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INTRODUCCION

Oscar Alberto Quintero Ocampo, Josefa Ros Velasco, Enver
Joel Torregroza Lara

La fecundidad de la obra de un autor se expresa en su capacidad
para desplegar miltiples horizontes de sentido, sobrevolando
los limites de lo pensable y posibilitando nuevos caminos para la
reflexiéon. Su riqueza no se haya s6lo en las respuestas que
ofrece, sino en las preguntas que suscita, en los escenarios in-
telectuales que inaugura y en la forma en que interpela,
transforma y expande los marcos de comprension de su
tiempo.

A poco mas de 30 afios de la aparicion del primer libro de
Hans Blumenberg traducido a la lengua castellana, La
inquietud que atraviesa el rio: Un ensayo sobre la metdfora,
publicado en 1992 por la editorial Peninsula, la recepcion de la
obra del filosofo hanseatico en Hispanoamérica ha crecido y se
ha consolidado de manera significativa; asunto que se refleja
tanto en las més de 20 obras traducidas como en la producciéon
de articulos académicos, tesis doctorales, libros y eventos
académicos en los cuales se reinterpreta la filosofia blumen-
berguiana a la luz de cuestiones propias de su filosofia con
arreglo a teméticas contemporaneas que conversan con su
pensamiento. Cabe destacar que en 2021 se fundo6 la Sociedad
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Hispanoamericana Blumenberg (SHB), cuyo propoésito es ar-
ticular los esfuerzos de interpretacion de la obra del pensador
aleméan. Para ello, la SHB promueve la organizaciéon de con-
gresos internacionales, la difusion y el estudio de obras
relacionadas con el pensamiento de Blumenberg, asi como
la produccion de textos académicos, incluyendo monograficos
en revistas especializadas y la edicién de libros, entre los cuales
se encuentra el que ahora se presenta ante ustedes.

El interés que suscita la obra de Blumenberg es evidencia
de la vitalidad y la actualidad de sus planteamientos. Dicho in-
terés se expande mas alla del ambito estrictamente filoso6fico
para permear disciplinas como la historia de las ideas, la lite-
ratura, la teoria politica o los estudios en epistemologia y
filosofia de la ciencia. De este modo, la reinterpretaciéon que
desde diferentes escuelas, centros de estudio y Facultades se
hace de su legado permite profundizar en sus conceptos fun-
damentales, facilitando asi nuevas articulaciones tedricas.

Ante la vastedad de temas y problemas filoso6ficos trabaja-
dos por Blumenberg a lo largo de su trayectoria académica,
resulta necesario despotenciar su pensamiento en fragmentos
que posibiliten un abordaje sesudo y riguroso; méas atin cuando,
como lo plantea el maestro Jorge Pérez de Tudela Velasco en su
introduccién a Paradigmas para una metaforologia (2018), la
obra blumenberguiana carece de un orden sistematico que
permita seguir la transformacién de sus ideas. Frente a
esta aparente dificultad no tenemos mas remedio que ir
desgranando, poco a poco, la enorme riqueza de sus plan-
teamientos, abriendo nuevas vias para su estudio.

Es célebre la anécdota compartida por Odo Marquard en su
discurso In memoriam, pronunciado en un acto organizado
por la ciudad de Liibeck en honor al legado de Blumenberg, en
la cual Marquard, con su estilo caracte-ristico, evoca uno de
los muchos encuentros que mantuvo con el filésofo. En esa
conversacion, Marquard le comenta a Blumenberg que, en su
consideracion, el planteamiento de que “los seres humanos no
soportan el absoluto” es la idea fundamental de su filosofia; a
lo que Blumenberg respondi6, con tono desencantado, que le
provocaba insatisfaccion percatarse de que fuese tan notorio



que “todo va a parar a esa idea”.' Sin duda, la idea del absoluto
y las diversas formas mediante las cuales el ser humano in-
tenta liberarse de su peso fundamenta la tesis central que
articula su pensamiento. Sin embargo, la asombrosa capacidad
de sintesis de Marquard no pretende, en modo alguno, mini-
mizar los esfuerzos filosoficos desplegados por Blumenberg a
lo largo de su obra. Mas bien, se trata de mostrar la compleji-
dad del proyecto filos6fico blumenberguiano en torno a un
problema antropolégico de fondo: ¢como el ser humano, pese
a la constatada ausencia de los recursos minimos para la exis-
tencia, es capaz de sobrevivir? O, en otras palabras, ¢como se
enfrenta el ser humano a su pobreza ontologica constitutiva?
Esta cuestiéon nos remite a uno de los problemas filoséficos
fundamentales que atraviesa buena parte de los desarrollos
tedricos de la filosofia occidental: la pregunta qué es el hom-
bre? Blumenberg introduce una variacion en la formulacion de
la pregunta: sustituye el qué por el como, lo que le permite
tomar distancia de posiciones esencialistas y trascendentales
para pensar al ser humano como el resultado de lo azaroso y lo
contingente, condiciones que modelan desde un punto de vista
antropologico la existencia humana. En efecto, la pregunta por
como es posible el ser humano, es lo que subyace a la enorme
produccién académica e intelectual del pensador de Liibeck.”
La filosofia blumenberguiana, tejida con la precision de
una fenomenologia atenta a los detalles, se despliega, como
bien indic6 Marquard, como un esfuerzo por explorar los mo-
dos en que el ser humano ha elaborado respuestas frente al
absolutismo de la realidad. En esa medida, su propuesta no se
limita a la indagacién conceptual, sino que implica una recons-
truccion antropolégica de las estrategias culturales con las que
lo humano dota de sentido lo incognoscible. Desde esta pers-
pectiva, Blumenberg no solo revisita la tradicion filosofica
occidental, sino que la somete a una lectura innovadora en la
que conceptos como el mito, 1a metéafora o la retdrica son con-
siderados como estructuras fundamentales de una determinada

1 0. MARQUARD, Filosofia de la compensacion, trad. de Marta Tafalla Gonzalez,
Paidos Ibérica, Barcelona, 2001, p. 113.

2 H. BLUMENBERG, Descripcion del ser humano, trad. de Griselda Marsico,
Fondo de Cultura Econémica, Madrid, 2011.
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racionalidad o forma particular del l6gos. Este enfoque sitia al
filésofo hanseatico en una interseccion compleja entre la
fenomenologia, la historia de las ideas y la antropologia filos6-
fica, en la que la cultura se entiende como una operaciéon de
mediacion con lo que excede las posibilidades epistémicas del
ser humano. Para Blumenberg, el ser humano se da a la tarea
de construir herramientas (simbdlicas) que permiten amor-
tiguar la condicién indiferente y amenazante de la realidad,
elaborando espacios de significacion en los cuales lo inasible se
hace familiar. Con todo, puede aseverarse que su pensamiento
se posiciona como una respuesta contundente a la crisis del
racionalismo moderno derivada del intento de reducir la expe-
riencia humana a los limites impuestos por el lenguaje del
l6gos.

Con el proposito de continuar con el trabajo de compren-
sion del legado filosofico de Blumenberg, el presente libro
retine un conjunto de estudios que ponen de relieve su pen-
samiento desde diversas perspectivas analiticas. Pese a la
pluralidad de enfoques y marcos teéricos, las contribuciones
convergen en una intuicién compartida que da forma y sentido
al titulo de esta obra: Hans Blumenberg: Preguntas contra el
miedo. Dicho titulo no remite tinicamente a una expresion
poética o provocadora, sino que sintetiza uno de los ejes mas
profundos del pensamiento blumenberguiano: la condicién
humana como ser arrojado a un mundo que no ha elegido, con-
frontado con la finitud, la contingencia y el desconocimiento de
su fundamento Gltimo. Desde esta perspectiva, el miedo no es
simplemente una emocion, sino una categoria antropologica
constitutiva, una reaccion elemental frente a la radical indeter-
minaciéon del mundo y la vulnerabilidad inherente a la
existencia. En este contexto, la pregunta filosofica —lejos de
ser un mero ejercicio intelectual— se convierte en un disposi-
tivo cultural de primer orden, una forma de mediacion
simbolica que permite al ser humano elaborar cognitivamente
su desamparo construyendo marcos de sentido donde antes
habia caos o amenaza.



Blumenberg nos invita a pensar la filosofia no como una via
de acceso a verdades absolutas, sino como una practica de su-
pervivencia, una forma de distanciamiento reflexivo que
transforma el miedo primigenio en objeto de pensamiento. La
pregunta —en su insistencia, en su apertura, en su resistencia a
ser clausurada por respuestas definitivas— se convierte asi en
el gesto inaugural de la cultura, en una herramienta para
habitar el mundo sin sucumbir a la angustia originaria. Por
ello, este libro no busca tanto ofrecer un recorrido sistematico
por la totalidad de su obra, como abrir un espacio de resonan-
cia critica donde el lector pueda experimentar la potencia de
un pensamiento que, sin renunciar a la lucidez, propone un
horizonte donde la filosofia opera como un arte para soportar
lo insoportable.

El presente libro se articula en torno a tres ejes tematicos,
los cuales permiten abordar de manera sistematica algunos de
los puntos mas destacados de su obra, explorando tanto sus
implicaciones tedricas como su impacto en distintos campos
del conocimiento: 1) la elaboracion del terror y el mito; 2) la
metaforologia y sus expresiones en la cultura; y 3) la mediaciéon
del lenguaje frente a lo inefable. A través de estos enfoques, se
examinan aspectos clave de su obra, resaltando la coherencia de
su proyecto filoséfico y su relevancia para el analisis de pro-
blemas antropol6gicos contemporaneos.

En el primer capitulo, “Modos retéricos de configurar la
antropogénesis en la obra de H. Blumenberg", Francisco José
Martinez (Profesor Emérito de Filosofia en la Universidad
Nacional de Educacién a Distancia, Espafna) examina la
concepcion blumenberguiana sobre la constituciéon del ser
humano a través del lenguaje y los dispositivos retoricos. A
partir del anélisis de diversas estrategias discursivas, el autor
sostiene que la antropogénesis no puede reducirse a un mero
proceso bioldgico, sino que se encuentra indisolublemente
vinculada a la producciéon simbdlica. Narraciones, mitos y
metaforas no sélo estructuran la comprension del origen,
sino que constituyen el horizonte mismo desde el cual la
existencia adquiere inteligibilidad. De este modo, Martinez
subraya el papel fundamental del lenguaje en la configuracién



de la experiencia humana, resaltando su funcién no solo como
medio de expresion, sino como instancia fundante de la
realidad antropolégica.

Esta reflexion sobre el papel estructurante del lenguaje en
la antropogénesis da paso al segundo capitulo, “La tematiza-
ci6n antropologica del consuelo en Hans Blumenberg", en el
que Adan Nunez Luna (Universidad Nacional Auténoma de
México) explora la nocién de consuelo como una estrategia
fundamental en la configuraciéon de la experiencia humana
frente a la incertidumbre y la finitud. A partir de un anélisis
preciso de la obra de Blumenberg, el autor argumenta que el
consuelo no debe entenderse como un mero paliativo emocio-
nal, sino como un mecanismo antropolégico esencial que
estructura las construcciones narrativas y posibilita la genera-
cion de sentido ante la angustia originaria de la existencia.
Nuiiez Luna destaca como Blumenberg reinterpreta esta no-
ci6on en clave filosofica, mostrando que los relatos y mitos no
sblo cumplen una funcién apaciguadora, sino que constituyen
dispositivos cognitivos mediante los cuales el ser humano con-
figura su relacién con la contingencia y el enigma de su propio
devenir.

A partir de esta exploracion del consuelo como mecanismo
simbolico, el capitulo siguiente, “Entre el terror y la poesia:
Hans Blumenberg y la antropologia literaria”, de Daniel Rudy
Hiller (Profesor de Literatura Comparada en la Facultad de
Estudios Superiores Acatlan de la Universidad Nacional Aut6-
noma de México), amplia la discusion al &mbito de la literatura
y la filosofia. El autor indaga en el lugar del ser humano dentro
de los estudios filosoficos y literarios, tomando como referen-
cia el pensamiento de Blumenberg, quien cuestiona la
exclusiéon de la antropologia de la reflexion filoséfica in-
fluenciada por la fenomenologia y el estructuralismo. En
este sentido, Blumenberg critica la prohibicién antropol6-
gica en la filosofia de Husserl y Heidegger, argumentando
que la reflexion sobre el ser humano no debe subordinarse ex-
clusivamente al estudio de la conciencia o del ser. Aunque



reconoce las criticas a la antropologia filos6fica, plantea que su
recuperaciéon no busca un esencialismo, sino ofrecer un con-
suelo frente a la deshumanizacion del conocimiento moderno.

Desde esta perspectiva, Oscar Alberto Quintero (Profesor
en el Tecnoldgico de Antioquia, Colombia), en “Hans Blumen-
berg y el mito como elaboracién del terror. El caso de las
Gorgonas en la Antigua Grecia", se adentra en el mito como
una estrategia de mediacion frente al absolutismo de la reali-
dad. A través de una interpretaciéon innovadora de la figura de
las Gorgonas en la mitologia griega, el autor explora como el
mito opera como un mecanismo simbdlico que permite al ser
humano enfrentar y transformar el terror en un objeto de inte-
ligibilidad. Mediante una revalorizacion de los relatos miticos
y su funcién antropolégica, Quintero argumenta que la narra-
cion y la simbolizacion no sblo conjuran el miedo, sino que
también configuran un horizonte de sentido donde lo ominoso
se torna representable, permitiendo a la humanidad procesar y
dotar de significado aquello que, de otro modo, resultaria
paralizante.

El siguiente capitulo, “El rodeo del lenguaje al nombrar lo
innombrable: La metaforologia blumenberguiana en las praxis
escénicas de Buenos Aires", de Carla Pessolano (CONICET /
Instituto de Investigacion en Teatro del Departamento de Ar-
tes Dramaéticas de la Universidad Nacional de las Artes,
Buenos Aires), traslada el anélisis de la metaforologia blumen-
berguiana al 4mbito de las artes escénicas. A través del estudio
de discursos y practicas teatrales contemporaneas en Buenos
Aires, la autora muestra cémo el lenguaje metaférico en el tea-
tro constituye una forma de mediacién simbolica con lo
incomprensible, estableciendo un didlogo disruptivo entre la
fenomenologia blumenberguiana y las practicas teatrales. De
este modo, el capitulo resalta el papel de la metafora en la
construccion de mundos simbolicos dentro de la escena
teatral.

Desde una optica distinta, Angel Octavio Alvarez Solis
(Profesor Titular en el Instituto de Estética de la Pontificia
Universidad Cat6lica de Chile), en “El gusto estético de la épo-
ca. Moda y modales en Hans Blumenberg", aborda el papel del
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gusto y las normas de comportamiento como elementos confi-
guradores de la experiencia cultural. Reflexionando sobre el
concepto de moda, el autor destaca como los criterios estéticos
y los cbdigos sociales se transforman a lo largo del tiempo,
dando lugar a marcos simbdlicos que orientan la percepcién
del mundo y la construccién de identidad.

En una linea similar de anélisis del lenguaje, el capitulo “La
metaforologia de Hans Blumenberg y su aplicabilidad en la
filosofia feminista del lenguaje", de Ingrid Julia Placereano
(profesora adjunta en el Departamento de Filosofia de la Uni-
versidad Nacional de Tucumén, Argentina), ahonda en la
interseccion entre la metaforologia blumenberguiana y las teo-
rias feministas del lenguaje. A partir de una revisiéon de las
nociones de Blumenberg sobre la metafora como estructura
fundamental del pensamiento, la autora reflexiona sobre como
ciertos conceptos filosoficos feministas han encontrado en la
metaforologia una herramienta clave para interpelar y resigni-
ficar categorias establecidas en el discurso filosofico y social.
Se destaca, ademés, la manera en que el lenguaje, entendido
como un espacio de mediacion simbolica, ha sido un campo de
disputa en el feminismo y cdmo las metaforas desempeian un
papel central en la construccién de significados y en la
transformacion de las estructuras de poder.

Por su parte, Luis Duran Guerra (Universidad de Sevilla),
en “Blumenberg y el nihilismo como crisis del concepto de
realidad moderno", apunta al modo en que el fil6sofo aleméan
entiende el nihilismo como una consecuencia inevitable del
desarrollo del pensamiento occidental. El capitulo plantea que
la crisis del concepto de realidad en la modernidad no sé6lo
es un problema epistemoldgico, sino también una cuestién
existencial que afecta la manera en que los individuos se
relacionan con el mundo y la construccion del sentido.

En el ambito de la interpretacion literaria, Fabio Bartoli
(Universidad Nacional de Colombia), en “Lo faustico en
Blumenberg: Reflexiones en torno a la obra de Franz Kafka",
analiza la influencia del mito faustico en el pensamiento de
Blumenberg y su relacion con la literatura de Franz Kafka. A
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través de una lectura comparativa, el autor muestra como la fi-
gura de Fausto permite interpretar la modernidad y sus
dilemas existenciales, estableciendo un didlogo entre la crisis
del sujeto moderno y la representacion de la alienacion en la
narrativa kafkiana.

Finalmente, Josefa Ros Velasco (Profesora Permanente
Laboral en ESIC University), en “Filosofia y antropologia del
aburrimiento en Hans Blumenberg", se centra en la experiencia
del aburrimiento como un fenémeno que trasciende lo mera-
mente subjetivo para convertirse en una clave de interpretacion
antropologica. A partir del estudio de la obra de Blumenberg,
la autora argumenta que el aburrimiento no es sélo una reac-
cién ante la falta de estimulos, sino que representa un punto
de inflexién en la conciencia humana a partir del que emergen
nuevas formas de autocomprension.

La realizacion de este libro no habria sido posible sin el
compromiso y la labor de la Sociedad Hispanoamericana Blu-
menberg (SHB), bajo la direccion de su presidente, el Dr.
Enver Joel Torregroza Lara, y de la secretaria general, la Dra.
Josefa Ros Velasco. Expresamos asimismo nuestro mas pro-
fundo agradecimiento al Instituto de Estudios Culturales
Avanzados La Torre del Virrey y a su director, el Dr. Antonio
Lastra, por su valiosa colaboracién y permanente disposicion,
que hicieron posible la materializacién de este proyecto edito-
rial. Del mismo modo, extendemos nuestro reconocimiento a
la Dra. Esmeralda Balaguer Garcia, Directora de Nexofia, Li-
bros electronicos de La Torre del Virrey, cuya solicitud y
apoyo han permitido que este esfuerzo vea finalmente la luz.
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MODOS RETORICOS DE CONFIGURAR LA
ANTROPOGENESIS EN LA OBRA DE
H. BLUMENBERG

Francisco José Martinez

La obra de H. Blumenberg en sus ltimos afios se presenta co-
mo una especie de antropologia fenomenoldgica enfrentada al
rechazo que tanto Husserl como Heidegger tuvieron siempre
hacia la antropologia, centrado uno en la epistemologia y otro
en la ontologia. Blumenberg presenta al ser humano como un
ser desvalido en el nivel biol6gico que pretende compensar es-
tas deficiencias con la construccién de la cultura como una
segunda naturaleza, una cultura simbdlica y retorica. Nuestro
autor despliega esta antropologia también de manera retérica
vy metaférica en una escritura cuya nervadura légica queda
oculta por el envoltorio retérico de anécdotas, alusiones, citas,
etc.’

3 Véase F. J. WETZ, Hans Blumenberg. La modernidad y sus metdforas,
Edicions Alfons il Magnanim, Valencia, 1996, esp. p. 8.
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Para A. Ghelen, que retoma la idea de Herder, a quien sigue
bastante nuestro autor, el hombre es un ser carencial (Mdn-
gelwesen) inacabado, un animal todavia no afirmado, en
palabras de Nietzsche.* Un ser cuyos instintos no estan
desarrollados, no son automaticos, lo que supone un dis-
tanciamiento, una mediacion (cultural) entre los estimulos
y las respuestas. La falta de automatismo instintivo con-
vierte al ser humano en un ente dubitativo; el hombre es el
animal que duda, que vacila (Cunctator), y, al vacilar, retrasa
su respuesta. Esa carencia definitoria supone también la aper-
tura del ser humano al mundo en su conjunto definido como
horizonte, como un conjunto abierto de posibilidades y no a
ambientes determinados como le sucede al resto de los anima-
les, como decia Scheler. Mientras que un ambiente es “una
suma de significatividades", en palabras de Rothacker, un
ambito en el que el animal puede comportarse sin tener que
mirar a su alrededor, el mundo humano es “aquella realidad
en la que uno mira su alrededor antes de comportarse”.® La
apertura e inconcrecion del horizonte hace que la experiencia
del ser humano sea siempre indeterminada. El horizonte es un
limite para cada individuo que sélo puede superar su propio
horizonte mediante la delegacién que supone la intersubjetivi-
dad, la suposicion de que hay otros individuos que pueden ver
més alld de mi horizonte propio.® Esta apertura constitutiva
del hombre le convierte en “un animal de posibilidades"”, un
animal abierto a la posibilidad.” En su paso de ser un animal
de huida a ser un animal de lucha, que aprovecha la liberacion
de las manos producida por la posicion erguida para emplear
instrumentos, el cuerpo se desactiva y se atrofia en beneficio
de dichos instrumentos que actian como protesis externas que
sustituyen y amplian a los érganos naturales. Para Gehlen, el
hombre es también un “ser indirecto” cuya forma de actuar es

4 A. GEHLEN, El hombre. Su naturaleza y su lugar en el mundo, Sigueme,
Salamanca, 1980.

5 H. BLUMENBERG, Teoria del mundo de la vida, Fondo de Cultura Econ6émica,
Buenos Aires, 2013, pp. 74, 76.

6 Véase H. BLUMENBERG, Descripcién del ser humano, Fondo de Cultura
Econdmica, Buenos Aires, 2011, esp. pp. 421, 503.

7 H. BLUMENBERG, Die Vollzdhligkeit der Sterne, Suhrkamp, Francfort, 2011, p.
212,
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el rodeo; un “ser dubitativo” que se toma su tiempo para ac-
tuar, que no responde de forma automética a los estimulos
exteriores.® El hombre, dice Plessner a su vez en ‘El hombre
como ser expuesto’, es un ser excéntrico, capaz de relacionarse
al mismo tiempo con el interior y el exterior; un ser en una
continua procesualidad, como un campo continuo de transfor-
maciones cuya identidad se ve continuamente transformada
por la adquisicién de nuevas propiedades.® El hombre es un
ser utopico en el sentido de que no esta confinado en ningin
lugar determinado. Esta indeterminacién humana se ve tam-
bién en el subjuntivo como modo indirecto, irreal, hipotético,
modo de los deseos mas que de las realidades. Frente a la se-
riedad del indicativo, el subjuntivo abre el campo del libre
juego de la fantasia. Blumenberg comparte con Plessner la
preferencia por el subjuntivo como apertura a la posibilidad y
no limitacién a la mera realidad.” Un paleoantrop6logo como
J. J. Hublin ha definido recientemente al hombre como una
especie huérfana e invasiva; huérfana porque todos los simios
semejantes al hombre han desaparecido, e invasiva porque
gracias a la técnica nuestra especie ha colonizado todos los ha-
bitats terrestres posibles, ha construido su mundo en todos los
ambientes naturales posibles.™

También B. Stiegler ha destacado que la técnica es un ele-
mento constituyente del hombre, apareciendo como un
elemento inhumano que se anade a lo humano animal. El ser
humano no tiene esencia en el sentido de que de manera me-
ramente natural se muestra como incompleto. El filosofo
francés retoma la figura de Epimeteo que junto con Prometeo
escenifican en el Protagoras platénico (320d-322a) el reparto
de las caracteristicas a todos los animales, de manera que
cuando llegaron al hombre ya habian repartido todas las

8 Ibid., p. 487.

9 E. Mazz1, ‘T pensieri astronetici come laboratorio per una antropologia
sperimentale: la riflexione de H. Blumenberg sullimpresa spaziale’, Hans
Blumenberg. Nuovi paradigmi d’analist, Aracne, Roma, 2010, esp. p. 272.

10 Véase B. ACCARINO, ‘Nomadi e no. Antropogenesi e potenzialismo en Hans
Blumenberg’, Hans Blumenberg. Mito, metafora, modernitda, il Mulino,
Bolonia, 1999, esp. pp. 294-296.

11J. J. HUBLIN, ‘No existe una barrera clara entre lo humano y lo no humano’,
El Pais Semanal (12 de noviembre de 2023), esp. p. 52.
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caracteristicas naturales y el hombre se quedé desnudo. Pro-
meteo palio el error de su hermano concediendo a los hombres
las técnicas de Atenea y el fuego de Hefaistos. Estos auxilios
técnicos se vieron reforzados posteriormente por el propio
Zeus, que les otorg6 el pudor, es decir, la moral, y 1a justicia, es
decir, la politica, y asi el ser menos provisto por la naturaleza
se vio completado con elementos no naturales que suplian es-
tas carencias originarias. El caracter menesteroso del hombre
como ser natural lo destacan también en el Renacimiento Pico
della Mirandola y Fernin Perez de Oliva.”* Mientras que los

12 Es interesante cotejar las posiciones de Blumenberg con las de Cacciari
sobre la nocién de hombre. Para el autor italiano el humanismo, por un lado,
ha tratado de dilucidar qué es el hombre y, por otro, ha exaltado la excelencia y
el primado del hombre sobre el resto de las criaturas. El hombre es un prodigio
dotado de propiedades extraordinarias, la principal de las cuales es el logos, el
lenguaje-pensamiento. Pero este prodigio es un ser paraddjico de naturaleza
incierta, de forma indeterminada, lo que le permite adoptar diversas formas
que pueden ser incluso contradictorias entre si. El hombre es persona, es decir,
porta méscaras: cambia continuamente su rostro. Ya Pico definia al hombre
como opus incerto y el humanismo clasico lo definia como un camale6n en
continua transformaciéon. Pero precisamente su caracter indefinido,
indeterminado, le permite configurarse como abierto a la posibilidad, a lo
nuevo, a la creacion, al ensayo. Este ser extrafio tiene una relacion conflictiva
con el resto de la naturaleza, una relacién no natural. Como decia L. B. Alberti,
el hombre desnaturaliza la materia, la explota, la transforma. El racionalismo y
el idealismo definen al hombre por el cogito; al hacer del ego cogito el
fundamento de todo conocimiento y al reducir el ego a la razon y a la conciencia
no tienen en cuenta lo no consciente o lo rechazan como pasién o sentimiento.
Frente a esto, Blumenberg toma de Feuerbach la centralidad del cuerpo en la
definicion del hombre, ya que es el cuerpo lo que dota al hombre de visibilidad,
que es el punto definitorio del ser humano para nuestro autor. Ademaés, no
relaciona la razéon con una lengua determinada, sino que la considera
puramente abstracta, lo que valdria solo para algunas partes de la logica y la
matemaética. Conviene tener en cuenta que la razon es la traduccion del logos
griego, y el logos es indisolublemente pensamiento, lenguaje e impulso a la
accion; es el resultado de colectar, de ligar, de coleccionar en el alma, no en los
sentidos, bajo principios logicos. El logos es el conjunto de todas las funciones
del pensamiento. Pero no es hasta la crisis del pensamiento mecanicista y
determinista que tuvo lugar a partir de Nietzsche y que se despliega a través de
las distintas hermenéuticas en las que se inserta Blumenberg, cuando el
lenguaje deviene dominante en la definicion del ser humano. Esta perspectiva
hermenéutica corrige el escoramiento del ego cogito racionalista hacia el
proyecto de la ciencia moderna y se centra en aquellas caracteristicas humanas
que Blumenberg recoge bajo la idea de una retérica basada en el principio de
razon insuficiente y en la teoria de la inconceptuabilidad y rechaza, de esta
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animales desde su nacimiento saben desenvolverse en el
mundo, el hombre ha de buscar ‘la doctrina de su vida’ con
el entendimiento; entendimiento siempre errante e incierto
que le sitia en la tierra como peregrino desterrado. El hombre
no es un animal especializado, sino universal, y asi participa de
todas las cosas, como un microcosmos. Precisamente su liber-
tad le permite elegir a qué quiere parecerse, ya que de por si no
es nada concreto. El caracter erguido del ser humano, que
también Blumenberg pone de relieve, le sirve, segiin Pérez de
Oliva, para elevar su mirada al cielo apartandola de la tierra.
Pero el caracter erguido del humano le hace también muy visi-
ble en campo abierto y por ello trata de esconderse en la
caverna. De igual manera, su indefensi6én natural hace que el
hombre se cobije en la cultura, que le sirve como una caverna
protectora. Estos autores renacentistas destacan que la caren-
cia de rasgos especificos es el sustrato de la universalidad del
ser humano, y la mano y la razon, bases de la técnica, son los
medios que le permiten superar sus carencias naturales es-
pecificas, actuando como mecanismos de compensacion.

El hombre como animal presenta una pobreza instintiva,
una reducciéon de instintos, lo que le convierte en un ser de
carencias, en un ser que no pertenece al cosmos natural dado
y, por ello, ha de construirse un cosmos artificial a su medida
mediante la cultura y la técnica. La cultura en general y el pro-
ceso de tecnificaciéon que se ha desplegado en la modernidad
en especial son mecanismos para descargar al ser humano de
trabajos mediante una automatizacién creciente que permiten

manera, el ideal racionalista de someter todos los ambitos de la vida humana a
la égida de la razon cientifica. Pero incluso el padre del racionalismo moderno,
Descartes, tiene que admitir una moral provisional para poder manejarse en la
vida cotidiana, ya que la premura de la misma no permite esperar que la ciencia
nos dé soluciones racionales para todo. Es esta escisién radical entre la ciencia
moderna y las exigencias de la vida corriente lo que Blumenberg tematiza bajo
la escision entre el tiempo del mundo, base de la ciencia, y el tiempo de la vida,
bajo la figura de las dos hojas de la tijera temporal que se separan mas o menos
segun las épocas, pero que nunca coinciden del todo. Véanse las conferencias
de M Cacciari ‘Humanesimo inquieto, pronunciada en Udine bajo los auspicios de
la Societ4 Filosofica Italiana el 26 de mayo de 2023, ‘Chi es, homo?,” en Carpi, en
el Festival de Filosofia del 14 de septiembre de 2019 y ‘Ego cogito: dire io,” en el
Festival Filosofi lungo l'oglio de 2022, todas disponibles en YouTube.
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que el esfuerzo se realice una sola vez. En otro sentido, Blu-
menberg sitia en el “incremento de velocidad", es decir, en la
aceleracion, “la raiz unitaria de todos los impulsos técnicos del
ser humano”.” Precisamente el proceso de tecnificacion acele-
rada que caracteriza la época moderna pretende, frente a la
caida del orden medieval, un nuevo tipo de orden, no tanto
asumido como construido. Un orden que no se limita a distan-
ciar la realidad del ser humano, sino que se propone
transformar dicha realidad en algo donde el individuo pueda
estar mas comodo. La pobreza instintiva del hombre hace que
entre el estimulo y la respuesta haya una distancia que elimina
el automatismo en la conducta humana y que exige una me-
diacién a través de la cultura. Mientras que los animales s6lo
son sensibles a los estimulos que pueden afectar a su supervi-
vencia, el hombre tiene una recepcién mucho mayor y, por
ello, ha de reducir este aluvion de estimulos que sus sentidos
no pueden filtrar. Al carecer de los instintos especificos que en
los animales proceden a dicho filtrado de estimulos exteriores,
el hombre ha de reducir la complejidad de su entorno median-
te la cultura. Al estar falto de instintos propiamente dichos, en
el hombre los estimulos no acttian como desencadenantes au-
tomaticos de la accion, sino que se produce una distancia, una
ruptura, un retraso entre los estimulos recibidos y la respuesta
conductual. Al no tener el filtro que suponen los instintos codi-
ficados y automatizados, el hombre se encuentra en una
permanente tensiéon al verse sometido a un exceso de
estimulos ambientales a los que no sabe como responder.
La cultura sustituye lo dado en la naturaleza por una
diversidad de formas nuevas artificiales, lo que supone una
digresion en el proceso natural, un despliegue no lineal de idas
y vueltas que amplian lo dado naturalmente.

13 H. BLUMENBERG, Historia del espiritu de la técnica, Pre-Textos, Valencia,
2013, pp. 51, 88. Es interesante resaltar que en estos textos nuestro autor
pretende hacer no una historia de la técnica, sino una historia del espiritu de la
técnica, lo que convendria comparar con las afirmaciones de Heidegger acerca
de que la esencia de la técnica no es algo técnico.

18



La postura erguida que facilita el desarrollo de la mano de
cinco dedos, asi como la visién frontal, permiten al hombre
desplegar su caricter personal al permitirle mostrar a los de-
mas un rostro. De igual manera que la mano es una pata
desterritorializada que permite la polivalencia, el rostro es una
cabeza desterritorializada capaz de tener una expresion. La
postura erguida supone también que el hombre tiene mucha
espalda que proteger, lo que le exige una prevenciéon constante
y le produce una cierta inseguridad y temor constitutivos. Al
carecer de la necesidad y automatismo de las respuestas ins-
tintivas, el hombre estd sometido a la posibilidad y a la
contingencia, esta abierto a la pregunta. Ya San Agustin decia
que el hombre se define por sus preguntas. La indetermina-
ci6n instintiva del ser humano le convierte en un ser de
posibilidades, en un ser necesariamente libre, como destaca-
ron los pensadores renacentistas antes citados. Esta apertura a
la contingencia y a la posibilidad hace que el hombre sea un
ser imaginativo que fantasea mas que percibe, que proyecta
sobre la realidad sus anhelos y fantasias.*

La corporalidad y especialmente la visibilidad son los ele-
mentos centrales de la antropologia fenomenologica del
filosofo de Liibeck, antropologia que se despliega frente a las
tesis explicitas de Husserl contra la antropologia, pero, a su
vez, devela la antropologia necesaria pero ignorada que subya-
ce en la propia fenomenologia.”® El ser humano es lo primero
que se pone entre paréntesis en la reduccion, pero también
es algo imprescindible para la descripcion y la reflexion,
operaciones fenomenologicas esenciales. El problema de la fe-
nomenologia husserliana es que no se refiere a la conciencia
humana, sino a la conciencia pura, a la conciencia en general, y
eso minusvalora el tratamiento fenomenologico del fenémeno
humano.” Quizas fuera la percepcion del otro, basada en la

14 Véase O. FERON, ‘La antropologia hasta el limite o la contingencia como
condicion de imposibilidad’, Blumenberg: La apuesta por una ilustracion
tardia, Anthopos, 239 (2013), esp. pp. 178-179.

15 Véase M. SOMMER, ‘Postfacio del editor’, Descripciéon del ser humano,
Fondo de Cultura Econ6mica, Buenos Aires, 2011, esp. pp. 671-675.

16 La relacion de la metaforologia de Blumenberg con la fenomenologia
husserliana y la analitica existencial de Heidegger se analiza en la espléndida
tesis doctoral de César Gonzalez Canton, La metaforologia en Blumenberg
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empatia y la apercepcion, la base de una posible antropologia
fenomenoldgica, asi como la consideracion del sujeto trascen-
dental como un yo corporalizado, objetivado en el mundo a
través de su cuerpo. El sujeto extramundano y extrahistorico al
que nos conduce la reflexion sblo se puede percibir a si mismo
como un sujeto mundano e histérico, como corpéreo, y es asi
como también percibe a los otros.” Por otra parte, los esfuer-
zos antropologicos de nuestro autor se enfrentan de forma
explicita a lo que considera una defeccion de la fenomenolo-
gia, es decir, a la analitica heideggeriana del Dasein. Esta
antropologia fenomenolégica que desarrolla Blumenberg se
basa en la idea central, aludida ya, de visibilidad: visibilidad
activa que le permite ver a distancia y visibilidad pasiva que le
expone a la vision del otro, pero que también permite la auto-
exhibicion como autopresentacién frente a los otros. La
visibilidad es la concrecion del hecho de experiencia de que so-
mos objeto de la experiencia de otro, tenemos la conciencia de
estar en la conciencia de otro. La postura erguida del ser hu-
mano, concomitante a su cambio de hébitat vital de la selva a
la sabana, de ser un animal de huida a ser un animal de lucha
que emplea instrumentos, amplia su capacidad de percepcion,
tanto sensorial como conceptual, pero a cambio aumenta tam-
bién su capacidad de ser visto. La dptica activa, el poder ver
mejor, tiene como contrapartida la 6ptica pasiva: aumenta la
posibilidad de ser visto. Esta capacidad de ver a distancia per-
mite prever los posibles peligros y actuar en consecuencia de
tal forma que esta capacidad humana esté en la base de la ra-
z6n definitoria de ser humano, pero también esta visibilidad
supone que el otro al que veo también me ve y me puede iden-
tificar por mi apariencia, ya que para el otro yo muestro un
aspecto definido. La visibilidad es una propiedad del cuerpo
que hace que no solo podamos actuar como sujetos respecto
de los objetos, sino que también convierte a dicho sujeto en
objeto para los demas, asegurando su identidad y, por tanto,

como destino de la analitica existencial (Universidad Complutense de Madrid,
2004).

17 Véase H. BLUMENBERG, Descripcién del ser humano, op. cit., esp. pp.71, 81,
99, 318.
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su responsabilidad.” El cuerpo es la base de la responsabilidad
porque al ser el autor de nuestras acciones externas genera
una huella rastreable, huella que puede ser borrada a través de
la mascara o del disfraz. La visibilidad permite la interpretabi-
lidad y con ello la responsabilidad, como muestra la historia
del Paraiso con Dios llamando a Adan y Eva que se habian
escondido avergonzados por su culpa.

Dentro del cuerpo es en el rostro donde se conjugan la visi-
bilidad y la opacidad, la sinceridad y la hipocresia.” El rostro
es la sede maxima de la individualidad, de la identidad del in-
dividuo, el punto 4lgido de la subjetivacion. El rostro nos
expresa, nos expone ante los otros al revelar nuestra interiori-
dad. Precisamente los tratados barrocos sobre la disimulaciéon
insisten en la necesidad de ser un lince para adivinar al otro y
un calamar para protegerse con nubes de tinta de la escruta-
ciéon del otro. Los cortesanos, y especialmente el rey, tienen
que ser maestros en estas artes complementarias de la oculta-
cién de si y del desvelamiento del otro. La importancia del
secreto en la actividad politica y social es clave para el in-
dividuo barroco, y quizas para el individuo moderno en su
conjunto, y de ahi el papel esencial de la mascara, el disfraz, el
maquillaje y el ornamento en general para compensar la visi-
bilidad y la transparencia excesiva de la desnudez del rostro.

La razon supone la demora, el retraso en la respuesta a los
estimulos, al contrario de la inmediatez de la repuesta instinti-
va de los animales. La constitucion retérica del ser humano se
basa en esta desactivacién del cuerpo que supone el lenguaje
que introduce distancia entre el ser humano y la realidad.* La
retorica permite acelerar la accion que no se puede demorar
aunque no tengamos un fundamento suficiente para dicha

18 Véase H. BLUMENBERG, Descripcién del ser humano, op. cit., esp. p. 590.

19 Ibid., esp. pp.643-648.

20 Blumenberg resume en la idea de retérica el conjunto de medios simbdlicos
que definen al hombre. Véase ibid., esp. pp. 458-459, 488-489 y V. PAVESICH,
‘Hans Blumenberg’s Philosophical Anthropology: After Heidegger and
Cassirer’, Journal of the History of Philosophy, 46 (2008/3), esp. p. 430.

21



acciéon;* también nos permite demorar y hacer retroceder si-
tuaciones peligrosas mediante la dilacién y el rodeo (Umweg),
y a la vez sustituir la realidad por su representacion simbolica,
por su simulacion, despotenciando su caracter de amenaza y
produciendo efectos sin tener que ejecutar realmente las accio-
nes.* Una de las capacidades del hombre al actuar a distancia
es la delegacion, mecanismo esencial en el que un individuo
sustituye a otro en sus actuaciones ampliando su radio de ac-
cién en el tiempo y en el espacio. La capacidad de delegacion
estd en la base de la politica y del Estado, donde unos repre-
sentantes en los que se delega actiian por el conjunto de la
ciudadania.

En la estela de los pensadores citados anteriormente, para
Blumenberg, la relacion del hombre con la realidad no es
inmediata ni directa, sino que supone la “desactivacion del
cuerpo”, en palabras de Alsberg, lo que implica la pérdida
de funciones del cuerpo organico en beneficio de la capa
cultural que cubre al hombre.* Por lo tanto, la relacion del
hombre con la realidad estad mediada por la cultura, que le sir-
ve como proteccién frente al absolutismo de la realidad. La
caverna es la metafora que nuestro autor emplea para aludir a
esa necesaria proteccion del ser humano incipiente frente a los
rigores de la intemperie.** La antropologia de Blumenberg se
sita en la estela de los autores que han destacado la impor-
tancia de la técnica y la cultura como una segunda naturaleza
anadida a la primera para remediar las carencias esenciales de
esta, pero su novedad radica en destacar el caracter simbdlico,
retorico, metaforico de este cosmos cultural que define al

21 Véase A. RIVERA, Visibilidad y razon practica en H. Blumenberg)
Blumenberg: La apuesta por una ilustracién tardia, Anthropos, Barcelona,
239, 2013, esp. p. 148.

22 En mi libro sobre el barroco analicé el papel de los arcingeles arcabuceros en
América como una forma de extender la presencia de la corona de una manera
simbolica en zonas alejadas donde era dificil mantener una presencia militar real.
Véase F. J. MARTINEZ, Prospero en su laberinto, Dykinson, Madrid, 2014, esp. pp.
232-240.

23 H. BLUMENBERG, Descripcion del ser humano, op. cit., p. 583.

24 Véase V. BERMUDEZ, ‘Sobre el concepto de metafora y de metaforologia en
Hans Blumenberg’, Paradoxa, 17 (2015), esp. p. 83.
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hombre, que lo protege y le ayuda a paliar la despropor-
cion fundamental entre el tiempo del mundo y el tiempo
de la vida humana. Una oposicién entre ambos tiempos re-
suena en la distinciéon estética entre lo bello y lo sublime: lo
primero expresa una vida armoniosa consigo mismo y con la
realidad, y lo segundo muestra la inconmensurabilidad entre
la finitud del ser humano y el gigantismo y terribilidad de la
naturaleza, expresion del absolutismo de la realidad. El ser hu-
mano es, en la estela de Cassirer, un ser simbolico que en lugar
de enfrentarse directamente a la realidad interpone frente a
ella una red de simbolos, mitos, magias, ciencias que la repre-
sentan y la hacen méis manejable. El simbolo sustituye la
realidad y permite su control, reduciendo su absolutismo todo-
poderoso. El lenguaje no solo representa la realidad, sino que
la crea al convertir las impresiones venidas de un exterior in-
comprensible ajeno e inaccesible en expresiones que los
sentidos pueden asir. Para Cassirer y Blumenberg, que en esto
siguen a Kant, se trata de “transformar el entendimiento de la
‘impresion’ externa en ‘expresion’ de la interioridad”.*

Desde el punto de vista ontol6gico, Blumenberg insiste en
la radical contingencia del ser humano, la conciencia de la cual
produce inseguridad y angustia debido a la carencia de un sen-
tido de la vida dado de antemano.?® El ser humano no controla
las condiciones de su existencia, esta a merced de una realidad
experimentada como absoluta y todopoderosa. El absolutismo
de la realidad produce una desproporcién, un desacople entre
el tiempo del mundo y el tiempo del hombre, disonancia que
resalta siempre nuestro autor y que es la base de su concepcion
de la historicidad. El mundo es indiferente respecto al ser hu-
mano y, frente a la finitud del tiempo humano, se muestra
como indefinido: yo me iré y el mundo seguira ahi. En contra-
posicion con Heidegger, nuestro autor pone el acento mas en
la existencia (desvalida) que en el Ser, lo que conduce a que su
ontologia desemboque en una antropologia, una antropologia

25 H. BLUMENBERG, ‘Una aproximacién antropologica a la actualidad de la
retérica’, Las realidades en que vivimos, Paidds, Barcelona, 1999, p. 124.

26 Véase F. J. MARTINEZ, ‘Contingencia y visibilidad: rasgos del ser humano
segin Hans Blumenberg, Hans Blumenberg: Historia conceptual,
antropologia y modernidad, Pre-Textos, Valencia, 2015.
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histérica y fenomenologica a la vez. La centralidad de la exis-
tencia, su inmanencia, rechaza referir dicha existencia a un
ambito externo a ella que le sirva de fundamento.

Blumenberg es gnostico en tanto que afirma la contingen-
cia de la existencia, pero no lo es al rechazar cualquier idea de
salvacion a partir de un d&mbito externo a la propia existencia
humana. La idea de autoafirmacién es constante en nuestro
autor y conlleva el intento de descargarse de absolutos y de
tomar distancia respecto al absolutismo de la realidad. La
apuesta de nuestro autor por la inmanencia hace que en lugar
de la comprensién del ser (Seinsverstdndnis) heideggeriana,
hable de concepcién de la realidad (Wirlichkeitsbegriff) o
imagen del mundo (Weltbild). No nos enfrentamos con el ser
en abstracto, sino con el mundo concreto que en cada momen-
to hemos construido. De ahi el caricter histérico de la nociéon
de mundo que emplea nuestro autor. El mundo es algo cons-
truido, humano, que se opone-superpone a la realidad
absoluta, relativizandola a los momentos concretos de la histo-
ria. Frente a la centralidad heideggeriana del Ser, Blumenberg
erige como polo dominante la existencia humana, el Dasein
que en cada momento esté obligado a construir estructuras de
sentido para afirmarse y hacer habitable la realidad. El ser hu-
mano no esta adaptado por naturaleza a la realidad, la cultura
no es algo natural, y en los mitos suele aparecer como el resul-
tado de una falta, de un pecado que hace que el hombre tenga
que trabajar cuando ha sido expulsado del Paraiso por desobe-
decer la prohibicion divina de comer del arbol de la ciencia. Lo
artificial como segunda naturaleza se superpone a lo natural
primigenio.

En la modernidad, con el surgimiento de la ciencia moder-
na, se produce una escision entre lo que se podria denominar
un modelo del mundo (Weltmodell) consistente en la refigura-
cion cientifica de la realidad basada en relaciones causales, y la
imagen del mundo (Weltbild) la representaciéon humanizada y
teleoldgica de la realidad. Si el primero se relaciona con la ver-
dad, la segunda lo hace con el sentido. Las imagenes del
mundo intentan responder las preguntas mas fundamentales:
las relacionadas con la totalidad, el origen y el fin del universo,
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preguntas pre-sistémicas o a-sistémicas, ya que los sistemas
cientificos generan modelos siempre parciales y acotados de
parcelas limitadas de la realidad y ademaés referidos a tiempos
finitos, porque las ecuaciones suelen divergir en el infinito.
Hay cosas que necesitamos saber para poder vivir, aunque no
las podamos conocer de forma cientifica. La inconmensurabili-
dad kantiana entre entendimiento y razoén, asi como la de la
razon tedrica y la razon préctica, resuenan en esta oposicion de
Blumenberg entre saber y conocer, entre mundo de la vida y
sistema cientifico, entre imagen del mundo y modelo del mun-
do.” Esta disociacion entre imagen del mundo y modelos del
mundo es paralela a la escisiéon que comienza con Copérnico
entre el horizonte de visibilidad y el horizonte de realidad. El
mundo creado por la teoria que describiria la verdadera reali-
dad de las cosas se va separando paulatinamente del mundo
visible que es el mundo en el que se desarrolla la vida humana,
hasta el punto de que nuestro autor dice de forma rotunda que
“el hombre no es el destinatario del gran montaje cosmico”, ya
que su posiciéon ontoloégica es irrelevante en el nivel cos-
moldgico.?® En la antigiiedad habia una armonia entre el
equipamiento organico del hombre y los componentes de
la realidad, entre la visibilidad y la realidad; esta armonia
se resquebraja con la modernidad copernicana que rompe la
simetria del cosmos y rechaza la centralidad del hombre en el
orden cosmico.” Precisamente en el marco de configurar
imagenes del mundo es donde alcanza gran importancia la
retérica y especialmente las metaforas, las cuales tienen maés
una importancia pragmatica de ayudar al ser humano a
orientarse en la realidad que un contenido teérico que explique
dicha realidad.*

27 Véase A. BORSARI, ‘L’antinomia’ antropolégica. Realt, modo e cultura in
Hans Blumenberg’, Hans Blumenberg. Mito, metdfora, modernitd, il Mulino,
Bolonia, 1999, esp. pp. 365-369.

28 H. BLUMENBERG, The Genesis of the Copernican World, MIT Press,
Cambridge, 2000, p. 57.

29 Véase ibid., esp. p. 629 y F. J. WETZ, Hans Blumenberg. La modernidad y
sus metdaforas, op. cit., esp. p. 71.

30 Véase L. DURAN GUERRA, ‘Metafora y mundo de la vida en Hans
Blumenberg’, Revista de Filosofia, 35 (2010/2), pp.105-127. En el caracter
pragmatico de las metaforas y en su potencia para hacer un mundo
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La modernidad tiene el proyecto racionalizador de que las
imagenes del mundo sean compatibles con los modelos de
mundo vigente en cada época. Ese es el proyecto de la Ilustra-
cion, de Las Luces: adecuar la realidad humana a la realidad
natural mediante su racionalizacion. El cientificismo seria sus-
tituir completamente las imagenes del mundo por una tnica
imagen que se fundiera con el modelo del mundo. Precisamen-
te, nuestra época postmoderna rechaza esta anulacion de las
imagenes del mundo plurales frente a un inico modelo cienti-
fico del mundo, pero tampoco se puede echar en saco roto la
exigencia ilustrada de ir depurando las imagenes del mundo
vigentes para adecuarlas al modelo de mundo que nos ofrecen
las ciencias. En esa tensién nos tenemos que mover. Recono-
cer el papel del mito en la actividad humana no exige rechazar
las aportaciones cientificas. La vida cotidiana y sus valores y
creencias rectoras no tienen por qué cerrarse a ser depuradas y
corregidas por las aportaciones de lo que el altimo Lukacs y la
Escuela de Budapest denominaban las objetivaciones: las cien-
cias, la filosofia, el arte, etc. En este sentido, la oposicion
radical que establece Heidegger entre vida auténtica y vida
inauténtica es una resonancia catolica que distingue entre el
cristiano y el mundo, ya que el protestantismo, desde su ori-
gen, pretende superar la escision entre el santo y el hombre
comun santificando la vida cotidiana y especialmente el
trabajo, como tan sagazmente vio Weber.

La modernidad rehabilita la curiosidad en tanto que preo-
cupacion por el saber mundano que habia sido condenada por
San Agustin en tanto que distracciéon del objetivo dltimo de la
salvacion. La modernidad piensa que el conocimiento del
mundo puede ayudarnos no sélo a controlar dicho mundo sino
también a depurar nuestros valores y convicciones en direc-
cion a conseguir la felicidad. La modernidad supone el paso de
la nocién de cosmos ordenado y teleologico a la de sistema
causal basado en la objetividad cientifica y, de igual manera, el
paso de las verdades eternas a un saber conjetural, hipotético,

mostrandose como la sustitucion de objetos no presentes o imposibles ha
insistido también P. Vuisso, ‘Metaforologia y hermenéutica’, Hans
Blumenberg, pensador politico. Lecturas a cien afos de su nacimiento,
CLACSO, Buenos Aires, 2021, esp. p. 141.
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que es sblo probable y ademéas continuamente revisable. A
cambio se produce la unificacién del cielo y la tierra en una
Unica realidad, lo que se expresa como el principio de homoge-
neidad que afirma que las mismas leyes rigen arriba y abajo,
en el cielo y la tierra, con lo que se da un paso maés en el proce-
so de inmanentizacion de la realidad. El conocimiento
moderno se concibe como un proceso infinito que no alcanza
la exactitud completa, pero que tiene la capacidad de autoco-
rregirse y de afinarse a lo largo del tiempo. Esa es la ventaja del
conocimiento cientifico: que contiene métodos no sélo de veri-
ficaci6on experimental, sino también de autocorreccién, cosa
que los otros tipos de saberes no tienen. Precisamente, la con-
cepcion del conocimiento cientifico como un proceso infinito
vuelve a poner de relieve la disparidad entre el tiempo de la vi-
day el tiempo del mundo. Sélo una sucesiéon de vidas humanas
podra ir desarrollando el conocimiento de la realidad que nun-
ca sera definitivo. El conocimiento cientifico moderno es cosa
de muchos organizados en sociedades cientificas y redes de co-
rrespondencia y no la tarea del sabio solitario en su despacho.
La ciencia moderna supone de igual manera el paso de la con-
templacién a la experimentacion, lo que entrafia que la simple
vision de la realidad natural se ve sustituida por el laboratorio
en el que se transforma la realidad inicial dando lugar a una
realidad construida, a un mundo como factum. Esto supone
que el libro de la naturaleza se amplia con las realizaciones hu-
manas y se convierte en el libro de la historia, y, por lo tanto,
de cerrado y concluso, como era el libro de la Revelacion, se
convierte en un libro abierto e inacabado. Por ello, la realidad
moderna es una realidad abierta a la posibilidad, una realidad
in fieri, y no dada de una vez para siempre. Es una realidad
abierta a la novedad ya que considera el mundo como una Te-
rra incognita e incompleta cuyo conocimiento supone una
aventura; no en vano, el surgimiento de la modernidad es con-
temporaneo de los grandes descubrimientos geograficos de los
espaiioles y los portugueses. El hombre moderno aparece co-
mo cocreador del mundo que desarrolla la creacion divina
originaria desplegando las semillas insitas en la misma, como
decia el Cusano.
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El ser humano, especialmente en la modernidad, experi-
menta un conflicto entre el saber objetivo (saber) que se
relaciona con el tiempo del mundo y la experiencia subjetiva
(pensar) que se despliega en el tiempo de la vida. Esta contrapo-
sicion en Blumenberg entre saber y pensar tiene resonancias
kantianas y reflejaria la distincién entre el entendimiento y la
razon, entre los conceptos y las categorias del entendimiento y
las ideas de la razon.

La indeterminacion biologica del hombre le lleva a que se
adapte a la realidad mediante la accién, una accién que trans-
forma la realidad dada y que por eso se puede entender como
un proceso de des-realizacion que anula la realidad dada como
tal para humanizarla. La cultura descarga al hombre de la pre-
sion de la realidad y le hace tener una relaciéon indirecta,
mediada, con la misma. Esta nocién del hombre como un ser
indirecto le permite decir a Blumenberg que el hombre se rela-
ciona con el mundo a través del simbolo, es decir, a través de
medios lingiiisticos, retéricos, interpretativos de la realidad.
Dada la distancia constitutiva entre el hombre y la realidad, lo
caracteristico del ser humano es dudar y dar rodeos para no
abordar de frente la realidad. La distancia entre el hombre y la
realidad es espacial y temporal, lo que hace que la relaciéon con
la misma sea mediada y retardada. La verdad no esta dada de
antemano y por eso hay que construirla, y en esta construccién
de la realidad humana tiene un papel central la retérica y, mas
concretamente, las metaforas. El lenguaje, 6rgano esencial de
la retérica, es un medio para simbolizar la realidad y desreali-
zarla al sustituirla por sus representantes simbolicos, por
apariencias. El simbolo es lo que esta por la cosa, lo que la re-
presenta, lo que ocupa su lugar en el discurso, aquello en lo
que se delega. En lugar de la cosa, el hombre pone la palabra.
La utilizacién de los simbolos permite superar las barreras
espaciales y temporales multiplicando las posibilidades de ac-
cién y, sobre todo, ahorrar tiempo para adaptar lo méas posible
el tiempo del mundo al tiempo de la vida. Blumenberg afirma
que el ahorro de tiempo (necesario para la produccion y la re-
producciéon humanas) nos sirve para pasar mejor el tiempo
(tiempo vital, el tiempo libre como ocio). Ganar tiempo para
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pasar el tiempo (Zeitgewinn fiir Zeitvertreib). El lenguaje tie-
ne una funciéon teoérica, buscar y transmitir la verdad, y una
funcién pragmatica, que para Blumenberg es la mas importan-
te, dirigida a buscar consenso y comprensién. El lenguaje
sirve a la verdad (objetiva) y a la comprension (intersubje-
tiva) retorica.

El caracter retérico del hombre supone que la bisqueda del
sentido es una tarea intersubjetiva que busca persuadir al otro.
La vida humana presenta una estructura narrativa que preten-
de tener sentido. La bisqueda de la verdad (cientifica) también
es una tarea intersubjetiva, pero, en este caso, mediada por
instrumentos y por procedimientos de verificaciéon y de auto-
correccion de los datos experimentales, que utilizan otros
mecanismos de persuasion.

El mundo de la vida es el ambito en el que todavia no hace-
mos preguntas porque todo estd claro y sobrentendido y el
mundo de la ciencia es el ambito en el que ya no hacemos pre-
guntas porque estin ya respondidas. Las preguntas, pues,
surgen en el intervalo entre el mundo de la vida y el mundo de
la ciencia y la técnica. La diferencia entre el mundo de la vida y
el mundo de la técnica es que este ultimo es muy limitado;
ofrece la verdad, pero sobre cuestiones muy determinadas y
parciales: no hay ciencia de la totalidad. El mundo de la vida
tampoco invita a preguntar porque es el mundo de lo supues-
to, de lo admitido y sobrentendido. Es la filosofia, ese &mbito
intermedio en el que se puede desplegar la pregunta sobre la
totalidad, el origen y el final, cuestiones que no tienen sentido
ni en la vida cotidiana ni en el quehacer cientifico. Para nues-
tro autor, el mundo de la vida lo toma Husserl de la vision
natural del mundo de los positivistas Mach y Avenarius, una
posicién anterior a la actitud tedrica que desemboca en la cien-
cia moderna, por un lado, y en la fenomenologia, por otro, y se
presenta como una esfera donde estd ausente el desconcierto,
donde no hay contingencia. El mundo de la vida no coincide
con nuestro mundo factico cotidiano porque le falta la apertu-
ra a la posibilidad, ya que en su seno no se puede uno imaginar
que las cosas pudieran ser de otra manera. Precisamente, la
apertura del mundo a la contingencia es la senal de que se esta

29



abandonado el mundo de la vida, al abandonar el ambito de lo
sobreentendido y de lo obvio inobjetable. El mundo de la vida,
pues, es més bien un concepto limite, un sustrato precientifico
inaccesible a la teoria que funciona como la idea del estado de
naturaleza en la explicacion del surgimiento del Estado mo-
derno por parte de Hobbes y Rousseau. Igual que el estado de
naturaleza, el mundo de la vida funciona a la vez como una
prehistoria imaginada de la actualidad y como un fondo bésico
de dicha actualidad, como un protomundo y como un sub-
mundo del mundo actual. En ese sentido, el mundo de la
vida seria principio y origen, ya que estaria antes de lo
actual como un protomundo y se mantendria como un
submundo simultaneo de nuestro mundo, como su base
ineliminable y autoafirmada. Es un mundo ahistérico, pre-
histérico, que sirve de base a la historia como su fondo no
historico, y es el estrato basico siempre copresente de toda teo-
ria en tanto que su z6calo no teorico, previo a toda teoria, es
una base que no se elige, sino que se acepta sin preguntas. El
mundo de la vida se basa en los prejuicios, no siente la necesi-
dad de ser fundamentado. De igual manera, es 1o no meditado,
y en su seno no tiene lugar la pregunta por su sentido, dada su
obviedad, su caracter de sobreentendido y la seguridad de su
funcionamiento. El conocimiento propio del mundo de la vida
es un conocimiento practico, aplicado, que no siente la necesi-
dad de ser explicado de manera teérica ya que parte de la
conviccion de que el mundo es lo que percibimos y como lo
percibimos, lo que produce una certeza indudable en este am-
bito. El mundo de la vida supone el dominio (pragmatico) de
las cosas mas que el entendimiento (tedrico) de dichas cosas.
En el mundo de la vida la magia y el mito son medios retéricos,
metaféricos, para enfrentarse a la angustia indefinida que pro-
voca la indeterminacion, la inescrutabilidad y la omnipotencia
de la realidad, que conectan lo conocido en el mundo de la vida
con lo desconocido de dicha realidad para despotenciarlo y
hacerlo asimilable. El mundo de la vida contribuye a la au-
toconservacion, y en ese sentido es til para la vida, tiene una
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funcién pragmatica esencial.* El mundo de la vida retoma la
idea de lo intocado, de H. Dingler, en el sentido de ser la expe-
riencia previa a toda teoria y a la ciencia en su totalidad. Este
mundo de la vida se despliega como pre-histérico, sub-histori-
co y post-histérico, como un ambito en el que concuerdan las
expectativas y las experiencias, el tiempo de la vida y el tiempo
del mundo, el mundo del individuo y el mundo de la especie,
donde las historias y sus moralejas son todavia accesibles, sus
estructuras de sentido se ven como obvias y donde se piensa
que la sabiduria es alcanzable en el marco de la vida de un in-
dividuo, en lugar de pensar que el saber es una empresa
colectiva que exige el esfuerzo de muchas generaciones sucesi-
vas y que la verdad es hija del tiempo, que no se da de golpe,
que el despliegue de la razon exige un desarrollo historico. Ese
saber exacto, que para Descartes iba a permitir la felicidad hu-
mana de manera inmediata, empieza a verse como un largo
proceso temporal cuyos frutos practicos no son inmediatos. El
tiempo que cuesta conocer y transformar el mundo no coinci-
de con el breve tiempo de la existencia de un individuo
humano. Precisamente esa divergencia entre tiempo del mun-
do y tiempo de la vida impulsa al ser humano a emplear los
signos en lugar de las cosas representadas. La constituciéon
retérica del ser humano es, pues, una exigencia de la divergen-
cia entre tiempo coésmico del mundo y tiempo de la vida
individual.®

La capacidad retoérica del ser humano tiene como axioma
esencial el principio de razén insuficiente que es el principio
que rige nuestra vida cotidiana, nuestro saber préactico en tan-
to que opuesto al saber teérico de la ciencia, que se basaria en
el principio leibniziano de razén suficiente. Con esta nocion,
Blumenberg quiere subrayar que la accibn humana siempre
supone un salto y no se deduce de forma logica de sus antece-
dentes; de ella no se puede dar una razén suficiente como en la
ciencia. Este principio, que busca ahorrar tiempo y que a la
vez se basa en una ignorancia activa, que no busca la certeza

31 H. BLUMENBERG, Teoria del mundo de la vida, véase esp. pp. 17, 25-26, 32,
39, 46, 109, 148, 179, 205, 215.

32 Véase H. BLUMENBERG, Tiempo de la vida y tiempo del mundo, Pre-Textos,
Valencia, 2007, esp. pp. 45, 57-58, 231.
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en los principios cientificos verdaderos, sino que se contenta
con lo verosimil y lo probable, que no se adapta a la teoria
cuando esta no es inmediatamente aplicable a la praxis, se se-
para conscientemente de la empresa husserliana.? El principio
de razon insuficiente es el correlato de “un ser que carece de
ser”, al que falta el ser.>* Ya Aristételes con su nocion de silo-
gismo practico destacaba este caricter de salto inherente a la
accion humana, que a partir de creencias y deseos pasa a la
accién. Y la nocion de libertad humana de la escolastica
medieval, retomada por la segunda escolastica, supone tam-
bién que la accion humana no es reductible a sus premisas
logicas, sino que siempre es el producto de un salto en el que la
voluntad supera los datos del entendimiento. En la accién
humana predominan elementos cognoscitivos que no siempre
se basan en una razon suficiente, sino que presentan defectos
en su fundamentacion, lo que no obsta para que tengan efectos
practicos aceptables. La premura de la vida nos lleva muchas
veces a actuar sin poder fundamentar adecuadamente las ra-
zones de nuestra accion, lo que supone el reconocimiento de la
distancia entre la razén tedrica y la razén practica. En la vida
cotidiana nos movemos por la bisqueda del sentido existencial
mas que por la bisqueda de la verdad objetiva (cientifica). El
tiempo del sentido vital no es el tiempo de la verdad cientifica
y tampoco lo es el ambito de su aplicabilidad técnica; la ciencia
puede esperar, pero la vida no, como nos indica Descartes con
su idea de una moral provisional. Mientras nos embarcamos
en la empresa metodica de btisqueda de la verdad que es la
ciencia tenemos que vivir, y hasta que la ciencia nos pueda
proporcionar una base solida y segura para nuestra actua-
cion necesitamos una moral provisional que nos valga en
el mientras tanto. No se trata, pues, de meras opiniones sin
fundamento, sino de justificar la propia actitud, aunque sea de
forma difusa y no regulada de manera metédica. Frente al ca-
racter reposado y precavido de la ciencia, la vida entrana una

33 Véase C. GONZALEZ CANTON, ‘Absolutisme: Blumenberg’s Rhetoric as
Ontological Concepts’, Hans Blumenberg. Nuovi paradigmi d’analisi, Aracne,
Roma, 2010, esp. p. 138.

34 O. FERON, ‘Anthropologie et contingence dans la phexcenenomenologie de
H. Blumenberg’, Hans Blumenberg. Nuovi paradigmi d'analisi, op. cit. p. 232.
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compulsién a la accién para la justificacion de la cual nos vale
con los procedimientos retéricos que ofrecen una explicaciéon y
una justificacién plausible, creible, verosimil, lo que no signifi-
ca verdadera, ni tan siquiera probable desde el punto de vista
del método cientifico. La metafora de Hércules en la encrucija-
da, analizada por Panofski, alude a la perentoriedad de la
eleccion humana que continuamente tiene que elegir y casi
nunca tiene sélidos fundamentos para esa decisiéon. Se ha po-
dido decir que Blumenberg defiende de forma enfatica “el
primado epistemologico de los rodeos” y que la base retérica
de sus argumentaciones es un medio para poder desplegar “un
trato adecuado con las preguntas de la curiosidad tedrica a fal-
ta de un conocimiento seguro”.®* Es decir, la perentoriedad de
las preguntas sobre el sentido nos impele a pergefiar respues-
tas plausibles, aunque dichas respuestas no tengan el rigor
cientifico requerido. Muchas veces las respuestas a las pre-
guntas esenciales toman la forma de metéforas absolutas, en el
sentido de que no se pueden traducir sin residuo en conceptos
exactos. Las metaforas, como ejemplos privilegiados de figura
retorica, son una contribucion decisiva a la autoconservacion y
a la autocomprension del ser humano, en tanto que el conoci-
miento de la insercion del hombre en el cosmos es un
elemento esencial para su autoconservacion.®® En ese sentido,
las metaforas son esenciales en la antropologia blumenber-
guiana, ya que el modelo de hombre que tiene cada época
histérica va mas alla de los resultados de la ciencia en esa épo-
ca y, por ello tiene un caracter inevitablemente retdrico y
metaforico.

Por otra parte, la accibn humana concreta tiene un dmbito
de aplicacion limitada, determinada, puntual, mientras que la
verdad cientifica es en principio universal e intemporal. La
verdad cientifica se opone, para Blumenberg, a la significativi-
dad. Mientras que la verdad pretende tener una validez

35C. BORCK, ‘La historia como distanciamiento. Blumenberg entre la
antropologia y la epistemologia histérica’, Hans Blumenberg: Historia
Conceptual, Antropologia y Modernidad, op. cit., p. 36.

36 J. Ros VELASCO, ‘Metaforologia y antropologia en Hans Blumenberg),
Azafea. Revista de Filosofia, 14 (2012), pp. 207-231.
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universal, la significatividad se refiere solo a lo que es impor-
tante en unas circunstancias determinadas, a lo que tiene
sentido en una situacioén precisa, situada espacial, temporal y
culturalmente. El sentido y la significatividad de la vida huma-
na podrian considerarse como irracionales en el sentido de
inconceptualizables (Unbegreifflichkeit) desde el punto de vis-
ta de la verdad teérica de las ciencias basada en conceptos y
categorias. La significatividad y el sentido de la existencia indi-
vidual tienen una utilidad préctica referida a la accion que
siempre es inminente frente al tiempo largo, tiempo infinito,
del pensamiento cientifico. Pero que la accion humana sea
inconceptualizable no significa que sea completamente irracio-
nal, sino solo que no se ajusta a los cdnones de la razéon
cientifica, objetiva. La accién humana tiene un principio racio-
nal, aunque sea insuficiente; se tiene que justificar, aunque no
se pueda justificar a partir de los conceptos cientificos, sino
s6lo mediante procedimientos retéricos, especialmente meta-
foricos. Es anexacta, como nos recuerda Deleuze, es decir,
tiene un modo de rigor especifico que no es el rigor exacto de
las ciencias, pero tampoco la arbitrariedad de las meras
opiniones. Desde el punto de vista practico, lo que tiene valor
es lo que tiene relacién con la supervivencia. Blumenberg dis-
tingue, en ese sentido, entre el tiempo del deber (Musszeit),
relacionado con la supervivencia del individuo, y el tiempo del
poder (Kannzeit), relacionado con el deseo de un conocimien-
to infinito. El primero es el tiempo de la vida humana, un
tiempo finito y acuciante que se ajusta al Kairés griego, mien-
tras que el segundo es el tiempo largo del mundo. La premura
que suele acompafiar a la vida humana impide generalmente
fundamentar y justificar de forma objetiva y cientifica las deci-
siones tomadas, lo que no obsta para que nos esforcemos en
justificar lo méas posible nuestras decisiones y opiniones y que
no todas las justificaciones sean igual de racionales. En Traba-
Jjo sobre el mito nuestro autor sentencia de forma paradéjica
que “puede ser razonable no ser razonable hasta lo Gltimo”,%
lo que significa que, dada la premura a que se suele ver someti-
da la accién humana, a veces puede ser razonable contentarse

37 H. BLUMENBERG, Trabajo sobre el mito, Paidos, Barcelona, 2003, p. 180.
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con cierta razonabilidad limitada y contextual antes que esfor-
zarse por ser razonable hasta lo Gltimo, es decir, hasta
encontrar una justificacién completa de nuestra accion, basa-
da, por ejemplo, en la ciencia. En el mundo y el tiempo de la
vida a veces hay que conformarse con una razoén insuficiente
por falta de poder apoyarnos en el principio de razon suficiente
propio del racionalismo leibniziano. Lo que no obsta para es-
forzarse en que dicha razén, aunque insuficiente, sea lo mas
fundamentada y contrastada que pueda ser en cada caso
concreto.

El propio Blumenberg recalca esta exigencia de esforzarse
por utilizar en cada caso lo maximo de racionalidad disponible
al explicar el caracter absoluto de las metaforas fundamentales:

Que se dé a esas metaforas el nombre de absolutas solo
significa que muestran su resistencia a la pretension termino-
légica, que no se pueden resolver en conceptualidad, no que
una metéfora no pueda ser sustituida o reemplazada por otra,
o bien corregida por otra méas precisa.?®

La utilizacion de la retoérica, de las metaforas y analogias, es
un medio para no quedar al albur de la irracionalidad comple-
ta en aquellos casos en que no podamos acudir a la objetividad
y precision de los conceptos cientificos. Mientras que la ciencia
se refiere a hechos, la retérica se refiere mas a expectativas.®
La retérica se sittia como una racionalidad intermedia entre el
mero decisionismo irracional y la racionalidad autocontrolada
de las ciencias. Acudir a la retoérica es esencial cuando por la
necesidad de actuar rapidamente o porque los temas pertinen-
tes no tienen todavia un tratamiento cientifico adecuado
pretendemos dar razones plausibles y creibles de nuestras
creencias o de nuestras acciones, aunque las mismas no dispon-
gan de una fundamentacién adecuada de manera cientifica. La
retorica es la manera de organizarse en lo provisional a la
espera de algin dia llegar a lo definitivo, como muy bien
vio Descartes con su morale par provision. La retérica es el

38 H. BLUMENBERG, Paradigmas para una metaforologia, Trotta, Madrid,
2003, p- 47

39 H. BLUMENBERG, ‘Una aproximacién antropoldgica a la actualidad de la
retérica’, esp. p. 136.
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resultado de la compulsion a la accién junto con la conciencia
de carencia de reglas fundamentadas cientificamente para di-
cha accion. La retérica es el pensamiento del mientras tanto,
pero el hombre siempre vive en el mientras tanto. La retorica,
pues, es “una forma de racionalidad, una forma de arreglarse-
las racionalmente con la provisionalidad de la razén”.* La
retérica muestra un pensamiento narrativo, expresado en his-
torias; en concreto, la metafora, en tanto que paradigma de la
retérica, se muestra mas como una narracion de una historia
que como la descripcion de un hecho.

El mito es un intento de explicar la realidad con el objeto de
reducir su omnipotencia, su absolutismo; intento basado en la
antropomorfizacion de la realidad para hacerla més familiar y
no en la humanizacién de la realidad a través de la técnica. Mi-
to y ciencia son dos formas de lidiar con el absolutismo de la
realidad, uno meramente simbélico y otro que incide directa-
mente en la realidad transformandola a través de la técnica.
Mito y ciencia son dos maneras de convertir el caos en un or-
den, en un cosmos, pero mientras que el mito solo produce
significatividad, la ciencia, a través de la técnica, interviene di-
rectamente sobre la realidad misma y no solo sobre su
representacion. Pero la ciencia es siempre una actividad
muy limitada que afecta a sectores muy concretos de la reali-
dad, mientras que el mito se puede aplicar a la totalidad de la
realidad, asi como a su origen y a su posible sentido dltimo. En
ese sentido, el mito cumple funciones mas amplias que la cien-
cia, genera sentido, significatividad y no mero conocimiento
indiferente. Mito y ciencia producen estructuras que ordenan
la realidad y despotencian su absolutismo: el uno mediante
historias y relatos que la antropomorfizan y la dotan de sentido
y la otra a través de modelos conceptuales y leyes que permiten
explicarla y manipularla a través de la técnica.*

Se trata de que nuestras opiniones y acciones sean, si no
racionales en el sentido cientifico, al menos creibles o verosi-
miles. En la vida humana concreta, la exigencia de la verdad
desnuda es muy dificil de cumplir, dado que el hombre es un

40 Ibid., p. 137.
41 Véase F. J. WETZ, Hans Blumenberg. La modernidad y sus metdaforas, op.
cit., pp. 87, 89.
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ser que se oculta, se esconde en la cueva para protegerse de la
intemperie y esconde su desnudez mediante el vestido. El ideal
de trasparencia total se compagina mal con el animal enfermo
y huidizo que es el hombre. El lenguaje cotidiano no es coper-
nicano, nos dice Blumenberg. El sentido y la significatividad
que dirigen la accién humana se basa mas en expectativas y en
deseos que en los puros hechos que son, en cambio, la base de
la ciencia que busca establecer legalidades, relaciones causales,
entre dichos hechos.

En nuestra época estamos pasando del sujeto neoliberal a
lo que se podria denominar el sujeto neomitico. Un sujeto en el
que predominan rasgos irracionales y en el que la razéon queda
reducida a su caracter meramente instrumental en los &mbitos
econdmicos y tecnolégicos. Tanto la pandemia como la guerra
subsiguiente han ensanchado enormemente la necesidad de
seguridad en detrimento de la libertad debido a la creciente
conciencia de vulnerabilidad de los individuos. Frente a este
sentimiento de creciente vulnerabilidad se busca mas la inmu-
nidad que la comunidad. En este escenario se combina de
forma mortifera la servidumbre voluntaria que intercambia li-
bertad por seguridad, la personalidad autoritaria que busca
reforzarse ante lo que se ven como amenazas exteriores in-
controlables: la enfermedad, la guerra, la incertidumbre
econdmica, etc. y el miedo a la libertad con los riesgos que
la misma conlleva. En esta coyuntura se cae en nuevas mito-
logias, pero no en mitologias de la razén como pedian los
filésofos de Tubinga Holderlin, Hegel y Schelling, en el Primer
programa sistemdatico del idealismo alemdan de finales del si-
glo XVIII, sino en una mitologia irracional y antirracional.
Ante las inseguridades de la vida se busca una zona de confort
en la vuelta a los atavismos: religiosos, nacionalistas, cultura-
les; una zona de seguridad tras las rejas. Estas mitologias se
despliegan como neoarcaismos antimodernos. Esta necesidad
de mitologias protectoras hace palpable que en el hombre sue-
le ser mas fuerte el deseo de seguridad y de amparo que el
realismo que le lleva a buscar la verdad. El hombre prefiere la
oscuridad protectora de la caverna que la radiante y encegue-
cedora luz de la verdad. Esto explica la labilidad de la
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Tlustracién incluso en las sociedades mas evolucionadas y ra-
cionalizadas en sentido weberiano. El problema es que solo en
las cavernas no se puede vivir: la curiosidad y la necesidad nos
impulsa fuera de los refugios seguros y por ello es preciso con-
seguir cierto equilibrio entre la asunciéon de la realidad
exterior, lo que exige arriesgarse, y la necesidad de un espacio
seguro donde descansar. Vivir a plena luz, en la pura razén, es
costoso e inhdspito, pero recluirse en la caverna mitologica y
reconfortadora tiene también costes. Si el hombre se define
por su capacidad de hacerse preguntas, como ya decia San
Agustin, no podemos satisfacernos con las respuestas manidas
de la tradicion. Si la raiz indoeuropea del hombre coincide con
la idea de la sed, si el hombre es el que tiene sed, la caverna ge-
neralmente no satisface esa exigencia. La proteccion fisica que
al principio otorgaban al hombre las cavernas se vio sustituida
paulatinamente por la proteccion simboélica que le proporcio-
naba la cultura en forma de instituciones basadas en historias,
mitos y rituales.

Una de las caracteristicas de este regreso mitologizante e
irracionalista es la puesta en cuestiéon del valor de la verdad,
resultado al que han contribuido aquellos que han hecho una
lectura literal y reduccionista de la afirmaciéon de Nietzsche de
que no hay hechos, solo interpretaciones. Dicha afirmacion,
tomada literalmente, es absurda, ya que la realidad existe y
ademas esta estructurada, no es totalmente caotica, sino que
es més bien un Caosmos, es decir un cosmos ordenado en el
que quedan, sin embargo, islotes de desorden nunca elimina-
bles por completo. En ese sentido, no cualquier tipo de
abordaje de dicha realidad es valido. Hay algunos que tienen
mas valor de verdad que otros porque refiguran de manera
mas adecuada la estructura de la realidad. De igual manera, no
todas las actuaciones sobre dicha realidad tienen la misma efi-
cacia y, en ese sentido, las tecnologias basadas en la ciencia
moderna se han revelado muy eficaces en la utilizaciéon y
transformacion de la realidad. Todo lo anterior supone que no
todas las afirmaciones sobre la realidad tienen el mismo valor.
No todas tienen el mismo valor de verdad y hay algunas mani-
fiestamente falsas. Cada afirmacion tiene que poder apoyarse
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en algo si no quiere limitarse a ser una mera opinién sin nin-
guna justificacion mas que los deseos o los prejuicios del que la
emite. En conclusion, podemos decir retérica, ma non troppo.
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