|. Remito al lector; en lo que si-
gue, a mi «Ultimas imagenes de
lo irrepresentable, resefia a la
obra de H. Blumenberg, Salidas
de caverna (Pasajes, Revista de
pensamiento contempordneo,
2005) y a «Historicidad, concep-
to y poiesis en las filosofias de
Th. W. Adorno y H. Blumen-
berg» (Daimén, Revista de Filo-
sofia, Departamento de Filoso-
fia de la Universidad de Murcia,
ndmero 37, 2006).

2. Diciéndolo con el titulo del
texto de Blumenberg publicado
en Las realidades en las que vivi-
mos, trad. P Madrigal, Barcelona,
Paidds, Barcelona.

3. Antes que proceder aqui a
glosar la pluralidad de sus tema-
tizaciones, propdsito al que se
renuncia de entrada. Conviene
indicar desde el principio la re-
lacién de desacuerdo —no te-
matizada explicitamente por
ninguna de las partes— entre los
desarrollos del TvM blumenber-
guiano y la primera de aquellas
posiciones interlocutoras, des-
de donde se habfa operado el
«relanzamientoy funcional mds
vigoroso (en paralelo, precisa-
mente, al de la hermenéutica fi-
losdfica de Gadamer) del con-
cepto husserliano «mundo de
la vida» —con un historial de
efectos , al parecer de nuestro
autor; y por lo que hace al en-
trecomillado sobre el susodicho
relanzar, transida de «malenten-
didos»: «Las aportaciones pos-
teriores a la aparicién mds bien
casual y olvidada del termino
"mundo de la vida" en lo que
atafie a la precisién y determi-
nacién funcional del papel del
“retroceso” al mundo pre-cien-
tifico de la experiencia ["para-
sistémico”, en Habermas], han
contribuido menos a perfilar
con precisién el tema mismo y
las formas de abordarlo cuanto
a introducirlo —a "localizarlo",
como hoy dia prefiere decirse
en la nueva fenomenologia»
(TvM, pég. 15). Mds en concre-
to, limitarnos aquf a decir que
cualquier acercamiento a la
obra de Blumenberg que nos
ocupa se beneficia de mantener
a la vista el dmbito de proble-
mas movilizado por El discurso
filoséfico de la modernidad (de
1985), articulado alrededor de
los términos de su primer capi-
tulo: «La modernidad: su con-
ciencia del tiempo y su necesi-
dad de autocercioramiento.

Construcciones de esencia

Rafael Benlliure

Con dos reflexiones, dirigidas ambas a mo-
dos con que, durante el pasado siglo, la es-
critura de antropologfa ha inquirido la rela-
cién entre capacitacion disciplinar, que
aparentemente ha de implicar alguna san-
cién a la voluntad de transmision
intersubjetiva de contenidos, y la

TIEMPO DE LA VIDA
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Rorty y a la comunidad deconstructiva, pe-
1o ya no al excompaiiero de Poetik und Her-
meneutik— son aspectos que quisiéramos
mostrar en su acople®.

Las intenciones de 7vM alcanzan con
nitidez el &mbito reconocidamente mas pro-
pio de la “dialéctica fenomenoldgica de lo
sagrado” de Eliade, que hemos elegido co-
mo primer contexto de nuestra tematizacion.
Pone su interés Blumenberg, implicando los
términos que rotulan su obra, en
los sintomas generados por «La

Y TIEMPO

experiencia de significado, que
presupone el caracter vivencia-
ble para un sujeto de la coordi-
nacioén entre conceptuacion y fe-
némeno teorizado, presentamos
Tiempo de la vida y tiempo del
mundo (Lebenszeit und Weltzeit,
de 1986; a partir de aqui, TvM"),
de Hans Blumenberg, disponible
veintitn afios después de su pu-
blicacién en Surhkamp. La pri-
mera de estas ideas tiene al his-
toriador de las religiones M.
Eliade por protagonista, y a su «aproxima-
cién antropoldgica a la actualidad de la retd-
rica»” por nicleo. La segunda pondré en re-
lacién diversos nombres y propuestas tedricas
que quizds permitan conectar los que pen-
samos rasgos especificos de la antropolo-
gia fenomenoldgica del Blumenberg de ma-
durez con las intenciones filoséficas de la
obra que nos ocupa. Para acabar de mostrar
las principales intenciones de estas lineas:
estas reflexiones habrian de hablar con sen-
tido, también, sobre ese lapso de mds de dos
décadas entre nosotros y 7vM. La no inme-
diatez de acceso caracteristica a esta obra
—su demanda de lector, algunos de cuyos
argumentos y técnicas quisiéramos referir
explicitamente—, y su misma cualidad de
discutidora de la Wirkunsgeschichte (histo-
ria efectual) de la hermenéutica gadameria-
na —quien por entonces tenia por interlocu-
tores vélidos a la teoria de la accidn
comunicativa, al adhesivo pragmatismo de

DEL MUNDO

Hans Blumenberg

PRE-TEXTOS

Hans Blumenberg

Tiempo de la vida y tiempo
del mundo
Pretextos, Valencia, 2007, 330 pdgs.

rivalidad irreconciliable entre
tiempo de la vida y tiempo del
mundo», como son «la alocada
velocidad del mundo tecnoide
(...) las instantdneas transferen-
cias de informaciones y simula-
ciones (...), las actualizaciones
de lo pasado y de lo por venir»:
«Esos sintomas nos interesan
aqui unicamente desde el punto
de vista de su refroconvergencia,
de la prolongacién de sus vias de
escape en sentido contrario ha-
cia las vivencias elementales del desvane-
cimiento del tiempo» (TvM, p. 26). La en-
trada de 1945 que Eliade consigna en su
diario opone, frente a la opinién de Bache-
lard (quien «piensa que el simbolo tiene una
historia psicolégica»), una significativa, pa-
ra nuestros términos, captacion del «momen-
to instituyente» de cultura (captacidén que
tiene también —como la de la «fundacién ori-
ginaria» del dltimo Husserl, gran protago-
nista conceptual del texto blumenberguia-
no- una paraddjica naturaleza constructiva):
«Lo que me interesa —escribe Eliade— es que,
una vez constituido, el simbolo es investi-
do de una doble funcién “esencial” y “cog-
nitiva”. Un simbolo retne, enlaza sectores
diversos de lo real (...), por otra parte el sim-
bolo es siempre “abierto” es decir, suscep-
tible de revelar significaciones trascenden-
tes que no estdn “dadas” (que no son
evidentes) para la experiencia inmediata».
Afiddase inicialmente que tampoco para la



4. H, Blumenberg, Trabajo sobre
el mito, trad. P. Madrigal, Barcelo-
na, Paidds, 2003, pdg. | 13.

experiencia mediada en demasia: «Me digo:
a pesar de vuestra perspicacia, vuestra inte-
ligencia, vuestra cultura, no habéis visto». Lo
que el Eliade, éste de 1957, insta en todo ca-
so a visibilizar es el verdadero motor, el va-
lor «esencial», de la potenciacion, hasta el
superlativo de la «disciplina total», de la cien-
tificidad y significacidn institucional de la
antropologia de la religién por €l deseada:
discurso, digdmoslo asi, que organiza el cam-
bio de la praxis ineludible (la historia, co-
mo segregacion de un tiempo inauténtico) en
pOiesis preorientada, en una de las versiones
posibles a partir de la dificil aceptacion de la
tesis de que los horizontes realizativos de es-
te concepto guarden vinculacién con una en-
mienda de cualfuere «autorealizacion obsta-
culizada» (TvM, p. 277).

Es asi como se introduce el universo
de lo literario, una vez mas, en la constela-
cién de origen, autocomprension y autocon-
figuracion: «Estoy cada vez mds conven-
cido del valor literario de los materiales de
que dispone el historiador de las religiones
(...) Podria ocurrir que mis investigaciones
fuesen consideradas un dia como un inten-
to de encontrar las fuentes olvidadas de la
inspiracion literaria». Esto se anota el 15 de
diciembre de 1961; tres dias después se ins-
cribe en el diario la siguiente perplejidad
acerca de la recepcion que se le dispensa
al intento, el mds querido por su autor, de
efectuacion de aquel programa: «Forét in-
terdite. (La noche de San Juan) ;Por qué
tantos lectores se paran, desanimados, al ca-
bo de cien paginas?». La antes referida «di-
mension cognitiva» del simbolo religioso,
la que permite afirmar el compromiso racio-
nal de su disciplina de no trabajar sino con
objetivaciones reconocidas —la que permite
también al autor el no ser absorbido en el
universo intelectual plagado de elaborado-
res de sintesis intuitivas del ser y la historia
que nos presenta el diario—, es también el de
las mediaciones engorrosas, de aquellas que
entibian —hasta la interrupcion— las expec-
tativas de «poder superar, por fin, el cansan-
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cio de tener que hacer demasiadas abstrac-
ciones, y por ese camino, acercarse a la “vi-
da misma” desde un planteamiento amplio
y s6lo semejante al teérico» (TvM, p. 13).
El revulsivo contra la mediacién de dema-
siada historia inacabable —«por una vida, por
cualquier vida» (TvM') en la constitucién de
significado, en un grado de pulimento sufi-
ciente como para, ademads, constituir pro-
grama, coliga paradigmdticamente en Elia-
de teoria del simbolo, como categoria de
inteleccion histérico-cultural, y apuesta por
la abreviatura de la discursividad a su su-
puesto minimo 6ptimo. Esta coordinacién
de «tiempo del mundo» y de «tiempo de la
vida», o con una férmula de Trabajo sobre
el mito, la persuasion de Eliade de que «el
sujeto individual, con su tiempo finito, pue-
de entrar en contacto con las estructuras de
gran capacidad espacial, mucho més abar-
cadoras, propias del tiempo historico»*, es
la que en este punto nos interesa destacar,
poniéndola en relacién con la preocupacidn,
profusamente documentada en los diarios,
por la extension del texto como factor del
disefio de la «vivencia de disolucién del
tiempo» arriba referida.

Tal preocupacion, que para el destina-
tario significa ahorro y seleccion de lectu-
ras decisivas, orientacion en el «laberinto
de la erudicion» para el autor (si se quiere,
con mds patetismo: su dar éste con un fre-
no legaliforme para la responsabilidad com-
positiva), y promesa de desconexidn con to-
do peniltimo posterior a sus fuentes, para
su tiempo, es, ciertamente, una preocupa-
cién «retdrica», en tanto se consigna, cand-
nicamente, a la bisqueda de la via mas cor-
ta posible hasta el entendimiento, tanto mas
vinculante como indeterminado el perfil de
la conciencia a la que, con intencién reali-
zativa, apela. Asi, el gasto de tiempo se
muestra como la medida mds propia de la
reflexividad y, por ello, que el ejercicio de
antropologfa no trate de «pseudoenciclope-
dismo vacuo y en definitiva estéril», sino, a
fin de cuentas, de «no perder de vista la uni-



5.M. Eliade, Historia de las creen-
cias y de las ideas religiosas, trad.
de ].Valiente Malla, Paidds Ibéri-
ca, 1999, prefacio.

6. Cabrfa, en otro lugar, desarro-
llar la relacién entre la critica que
Eliade dirige al experimentalismo
lingtiistico de la vanguardia litera-
ria, y los modos de simularse au-
sencia de intervencién en los me-
dios fécticos de reconocimiento
de su trabajo —sino esperar la ger-
minacién de su verdad— manifes-
tdndose enfdticamente lejano de
la ocupacién de Joyce en su his-
toria efectual («nada exaltante, fa-
nético, mistico, loco, en la cabezo-
neria con la que empuja su obra
en el mercado literarioy, Diarios,
1961). En todo caso, sirva la no-
ta para referir al lector el dmbito
de la hermenéutica blumenber-
guiana de Joyce, y remitir al ya ci-
tado Trabgjo sobre el mito, pags.
90-100.

7. Las referencias de TvM (pdgs.
309 y ss.) al Wittgenstein del Trac-
tatus, en correspondencia con
Russell. son iluminadoras del pro-
blema tematizado por Blumen-
berg haciendo ejercicio de su
propio historicismo critico: los
“pactos” que con su epocalidad
condicionante ha de hacer cada
aspirante a la intemporalidad (de
ideal siempre circunstanciado)
cultural. Una vez decidida —por
el «espiritu del tiempoy, no por
cada editor particular- la dnica
cuestién digna de la obra (si, es-
cribe Wittgenstein, «mi trabajo
es una obra de primera catego-
rfa, o no lo es»), «el destino fac-
tico —apunta TvM- de algo que
se ha pensado, dicho o escrito
alguna vez resulta indiferente pa-
ra su significado para el mundo.
Simplemente estd ahf y ahf se
queday: en caso de respuesta
afirmativa, concuye Wittgenstein,
«es del todo indiferente si —el
Tractatus— es publicado veinte o
cien afios antes o después.

dad profunda e indivisible de la historia del
espiritu humano», se debe, entiende Eliade,
a que la lectura de la obra idénea serfa cues-
tién de «unos pocos dias»’. Ahora bien; el
supuesto de que aquello sobre lo que el dis-
curso trata es lo «impenetrable, y sin embar-
go al alcance de cualquiera», como afirma
Eliade en otro lugar de sus diarios, veta por
si mismo, o trata de presentarse como capaz
de ello, la idea de que la operacién sobre
el publico receptor tenga la ultima palabra
en el negocio del entendimiento. La actitud
mostrada hacia Joyce es notablemente in-
formativa al respecto®. En lo relativo a esas
primeras cien pédginas (de las que depende
«el destino de este libro», y en las que «to-
do estd camuflado») de La noche de San
Juan, Eliade quisiera, continda en su anota-
cion, que el lector las asumiera como pre-
ambulo de «una cosa totalmente distinta» a
la primera impresién de «novela cualquie-
ra, un poco confusa, prolija y torpe»; el pa-
norama filoséfico francés, pregnado de «la
detestable influencia de la fenomenologia
(...) Prosa interminable, prolija, pegajosa»,
dispensa en calidad de receptor una infor-
mativa autoconminacion a la pasividad: «Pe-
ro ,por qué se lo impondria? —ese rito de pa-
so de la discursividad, el protocolo textual,
— Si, en efecto, por qué?...». Lo que se te-
me en el autocercioramiento del trabajo so-
bre el factum de la conteporaneidad, inter-
pretamos, es el correlato de asumir la
comprension como efecto de —como Eliade
califica el intento de «reencuentro con la Na-
turaleza» de Nietzsche— «técnica cultural»,
esto es: la sospecha de contingencia pro-
pia de los modos con que una conciencia in-
terroga (lo que puede, y mientras puede)’.
La primera frase de 7vM —cuyo sentido, por
cierto, queda notablemente sesgado en la
traduccién de M. Canet— ha expresado, aun
cuando es explicitamente dirigida al «mun-
do de la vida» de Husserl, algo parecido a
la delimitacién formal del compromiso que
todo metadiscurso adquiere, justamente, con-
tra esta condicién de hecho del significado,
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contra la patencia de artificialidad del ver,
como de localizacién en el juzgar y valorar:
«La magia del lenguaje da la posibilidad e
incluso induce a la tentacién de “tomar del
aire” [aus derLuft greifen, en el sentido de
“inventar”’] aquello que “estd en el aire” [in
der Luft liegen, como “estar por acaecer’]
dando algo a un publico estupefacto que en-
seguida no sabré que cosa era o debia ser».

Acabo de referir con total generalidad
el término «metadiscurso» y quisiera expli-
carme al respecto abordando la aportacion
que TvM hace a la visibilizacién de parado-
jas fundamentales a las que el programa fi-
loséfico que apele a tal estatuto parece es-
tar necesariamente abocado a incurrir,
despegdndome con ello de su primer caso
ejemplar, e introduciéndome paulatinamen-
te en el segundo. En primer lugar, aunque
creemos que contiene bastante de esencial
del pensamiento Blumenberg —no porque lo
extracte en un apotegma antropolégico, sea
el de «descarga de lo absoluto» de Marquard,
o cualquier otro igual de operativo para la
elaboracion de repertorios, sino porque in-
cide en la formacién en teologia de nues-
tro autor como constituyente de su especi-
fico hacer filos6ficamente historia de la
filosoffa—, puede parecer poco aclarativa,
sin mayor concrecion, la férmula que remi-
te cada autoexpulsion pretendida del (deve-
nido asi) tedrico (metatedrico, ahora) del
ambito condicionante de objetos, relaciones
y procesos de los que se ocupa al intento de
repeticion del acto addnico de nominacién
en su grado absoluto de legitimidad origi-
nal: aquel en que, gracias al favor de un dios
(sea el veterotestamentario, sea el del pro-
pio sujeto que ha dado con su medida tras-
cendental, cualquiera que ésta sea) el con-
ceptuador se encara s6lo con una materia
sin derechos propios. Consignemos esto al
través de un caso sin tanto pathos en apa-
riencia, y temdticamente mas proximo, en
principio, a las categorias de Blumenberg
como metaforélogo —aunque en realidad, en
el polo opuesto por lo que hace a sus inten-



9.Tomo la formula tematizado-
ra de tal conjuncién de «Lo ima-
ginario en la comprensidn de la
historiay, de Sergio Sevilla (en
Critica, historia y politica, Madrid-
Valéncia, Ed. Catedra-Universitat
de Valéncia, 2000, pdgs. 155-159.

10. Revista electrénica A parte
Rei (http://aparterei.com) n. I.

8.Las citas pertenecen a E. Rami-
rez Goicoechea, Evolucidn, cultu-
ra y complejidad. La humanidad
que se hace a sf misma, Madrid,
Centro de Estudios Ramaén Are-
ces, 2005, pdg. 150. Las referen-
cias de Ramirez Goicoechea a la
temdtica de los autores que es-
tamos mencionando contindan
de este tenor (ciertamente fran-
co por lo que hace al convenci-
miento con que se pone en prac-
tica la propia «crossmodalizaciény»
de dmbitos): «Esto —a propia tras-
cendencia de la inteligibilidad dis-
ciplinar por el concurso de vin-
culos cualquiera— sucede con la
metdfora, la amalgama concep-
tual (“conceptual blending”) asf
como con el “chunking", el des-
gajo del resto de una parte de
conocimiento prdctico por tener
sus elementos alguna relacién de
algln tipo.

ciones de fondo—: el traslado queridamente
posteoreticista de las cuestiones epistemol6-
gicas relativas a condiciones de validez al
suelo omnibarcante de la «metafora», tal y
como aquella intencién tomé forma, y aquel
término dimensiones, en la llamada semén-
tica cognitiva de Lakoff y Johnson (en sus
obras The metaphorical structure of the
human conceptual systems, y Metdforas
en las que vivimos, ambas de 1980). Di-
cho traslado, en su calidad de redefinidor
del natural del ser y hacer del agente de
conocimiento todavia operativo en algu-
nos circulos, se nos presenta como caso en
que la relacidn entre el alcance en ambitos
de la explicacién metatedrica y su pragma-
tica desvinculacién de los horizontes de
sentido propios a los sistemas filosoficos
y cientificos de pensamiento por ella ar-
ticulados deberia ser, para bien o para mal,
mds conspicua.

Y en efecto, el ultimo juicio lo presen-
tamos enfaticamente valorativo para recal-
car cual serfa la posicién de TvM, asi lo in-
terpretamos, ante los costes y las ganancias
de la operacion metadiscursiva (en este ca-
so, metafilosdfica). Las ganancias, para una
antropologia cultural capaz, en ciertos ejem-
plos extremos, de entenderse solvente en la
operacion de aislar, al través de los mim-
bres de la neurologia, la matemadtica proba-
bilistica de la realidad orgénica, la lingiiis-
tica generativa tanto como nombres de la
tradicion filosofica, «la crossmodalidad —co-
mo facultad de la «mente humana resulta-
do de capacidades y sistemas neurales evo-
lucionados», facultad que «tiene que ver
con aquel conocimiento que se es aplica-
do o se ha desarrollado para un dominio y
que trasciende éste para aplicarse a otro por
haberse establecido algin tipo de contacto
entre ambos», consisten, la tales supuestas
ganancias, en ofertar enfoques —por otra par-
te, a los objetos sumamente inespecificos
que son los «sistemas»—, tan explosivos co-
mo el «biosociopsicocultural»®. Apelamos,
mads bien, a los costes: hacernos —y esto co-
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mo incitador de una toma de responsabili-
dad bésica que habrian de compartir auto-
res y lectores— verdaderamente inasequi-
bles al cortocircuito insito en descripciones
del referido «giro practico-retérico»® de Joh-
son y Lakoff como (y cito ahora «Repre-
sentacion y metdfora: la identidad perso-
nal», de Carlos Mufioz Gutiérrez'’) una
argumentacion que parte, para implicarse
en la tesis de que «la informacién no estd
preestablecida, no constituye un orden da-
do, sino que implica regularidades que
emergen de las actividades cognitivas mis-
mas», de «conceptos heideggerianos tales
como estar-en-el-mundo, el ser lanzado o
el disponibles-a-mano», para a continua-
cién declarar la posibilidad de ofrecer «una
suerte de geografia de la experiencia», en
cuya puesta en acto la nocién de «esquema
corporeizado» de Johnson «vuelve la vista
hasta Kant, el cual presentaba su confusa
nocién de esquema como estructura de la
imaginacién que conecta los conceptos y
las percepciones, es decir “procedimientos
para construir imagenes”» (hasta aqui, las
citas a Muifioz Gutiérrez). Cuando cunde la
costumbre de minusvalorar hasta tal punto
el significado inmanente, histérico-factico,
de la ubicacién temporal del referenciado;
cuando se contraviene tan a fondo la adver-
tencia final de 7vM, p. 319 contra las licen-
cias (idealistas) de la de(con)struccién del
episodio de tiempo humano reductible a
«metaffsica» (o «paradigma clésico», al de-
cir de Gutiérrez y sus autores), la replica,
argumentable, de que el trato dado por Hei-
degger a la doctrina del esquematismo kan-
tiana —evidentemente, la de la primera edi-
cién de la Critica de la razon pura, y para
nada la que los metaforélogos citados tie-
nen en mente, la de la muy «inauténtica»
Critica del juicio— conducia, via el extrafa-
miento/potenciacién frente al neokantismo
de una imaginacidn trascendental que ya no
serfa 6rgano facultativo alguno, sino lugar
de la «diferencia ontoldgica», al motto de
la «ausencia de fundamento», y por tanto,



I'l. Llevado al caso extremo, de
Huserl contra si mismo, en su
propia realizacién (por infinitiza-
cién) del platonismo, y de una
idea de historia del mundo «que
no ha surgido para otra cosa que
para poner en funcién la inter-
subjetividad» (TvM, pdg. 86) De
ahi la importancia concedida en
el texto a los cambios de pare-
cer del Husserl de la Crisis de las
ciencias europeas con respecto al
de Logica formal y légica trascen-
dental en lo relativo a la valora-
cién al método matematizante
de Galileo. TvM pégs. 283 y ss.

12. En este sentido se movia mi
defensa del valor tedrico que
para los pensamientos de Blu-
menberg y Th.W.Adorno tiene
la tematizacién explicita de sus
contradicciones en el segundo
de los textos referenciado en la
primera nota al pie.

al filosofema epocalmente diseiiado como
rival de cualquier nocion procedimental-
logicista (y por tanto, «gedgrafa» trascen-
dental de la experiencia) del pensar, nocién
para la que de modo tan creativo se lo estd
requiriendo, tal réplica, decimos, hace bas-
tante que dejo de ser realmente significa-
tiva. Tal vez sea ése, apuntamos, el precio
para que los filésofos pre-postmetafisicos
(se permitird no dejarlo en «metafisicos»)
sigan llamando al presente con alguna re-
percusion: en este caso, la condensacién de
Heidegger en divisa de redimensionamien-
tos lingiifsticos de la posicién enunciativa
listos para ser esgrimidos, en momentos
oportunos, frente a cualquier «gramdtica»
disciplinar; la de un Kant, con quien se
«combina», como instancia sancionadora
de las habilidades del pensador entre areas,
de quien en los infermundia de los «juegos
de lenguaje» encuentra, sorpresivamente,
orientacion, en calidad de contemplacién
de la emergencia de la «informacién». El
publico genérico al que interpela el arran-
que de nuestra obra ciertamente habria de
quedar «estupefacto» —aunque no fue, ni es,
asi— ante la amalgama de recusacion y po-
sibilidad de rescate 16gico de la conciencia
sobre su nocién de experiencia, de lingtiis-
ticidad constituyente y de lingiiisticidad ins-
trumental del propdsito conceptual, de de-
rrocamiento y espaldarazo del ideal
epistemoldgico de autonomia tedrica.
Abundando en esto, nos parece que es
la misma potencialidad critica de la pregun-
ta que TvM dirige a las pretensiones civi-
lizatorias de la fenomenologia de la «16gi-
ca genética», del «mundo de la vida» y de
la «fundacién originaria», esto es, «coémo
puede ser compatible el concepto estdtico
de un “mundo” de objetos ideal-intuitivos
con el concepto genético de una subjetivi-
dad que constituye de nuevo tales objetos»
(p. 318), la que queda literalmente sin efec-
to cuando se estd bajo la asistencia de de és-
ta o semejantes licencias metadiscursivas
sobre los «materiales» —restantes de la «de-
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construccién» mas eficaz, la desatencion,
de una hipotética «historia del trascenden-
talismo». En tanto pensamiento critico que
defiende pretensiones de actualidad tan par-
ticulares como las deducibles de una gene-
alogia critica de la fenomenologia de Hus-
serl —como responsable ésta ultima de
pregnantes recortes de cualidades en las for-
mas de conceptuacion descritas en su «es-
clarecimiento del problema trascendental»
de 1935-, el pensamiento de Blumenberg
no tiene mucho que decir —y asf lo entendi6
€l mismo— en un panorama de hacer filosé-
fico tomado por la certeza histérica de la
posibilidad de post-teoria que le era coe-
tanea. Certeza epocal que incluso libera, en
muchos casos, de lo perentorio de acondi-
cionar cuanto menos una teorfa auxiliar —la
Krisis husserliana fue un fabuloso caso de
atencidn a esta exigencia— que explique c6-
mo es que tanta falsedad (tanto pensamien-
to «representacional», tanta sujecién impre-
vista al «paradigma de la conciencia», tanto
sujeto velado) ha coadyuvado, finalmente,
a la posibilidad de las condiciones de «emer-
gencia» —una vez mads, el término que eli-
mina las ansiedades de la objetivacion co-
mo ultima palabra— de su enmienda
legitima. La disponibilidad de los mojones
efectivos de la «tradicién» puesta de mani-
fiesto en las acometidas de reinterpretacion
global —e invitacion al lector a ser de algin
modo coagente de ese cambio de la auto-
compresion— de la tarea racional a las que
hemos hecho mencion, es indice en si mis-
ma de un tal «platonismo dinamizado»
(TvM , p. 308), falso por ausencia de re-
flexién que lo tematice'.

Todo esto lleva, queremos pensar ha-
cia el final estas lineas, al niicleo de lo que
con distinta suerte se ha llamado, por auto-
res como D. Davenport, V. Vitiello, y més
recientemente, por R. Bartra, el «darwinis-
mo» de nuestro autor. Hay bastante justicia
en el titulo en cuanto se lo ubica en el lu-
gar, al que aludimos al principio, que cree-
mos adecuado: la critica a un programa her-



I3.En otro lugar Blumenberg es-
cribe que «la astronomia ha re-
corrido el camino de la decep-
cién mucho antes y mucho mds
lejos que a fisiologfa». Llamo la
atencién del lector sobre la im-
portancia articuladora que la his-
toria de esta disciplina tiene en
todo el pensamiento de nuestro
autor;y de modo especial en TvM
(caps. Ill alVI). El acopio de obser-
vaciones exactas intergeneracio-
nalmente trasmitidas como me-
dida de sentido de la astronomia
previa a Galileo, paradigma ésta
de fidelidad a una tradicién que
ha de simultanear su marcha con
el acaecimiento féctico de sus fe-
némenos (como la precesién de
los equinoccios, cuya geometria
hipotética ha de corroborarse
dando tiempo al mundo para lle-
varla a efecto) dejan de servir por
las desbordantes exigencias de
tiempo de un universo genetiza-
do (sin ciclos: nunca se estd astro-
némicamente en posicidn tedrica
frente al fenémeno), de «afios luz»
y de «yectosegundosy.

14. Desde estas premisas, cabe
siempre que otro haga lo mismo
con uno, hasta la metaforoldgica
alianza con Kant. M. Heidegger Los
problemas fundamentales de la fe-
nomenologia, trad. de ). José Gar-
cfa Norro, Trotta, 2000, intro-
duccién. A mi entender; cabe
restrospectivamente considerar
al mismo nivel la operacién ha-
bermasiana en el «Interludio se-
gundo» de su Teoria de la accién
comunicativa, que irradia tdcita-
mente en los posicionamientos
principales de TvM.

menéutico, como sede de la supervivencia
funcional de la cultura espiritualmente no
tecnificada, que ha requerido para la peral-
tacién de su ideal de didlogo interepocal
la desautorizacién, como coordinador y tras-
misor de experiencia, del propio lenguaje
cientifico-metddico in foto. La advertencia
que en 1971 Blumenberg hacia a los distin-
tos actores del debate sobre la vigencia del
mito, de que éste quedaba «adulterado por
el término “historia efectual”’», en la medi-
da en que «la significatividad de la que ha-
blamos es un resultado, no un acopio»'* mar-
cha en la direccion de negarle pertinencia a
la superlativa elaboracion gadameriana de
la nocién de experiencia, allende ésta de las
articulaciones facticas de una historia cuya
significatividad, si ha de tener alguna, se
codifica, también, al través de los frutos del
ideal epistémico de conceptuacion (que no
conoce ventaja alguna, como si, y de qué
modo, la tarea de comprensién de lo huma-
no, en la interrupcion —que produce la tal
idea de «acopio»— de sus mediaciones tem-
porales). «Se suele olvidar facilmente que
el contenido conceptual de una historia fi-
loséfica de dos milenios y medio de anda-
dura es el resultado de selecciones sin mi-
ramientos», dice nuestro texto en su p. 19.
Por su «determinabilidad abierta» (por la
compartida «equidistancia respecto a lo ide-
al de la indeterminacién regulativa» de sus
términos) el constructo husserliano «mun-
do de la vida» pareceria operar, anticipati-
vamente, su misma pregnancia y supervi-
vencia histdrica. Pero éste es el quid. En una
historia efectual de naturaleza, digdmoslo
asi, lamarckiana, el «paradigma fenomeno-
l6gico» habria atravesado, como el cristo
docetista la naturaleza humana, la historia
de sus usos (desde los de un Roman Ingar-
den a un Derrida, de un José Gaos a un Fer-
nando Montero, hasta un nadie), siendo el
pluriforme interés que se dispensé a su gran
«concepto doble» la prueba de un tal poten-
cial previo, falto sélo de elaboracién (y la-
tencia, vida vegetativa). Pero ;se deja real-
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mente pensar semejante version identitaria
del pensamiento fenomenolégico, semejan-
te capacidad, de «la fenomenologia», de en-
trelazar las dimensiones de experiencia de
individuo, mundo y comunidad de sentido
(canalizada en la actividad reglada de des-
cribir infinitamente la esencia) cuando se
tiene a la vista el potencial de efectos de
las primerisimas advertencias de los lla-
mados a ser sus miembros, como la epi-
gramdtica «no tratamos de la fenomenolo-
gia, sino de aquello que ella misma
trata» 7', La publicacién de esta traduccién
de TvM brinda la posibilidad de comple-
tar en nuestro d4mbito la pregunta retros-
pectiva con la prospectiva, sondeando has-
ta qué punto nos sentimos demandados por
la articulacién de las preguntas que nos an-
teceden, o convirtiendo a Blumenberg de-
finitivamente en clésico, preferimos po-
nernos a «aquello de lo que se tratax.
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