin
a lo largo de la historia por encontrar el sentido de la existencia hacia el
reposo extatico que aquieta el alma, cada pensador en su época ha puesto
el acento en las distintas dimensiones inherentes al quehacer intelectual: la
movilidad del devenir o la estabilidad de lo eterno, la existencia o la esencia,
la preeminencia del sujeto o del objeto, el aporte del marco histérico, los
condicionamientos culturales y antropolégicos, la posibilidad del dialogo
y el consenso. La metafisica, y la filosofia toda, no pueden permitirse ig-
norar ninguna de ellas. Pero para no perder su norte debe reencontrarse
con lo real, lo que quiere decir también reencontrarse con el acto existen-
cial configurado en el marco de cada naturaleza; y desde el limite de cada
realidad que participa la verdad y la bondad, la belleza y la plenitud, dar
el salto a lo trascendente, donde el hombre encontrara la tltima respuesta
a las preguntas que desvelaron su existencia. “Sélo una verdadera metafisica
del ser integral es capaz de reconciliar la historia con el saber objetivo, la existencia
con la esencia y el tiempo con la eternidad. Solo ella constituye el terreno en que
la filosofia puede plantear la cuestion cuya respuesta es la religion”'?. La otra
alternativa... es un salto al abismo.

12 E. Gilson, El sery la esencia, Buenos Aires: Ediciones Desclée de Brouwer, 1951, 288.

236



