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CAPITULO PRIMERO

La Antigiiedad

Légica, psicologfa, ética:
la percepcion como instrumento de conocimiento

A — Las cualidades sensibles y las formas; percepcién por contacto
y percepcién a distancia; uso de la percepcién para el conocimiento
tedrico.

i

Los antiguos tenfan necesidad de la percepcién como instrumento indis-
pensable para conocer el mundo y accesoriamente el hombre; por tal motivo,
apenas se encuentra en ellos critica radical de la petcepcién que no sea al
mismo tiempo una critica de todo el saber, conducente al escepticismo. Pero
mientras que existe un Gnico modo de rechazo radical, comparable al de
la duda metédica e incluso hiperbélica, son posibles numerosos modos de
aceptacién y de utilizacién del saber perceptivo, ya que existen varios tipos
de percepci6n. Por tal motivo, se podria afirmar sin paradoja que las grandes
corrientes filosoficas de la Antigiiedad analizan a su manera la percepcién,
por su diversidad y por sus propios combates: cada escuela ha elegido, como
modelo del verdadero conocimiento, uno de los aspectos principales de la
percepcién, intentando desarrollarlo hasta sus ultimas consecuencias y ha- /
ciendo emerger de alli una visién coherente del mundo.

Se debe comprender, en efecto, que la situacién de la percepcién por
relacién a las demds fuentes del saber o de la creencia, se torné privilegiada
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con el nacimiento de la filosoffa occidental, antes de volver a perder esa
primacia al desarrollarse el pensamiento de fundamento religioso salido del
cristianismo. En cierto sentido, el alba de Ia filosofia griega coincide con la
eleccién incondicional de la percepcién como fuente tinica de conocimiento;
antes de esa eleccién, o fuera de ella en las doctrinas iniciaticas, son los mitos,
las tradiciones, las creencias colectivas de cada etnia las que forman la base
de las culturas. Esta eleccién no es espontanea, ni ingenua, ni primitiva; se
volvié posible por la situacién «transcultural» de las ciudades jénicas donde se
encontraban navegantes, mercaderes, arquitectos que expandian su actividad
a través del mundo mediterrdneo, hasta los confines de los paises bdrbaros y
hasta los imprecisos limites de un Oriente lejano. Esta universalidad operatoria
no puede contentarse con traducir las estructuras cognitivas de una ciudad
particular a las de otra ciudad; por encima de todos estos lenguajes privados
que son las culturas locales, los navegantes instalan un sistema dotado de la
potencia de lo universal, coextensivo, como fuente de representacion, con su
accién ecuménica, indefinidamente extensible, que impulsa siempre m4s lejos
la exploracién de las regiones desconocidas, que encuentra pueblos nuevos;
para el hombre, como para los vivientes mds elementales, el desarrollo motor
precede y estimula el trabajo cognitivo. El «milagro griego» se produjo cuando
la fusién de las costumbres, de las creencias, de las religiones, de las técnicas
volvié inutilizables los primitivos instrumentos de representacion cognitiva
y de comunicacién: aquellos de las ciudades y etnias particulares solo pueden
representar y traducir transformaciones «adiabdticas», sin intercambios con
el exterior, sin impulso hacia la universalidad; ahora bien, las navegaciones
jonicas son precisamente el principio mismo de la recepcién de lo nuevo; tanto
la poesfa, como las creencias, ritos y religiones, como los mitos y prohibiciones
son incapaces de suministrar estructuras de interpretacién indefinidamente
dilatables y enriquecibles como para recoger e integrar la informacién nueva
que aporta el viaje. Una simple limina recortada donde se representan a
través de incisiones los contornos de la ribera y las desembocaduras de los
cursos de agua vale mds, para el navegante, que las teologfas poéticas; pues-
to que esa ldmina, simbolo perceptivo, integra un saber acumulable; en el
transcurso de los sucesivos viajes, puede acoger nuevos detalles, insertados
entre los antiguos, y ser prolongada mas all4 de las costas precedentemente
exploradas. Por otro lado, concretiza un modo de expresiéon universal, sin
rodeo por lenguas ininteligibles a los extranjeros; aunque mds sabia y en un
sentido mds abstracta que el discurso poético o religioso, es también mds
directa puesto que se dirige al individuo mismo sin pasar por el rodeo del
aprendizaje cultural. El pinax (miva) es uno de los primeros ejemplos histéri-
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camente conocidos de este modo transcultural e indefinidamente acumu.lablc
de pensamiento, mds objetivo porque menos c'olectwo. que el pensanile.nio
tradicional, y gracias al cual las ciudades de Jonia han visto nacer, en el siglo
VI a.c., la filosofia occidental. , ! :
Bajo esta forma y en su origen, el pensamiento filoséfico es parle’nte
préximo de la percepcién, ya que es la obra de hc?mbres solos, quz:1 alctuzcxin
sin tomar apoyo en la herencia cultural (.16 las ciudades; sus modelos le
inteligibilidad son operatorios, constructivos, en contacto directo con la
conexién manual del artesano; el mundo es pensado, representado, como

podrfa ser tocado y construido.

1. Las cualidades sensibles y los elementos en los fisidlogos jonicos:
Tules, Anaximandro, Anaximenes; cardcter positivo del devenir

Para los fisidlogos de Jonia, Tales, Anaximandro yAnaxin’lene.s, la realidad
actual del mundo se comprende por su génesis, y la cosmogenesis es palpable
y concreta como el cambio progresivo de estado que se consuma bajo la mano
del alfarero cuando la arcilla absorbe mds agua y se convierte en un barniz
fluido o por el contrario cuando se endurece al Eesisa Tty El mundo es con-
tinuo, el devenir es progresivo y creador; la percepcién alcanza lo real porque
acompafia la accién manipuladora y fabricadora; las cosas naturales 1sonfcomo
los objetos elaborados y fabricados por el h}ombre; las cosas naftti)ra' esd ueroi
hechas por la espontancidad del mundo asi c0fno.los obJet(?s a ru:,zl{ os.s;)
hechos por el hombre, artesano, arquitecto, técnico, y sablc? ‘te‘c‘no ogo: los
fisiélogos jénicos eran «habiles para inventar den‘tro de las tecmcas;. : :

En Tales, el uso del saber matemdtico no es Ginicamente contemplativo, ni
puramente abstracto; es analégico, aplicado, descriptivo, concreto: m(.tdlante
un método de triangulacién y de avistaje a partir de dos puntos de la orilla, ’1ja—
les sabia calcular la distancia de un navio en el mar; esto supone que el pequefio
tridngulo simblico, trazado sobre la arena o sobre una pla}?a delmadera’cﬁog
angulos iguales y longitudes proporcionales a'las .del gran tridngulo geogfa c
constituido por el navio y los puntos de avistaje, son de 1,gual naturaleza'a
pesar del cambio de escala; el mundo es continuo, h.or_nogeneo; reducciéon y
amplificacién son posibles a partir de la realidad perc1b1d-a/ concretamernte por
contacto y manipulacién. Con una relacién de reduccién mil ve’cef mTaylor
que la del avistaje de un navio o el relevamiento deun mapa geogréfico, s
comienza a hacer el mapa del cielo empleando un sistema de proyeccién,
gracias a un instrumento andlogo a los relojes solares en forma de hemisferio
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cuyo centro estaba materializado por un indice. Anaximandro continda dicha
labor. No se trata aqui de un puro conocimiento teérico y contemplativo, sino
de una representacién cercana a la percepcién y que retorna a lo real vivido
a través de la previsién que ella autoriza; el mds importante de los primeros
acontecimientos cientificos histéricamente conocidos es la prediccién de un
eclipse de sol por Tales, sin duda con la ayuda de las tablas de observaciones
asirias y caldeas. La ciencia naciente no se distingue atn de una tecnologfa
constructiva de modelos y de una metrologfa concreta, que racionaliza pro-
cedimientos empleados en diversos paises, como la construccién del dngulo
recto por la agrimensura (teorema de Tales).

A partir de esta base comiin —postulado de la relacién inmediata y verda-
dera entre las capacidades de aprehensién sensorial y lo real- se desarrollan
cosmologias y cosmogonias parientes entre sf, ya que buscan el elemento
primordial del que salen todas las cosas; este elemento es ademds primordial
en dos sentidos complementarios: es la materia, el tejido de las cosas, que
engendra a través de sus cambios de estado todos los grados de dureza y de
fluidez, de calor y de frio, de consistencia y de penetrabilidad, de pesadez y
de ligereza, de transparencia y de opacidad que se encuentran en el mundo
y constituyen las diferencias entre las cosas; y por otra parte el elemento pri-
mordial es fuente del movimiento, de la energfa, del poder de devenir que
ha impulsado el mundo, que ha nutrido su devenir y que se manifiesta bajo
nuestra mirada en la intensidad de la vida, en el movimiento del mar, de los
rios, en el soplo del viento, en la fuerza de crecimiento de las plantas y de los
animales que quieren vivir, que tienden a desarrollarse. Especialmente por
esto la sensorialidad completa est4 integrada a la filosoffa con toda su potencia
y su riqueza de diversidad. La naturaleza no es solo la materia como tejido
de las cosas, sino también la fecundidad del mundo y su devenir capaz de
engendrar las especies; es lo que el hombre puede conocer por participacién
vital, lo cual implica el concurso de todos los sentidos; la contemplacién,
la visién a distancia, inmoviliza las cosas; la Physis es un crecimiento y una
energfa que anima los elementos y que es, en el elemento primordial, poder
de diversificacién y de desarrollo; la sensorialidad es empleada aqui como
medio de contacto directo y de participacién biolégica: la encontramos varios
siglos mds tarde, como complemento concreto del mecanicismo atomista, en
la inspiracién del epicurefsmo latino en Lucrecio, quien retoma las imdgenes
de fecundidad y de generacién de la Madre Tierra, las fuerzas teltricas y la
invocacién dirigida a la Naturaleza. El agua de Tales es en primer lugar el
elemento de base, el que sostiene a la Tierra que flota como un navio; pero
es también el estado medio de la materia, que produce por condensacién el
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suelo y la tierra dura, y por evaporacién el aire transparente y ligero, luego,

en el grado mis alto, el éter, gas luminoso del que estdn hechos los astros, o

mis exactamente del que se alimentan como un fuego que come de las ma-

lezas y avanza sobre el flanco de una colina. Por tltimo, el agua es primordial

porque es la condicién de toda vida, tanto para los animales como para las

plantas; sin agua, solo queda de un viviente el esqueleto, el «reseco; la vida
pulula alrededor de las fuentes, en la humedad del sotobosque; el cuerpo de
los seres vivientes estd impregnado de liquidos que mantienen la vida, sangre
y sabia; el semen animal es un liquido que transmite la vida, que posee un
poder fecundante, como el agua que, cayendo del Cielo macho en el seno
de la Madre Tierra, la fecunda y hace nacer sus cosechas. Las creencias mi-
ticas de los pueblos que habitan las regiones semi-desérticas —agricultores
o pastores—, sometidos siempre a la necesidad de agua, se integran en la
cosmogontfa racional que se convierte, con Tales, en la primera cosmologfa.
Y eso es posible porque la cualidad sensible es acogida como percepcién,
en lugar de ser considerada como subjetiva; es tan real y objetiva, para los
jonicos, como la forma o la relacién; los datos de los sentidos que actian
por contacto —sensibilidad tdctil, térmica, gustativa— y por experimentacion
activa —percepciones cinestésicas, sensaciones de plasticidad, de resistencia, de
pulverulencia— son considerados como teniendo un alcance cognitivo igual al
de los sentidos a distancia, tal como la vista que nos entrega las formas y las
relaciones espaciales; estos tecnélogos y estos operarios dan al devenir tanta
realidad como a lo extenso; la percepcidn cualitativa de una alteracién tiene
tanta densidad y objetividad como la captacién de una figura geométrica.
La filosofia es el desarrollo sistemdtico del saber cuya base es la percepcion
completa y plurisensorial.

En Anaximandro, la busqueda del elemento primordial —tejido de las
cosas y motor del devenir— se perfecciona al liberarse de la eleccién de uno
de los estados actuales de la materia: es lo «sin-limite» (@meipov) aquello que
reemplaza el agua fecunda y esencial de Tales. Anaximenes, por el contrario,
vuelve a la eleccién de uno de los elementos actualmente existentes como
base de todos los estados, y encuentra en el aire aquello que, mediante etapas
de condensaciones y enfriamientos, da como resultado el vapor himedo,
las nubes, la lluvia, el agua, la tierra y el hielo; en cambio, por rarefaccion y
calentamiento, el aire produce el éter, el fuego de los astros; asi, en las teorfas
elementales de las cosmologfas jénicas aparece una légica de la percepcién,
una organizacién de las cualidades sensibles; los sentidos no entregan solo lo
diverso, la heterogeneidad bruta; las cualidades se ordenan en series continuas,
en diadas indefinidas pero progresivas, como los grados de calor y de frio,
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de sequedad y humedad, de densidad y rarefaccién, de transparencia y opa-
cidad; ademds, estas series son paralelas entre sf; a la extremidad rarefaccion
corresponde el calor, la luz, la ligereza, la sequedad; a un grado medio de
condensacién corresponde el frio, la atenuacién de la luz por la nebulosidad,
una menor ligereza (las neblinas se arrastran por los valles), y la humedad;
mds abajo atin, a la extremidad compacidad corresponde una gran densidad,
la dureza, y la completa opacidad de la tierra y de las piedras. El mundo se
ordena geogrificamente como las cualidades se ordenan en serie para los
sentidos, puesto que los agentes naturales, comparables a las operaciones
técnicas, actian sobre los estados de la materia de manera selectiva: un tor-
bellino eleva el polvo y las hojas dejando a las piedras en el suelo, como hace
una criba o un arel; el agua fangosa deposita sedimentos ordenados como
por una operacién humana. La percepcién, y particularmente la percepcién
por contacto y prueba operatoria, es la base del conocimiento objetivo ya
que las cosas se ordenan, en el curso de la cosmogénesis, en series continuas
y coherentes como las series cualitativas.

La fisiologia jénica, con la confianza que concede a todos los medios hu-
manos de percibir, y particularmente a los mds concretos, a los mds préximos
de las operaciones cotidianas, es la base de todas las doctrinas realistas del
conocimiento; el ser humano no estd aislado de los objetos, lo que percibe
es real, puesto que el conocimiento de los objetos aparece en la reciprocidad
de los intercambios reales entre el operador y el material en proceso que se
convierte en objeto; la percepcién alcanza la realidad del objeto porque se
produce en el curso de la génesis activa del objeto, que es su fabricacién; el
sujeto no estd a distancia del objeto, porque de hecho el sujeto del conoci-
miento es el operador, el fabricante del objeto; el mundo es percibido como
un conjunto de objetos construidos, distribuidos, producidos. De allf pro-
viene, con el realismo y el postulado de la continuidad, la importancia de la
duracién y de la génesis como dimensién de inteligibilidad perceptiva en esta
primera filosofia de la Naturaleza. De alli proviene también la idea de que en
la percepcién lo semejante es conocido por lo semejante.

2. Estructuras fijas: critica eledtica del devenir; doctrina pitagérica de los
ntimeros ideales; doctrina platonica de los arquetipos

En los fisidlogos jénicos, la teorfa del conocimiento estd implicita; se vuelve
explicita con la critica de los Eleatas, Parménides y Zenén quienes, en lugar
de distribuir armoniosamente todos los modos sensibles de aprehensién de
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lo real, separan «como con un hachazo» apariencia y realidad, devenir y ser,
ilusién moviente y saber incondicional. Esta dualidad radical aparece muy
firmemente en Parménides, quien describe el mundo como conocido por
revelacién, y no conduce a los sentidos por la via engafiosa de la opinién
y del devenir. Zendn, en lugar de reemplazar, como hace Parménides, la
fisiologfa perceptiva por una metafisica dogmadtica de lo Uno inmodificado
y del Ser sin relacién —el Sphairos—, manifiesta la imposibilidad de un saber
objetivo por la subordinacién del contenido del saber al punto de vista del
sujeto cognoscente; el conocimiento, y particularmente el del movimiento,
es relativo a las referencias que elige el observador, de donde resulta una
impresién de contradiccion perceptiva y légica cuando las referencias son
modificadas (como lo prueba el argumento del estadio). En la postura critica
y para la mente que razona, lo que es mds fragil es la percepcién espontinea
del cambio y de los procesos que implica la duracién, ya que es quizd la mds
primitiva. La critica eledtica constituye el primer golpe asestado al entero
realismo perceptivo de la filosofia de la naturaleza, y quizd también la primera
separacién entre una biisqueda reflexiva y una intencién cientifica o técnica.

Este estrechamiento, luego de una amplia acogida dada a todos los modos
de la sensorialidad, esta actitud altamente selectiva y parcialmente pesimista
que es consecuencia del descubrimiento optimista de una fuente libre del saber
para el hombre se vuelve a encontrar en el pensamiento de los pitagéricos y
en Platén; todo aquello que, en la relacién con el mundo, es lo mds sensible,
lo mds concreto, lo mds cargado de cualidad y de afectividad, se encuentra
rechazado en provecho de lo formal y de lo inmutable, de lo relacional y de
lo inteligible. Ni Pitdgoras, ni Platén son operarios, arquitectos, artesanos;
contemplan y se afslan en el ocio meditativo, fundando grupos esotéricos y
manejando en reserva su ensefianza; en sus doctrinas, la importancia de la
ética demuestra que el mundo cuenta menos que el hombre. Para Pitdgoras
y para Platén, los aspectos de la percepcion que se convierten en los modelos
del verdadero conocimiento son inversos de aquellos que habifan sido elegidos
por los fisidlogos jénicos: son los aspectos menos cualitativos, mds abstractos,
mds puramente simbdlicos, y a su vez los mds estables; en especial, los sentidos
que permiten la percepcidn a distancia, audicién y visidn, son también los
mds susceptibles de recibir una educacién y de captar formas y relaciones;
incluso de dichos sentidos, lo que es retenido no es el contenido cualitati-
vo y concteto —timbre de los sonidos, colores— sino las meras estructuras,
acordes y formas; de un solo golpe, la filosofia, que se habia interesado ante
todo por la percepcidn de los elementos, por debajo del nivel de los objetos,
franquea sin detencion el nivel de los objetos para arribar al de los simbolos
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y las relaciones. Alli, los «<Amigos de las Ideas» organizan una combinatoria
abstracta que excluye el devenir, rechazando la cualidad, desconfiando de
la sensorialidad, y buscando descender luego hacia el conocimiento de los
objetos, para interpretarlos a partir de estas relaciones simbélicas y abstractas
mas generales y consideradas como anteriormente dadas.

Una leyenda muestra a Pitdgoras, durante un paseo por el barrio de los
herreros, oyendo repicar los yunques cuyos sonidos formaban un acorde
musical: las dimensiones de los yunques se revelaron medibles a través de
nimeros enteros y pequeiios; por otro lado, en la época de Pitdgoras, los
luthiers sabian que cuerdas del mismo peso por unidad de longitud, igual-
mente tensadas, dan sonidos cuyas alturas son inversamente proporcionales
a las longitudes. Esta ley se vuelve a encontrar en el estudio de las cavidades
resonantes donde el cuerpo que vibra es el aire. As, la relacién perceptiva
entre dos objetos —l acorde o la disonancia de los sonidos que ellos producen
en tanto osciladores— puede ser prevista y comprendida a través del andlisis
del mds formal y abstracto de sus caracteres, la dimensién geométrica. Por
encima de lo sensible, por encima de los objetos particulares tomados en su
individualidad concreta, un saber formal, por intermedio de la medida, se
eleva hacia una combinatoria abstracta de simbolos que dan la clave de todas
las relaciones entre las cosas. La percepcién de los acordes y de la armonia es
ya simbélica; invita a la inteligencia a tomar posesién de las leyes de las cosas
a través de la aritmologfa; cada objeto posee un niimero, y sus posibilidades
de acorde con los otros objetos estdn contenidas en las relaciones entre su
propio niimero y los niimeros propios de los demds objetos. Gracias a la co-
rrespondencia privilegiada entre las leyes de la actstica fisica y la percepcion
de la armonia, tomada como paradigma de la inteligibilidad que recubre lo
sensible, la matematizacién del mundo aparece como posible; lo que cuenta
ya no es el objeto, lo concreto cualitativo de cada percepcién, sino la for-
mula simbdlica de las relaciones abstractas y secretas entre los seres; para los
iniciados, los nimeros dan cuenta de los seres.

Ahora bien, los niimeros de los pitagéricos no son exactamente los ntime-
ros aritméticos, puros instrumentos de la operacién de adicién, sustraccién,
divisién y multiplicacién: son ntmeros geométricos, es decir estructuras
estables e individualizadas; el cuatro no es solo el niimero obtenido al afiadir
una unidad al tres; es el «cuaternario», la «tétrada» que posee propiedades
originales. La ménada es una estructura puntual, la diada una estructura
lineal, la triada una estructura de superficie, la tétrada una estructura de
volumen, simbolizable por el tetraedro; es solo para el conocimiento vulgar
y utilitario que los nimeros son instrumentos para medir y calcular; para
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el conocimiento superior de los iniciados, los niimeros corresponden a las
estructuras y a las significaciones mds ocultas pero también mds estables de lo
real; los niimeros se clasifican en especies y en familias segiin sus propiedades
internas (divisibilidad, niimero primo, par o impar, cuadrado perfecto...);
para explicar lo real es preciso ante todo comprender las relaciones secretas
de los niimeros estructurales.

Asf se desarrolla , por primera vez en el mundo griego, un empleo de los es-
quemas mas abstractos de la percepcién (simbolos, significaciones, estructuras)
que crea una dualidad, una distincién vertical de niveles, dando a la filosofia
un cariz inicidtico, esotérico, y orgulloso: la primitiva espontaneidad de la
sensorialidad completa y del conocimiento operatorio cotidiano es rechazada
como una impureza; en lugar de participar en el devenir, es preciso invitar al
hombre superior a aislarse en el aprendizaje (por revelacién) de las estructuras
mis altas de la inteligibilidad contemplativa. A continuacién, vuelto un sabio,
el habil iniciado contempla desde lo alto el devenir y percibe con una sola
visién, como en una panordmica donde solo se destacan vastas unidades, la
necesidad universal de los acuerdos y de las guerras; al nivel de los objetos
y de los individuos, solo existe agitacién y aparente desorden: los mortales
extraviados van de aqui para alld «como cilindros», segiin la expresién de los
Versos de oro; pero, para el sabio que conoce, el conjunto de los movimientos
aleatorios toma sentido, visto desde mas alto, percibido desde mds lejos; es
captado como armonia del mundo segiin la ley.

No se podria insistir demasiado sobre el hecho de que esta puesta en pers-
pectiva o este acuerdo en lenguaje armonioso de estructuras significativas y
ocultas va a la par con un cambio de escala: el sabio pitagérico abandona la
percepcién como comercio con los objetos en el intercambio operatorio, en
la manipulacién vulgar, para elevarse radicalmente pqr encima de aquello
por lo cual la percepcién es recepcién de informacion, acogida de diversidad,
encuentro de contingencias, apertura ante los sucesos que aporta el presente,
y movimiento intencional hacia el porvenir préximo. El sabio pitagérico se
instala en los universales, que no cambian, y que pueden aplicarse a todo
modo de ocurrencia, con tal de que ante todo sea excluida la participacién
espontanea; su percepcion comprehensiva corresponde al orden de magnitud
que est4 por encima de los objetos y de los individuos, y donde se neutralizan
las variaciones aleatorias; en el orden humano, esta estabilidad situada mds

arriba que las vidas individuales es la de la ciudad, las leyes, las constituciones.
El sabio aspira asf a las funciones supremas de la ciudad; se convierte en el
politico que gobierna segtin el «juramento» dado en el origen y que impide a
las leyes degradarse en el curso del devenir, gracias a una autoridad inflexible
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y aristocrdtica que se impone al pueblo apartindose de ¢l; el devenir solo es
aceptado bajo forma ciclica y regulada, puesto que todo el saber y el conjunto
de las férmulas son puestas en el origen como  prioris.

En la doctrina de Platén aparece también la voluntad de ascender, a
partir de la espontaneidad de la experiencia de lo sensible y de lo percibi-
do, al incondicional previo gracias al cual la experiencia sensible tiene un
sentido; las contradicciones de lo sensible son itiles porque llevan el alma
hacia la pregunta y le impiden contentarse con la percepcién primitiva de
los objetos, que solo es ilusién o al menos imagen deformada de lo real; las
contradicciones de lo sensible obligan al alma a rememorarse de lo que ha
visto pura y directamente antes de reencarnarse en un cuerpo; antes de caer
en la generacién y la corrupcién, el alma, que es hermana de las formas, ha
contemplado los arquetipos reales e inmutables, situados més alla de la esfera
de los fijos, y sobre los cuales el Demiurgo organizador del mundo sensible
reguld su accién, como el pintor que, de vez en cuando, eleva los ojos hacia
su modelo para trazar una imagen semejante. Los objetos sensibles, sometidos
aqui abajo al devenir, son de hecho copias parcialmente degradadas de los
arquetipos o formas; percibir un objeto, conocerlo realmente, es acordarse
de la idea cuya copia es, es reencontrar a través suyo la forma suprema real
cuya reproduccion es, a la cual remite; los objetos, los cuerpos, son signos,
a partir de los cuales el alma debe ascender al principio incondicional; el
conocimiento, que es de hecho un reconocimiento, realiza en sentido inverso
el trayecto que se ha consumado en el acto demitrgico; existen diferentes
vias para remontar hacia lo uno e incondicional —dialéctica erética, ascesis
matemdtica...— pero todas son ascensiones que, a partir de lo multiple y
del devenir, constituyen un retorno, una conversién hacia los principios de
donde procede lo sensible.

La intuicién primera y tltima de los principios, tanto en Platén como en
los pitagéricos, estd definida por analogfa con las percepciones entregadas
por los sentidos que acttian a distancia del objeto: el uso de dichos sentidos
no implica, en efecto, operacién constructiva, accién manipuladora, ni
participacién vital que ligue al sujeto a la suerte del objeto; autoriza e in-
cluso implica el recogimiento, la inmovilidad atenta del sujeto que escucha
u observa sin ruido ni movimiento: para los sentidos a distancia, la mejor
percepcion es una percepcién en reposo, en la postura de la contemplacién
que respeta el objeto; los sentidos que obran por contacto no respetan su
objeto, puesto que lo exploran y manipulan; el orden de magnitud natural
y espontdneo de su mejor ejercicio es el de lo manipulable, de aquello que
es mds pequefio que el cuerpo humano; estos sentidos se ven sobrepasados
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por un objeto de grandes dimensiones; por el contrario, la percepcion que
se ejerce a través de los sentidos a distancia encuentra sus mejores condi-
ciones en un cierto retroceso gracias al cual el conjunto de una realidad se
presenta en un solo bloque y de manera homogénea, sin ofuscar al sujeto
por la extrema proximidad de un primer plano que deforma la perspectiva
de conjunto. Para Platén, el modelo de la intuicion perfecta es la visién en
reposo de una estructura inmévil, completa, como la de las constelaciones.
El conocimiento verdadero es conocimiento de una totalidad tomada en su
unidad completa e indivisible, como la de la esfera de los fijos, 0 mejor atin la
de los arquetipos. Toda la realidad, toda la informacién se encuentran dadas
en el origen y antes del devenir o la multiplicidad, en la unicidad del modelo;
la accién no resulta de un conocimiento inductivo; explicita solamente un
saber inmanente al alma; si el tejedor llega a romper una lanzadera, afila otra
fijando sus ojos no sobre los pedazos de la lanzadera rota, sino guidndose
con el ¢idos de la lanzadera que hay en €él.

Por eso la teoria del conocimiento, en Platén, es paralela de una doctrina
de la percepcién de las formas o esquemas como significacién de los objetos.
A partir de un real primero y tnico, por ejemplo de un cufio que sirve para
acufiar moneda, es posible hacer una serie indefinida de copias; pero ninguna
de las copias es tan perfecta como el original; el movimiento que va del origi-
nal a la copia es irreversible segiin el orden del ser; solo lo es para conocerlo:
el alma que ha visto el cufio-arquetipo lo reconoce en las monedas que han
salido de allf, y es gracias a esta vision primera que todas las piezas resultantes
de un mismo cufio son percibidas como parientes entre si; son parientes por
participacién en el modelo tnico; aquello por lo cual son perceptibles como
monedas, es aquello que poseen del cufio del que proceden; dicho de otro
modo, el objeto es solo simbolo y portador de significacién; no posee en s
mismo y en su individualidad todo el curso de su explicacién y del cono-
cimiento que, incluso perceptivamente, se puede adquirir de él; los objetos
son portadores de esencias, pero no poseen sus esencias; solo las tienen por
participacién: es esta trascendencia de las significaciones por relacién a los
objetos la que vuelve posible la dialéctica por los sucesivos cambios de plano
que ella autoriza en el curso del ascenso hacia los principios incondicionales.

Por ende, semejante sistema solo-es propiamente realista para las formas
y las estructuras, para los conjuntos y las leyes de totalidad o las férmulas
ciclicas de devenir segin la regla del Gran Afio; lo diverso y lo multiple son
tratados como imagenes que se encuentran a grados mds o menos alejados de
la realidad, segtin formas complejas de mediacién y de procesion. Lo multiple
y el devenir son ocasiones de pérdida de informacién, de alteracién, en el
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curso de las sucesivas copias y de las proyecciones analégicas cada vez mis
imprecisas. El hombre en la espontaneidad del devenir, segiin el mito de La
Repriblica, es comparable al prisionero encadenado en el fondo de una caverna,
con los ojos puestos frente a la minima apertura de entrada por donde llega
la luz. En esta prision subterrdnea, cada prisionero, con sus compareros de
cautiverio, organiza concursos para adivinar qué sonidos repercutirdn y qué
siluetas pasardn sobre el muro del fondo. Es el fenémeno de la cdmara oscura,
que entrega las imdgenes invertidas de los objetos iluminados que se encuen-
tran en el exterior, imdgenes tanto més luminosas, pero también tanto més
imprecisas cuanto mds grande es la apertura; es también, de manera parcial, el
esquema de la proyeccién agrandada de las sombras sobre una pared-pantalla
en los especticulos de taumaturgia, a partir de una fuente luminosa y de
figuras en madera paseadas sobre una tarima por operadores; lo que hay de
comun en estos dos modos de percepcién es que suponen que el sujeto, de
manera involuntaria como el prisionero, o voluntariamente como el espec-
tador, da la espalda a lo real, a los arquetipos, es decir a las cosas —objetos o
figuras en madera-y a la fuente de luz —sol fuera de la caverna o gran fuego
que flamea detrds de la tarima de los taumaturgos—. No solo el prisionero
y el espectador dan la espalda a los modelos y a la fuente, sino que creen
también que esas imdgenes difusas e invertidas o esas sombras gigantescas
pero imprecisas son la verdadera y tinica realidad; se apasionan por ellas. Sin
embargo, el acto filoséfico consiste en liberarse y en salir, en ascender hacia
la abertura de la prisién y en afrontar las cosas reales y la luz deslumbrante
del sol que las ilumina, y que es el fundamento de la proyeccién. Cuando el
prisionero, vuelto sabio y prudente, vuelve a descender hacia sus companeros
para liberarlos, puede ser mal recibido, y arriesga su vida, como Sécrates, al
darles a conocer la realidad en lugar de la ilusién degradada; puesto que el
hombre que acaba de salir de la caverna primero sufre y cree haber perdido
la vista cuando recibe la luz del sol de manera directa. La filosofia exige que
se considere a los objetos como copias, y que uno se vuelque con el alma
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entera hacia los modelos (las formas, o «ideas») y hacia la fuente tinica que
los ilumina, como el sol ilumina los sensibles: el Bien.

Esta teorfa de la percepcién incondicional —primera y tltima— de los
modelos se despliega en un sistema del mundo analégico y paradigmatico;
puesto que los objetos son simbolos, portadores de significacién, el cono-
cimiento de un subconjunto del mundo permite penetrar en la intimidad
de otro subconjunto que posee las mismas relaciones internas, es decir que
presenta la misma estructura; el tamaio y el nombre vulgar de una realidad
determinada importan poco; lo tinico que cuenta para el conocimiento es la
estructura; si la ciudad es el andlogo del individuo, y si es mds facil percibir
las relaciones entre las clases que las relaciones entre la cabeza, el corazén y el
vientre, es preciso estudiar ante todo la ciudad, y servirse de la ciudad como
de un «gran ejemplo» para captar lo que es el individuo; este empleo de la
analogfa, fundada sobre la identidad de las relaciones que constituyen una
realidad, supone que la transferencia, con cambio de orden de magnitud, es
legitima; lo que constituye la esencia de una cosa es su estructura.

Es natural que semejante sistematizaciéon del mundo desemboque en
conceder un privilegio de realidad a los conjuntos estables y amplios; el pla-
tonismo acaba en una teorfa politica rigida, aristocrdtica e integrista, donde
todas las realidades individuales y particulares deben integrarse en el plan de
conjunto segin leyes fijas; las uniones, la composicién de las clases, la pro-
creacion, se encuentran subordinadas al mantenimiento de la constitucion, de
la estructura de la ciudad cuyo guardidn es el filésofo-magistrado; el devenir
es aceptado solo como devenir regulado, y se supone ciclico; el filésofo se
encarga de descubrir y de mantener —de ser necesario a través del mito— la
férmula 6ptima de la ciudad.

Cada grupo de doctrinas tuvo una larga posteridad; luego de los fisi6-
logos jénicos, los epictreos griegos y Lucrecio desarrollaron una filosofia
de la naturaleza que concede un amplio lugar a las cualidades sensibles y
al devenir; la teorfa de los elementos se encuentra también en las escuelas
médicas; inversamente, la investigacién de las formas puras, la reduccién de
la percepcién a las relaciones y estructuras inmutables se desarrolla, luego de
Pitdgoras y Platén, en la tradicién neoplaténica y neopitagorica; en cierto
sentido, se manifiesta en Plotino, y en San Agustin encontramos un aspecto
~metodolégico— de rechazo de la sensorialidad espontdnea. Por su franca
oposicién, estas dos familias de doctrinas no solo dan a conocer a los «Hijos
de la Materia» y a los «<Amigos de las Ideas»; nacidas en un tiempo en que la
percepcion, siendo el tinico modo de conocimiento, no podia ser comparada
con otra cosa, si no es con los mitos y las creencias colectivas, manifiestan
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de hecho un verdadero andlisis del contenido de la percepcién; las Formas
contra la sensorialidad cualitativa, es una percepcién contra una percepcion,
la percepcién a distancia, por audicién o visidn, contra la percepcién por
contacto, y la contemplacién teérica y separada del cuadro del universo
en el ocio erudito contra la accién manipuladora que efecttia la génesis del
objeto; para Pitdgoras y Platén, lo real es a priori, estd ya constituido en su
estructura antes de la adquisicién de informacién perceptiva que lo consuma,
mientras que para los fisilogos jonicos lo real adquiere forma en el curso
de la operacién de manipulacién que también da a luz el conocimiento; en
el primer caso, el devenir es negativo, solo puede multiplicar y alterar; en el
segundo caso, es positivo: la génesis es una formacién, un crecimiento; los
objetos se constituyen.

Esta eleccién primordial es la de los términos extremos, la de los 6rdenes
de magnitud infimo y supremo, por debajo y por encima de cualquier objeto
existente: los fisiélogos jénicos se ven llevados a buscar captar el elemento
absolutamente primordial, sin limite ni determinacion, zo apeiron, capaz por
ello mismo de devenir todas las cosas: esta tendencia desemboca, en la etapa
siguiente, en los epictireos, en fuga hacia el orden microfisico de magnitud,
por debajo de toda sensacién posible, en los 4tomos, mds pequefios que las
particulas de polvo. En los «Amigos de las Ideas», es preciso ir mas alto que
los objetos, tomados como simples términos de un lenguaje cuya significacién
es trascendente; en su movimiento de ascenso, la bisqueda de las verdaderas
estructuras huye hacia el orden de magnitud del cosmos, yendo incluso mds
alld de la ciudad, demasiado pequefia y demasiado perecedera: los estoicos
pretenden percibir la armonfa del universo; el sabio es aquel que ha realizado
la suntonia con el ritmo del universo, visto como un gran ser viviente en el cual
reside el sentido de todo el devenir y al cual hace falta unirse yoluntariamente:
el hombre es solo microcosmos, tinicamente el Universo es macrocosmos,
gran organismo que da cuenta de todas las realidades particulares y que se
encuentra divinizado en la férmula panteistica. Epicureismo y estoicismo
constituyen el desenlace de la dicotomf{a primera que separé los 6rdenes de
magnitud de lo percibido; se oponen del mismo modo que el dtomo, mds
pequeno que el grano de polvo, y el cosmos, mds grande que los imperios: el
dtomo se mueve sin fin segiin el azar, el cosmos estd determinado.
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B — El esquema hilemérfico en Aristételes: sensibles propios,
sensibles comunes, sensibles por accidente; fisiologfa de la
percepcion.

1. Principio general; critica de las ideas separadas y nocion de individuo;
forma y materia, potenciay acto

Aristételes elabora un verdadero estudio de la percepcién, y lo sittia resuel-
tamente al nivel medio de la captacién del objeto, sin conceder privilegio a la
sensorialidad, como los fisiélogos jénicos, ni a las significaciones, relaciones y
estructuras, como los pitagéricos y Platén; esta sintesis, que marca realmente
el primer estudio psicolégico de la percepcion, luego de las tomas de posicién
y las elecciones légicas de sus predecesores, fue posible porque Aristételes
situé en el sujeto lo que sus predecesores ponfan en el objeto.

En efecto, Aristételes acepta a la vez la realidad del devenir y la de las
formas; pero la physis no esté solo en la transformacién de los elementos, en
los cambios de fase captados y experimentados por las cualidades sensibles;
se produce en el curso de la percepcién, por el pasaje de la potencia al acto;
la percepcién es una operacién comin de lo sensible y de aquello que siente;
existe incluso en el alma un devenir positivo; la percepcién es una actuali-
zacion. Por otra parte, las formas estdn también en el alma y en los objetos;
estan en los objetos, en los seres, y no por encima de los seres, como lo piensa
Platén; Aristételes critica vivamente (en especial en la Merafisica, libros M
y N) la teorfa de las «ideas» separadas, que plantea insuperables dificultades
cuando hace falta explicar la participacién; cada individuo tiene su forma en
si mismo; ese caballo tiene en sf mismo la forma del caballo; no hace falta
buscar por encima suyo una Idea de caballo en la cual participarfa; la forma
de un ser es su funcién; ella es su alma, el fin por relacién al cual estd organi-
zado: si el ojo fuera un animal independiente su alma serfa la visién. Como
en Pitdgoras y Platén, la forma de un ser es efectivamente aquello que le da
sentido, aquello que permite captarlo como realidad ordenada, y no solo como
materia; pero para Aristételes lo que da sentido y significacién a un ser no es
exterior ni superior al ser mismo; es su funcién, aquella que el ser cumple y
realiza en el estado de entelequia, con plena actualizacion; el alma es la forma
del cuerpo, aquello que unifica y hace converger las operaciones particulares
de todos los érganos en una finalidad y una actividad unicas. El organismo,
que es el individuo, ¢l «conjunto» (sunolon) de forma y de materia, es para
Aristételes el modelo del objeto.
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Desde entonces, se comprende que Aristételes haya podido fundar una
teorfa a la vez nueva y capaz de reunir los aspectos opuestos de las doctrinas
de sus predecesores; logicamente, la percepcién es el encuentro de un objeto
por un sujeto; pero de hecho, el objeto es un organismo, y el sujeto también
es un organismo; ambos tienen una forma, ambos son capaces de un devenir
positivo, de un pasaje de la potencia al acto; el alma del sujeto es «el lugar
de las formas»; no es necesario suponer que ya las contiene porque las habrfa
percibido a través del ojo del alma antes de la encarnacién; puede recibirlas,
formarlas por actualizacién en la experiencia. Las formas, las relaciones pueden
ser en cierta medida el resultado de un devenir, de una actualizacién, y no son
siempre anteriores a la experiencia, a la actividad del viviente; la physis esta
también en el hombre, en su alma, y no solo en los elementos. Esta hipétesis
es muy nueva y muy fuerte; es el fruto del saber biolégico de Aristételes, de su
estudio de las correlaciones entre la anatomia y la fisiologia de los vivientes.
Para comprenderla bien, hace falta insistir sobre el contenido de la nocién de
virtualidad, de potencialidad, que es mucho mds que la simple posibilidad
légica; la potencialidad es la fuerza vuelta tendencia de lo viviente, tensién
orientada, deseo, aspiracion; la physis jénica, con la materia y la sensorialidad,
se introduce en lo viviente, que contiene también la forma, como finalidad
unificada del conjunto en devenir.

2. Los sensibles propios; operacion comiin de lo que siente y de lo sentido

Para Aristoreles, la percepcion completa se hace de tres maneras, a tres
niveles. El primero es ¢l de los sensibles propios: en el alma, lo sensible pasa al
acto, pero sin transporte de materia; del mismo modo que el sello de oro o de
plata solo transmite a la cera la forma de la impresién y no el oro o la plata,
lo sensible solo da al alma su forma; los sentidos poseen pues la sensacién
en potencia, y esta sensacion se actualiza gracias a la operacién comun de lo
que siente y de lo sentido; la potencia es la capacidad de los contrarios, por
ejemplo del blanco y del negro para la visién (Del alma, libro 111, capitulo 2);
Aristételes insiste sobre esta nocién de potencia, puesto que el término puede
ser tomado en dos sentidos (que hoy quizd llamarfamos un sentido débil y
un sentido fuerte): el nifio es un general en potencia, puesto que es posible
que se convierta en general; un hombre instruido, enérgico, adulto y capaz
es un general en potencia, puesto que posee realmente en ¢l todo el saber
y todas las fuerzas necesarias para actuar como general; es lo que se podria
llamar la potencia en sentido fuerte, muy diferente de la simple posibilidad
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légica. Ahora bien, es efectivamente en el sentido fuerte que se debe tomar
«potencia» cuando se trata del pasaje de la potencia al acto en la percepcién.
En efecto, Aristételes (Del alma, 11, 5) toma como ejemplo de operacién
comun, con pasaje de la potencia al acto, el fuego, que es operacién comin
del comburente y del combustible; ninguna de esas dos realidades, aisladas,
puede arder; pero el aire y la madera, tomadas en conjunto, pueden arder; este
ejemplo es fundamental, puesto que muestra cudnto la nocién de potencia, en
sentido fuerte, sobrepasa la posibilidad 16gica, con la cual la tradicién post-
aristotélica la confundié parcialmente; en la potencia, hay algo de aquello
que llamarfamos, en términos de Fisica, energfa potencial de un sistema; el
sistema constituido por el comburente y el combustible, con la afinidad de
estos dos cuerpos uno por el otro, es un sistema metaestable, que conserva su
energia potencial hasta el pasaje a la actualizacion, que es aqui la combustién.
En los vivientes, la relacién hilemoérfica es también parcialmente metaestable;
contiene tendencia y tensién. Ahora bien, parece que efectivamente, entre las
nociones que son empleadas en nuestros dias, la de metaestabilidad es la que
mds se aproxima a la potencia aristotélica, cuando se trata de dar cuenta de
la sensacion. Por otra parte, el pasaje de la potencia al acto, cuando se trata
del ser viviente («para todos los seres cuya constitucién es natural», Del alma,
IL, 4), comporta limite y proporcién de la magnitud como del crecimiento;
estas determinaciones dependen del alma, de la forma mds que de la materia;
cuando los elementos actdan solos, sin alma, los limites no aparecen: el fuego
es un elemento que se alimenta y crece, y ciertos filésofos, dice Aristételes,
pensaron encontrar en €l la causa operativa en las plantas tanto como en
los animales; pero de hecho el fuego no tiene limites, se alimenta de todo
el combustible, cuando combustible y comburente estan ambos presentes.
Para el alma, el pasaje de la potencia al acto es un pasaje a la actividad que
parte de la inaccién, lo cual hace que los roles de objeto y de sujeto no sean
en absoluto simétricos en la operacién comun. «El alimento padece bajo la
accién de lo alimentado, y no este bajo la accién del alimento; del mismo
modo que no es el carpintero quien padece bajo la accién de la materia, sino
esta ultima bajo la accién del carpintero, pasando por su parte el carpintero
a la actividad partiendo de la inaccién» (Del alma, 11, 4, 416 a 34-b 3). En la
sensacion, el drgano sensorial es movido, pero sin embargo no es Gnicamente
pasivo; no recibe la materia, puesto que la sensacién es un cambio de estado
de la facultad sensible (Del alma, 11, 5); la operacién comun de lo que siente
y de lo sentido se vuelve posible a través del medio, o intermediario, que es
un continuo que se interpone entre lo sensible y el drgano sensorial; en la
visién, el medio es lo didfano, que es movido por el color y que mueve el

37



La Percepcion

érgano sensorial; en la audicién, el medio es el aire, que es movido por la
fuente sonora y que mueve el oido. Las propiedades de los cuerpos sonoros
pueden explicarse, segiin Aristételes, por la manera en la que estdn en relacién
con el aire; un cuerpo muy pequefio, o un cuerpo blando no pueden mover
el aire, salvo si el aire es bruscamente aprisionado, o bruscamente liberado;
en cambio, los cuerpos huecos pueden mover fécilmente el aire; los sonidos
que producen estdn en relacion con las dimensiones de sus cavidades. Todos
los sentidos son, por el intermediario del medio, especies de tacto. A través
de la sensacidn, el alma tiene la potencia de recibir en ella las formas sensibles
sin su materia (Del alma, 11, 12); lo semejante conoce solo lo semejante; el
alma se convierte en lo que percibe; ella es todas las cosas, la forma de la
piedra, de la casa; la cualidad sensible estd en el alma, y las formas estdn en
el alma, que es el lugar de las formas (tomos T@v €idwv); el acto de aquello
que mueve (lo sensible) se produce en aquello que es movido; asi pues, el
acto del objeto sensible y el acto de la sensibilidad pasan ambas dentro del
ser que siente (Del alma, 111, 2,6).

3. Los sensibles comunes y los sensibles por accidente

Si la cualidad sensible es ya operacién comin de lo sensible y de lo que
siente, con mayor razon esta actividad se manifiesta en el segundo nivel, que
es el de los sensibles comunes; el sentido comun tiene su sede en el corazdn; es
aquello por lo cual juzgamos que lo blanco no es lo dulce, que lo negro no
es lo amargo; el sentido comiin efectia una comparacién entre los datos de
los diversos sentidos; es el principio de todas las sensaciones, ve a través de la
vista, toca a través del tacto, centraliza todos los datos de todos los sentidos
que provienen de los sensibles propios, los compara y los combina; es quien
estd presente en todas las sensaciones particulares y de allf extrae los sensibles
comunes, esas cualidades generales que cada sentido solo percibe desde tal
costado, pero que pertenecen a todos: movimiento, reposo, extensién, figura,
numero, unidad. Hoy dirfamos que el sentido comin capta los objetos y sus
relaciones, sus movimientos, los conjuntos que forman.

Finalmente, existe una tercera especie de sensibles, los sensibles por accidente:
ver lo blanco y decir «es el hijo de Callias», es atribuir una cualidad a un ser;
semejante operacién de atribucién se vuelve posible por el hecho de que ya,
en la experiencia, lo blanco y el hijo de Callias han sido presentados juntos;
basta después que lo blanco aparezca para que el hijo de Callias sea percibido;
es el caso del ruido que se oye fuera y que es percibido como ruido de un
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caballo, porque ya el caballo fue percibido con esa cualidad de ruido: se oye
un caballo, se ve al hijo de Callias, y sin embargo los érganos de los sentidos
no reciben mds que un ruido o un color. Es ah{ que interviene la posibilidad
de error, error de atribucidn de una cualidad a un objeto y no propiamente
hablando error de los sentidos; esta atribucién parcialmente conjetural, fun-
dada sobre la experiencia previa, por tanto sobre un aprendizaje, contiene un
riesgo de error porque las asociaciones anteriores de cualidades reemplazan
a la actividad del sentido comin, no pudiendo aqui ejercerse a causa de la
unicidad del sensible propio (sonido, color). Muy precisamente, la mayor
fuente de error es la percepcién que hoy llamarfamos percepcién de objeto,
o reconocimiento de objeto a partir de un tnico estimulo. Es sobre este
punto que se manifiesta con la mayor firmeza la diferencia entre el uso de la
percepcién como modo de conocimiento en Platén y en Aristételes: Platén
pide precisamente a la percepcién elevarse por encima de lo sensible y captar
en lo sensible los simbolos y los signos que permiten al alma remontar hacia
los seres; Aristoteles no ignora los casos en que basta una cualidad sensible,
fugaz y rdpida, para evocar un conjunto cognitivo mds vasto y mds estable, mds
rico en saber y en estructura, un haz permanente de propiedades complejas y
durables, un objeto; pero Aristételes trata esta relacién de evocacién simbé-
lica, de significacién, como el resultado de una asociacién en la experiencia
del sujeto, y en absoluto como una evocacién de un saber incondicional de
especie mas alta; la verdadera captacién de lo real, la que no engafa, es la
operacién comun, en el caso de los sensibles propios y en la operacion del
sentido comtin; en la captacién de los sensibles por accidente, se efecttia por
asf decir un desborde del dato sensible por la atribucién que efectia el sujeto,
y ese desborde es causa de error, lejos de constituir un cambio de plano que
introduce en el verdadero saber enterrado en el alma.  »

4. Teoria inductiva del conocimiento conceptual

La doctrina aristotélica de la percepcién introduce en la reflexién filoséfica
una teorfa inductiva del conocimiento: nada hay en el entendimiento que
no haya estado antes en los sentidos; el conocimiento, que provino de la
percepcion, es # posteriori; sin embargo, la percepcién no es pasiva, es ope-
racién, lo que hace que el alma no esté obligada a considerar las cualidades
teveladas por el encuentro de los sensibles propios como las tinicas reales; los
sensibles comunes son también reales; a partir de ellos, un saber abstracto
y coherente puede ser edificado por el intelecto agente; lo que es cierto del
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intelecto agente es ya cierto de la sensacién; aun en la sensacién, el alma no
es pasiva; lo que recibe no es una materia, sino, como lo dirfamos hoy, una
informacién, una sefal, transmitida a través del medio, y que proviene de lo
sensible; dicho de otro modo, no hay una diferencia absoluta de naturaleza
entre la captacién de los sensibles propios y la de los sensibles comunes. Esto
es conforme al sistema fisico y metafisico de Aristételes quien supone que
toda materia puede ser forma para materias inferiores a ella, y toda forma
materia para formas mds altas; la percepcién es percepcién no en el absoluto,
sino para un individuo, para un organismo, en el hic ez nunc. Aristételes es el
primero en haber lanzado las bases de un estudio psicolégico de la percepcion,
porque es el primer autor que ha despejado la originalidad de aquello que
hoy en dia llamamos una recepcién de informacién, proceso esencial de la
percepcién. Estudiando los seres vivientes, Aristételes habia comprendido
que la informacién, el mensaje, son una realidad distinta del soporte (no
hay relacién entre la dimension de la semilla y los caracteres del drbol que
saldrd de ella) y que se actualiza en el viviente al comandar su crecimiento;
la sensacion, asi como la generacién que es una transferencia de esencia bajo
forma de simiente, es una operacién comtin que no podria existir ni por lo
sensible solamente, ni por lo que siente solamente: el érgano de los sentidos,
por si mismo, permanece vacio e infecundo; el ojo no se ve él mismo. Sin
buscar reinterpretar la doctrina de Aristételes a la luz de las biisquedas actuales,
es posible decir que la fuerza de su doctrina de la percepcién proviene del
hecho de que se la considera como una funcién, una facultad, un proceso
biolégico que se comprende a través de la relacién entre el organismo y los
objetos que lo rodean.

C — Preocupaciones éticas, practicas, soteriolégicas; percepcion y accién

Después de Aristoteles, esta sintesis muy elevada de las dos aspiraciones
opuestas —la de la fisiologia de los elementos y la de las formas separadas— es
progresivamente abandonada en provecho de preocupaciones éticas; el saber
desinteresado cede el paso a preocupaciones normativas, y la teorfa de la
percepcién, en lugar de ser la base objetiva de un estudio del conocimiento,
se convierte meramente en un eslabén suyo, dentro de una concepcidn sis-
temdtica y doctrinal, esencialmente moral: se trata o bien de mostrar que el
hombre debe fiarse exclusivamente de la sensacién, sin prejuicios ni creencia
(en el epicureismo) o bien de afirmar que la verdadera percepcién es la de los
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conjuntos mds elevados, y que queda reservada al sabio que ha sabido hacer
el esfuerzo suficiente como para expandirse y entrar en acorde de resonancia
con la armonia del universo, en el estoicismo. En el epicureismo, la eleccién
de la sensacién mas elemental marca una voluntad de liberar al individuo de
toda implicacién colectiva, y al presente de toda interferencia con los otros
momentos del tiempo, bajo forma de memoria o de imaginacién: la sensacién
pura es una técnica de discontinuidad radical y de reduccién, que apunta a
hacer de la sabidurfa una existencia en cierto modo insular, independiente
de aquello que la rodea, de aquello que la precede, de aquello que la sigue,
consistente en s misma en la posesién de la ataraxia. De modo opuesto, el
estoicismo elige el aspecto mds activo y mds voluntario de la percepciéon como
fundamento del conocimiento, aquel que mejor manifiesta el rol del sujeto,
ya que el estoico busca la sabidurfa en el conocimiento del orden del mundo
~por tanto del movimiento de los conjuntos mds vastos— a fin de adherirse
a él por medio de su voluntad—: es una moral de la integracién al precio del
sacrificio de todos los grupos limitados o de los encuentros pasajeros —familias,
naciones, ciudades—, y de la integracion al cosmos. Los epicireos, que buscan
la salvacién en unidades de realidad mds pequefias que los pequefios grupos
e incluso mas pequefas que la dimensién espacial y temporal del individuo
viviente, atomizan la relacién del organismo con el mundo asi como atomi-
zan la marteria, indestructible en la pequefiez de sus unidades, mientras que
los compuestos son perecederos. Los estoicos buscan la indestructibilidad y
la permanencia en el Todo; la percepcidn es el esfuerzo a través del cual el
microcosmos se sincroniza con el macrocosmos. En ambos casos, por la fuga
hacia lo elemental o el ascenso hacia el conjunto tnico, la percepcién se pone
en marcha hacia la sabiduria.
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El rol que juega la percepcion en la génesis del pensamiento filoséfico antiguo
es entonces considerable; desde luego, la reflexién filoséfica no se identifica
con un estudio psicolégico de la percepcién; pero no es exagerado decir que el
pensamiento filoséfico occidental ha nacido de un esfuerzo por emplear recta y
completamente la percepcién como instrumento esencial de conocimiento, en
lugar de los mitos y de las creencias. Por eso la primera etapa de estos sistemas
de conocimiento en tanto postura metodolégica de empleo de la percepcion
es ante todo teérica y vuelta hacia el mundo: los fisiélogos jénicos optan por
el uso de la sensorialidad por contacto y manipulacién, que revela el devenir
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elemental y positivo, mientras que los pitagéricos y Platén pretenden por el
contrario descubrir por encima de los objetos un orden de magnitud y dura-
cién que sobrepasa al hombre, las estructuras generales de interpretacién de las
totalidades. Esta etapa teérica despliega entonces dos métodos para emplear la
percepcién, por debajo del orden de magnitud de los objetos, en la sensorialidad
cualitativa, o por encima, en una simbologfa abstracta y dogmatica.

La segunda etapa, anunciada por las investigaciones de las escuelas médicas,
es psicolégica y biologica, principalmente con Aristételes, quien analiza la
percepcién como funcién al nivel del organismo en relacién con un medio
y con objetos que son del mismo orden de magnitud que él: es la base de un
conocimiento relativo, pero progresivo, inductivo, y fundado sobre lo sensible.

Finalmente, luego de este andlisis que sitta el proceso perceptivo en el nivel
del organismo que acttia como un todo (haciendo de ello un proceso del alma),
la separacién entre los dos érdenes de magnitud interviene nuevamente, en
el curso de una tercera etapa, que es ética; es la oposicién entre la busqueda
epicirea de la sensacién inmediata y pasiva, elemental, y la tension estoica
hacia la percepcién total de la armonia césmica. El epicureismo recobra asi
aspectos de la fisiologia jénica, mientras que el estoicismo retoma ciertas
posturas de la bisqueda pitagérica y platénica.

Légica o ética, la preocupacién normativa elige en la percepcion los térmi-
nos extremos, sensorialidad elemental o simbolismo superior a los objetos. El
andlisis psicolégico toma por el contrario la actividad perceptiva en el nivel
medio, que es el de la percepcién de los objetos que rodean el organismo
en las situaciones corrientes; este hecho se explica quizd por la rareza de los
casos normativos, casos extremos y ejemplares, para el saber o la accién,
mientras que el andlisis psicolégico retiene antes que nada los procesos mds
corrientes, que se desenvuelven en el orden medio de magnitud; sin estos, los
casos normativos raros no podrian existir. Es pues importante notar que, de
hecho, no son los mismos tipos de procesos perceptivos los que sirven de base
a las doctrinas filoséficas, 16gicas o éticas, y al andlisis psicolégico; en filosofia
siempre estd presente una busqueda normativa, y la normatividad aparece,
en los procesos perceptivos, cuando el sujeto entra en relacién con realidades
de un orden de magnitud diferente del suyo, con aquello mds pequefio que
él, para manipularlo, o con aquello mis grande que él, para contemplarlo,
respetarlo, ajustarse, integrarse. El andlisis psicologico retiene en primer
lugar los casos medios que no son ni de ascendencia ni de sumisién, sino de
operacién comun. Sin embargo, esta trialidad manifiesta la existencia de tres
niveles de los procesos perceptivos, tan reales unos como otros, y dependiendo
todos por consiguiente de un estudio unico.
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La posteridad de las antiguas doctrinas relativas al uso de los sentidos yde
la percepcién es considerable, pero apenas aporta nuevos descubrimientos.
La doctrina pitagérica, el platonismo, el estoicismo, se desarrollan conser-
vando un sesgo inicidtico o aristocratico que los separa de la multitud y los
destina sea a una vocacién de ocultismo, sea a la reflexién sobre las formas
mis elevadas del arte, sea al ejercicio del poder; la percepcién de los simbo-
los, de los signos ocultos esparcidos a través de lo real cotidiano es un arte
dificil que se aleja de lo vulgar y de lo cotidiano; exige el ocio o el ejercicio
de la meditacion, de la purificacién, y la chance de la iniciacién esotérica; el
neopitagorismo y el neoplatonismo reencuentran las preocupaciones de las
sectas misticas. Este conjunto de preocupaciones alimenta las investigaciones
formales de los arquitectos y sabios del Renacimiento italiano: investigan
las leyes geométricas y numéricas de las proporciones armoniosas, las leyes
de la perspectiva, la férmula exacta del nimero de oro y de la divisién de
los intervalos; aquello que unifica estas investigaciones, es la idea de que el
universo estd construido seglin una estructura analégica; la mirada del artista
erudito tiene algo de metafisica, puesto que capta estas relaciones estructu-
rales que son el niimero y la ley de las cosas. Esta blsqueda es también la
base del simbolismo en el arte; las cosas miltiples poseen modelos comunes
que cada una reproduce de forma parcial e imperfecta; cada cosa, realidad
incompleta, remite a su complemento, bajo la unidad ideal del arquetipo
primitivo; los «symébola» son como esas piedras que los antiguos viajeros, antes
de abandonar a su anfitrién, partian en dos y cuya mitad conservaban; sus
descendientes, para reanudar sus relaciones de hospitalidad y autentificarlas,
trafan de nuevo esta mitad de un todo primitivo y la unfan a la otra mitad, de
manera de reconstituir la unidad rota. Es asi, segtin el mito de £/ Banguete,
que el andrégino primitivo, demasiado dichoso y orgulloso, desafié a los
dioses, y fue cortado en dos mitades por Zeus: desde ese momento, las dos
mitades, el hombre y la mujer, intentan recuperar la primitiva completitud
del andrégino original creando la pareja: son simbolos el uno por relacién al
otro, y se encuentran ligados por una relacién de correspondencia esencial,
porque proceden de una unidad primera que pueden reconstituir. El arte de
los simbolos percibe estas realidades complementarias esparcidas en lo real
vulgar: son realidades de excepcién, altamente significativas. La percepcién
es entonces de este modo un acto que sobrepasa el uso cotidiano de la reali-
dad. Este postulado se ha manifestado en la poesia de inspiracién platénica,
particularmente en la escuela lionesa, en el Renacimiento, con la doctrina
del amor platénico: este amor es percepcién a distancia, contemplacién y
respeto; es inmaterializante, puesto que prosigue la dialéctica de £/ Banquete;
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el amor de los cuerpos bellos conduce al de las bellas almas, puesto que lo
que vuelve bello a un cuerpo, es el alma que lo anima; y de las bellas almas
el enamorado asciende a las bellas ideas, puesto que el principio de la belleza
de las almas reside en las bellas ideas que estas contemplan; estas bellas ideas
mismas son alumbradas por el Bien, sol del mundo inteligible, mds alld de la
esencia y de la existencia. Por su poder ascendente, el amor platénico tiene
algo de mistico, conduce a lo incondicional.

En filosofia, las teorias de la percepcién emparentadas con el platonismo
dieron nacimiento al idealismo, en tanto que opuesto al conceptualismo; el
idealismo es una doctrina que afirma que el espiritu capta de una sola vez
una estructura enteramente constituida, ya completa en el momento en que
el sujeto la encuentra y la ve: la idea, la forma, el esquema, el arquetipo son
conocidos por intuicidn, es decir en una tnica visién, como un conjunto
completo y formado; el término «intuicién» es extraido del estudio de la vi-
sién; «uno intuitu» significa: en un solo golpe de vista. Las doctrinas idealistas
pueden divergir cuando se trata de estudiar el modo de existencia de las ideas
y la manera en que el espiritu las descubre; puede ser la solucién del idealismo
realista de Platén (las ideas son las realidades mds estables y mds reales de

- todas, mds alld de las estrellas), o bien del iluminismo mistico (los arquetipos

son revelados en la comunicacién mistica, proyectados de cierta manera en el
espiritu del hombre a partir de una fuente tinica y superior: tienen entonces
una realidad esencialmente espiritual, de principios). Pero, en todos estos
casos, la teoria idealista, al afirmar que hay aprehensién intuitiva de las ideas,
por ende que toda la informacién estd dada de una vez y resulta invariable, se
opone al conceptualismo, es decir a una doctrina que considera los esquemas
como adquiridos progresivamente a partir de la experiencia, extraidos de la
percepcién y modificados por la actividad del sujeto; €n este tltimo caso,
toda la informacién que el hombre puede adquirir no estd dada de una vez
en la intuicién de los principios; es progresiva y puede ser modificada cuando
nuevas percepciones expandan la experiencia y permitan abstracciones mas
extendidas. La teorfa aristotélica de la percepcién prepara una interpretacién
conceptualista del conocimiento, puesto que abre el camino a la basqueda
legitima de un progreso indefinido en la formalizacién resultante de la ex-
periencia. Es perfectamente comprensible que Bacon, al redactar el Novum
Organum y el De Dignitate ex Augmentis Scientiarum, carta de las ciencias
de observacién y de la experiencia metddica, haya pensado en Aristételes;
por otra parte su critica del formalismo silogistico es parcialmente injusta, si
creemos en la interpretacién que Brunschvicg presenta en la tesis intitulada:
Quomodo Aristoteles metaphysicam vim syllogismo inesse demontraverit; mayor
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y menor no son premisas inicamente formales, sino que poseen de hecho,
como una pareja, un poder reproductor que engendra la conclusién, nuevo
ser légico por relacion a las premisas: existen tendencias y una tensién en la
pareja de las premisas, de modo que no se puede aceprar el juicio de este-
rilidad pronunciado por Bacon contra el silogismo: «Sterilis est e tanquam
virgo Deo consecrata nihil parit. De hecho, es en la teoria aristotélica de la
percepcién mas que en el Organon donde es preciso buscar el fundamento de
una teorfa inductiva y conceptualista del conocimiento. Pitigoras y Platén
habfan tomado como modelo de la ciencia las matemticas, y especialmente
la geometria; se comprende entonces el sentido del idealismo, puesto que
la percepcién del matemdtico no extrae de la consideracién imprecisa del
esquema el conocimiento de las propiedades y de las relaciones: las figuras
son solo una ocasion de ascender hacia los principios que contienen impli-
citamente en su perfeccién inicial todo el curso de los desarrollos ulteriores;
las matemdticas antiguas eran dogmiticas en el sentido propio del término,
puesto que toda la verdad estaba dada desde el origen en la axiomdtica. Por
el contrario, la investigacion médica y las ciencias de la naturaleza no podian
partir de una axiomdtica completa; es la observacién de lo real aquello que
permite formalizar parcialmente sectores limitados de lo real, por ejemplo
hallando propiedades comunes a tales enfermedades o a tales especies vivientes.
Se comprende entonces que, segtin las interpretaciones y las posturas, el
idealismo haya podido conducir sea a un realismo radical e intransigente, sea a
un verdadero «acosmismo», como en Berkeley; en cambio, el conceptualismo
es mds moderado, y permanece relativista, puesto que el concepto extraido
de la experiencia perceptiva por induccién no es lo real inmediato y comple-
to —solo hay ciencia de lo general- sino que estd fundado en la realidad; la
ciencia no es perfecta ni acabada, sino que posee un valor, aporta un saber.

3. Alcance metodoligico de la critica cristiana del conocimiento a través de
los sentidos; la percepcion del préjimo

¢Cudl ha sido la posteridad de las doctrinas fisiolégicas y epiciireas? El
mecanicismo resurgio en el Renacimiento y, gracias a la matematizacién, se
convirti6 en el siglo XVII en un modelo general de interpretacién del universo
en la ciencia cartesiana; sin embargo, Descartes hace alarde de un desprecio
extremo del epicureismo, como lo muestra su controversia con Gassendi.
Lo que es rechazado del epicurefsmo es el realismo de la sensacién elemental
tomada como punto de partida del saber, y sobre todo como base del juicio
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moral; en efecto, la posteridad del epicureismo ha sido sobre todo ética, y
ripidamente se ha degradado, por pérdida del sentido ascético y purificador
de la sensacién inmediata; a la inversa de las doctrinas idealistas, la doctrina
de la sensorialidad no era inicidtica ni aristocrdtica; conocié una difusién
mads amplia, pero se degradé en la literatura y la poesia hasta convertirse
en sinénimo de vida facil y libertina: «Epicuri de grege porcumy. Se produjo
alli un efecto de contraste, en el dominio ético, con el cristianismo en via
de expansién, y que también ganaba a las masas, mds ampliamente aun que
el epicurefsmo. Ademds, el cristianismo, que se dirige a la afectividad, a las
tendencias, al impulso de las motivaciones, daba un sentido a las aspiraciones
que hasta ese entonces solo habfan podido manifestarse de manera ritual,
disimulada o explosiva, en los cultos inicidticos, como el orfismo, o las fies-
tas colectivas. El cristianismo solo invitaba a adoptar signos en el universo,
y organizaba la dimensién de porvenir, con un poder profético, por encima
y mas alld del mundo inmutable de las ideas platonicas, que solo prometia
el retorno ciclico, y de la sensorialidad epictrea, que buscaba limitar en la
estrechez del presente el absoluto de la relacion con el mundo. Desde luego,
hay en Lucrecio una dimensién de porvenir, una nocién de progreso, una
generosidad, portando el sentido de un mensaje que hace falta propagar para
salvar a la humanidad del temor, de la supersticién, del dolor y del miedo,
a través de la ciencia; pero esta ciencia de las combinaciones de dtomos es
abstracta, intelectual, y va acompafiada con algunos aspectos del escepticismo:
a menudo se proponen varias explicaciones concurrentes. Por el contrario,
a través del pensamiento ético del cristianismo, hay algo realmente nuevo:
percibir al préjimo de manera directa y completamente como préjimo, como
otro yo, segiin la reciprocidad de las personas; un esclavo, un enfermo, un
extranjero, un nifio son personas; son percibidos como préjimo, como otro yo.
El estoicismo proponia una universalizacién de la nocién de hombre, haciendo
del fil6sofo el ciudadano del universo; pero el ecumenismo tedrico no basta,
cuando permanece por encima de la percepcién de objeto, como captacién
de las leyes y de los conjuntos, de los deberes y de las posturas juridicas: el
cristianismo aporta por primera vez, liberado de las implicancias colectivas y
sociales, o de los prejuicios étnicos, la percepcién del hombre como hombre,
es decir como préjimo, como ser que tiene el mismo tipo de realidad que el
sujeto, que existe al mismo nivel que él. Lo que la filosofia habia hecho para
el mundo de los objetos, buscando percibirlos directamente y mds alld de
las estructuras colectivas (ese era el milagro griego), el cristianismo lo hace
para el Hombre quien, atin en el tiempo de la filosofia griega, continuaba
siendo visto como nifo, esclavo, bdrbaro, hombre o mujer. Esta percepcién
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universal e inmediata del Hombre como préjimo se vuelve posible porque
todo lo que estd en el Hombre, su deseo, su esperanza, su sufrimiento, no
es ilusorio ni solamente individual, sino que resulta tan firme y consistente
como las piedras y la tierra en la visién de los objetos; la realidad particular
de cada ser humano posee un sentido en el universo de las relaciones entre
las personas, y toma cuerpo en el contexto de la fe: eso es algo concreto, un
sunolon humano, el préjimo. Lo que se inicia con el cristianismo es entonces
una segunda etapa; como el aristotelismo, el cristianismo busca percibir la
realidad concreta al nivel del sujeto, no por debajo o por encima de ese nivel;
pero Aristételes habfa definido sobre todo una captacién de los objetos, cul-
minando asf, de cierta manera, el edificio de la filosofia antigua; en el mismo
nivel, el cristianismo ensefia a percibir al otro como sujeto, en la situacién de
la comunicacién inmediata. Estoicismo y epicureismo son también antro-
pologias, pero el estoicismo percibe al hombre como lo ve un emperador, de
arriba y colectivamente, como roles sobre la escena de la existencia, y como
haz de deberes; el epicureismo lo ve de manera atomista y elemental, como un
compuesto inestable, precario, fruto del azar; lo afsla para preservarlo mejor,
y aparta de él la preocupacién por el porvenir. El cristianismo al contrario ve
al hombre como individuo, al mismo nivel que el sujeto, y en una relacién
de reciprocidad por relacién a él, sin reducirlo (por supresién de la preocu-
pacién de porvenir) y sin integrarlo en la unidad civica o ética superior. En
este sentido, el pensamiento cristiano prolonga la bisqueda de Aristételes
y su andlisis en el nivel psicolégico; pero por otra parte se distingue por su
alcance ético y por el privilegio que concede al Hombre en la Naturaleza,
preparando de este modo un futuro dualismo teérico.
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CAPITULO SEGUNDO
Perfodo clésico

Racionalismo clésico y empirismo:
la percepcién como operacion

A — Racionalismo clésico; critica de los sentidos y comunicacién

de las sustancias
1. Descartes

El dualismo tedrico que se desarrolla con Descartes toma un amplio prés-
tamo al pensamiento antiguo y cristiano. Descartes ya nd tuvo necesidad de
la induccién de Aristéreles ni del recurso a la percepcion para la ciencia, ya
que emplea un saber deductivo extraido de una axiomdtica matematizada:
la mecdnica racional. Toda la naturaleza es considerada como pudiendo ser
explicada por la mecdnica, mediante determinaciones puras de la res extensa,
figura y movimiento. Esta mecdnica es la de los estados de equilibrio y de la
reversibilidad, por tanto de las equivalencias entre trabajo motriz y trabajo re-
sistente; no hace intervenir fuerzas vivas o energfa cinética. El cuerpo humano
es explicado como maquina; forma parte de la res extensa, y el funcionamiento
de los 6rganos de los sentidos, asf como el comando motriz por medio de los
reflejos, dependen de la misma explicacién. Los animales son considerados
como maquinas. Descartes extiende su explicacién mecanicista al mundo
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entero, desde el orden de magnitud césmico de los torbellino primitivos
hasta el orden infra-atémico de los fenémenos luminosos.

Pero existe una sustancia distinta de la res extensa: es la res cogitans, des-
cubierta por prueba inmediata en el acto del cogizo, luego de que todas las
creencias, convicciones, y aportes sensoriales o perceptivos de todo tipo fueron
met6édicamente puestos en duda y tenidos por falsos. Lo que es descubierto de
este modo, no es el alma como forma del cuerpo, como las almas aristotélicas
que corresponden a las diferentes funciones nutritivas, sensoriales, motrices,
intelectuales, y pueden estar ligadas al cuerpo parte por parte, al menos para
las primeras. El método gracias al cual el cogito es posible no deja de tener
analogfa con la critica que San Agustin dirige a los sentidos, responsables de
ataduras que impiden o al menos retardan la conversién. La invitacién a la
vida interior «/ te redi; in interiore homine habitat veritas» encuentra su eco
en Descartes; la voluntad de «despojar al viejo hombre» que aparece como
esencial en la reflexién cristiana estd también presente en Descartes quien es-
tima que ni nuestros sentidos, ni nuestros preceptores quizd nos han ensefiado
lo mejor; en suma, el mérodo consiste en renacer enteramente, en rehacerse
evitando las causas de errores que no podfamos expulsar cuando éramos nifios;
segun Descartes, toda nuestra desdicha proviene del hecho de que hemos sido
nifios antes que hombres; es también lo que pensaba San Agustin luego de su
conversién, evocando el tiempo en que segufa la incitacién de los sentidos que
lo ataban a las «nugae nugarum», y cuando era capaz de actuar mal sin siquiera
darse cuenta de ello, como cuando junto a otros adolescentes habia despojado
un drbol frutal para dar los frutos a los cerdos. San Agustin conoce el prestigio
de los sentidos, de los hdbitos, de la imaginacién animada por la sensorialidad,
y ese prestigio es lo suficientemente grande como para que necesite, en el mo-
mento de la conversién que le permitira «transire», una verdadera lucha entre
dos mitades del alma «pars assurgens» y «partem semisauciamn; la conversién
exige un rechazo, un despojamiento: es preciso sacudir y hacer caer el manto
carnal; «succutiebam carneam vestem». La via agustiniana va de lo exterior a lo
interior, de lo interior a lo superior; la via cartesiana también va de lo exterior
a lo interior para descubrir la res cogitans; enseguida los caminos divergen,
puesto que en Descartes se trata de fundar la ciencia; pero la duda metédica,
eincluso la duda hiperbélica, con su extrema desconfianza respecto de aquello
que proviene de la sensorialidad y de la experiencia, retoma transponiéndola
de lo érico a lo tedrico, de lo religioso a lo cientifico, una antigua metodologfa
de la desencarnacién. El error reemplaza al pecado.

El postulado radicalmente dualista que separa las sustancias se relaciona,
a través de San Agustin y San Anselmo, en quien encontramos un encau-
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zamiento hacia el cogito, con la filosofia platénica; como Platén, Descartes
matematiza el universo, y tiende a rechazar como oscuro e ilusorio aquello
que resiste a dicha matematizacion; asi, la psicologia aristotélica, que supone
que el alma es la forma del cuerpo, y que atribuye a las cualidades sensibles
un alcance objetivo, resulta rechazada.

En efecto, Descartes opone las cualidades primeras y las cualidades segun-
das: a toda idea clara y distinta corresponde una realidad; la cualidad primera
que es toda la realidad de la materia es lo extenso, nocién clara y distinta. Por
el contrario, las cualidades segundas solo existen por la relacién de las cosas
con nosotros; son afecciones vivas y confusas, el olor, el sabor, el sonido, el
calor, la luz (Sexta Meditacion).

Para Descartes, existen en todas las cosas tres tipos de nociones; aquellas
que se relacionan con las sustancias espirituales, aquellas que se relacionan con
las cosas extensas, y finalmente aquellas que tratan de la unién entre el alma
y el cuerpo, y que constituyen la sensibilidad: estas nociones no son claras, a
causa de la dualidad de las sustancias sobre las que se apoyan.

Existen siete sentidos: el sentido interior, que revela el hambre, la sed, el
dolor; los cinco sentidos externos; por tltimo las pasiones, que Descartes
sittia al nivel de los sentidos. El propio sentido interior es dejado de lado en
el momento de la duda metédica, puesto que existen hombres que poseen
el sentido estropeado, y que se creen hechos de vidrio o de arcilla; al igual
que los sentidos externos, el sentido interior puede tener sus ilusiones, sus
alucinaciones; lo que nos ha engafnado alguna vez puede enganarnos siempre,
y es preferible, a fin de edificar la ciencia sobre «certum guid et inconcussumy,
considerar como falso lo que es solo probable (esta logica solo admite dos
valores, lo verdadero y lo falso; lo dudoso es alineado con lo falso, siendo el
criterio de lo verdadero la certeza); un saber inductivo de base perceptiva,
como el de Aristételes, que solo alcanzaba lo probable, es rechazado. Una
percepcién de objeto no puede ser aceptada, puesto que algunos de sus as-
pectos son ldbiles: un trozo de cera en panal de celdillas posee un color, un
olor de miel y de flores; si uno lo golpea devuelve algin sonido; pero desde
el momento en que uno lo aproxima al fuego, su color se altera, su olor se
desvanece, se licua, y si se lo golpea, ya no da ningtin sonido: lo que subsiste
es solo lo extenso; las cualidades no estdn realmente en el objeto.

Los sentidos siquiera son utilizables para indicar la existencia del mundo;
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Descartes considera como innata la idea
de las sustancias simples, por ejemplo, la extensién: ella no estd dada por los
sentidos, al igual que las principales relaciones que establece el gedmetra. Los
cartesianos consideran como no perceptivas, y por consiguiente como dadas
directamente al espiritu, las relaciones esquemadticas, simbdlicas, abstractas,
de las que Platén hacfa el objeto de una vision superior y dnica anterior a la
encarnacién del sujeto, lo que les dejaba un cardcter superior pero realmente
perceptivo, y facilitaba por consiguiente su redescubrimiento en el seno de lo
sensible para interpretarla. En los cartesianos, este 4 priori ya no es siquiera
de naturaleza perceptivo, puesto que se manifiesta como capaz de fecundidad
sin recurso a la experiencia; gracias a ¢, el gedmetra puede deducir mundos
completamente « prior, y el recurso al sentido solo es atil tras la deduccion
constructiva, demasiado rica para saber de hecho en cudl de los mundos l6gica
y cientificamente posibles vivimos.
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Pero hay algo mids, y quizd de modo esencial, en el rechazo del prestigio
de la sensorialidad por el racionalismo cartesiano que una consecuencia del
descubrimiento de la fecundidad de la deduccién y una puesta en guardia
individual contra las pasiones y la confusién de los sentidos: un rechazo radical
a participar, a través de la sensorialidad y el impulso afectivo que desencade-
na, en los oscuros ¢ irreflexivos movimientos colectivos que subordinan a lo
irracional el prestigio de las instituciones, de los soberanos, de los generales,
la libertad moral del individuo.

En el siglo XV, esta critica al prestigio de los sentidos habia sido empren-
dida por Montaigne (Apologfa de Raymond de Sebonde), con mucha fuerza
e ironfa, retomando argumentos de los autores antiguos, salidos sobre todo
del escepticismo, y uniéndolos para aportar la idea de una relatividad de las
creencias, a fin de disminuir la virulencia y la intransigencia de los dogmatis-
mos. La Boétie, en el Discurso de la servidumbre voluntaria, vuelve al prestigio
de los sentidos responsable de la corriente colectiva que de hecho funda la
autoridad de los tiranos: ;qué serfa un tirano, un general de ejército, si brus-
camente le fuera negado todo auxilio de los stbditos y de los subordinados?
De hecho, es el pueblo el que se esclaviza a si mismo. El cartesianismo ha
reforzado esta critica de la sensorialidad como poder de arrastre irreflexivo
hacia la accién colectiva, dando el ejemplo del cogito que el individuo, en la
soledad, sin prejuicios, solo mediante la razén, puede desarrollar sin tomar
prestado nada de las fuerzas colectivas y de lo irracional. Pascal encuentra en
la mirada objetiva el poder de defensa radical contra todo prestigio: ;qué son
los jueces, vestidos de piirpura y armifio, cuando se los considera de manera
objetiva? ;Qué son los reyes y los generales, cuando se los considera seglin
el orden de las causas por si mismos, sin dejarse impresionar por la musica,
los trajes, el ruido de los hombres de armas que los rodean? Las ceremonias,
que utilizan la sensorialidad, no son mds que «muecar. Para Pascal, vida
mundana, ciego respeto de las grandezas de alcurnia, lujo inutil, desprecio
de la verdadera fe y compromisos con el poder se encuentran ligados. La
practica de las ciencias y el ascetismo moral operan un verdadero cambio de
orden que vuelve imperceptible el arrastre colectivo y el prestigio de todo lo
que es intramundano.
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La actitud racionalista resultante del cartesianismo apunta entonces ante
todo a instalar el conocimiento deductivo rechazando el conocimiento induc-
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tivo extraido de la experiencia perceptiva; esta empresa de separacién radical
conduce a disociar la sensorialidad, los datos cualitativos de los sensibles pro-
pios, y el conjunto de las significaciones abstractas de los sensibles comunes;
la percepcion es cortada en dos, siendo los sensibles propios rechazados como
engafiosos, siendo los sensibles comunes alzados por el contrario al nivel de
los a priori, se trate de la idea innata, de visién en Dios de los arquetipos,
o de cualquier férmula que afirme el cardcter de pura inteligibilidad de los
principios. La consecuencia de este corte, con la caida del saber aristotélico,
es el desvanecimiento de la nocién de objeto de la percepcion como realidad
reciproca del sujeto del conocimiento, y particularmente el rechazo del or-
ganismo como totalidad ordenada por la unidad de un alma que posee una
funcién vital. El organismo es reconstruido abstractamente como mdquina,
es decir como encadenamiento de funcionamientos por figura y movimiento.
La operacion comtn de tipo aristotélico ya no es concebible en una doctrina
semejante, para la cual el estado privilegiado de un sistema, que permite la
explicacién completa, es el del equilibrio de reversibilidad, como en una
mdquina simple donde los desplazamientos son infinitamente lentos. La
metaestabilidad de la tendencia, de la tensién, que permite el pasaje al acto,
implica irreversibilidad de las transformaciones: esta irreversibilidad no es
pensable en el racionalismo cartesiano, puesto que se opondria al propio
principio del método, que consiste en seguir la marcha de las transferencias
sin pérdida a través de los sistemas; pensamiento y extensién son sistemas en
los que las operaciones, lejos de ser pasajes de la potencia al acto (lo que es
irreversible), son transferencias continuas, de movimiento para lo extenso,
de evidencia para la res cogitans. El racionalismo mecanicista explica lo real
por la invariancia, por la continuidad, por la reversibilidad; la sustancia se
convierte en una garantia de invariancia, en lugar de ser, gomo en el tiempo
de Aristorteles, condicién y teatro de actualizacién, en el organismo individual;
por tal motivo, el rol del individuo desaparece, como principio de explica-
cién, y al mismo tiempo la originalidad de una recepcién de informacién
que proviene de un medio exterior al organismo; propiamente hablando,
en el seno de la 7es extensa, que es un continuo, no hay exterioridad, porque
no hay limite real, sustancial; la recepcién de un mensaje es solo un funcio-
namiento de relevos: el pasaje de lo exterior a lo interior aparece entonces
como un simple cambio de orden de magnitud, asf como el comando motriz
de los efectores a partir de un centro. En el seno de una sustancia, no hay
exterioridad: el mérodo cartesiano suprime entonces aquello que era una de
las caracteristicas principales de la percepcion: el pasaje de lo exterior a lo
interior; este problema cesa de ser psicolégico para volverse metafisico, bajo
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la forma de la comunicacién de las sustancias. En efecto, las matemadticas del
siglo XVII permitfan pensar transformaciones y equivalencias, no pasajes de
un orden a otro; pero el método de Leibniz, que inicia el cilculo diferencial
¢ integral, amplia el dominio de la inteligibilidad rigurosa.

En cambio, el racionalismo cartesiano, en tanto disocié la percepcion y
volvié imposible la reflexién sobre la exterioridad perceptiva o la situacién
de objeto, puso el acento sobre los problemas de transmisién y de operacio-
nes corporales; dio un sentido funcional y operatorio a la estimulacién, a la
transmisién de informacién, a los reflejos: y preparé una biologfa objetiva
para el siglo XIX que redescubrié las relaciones del organismo con el medio,
y una fisiologia de los sentidos positiva.

B — Sensacién y percepcion en la doctrina empirista
1. Locke y Berkeley; rol de las asociaciones de sensaciones

Se podria decir que el racionalismo del siglo XVII concibié todas las trans-
formaciones como una operacién, a la manera de las operaciones mentales
que encadenan nociones sin hiatos y de manera controlada. Esta actitud,
este postulado de base se encuentran también en la reflexién empirista que,
sin embargo, se opone al racionalismo por el hecho de que trata de la misma
manera la sensorialidad que los sensibles comunes e incluso que los conceptos
mds abstractos, al considerarlos como productos de la experiencia, lo cual
suprime los & priori.

Locke pretende mostrar que uno no conoce las cosas sensibles directamente;
la creencia en la existencia de cosas sensibles es el resultado de operaciones
implicitas; las cosas solo son colecciones de cualidades percibidas siempre
juntas. La percepcién es pasiva: el alma no puede impedirse percibir lo que
percibe. Las cualidades sensibles son ideas simples, es decir que no pueden
ser distinguidas en diferentes ideas (Ensayo sobre el entendimiento humano,
libro I, capitulo 2). Estas cualidades o bien penetran en el alma por un tnico
sentido (colores, sonidos, olores, sabores, solidez) o bien son entregadas por
varios sentidos, como las ideas del espacio, de lo extenso, la figura, el movi-
miento, el reposo, que recibimos por la visién y el tacto. La educacién de la
vista se explica a través de una induccion, que el hdbito vuelve inconsciente:
la esfera no es primero para el ojo mds que un circulo plano y diversamente
sombreado; luego, la experiencia del tacto, asociada a la primera, hace que de
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inmediato la esfera sea percibida directamente (visualmente) como un volu-
men redondeado. El hdbito, que permite llevar a cabo acciones sin darse cuenta
de ello, permite también realizar operaciones mentales sin percatarse de ello.
La diferencia entre esta interpretacion de la sensacion y la de los racionalistas
es que la idea de automatismo y de operaciones inconscientes tiene aqui un
lugar mds amplio, y sobre todo se encuentra extendida a contenidos que, en
los racionalistas, eran mantenidos fuera de toda reconstruccion empirica, ya
que eran considerados como ideas, en particular lo extenso; se puede decir
que la acusacién lanzada por el racionalismo contra la sensorialidad se vuelve
contra la razén misma, puesto que los principios primitivamente considera-
dos como no-perceptivos son, en el empirismo, considerados ellos también
como salidos de la experiencia sensible. Desde entonces, pierden su caracter
de certidumbre y de absoluto.

Por otra parte Locke intenta no desembocar en el escepticismo, que podria
ser alcanzado por esta inversion del racionalismo; para Locke, las sensaciones
son involuntarias: no provienen del sujeto; son mas vivas que las imdgenes;
se confirman unas por las otras, de mode que «el conocimiento que se extrae
de los sentidos es tan cierto como el placer y el dolor» (Ensayo sobre el enten-
dimiento humano, IV, ii). Sin embargo, las ideas extraidas de la percepcién,
aunque relativas a una realidad exterior, no son su copia: nuestras ideas no son
imdgenes o semejanzas perfectas de algo inherente al sujeto que las produce;
las cualidades primeras son originales (solidez, extensién, reposo, movimiento,
ntimero, figura); las cualidades segundas (colores, olores, sonidos...) no tie-
nen realidad: «... son solo la potencia que tienen los cuerpos de producir en
nosotros diversas sensaciones mediante sus cualidades originales o primeras»
(Ensayo sobre el entendimiento humano, 11, 8). Estas conclusiones estdn bas-
tante proximas del racionalismo, pero el principio de la continuidad entre la
sensorialidad y los sensibles comunes va a tener consecuencias considerables,
que caracterizan este método.

Berkeley emplea ampliamente el método calificado por Stuart Mill de
«psicoldgico» (por oposicién al método «introspectivor); en efecto, Berkeley
considera las representaciones humanas como asociaciones de sensaciones
en conexién constante. No tenemos la intuicién del mundo exterior; todo
¢l contenido de nuestro pensamiento estd hecho solo de asociaciones engen-
dradas por el orden de las sensaciones; este orden engendra una creencia en
¢l mundo exterior, y esta creencia es vista como intuitiva.

Las cualidades primeras no son mds que sensaciones, tal como las cualida-
des segundas; estas son «ideas»; ahora bien, «una idea (...) no puede existir
fuera de la mente» (Principios del conocimiento humano, parigrafo 33). Lo que
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llega por los sentidos no implica exterioridad, del mismo modo que palabras
aisladas no aportan un sentido; el sentido es descubierto tras experiencias
repetidas. Asi, los caracteres de lo extenso no son conocidos de manera innata:
nosotros percibimos la distancia por medio de signos que no tienen ninguna
semejanza con ella, pero que nos sugieren su idea, tras experiencias repetidas,
absolutamente como las palabras (Alcyphron, 4° didlogo); estos juicios son tan
familiares que el hdbito no abandona la conciencia que se tiene de ello. Desde
entonces, se puede decir, hablando del sujeto: «esse est percipere», y, hablando
de un hipotético objeto: «esse est percipin. La exterioridad del objeto percibi-
do se desvanece; para él, ser es ser percibido; de este modo, Berkeley acaba
en el acosmismo, en la hipétesis segtin la cual el mundo no existirfa, siendo
las impresiones sensoriales causadas directamente por Dios. Es lo que se ha
llamado, de manera bastante equivoca, «el idealismo absoluto» de Berkeley;
es evidente que la palabra «idea» no se opone aqui a «concepton, puesto que,
de hecho, las nociones que Berkeley presenta son resultados de la induccién
operada a partir de la experiencia sensorial; son por tanto conceptos; se trata
de hecho de un conceptualismo absoluto, doblado de un nominalismo radi-
cal, en la hipdtesis acosmista. Recalcamos el empleo muy particular de este
término «dealismo», aqui opuesto a «realismo», y que se impuso en el siglo
XVIII, luego vulgarizado a través del empleo literario.

2. Doctrina de Hume; rol del bdbito; alcance de ln percepeion

Hume retoma y desarrolla la critica «idealista» de Berkeley, pero es sensible
al hecho de que la Fisica sale adelante, por ende no existe sin relacién con
lo real. La teorfa de la percepcién, en Hume, se despliega segiin un ritmo de
oscilacién entre una tendencia empirista direcramente realista y una reflexién
relativista que atempera el aspecto realista.

1 / Hume advierte que existe en el hombre un instinto y una suerte de
prejuicio natural, «prepossession», que conduce al hombre a tener fe en sus
sentidos. Sin tener necesidad de razonar, la mayoria de las veces antes del uso
de la razén, suponemos la existencia de un mundo externo que no depende
de nuestra percepcién, y que existirfa aun si toda criatura sensible y nosotros
mismos estuvi€ramos ausentes y reducidos a nada. (Jnvestigacion sobre el
entendimiento humano, seccién XI1, I). Tal es el sentido comiin.

2/ Pero, si pasamos al plano de la reflexién, comprendemos que la imagen
o la percepcién solo pueden estar presentes en el espiritu. Los sentidos son
incapaces de producir un contacto inmediato entre el objeto y el espiritu.
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Las existencias, como «esta casa» 0 «esta mesa» no son mds que «fleeting
Co])z'es»’, representaciones de otras existencias, no existencias reales. El espiritu
jamds alcanza en si mismo otra cosa que percepciones, y por consiguiente
no puede hacer la experiencia de la conexién de esas percepciones con los
objetos, conexién que no alcanza. Las cualidades segundas solo existen por
el espiritu, y los argumentos empleados para demostrarlo son aplicables a las
cualidades primeras: «La idea de extenso se debe enteramente a los sentidos
de la vista y del tacton.

3/ Sin embargo, si volvemos a la experiencia, constatamos que existe una
diferencia nitida entre las simples imagenes y las percepciones: las percepciones
implican un sentimiento que no depende de nuestra voluntad y no puede
ser producido de manera antojadiza; ese sentimiento (feeling) estd unido a
la creencia (belief) en la existencia de los objetos; es irreductible y responde
a ciertos estados de conciencia en ciertas circunstancias. Esta expectativa
tiene por principios (y por #nicos principios) la experiencia y el hdbito; la
percepcidn es «una concepcién de un objeto mds intenso y mds estable que
aquel que sigue las ficciones de la imaginacidén»; esta concepcién surge de
una habitual ligazén del objeto con algo que estd presente a la memoriay a
los sentidos: «Toda creencia en materia de hecho (...) se deriva simplemente
de algtin objeto presente a la memoria y a los sentidos, de una unién habi-
tual entre ese objeto y algtin otro objeto (Jnvestigacidn sobre el entendimiento
humano, seccién V, 1)

4/ Retornando a la reflexién, constatamos el acuerdo constante entre la Na-
turaleza y el Espiritu, puesto que el curso de la Naturaleza responde a la ley de
asociacion que rige nuestras ideas: existe pues una armonia preestablecida entre
el curso de la Naturaleza y la sucesién de nuestras ideas: «Aunque las potencias y
las fuerzas que hacen variar la escena del mundo nos sean descenocidas, hallamos
que nuestros pensamientos y nuestras concepciones les han prestado hasta aqui
fiel compafifa». Esta formula relativista sitda pues la correspondencia entre el
conocimiento perceptivo y lo real no al nivel de los objetos aislados —ellos no
son intuitivamente aprehendidos, resultan de una construccién hecha por el
sujeto— sino al nivel de las ligazones y los encadenamientos que constituyen el
conjunto de la percepcién, con sus secuencias, sus agrupamientos, sus expec-
tativas de continuacién. Son los encadenamientos constantes de fenémenos,
observados por la Fisica, los que muestran que el conocimiento perceptivo,
aunque desprovisto del poder de intuicién que permitirfa al espiritu alcanzar
sin demora lo real, estd no obstante fundado y refiere a la Naturaleza.

! Copias fugaces. (N. de T)
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3. Caracteres comunes de las tesis racionalistas y empiristas

Lo que hay de mds constante en las teorfas de la percepcién en la época de la
filosofia cldsica, tanto en los racionalistas como en los empiristas, es la idea de
que se produce un funcionamiento, con o sin conciencia, que utiliza y agrupa
los datos de los sentidos y los asocia para constituir los «sensibles comunes»
y los «sensibles por accidente». Ni los racionalistas ni los empiristas admiten
que los datos de los sentidos aportan en el sujeto una imagen de lo real, una
visién realista del objeto, una intuicién; son solo materiales, y nunca la ocasién
de «ideas» en el sentido platénico y realista del término; los racionalistas por
otra parte solo extraen de la percepcién los principios ideales e intuitivos del
conocimiento deductivo; los empiristas los extraen de la percepcion, pero al
nivel de los encadenamientos, no de los elementos, de los datos, y consideran-
do dicho conocimiento como nicamente relativo. Yendo mds lejos, podemos
decir que el postulado comtin de todas estas doctrinas es que el conocimiento
es una operacion; hay operacién en la deduccién cartesiana, operacién en los
juicios implicitos de la ilusidén perceptiva en Malebranche, operacién en fin
en la actividad que desemboca en el hdbito en Hume. Todo lo que puede ser
pensado claramente por medio de la nocidn de operacién —del pensamiento
o del cuerpo- es considerado como aceptable: la perpetua sincronizacién de
la actividad de las ménadas independientes en Leibniz es el ejemplo més ex-
tremo del lugar dado a la operacién. El automatismo es solo uno de los tipos
de la operacion de transferencia, de encadenamiento, de agrupamiento, que el
método cartesiano explicita, magnifica y generaliza. En ese caso, la percepcién
como visién, como «teoria», no es Gtil ni concebible; solo las secuencias son
utiles y controlables. Esta realidad de la operacién como transferencia y acti-
vidad continua estd presente en la importancia atribuida a los automatismos,
asi como en el punto de partida, tedrico y metodolégico, que es el cogito en la
doctrina de Descartes; ahora bien, el cogiro es una operacién pura, en la cual
la afirmacién y la evidencia de la existencia emanan directamente de dicha
operacioén, sin recurso a nada anterior o exterior; la manera en la que Dens
sive Natura se expresa en la infinidad de los atributos en Spinoza es en cierta
medida comparable al cogito; hay, en el origen del racionalismo, un modelo
de ser y de pensamiento que no tiene necesidad de la anterioridad ni de la
exterioridad; estd dotado de poder de auto-posicién, y es por eso normativo
por si mismo; en este sentido, no pide ninguna guifa a la sensorialidad, ni
para las normas, ni para el saber, en el racionalismo estricto; se podria decir
que la sensacién y la percepcién son impensables en un sistema en el que
precisamente el ser ya estd en acto desde el comienzo, y no puede dar lugar ni
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a una comunicacién verdadera (comunicacién de las sustancias) ni a un pasaje
de la potencia al acto: la recepcién, que implica exterioridad y virtualidad,
potencialidad, es aquello que no puede ser pensado en la época cldsica. El
empirismo es una de las consecuencias, sino del racionalismo, al menos de su
postulado de base, segiin el cual no hay dos maneras de ser, la potencialidad y
la actualidad: nada original y realmente exterior puede ser dado al espiritu; el
espiritu solo opera sobre un material homogéneo de signos, y son caracteres
intrinsecos de su operacién —por ejemplo la repeticion— los que constituyen
el aspecto del objeto y la impresion de exterioridad: no son intuiciones, sino
operaciones; aquello que es recibido por los sentidos no tiene significacién
por si mismo: son como palabras cuyo sentido es descubierto poco a poco a
través de las ocasiones de empleo, a través de la experiencia; y para esclarecer
estas significaciones progresivamente descubiertas, no hay en el empirismo
(como si en el racionalismo) una fuente mds elevada del saber que serfan las
ideas innatas o la visién de los arquetipos en el verbo divino; todos nuestros
conocimientos tienen un unico origen, incluso los principios: provienen de
la experiencia perceptiva. Se produce entonces en el empirismo una inversién
contra la solidez del racionalismo; la percepcion no es la intuicién del objeto,
pero el hombre no tiene otra fuente de saber; luego de haber aprendido, con la
luz de la raz6n guiada por las ideas innatas, a criticar la percepcién y a quitarle
toda pretensién intuitiva y realista, la filosofia clasica, cuando descubre con
el empirismo que los principios de la razén son también ellos de la misma
naturaleza que la percepcidn, se condena sea a la consecuencia extrema del
acosmismo, sea, al menos, al relativismo; con las matemdticas como tinico
modelo del conocimiento riguroso, la consecuencia acosmista apenas podria
ser desechada; pero el desarrollo de las ciencias experimentales aporta, en el
siglo XVIII, la mediacién del relativismo. s

C — El relativismo: sensibilidad y formas a priori en Kant

Es esta mediacidn equilibrada, conclusién del conflicto entre racionalismo
y empirismo escéptico, lo que Kant quiere aportar, como un juez al final de
un largo e importante debate.

Como el antiguo mediador que fue Aristételes tras la oposicién entre los
«Hijos de la Materia», y los «Amigos de las Ideas», adoptando el esquema
hilemérfico por fundamento del pasaje de la potencia al acto, Kant supone
que el conocimiento real exige la interaccion entre el a priori 'y el a posteriori:
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un conocimiento sin materia es vacio, un conocimiento sin forma es confu-
so. Hay materia y forma en el conocimiento, siendo la materia el elemento
miltiple y variable, siendo la forma el conjunto de las inicas leyes necesarias
que permiten constituirse al pensamiento.

La percepcién externa no es una facultad sino una forma del espiritu, en
tanto que supone el espacio, forma a priori del sentido externo. Percibir lo
exterior es afadir a las sensaciones la exterioridad, el espacio. El sonido, el
color, la resistencia, no son sino modificaciones internas; solo hay mundo
externo en el momento en que dichas modificaciones son situadas en el es-
pacio. Es el espiritu el que proporciona el espacio; es por tanto el espiritu el
que constituye el mundo externo. Ser capaz de percepcién es proporcionar el
dato del espacio. «Spatium non est aliquid objectivi ez realis, nec substantia,
nec accidens, nec relatio; sed subjetivum et ideale et e natura mentis stabibli lege
proficiscens veluti schema, omnia omnino externe sensa sibi coordinandi» (De
mundi sensibilis atque intelligibilis forma et principiis, 1770)2.

Kant no acepta el «idealismo» (en el sentido que esa palabra adopta en
Berkeley) es decir el nominalismo puro; el espiritu entrega al conocimiento
la forma, pero no la materia, que escapa a nuestras manos, y solo nos alcanza
luego de haber atravesado las formas de la sensibilidad; la materia tiene sin
embargo una existencia real y distinta; se debe plantear una existencia distinta
de las cosas en si.

Kant refuta en primer lugar el idealismo dogmadtico de Berkeley «quien
ve el espacio con todas las cosas, cuya condicién inseparable es, como algo
imposible en si, y por consiguiente ve también las cosas en el espacio como
puras ficciones» (Critica de la razén pura, 1° parte, trad. Barni, p. 285).

Kant refuta luego el idealismo problemdtico de Descartes, quien afirma
que somos impotentes en demostrar una existencia por fuera de la nuestra.
El idealismo de Berkeley se impone si se hace del espacio una propiedad que
pertenece a las cosas en sf; el idealismo problemadtico parece considerar que
nosotros nos limitamos a imaginar las cosas exteriores; de hecho, nosotros
tenemos la experiencia de ellas, en tanto tenemos la experiencia, indubitable
segiin Descartes, de la actividad de nuestro pensamiento; nuestra experiencia
interior, segin Kant, solo es ella misma posible bajo la condicién de la ex-

2 «El espacio no es ﬂ/go objetivo y real, ni una sustancia, ni un accidente, ni
una relacién; sino algo subjerivo e ideal, salido de la naturaleza del espiritu por
una ley fija, a la manera de un esquema destinado a coordinar absolutamente
todo lo que es aportado desde afuera por los sentidos» (Dissertatio de 1770, 111,
pardgrafo 15, D).
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periencia exterior. Esas dos experiencias son solidarias, solo nos conocemos
conociendo algo exterior a nosotros; tenemos una conciencia inmediata
de la existencia de las cosas exteriores como de la nuestra. Kant enuncia el
siguiente teorema: «La simple conciencia, pero empiricamente determinada, de
mi propia existencia prueba la existencia de los objetos exteriores en el espacio.»
En efecto, esta conciencia de mi propia existencia exige algo permanente en
la percepcién, que sea distinto de mis representaciones: la existencia exterior.

Por eso, la doctrina de Kant aparece ella misma como un relativismo: el
mundo en tanto conocido es un mundo fenomeénico, es decir «un todo formal,
que ya no es parte de otro». Lo que fue dicho del espacio se aplica de la misma
manera al tiempo: «E/ tiempo no es nada objetivo ni real, no es una sustancia,
ni un accidente, ni una relacién, sino una condicién subjetiva necesaria en
virtud de la naturaleza del espiritu humano, para coordinar sensibles cuales-
quiera segtin una ley determinada, y de ese modo una intuicion pura. Puesto
que nosotros coordinamos tanto las sustancias como los accidentes, segin la
simultaneidad como segtin la sucesién, solo a través del concepto de tiem-
po; y asf su nocién, a titulo de principio formal, es mds antigua que dichos
conceptos [de sustancia y de accidente]» (De forma. .., seccién 111, pardgrafo
14,5). El tiempo no es entonces una realidad objetiva, puesto que deberfa ser
o bien un flujo continuo en el ser, mds alld de cualquier cosa existente, como
piensan los filésofos ingleses, o bien una realidad abstracta de la sucesién de
los estados interiores, como en el sistema de Leibniz. Esta segunda opinién
descuida completamente la simultaneidad, la mds importante idea derivada
del tiempo. Ahora bien, segtin Kant, hace falta poder determinar las leyes
del movimiento por la medida del tiempo, y no el tiempo, en cuanto a su
naturaleza propia, por lo que se observa en el movimiento o en cualquier serie
de cambios internos, lo cual destruye completamente toda certidumbre de las
reglas. La ubicuidad del tiempo permite plantear como siendo en #» tiempo
todo lo que es pensable segtin los sentidos. Esta ubicuidad afiade a la cantidad
de los acontecimientos una segunda dimensién, en tanto estan ligados, en
cierto modo, al mismo punto del tiempo. «Puesto que si representamos el
tiempo a través de una recta infinita y las simultaneidades en un momento
cualquiera a través de las lineas que le son aplicadas con orden, la superficie
asi engendrada representara el mundo fenoménico, en tanto sustancia como
en tanto accidentes.» De esto resulta que el tiempo, aunque sea planteado
en st mismo y de modo absoluto como un ser imaginario, es no obstante, en
tanto involucra la ley inmutable de los sensibles como tales, «un concepto
muy veridico y una condicién de la representacién intuitiva que se extiende al
infinito a todos los objetos posibles de los sentidos». Este concepto contiene
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la forma universal de los fenémenos, primitiva y originaria. Es un principio
formal del mundo sensible absolutamente primero.

Espacio y tiempo son entonces intuiciones puras; no son abstraidas de las
sensaciones externas; la posibilidad de las percepciones supone el espacio y
el tiempo. Pero ademds hace falta precisar, segin Kant, que se trata de 7e-
presentaciones singulares y no generales; se conciben todos los actuales como
situados en el tiempo, no como contenidos bajo su nocién general como bajo
un cardcter comun; el concepto de espacio comprende en s7 todas las cosas; no
es una nocién abstracta y comun que las contiene bajo si. Lo que llamamos
espacios miiltiples son solo partes del mismo espacio inmenso, mutuamente
correlativas por una cierta posicién, y no podemos concebir un pie ctibico
mds que como envuelto desde todas partes por el espacio ambiente.

Esta concepcién de la relacién entre el mundo fenoménico y el sujeto
excluye el empirismo puro, pero excluye también una teorfa del conocimien-
to comparable a la de Platén: no hay un arquitecto del mundo que no sea
también creador; la unidad en la conjuncién de las sustancias del universo es
la consecuencia de la dependencia de todas por relacién a un ser. Lo esencial
es la unidad del mundo fenoménico.
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