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Fernando Beresiiak

{QUE ES ESO EN DONDE SE ES?

1. Temdtica

Desde hace milenios que el ser humano intenta comprender qué es
eso en donde se encuentra, presenta y deviene su ser -sea lo que fuera que se
entienda por este ultimo término-.

Las narrativas ancestrales ya pensaban a los hombres a partir de una mito-
logia que los ubicaba en el seno de una dindmica cosmoldgica, la cual todavia
no habia terminado de sufrir su particién entre cultura y naturaleza. Siglos des-
pués, las primeras tentativas filoséficas ain mantenian el sentido de esa pesqui-
sa, tal y como puede observarse en los denominados presocriticos. De hecho,
el punto de partida esencial de estos ultimos fue una interrogacién cosmologi-
ca que con el paso del tiempo ird adquiriendo la forma de una filosofia de la na-
turaleza. Durante el desarrollo de ese proceso -incluso a partir del pensamiento
socratico en donde comenzaria a asentarse un tono antropocéntrico en el que-
hacer filoséfico-, toda interrogacién y su concomitante prictica de si o ejercicio
espiritual, que colaborara a componer esa relacién afectiva con el saber, debia
realizarse en el marco de una comprension integral césmica.

Mis alld del tiempo transcurrido, la filosofia moderna comenzard y se desa-
rrollard bajo el imperio de las mismas preguntas (que ya se manifestaban con
anterioridad al nacimiento de la disciplina en cuestion, aproximadamente dos
mil afios antes), asi como sobre los frigiles cimientos que erigian las tentativas
de respuestas. Racionalismos, empirismos e idealismos de todo tipo se encon-
traban reflexionando sobre el cosmos y sus temdticas mas emblemadticas, so-
bre lo que es y sus dindmicas, sobre el modo en que condiciona al hombre o,
al menos, sobre el modo en que éste podria o no conocerlo. Las mismas pre-
guntas y los mismos problemas, aquellos que insisten y persisten, vieron nacer,
transitar, morir y renacer las distintas conformaciones de esa civilizacién que
Occidente se obstina en llamar humana. El recorrido podra haber sido diverso
e incluso subrepticio, pero adn en la modernidad las investigaciones cosmolé-
gicas mantuvieron al quehacer filos6fico bajo su yugo.
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Esta tradicién también se evidencia en las obras de los que algunos deno-
minan “los ultimos filésofos”, tal y como puede verse en Hegel, Nietzsche y
Husserl. Incluso, durante el siglo xx, luego de que Einstein y Bergson tuvieran
una de las discusiones mds relevantes para la cosmologia venidera, las filosofias
que se gestaron, como las de Heidegger y Deleuze, tienen en el seno de sus re-
flexiones el problema cosmoldgico y espacial.

Todas estas referencias, claro estd, son demasiado generales. Con un trabajo
detallado ademds podria afirmarse que los autores mencionados, si bien a veces
utilizan terminologias idénticas o similares, no las significan del mismo modo,
habiendo diferencias alli donde a primera vista no hay otra cosa que similitu-
des; y lo mismo a la inversa. Para el caso, dicha objecién poco importa. La tarea
consiste en ir desembrollando ese cosmos conceptual ovillado para que la filo-
sofia espacial venidera que aqui se postulard, aunque no desarrollard, encuen-
tre su propia y ajustada estancia.

Y si alguna duda quedara sobre lo que acontece en la actualidad, con la si-
guiente cita de Coccia se espera no sélo dar cuenta de lo que estd sucediendo en
la contemporaneidad, sino también situar el sentido de lo que se pretende sea
la orientacién filoséfica del joven siglo xx1:

Lo que, de manera mis o menos arbitraria, llamamos filosofia ha
nacido y se comprendia, desde el origen, como una interrogacion
sobre la naturaleza del mundo, como un discurso sobre la fisica
(peri tés physeds) o sobre el cosmos (peri kosmou). Esta eleccién no es
para nada azarosa: hacer de la naturaleza y del cosmos los objetos
privilegiados del pensamiento significaba afirmar implicitamente
que el pensamiento no deviene filosofia mis que confrontindose
con esos objetos.”

Si toda verdadera indagacion filoséfica es una indagacién césmica, serd a partir
del cosmos, frente a él, junto a él y en él que la filosofia podrd volver a desple-
gar sus potencias secretas y sus fuerzas mds profundas. Y quiza también haya
que decir que es en su umbral donde un pensamiento espacial no reducido a la

1 E. Coccia, La vida de las plantas. Una metafisica de la textura, Buenos Aires, Mifio y Dévila
editores, 2017, p. 29.
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metafisica de la presencia podria conformarse. Pero esta tltima y enorme pro-
blemdtica se abrazard en un futuro. Ahora es momento de precisar la critica.

11. Problemdtica
En este trabajo no se indagard en la nocién de cosmos de manera directa, pues-
to que se lo hard de forma indirecta a través de dos nociones que a lo largo de la
historia de Occidente fueron moldeando el pensamiento cosmoldgico; a saber,
las de lugar y espacio. Numerosos autores de la tradicion filoséfica contrapusie-
ron y delimitaron las distintas palabras que hacian referencia a lo que ellas dos
intentaban significar. Aunque con terminologias diversas, desde la Antigiiedad
hasta la actualidad no fueron escasos los intentos por tratar de identificar las ca-
racteristicas y pertenencias que les serfan propias y las distinguirian.

Asimismo, para dar cuenta de la problemaitica en juego, también se analiza-
ran los posibles términos que habrian funcionado como antecedentes de esas
dos nociones modernas. Con ese andlisis hecho podremos evaluar las respec-
tivas limitaciones y potencialidades de “lugar” y “espacio”, y asi obtener una
mejor comprension de las bases sobre las cuales se iba erigiendo el habitat hu-
mano. El presente trabajo pretende inscribirse en esta perspectiva.

Partiendo de las distinciones que el estudio permita, mds precisamente se
explorard el modo en que, oponiéndose a algunos de los caracteres tradiciona-
les que la nocién de lugar arrastraba consigo, la espacialidad desprendida de la
revolucién cientifica habria podido operar como una utopia. Es decir, aquella
se habria instalado en una especie de no lugar caracterizado bondadosamente
desde el cual poder postular inmaculadamente el proyecto politico que se ha-
bria ido configurando junto a la edificacién de la cosmovisién cientifica.

En ese sentido, recuperando los resultados de la primera contraposicién cri-
tica entre la nocién de lugar y espacialidad, se sopesaran las solidaridades que
podrian existir entre la utopia (entendida como un no lugar) y la espacialidad
de la ciencia moderna (imagen fisico-matemadtica del mundo, quiz ficticia aun-
que pragmiticamente eficaz, y con un critico y siempre inestable correlato para
con las complejidades fisico-materiales del lugar al que hacen referencia). Esto
permitird detectar los limites de la espacialidad cientifico-moderna y evaluar si
ellos también incumben a toda nocién espacial.

Entendiendo asi que la espacialidad cientifica habria funcionado -y funcio-
na- como una utopia, se indagard en la articulacién de la cosmovisién cientifica
y su pretensién de instalar en los lugares del mundo sus delimitaciones, poten-
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cialidades y valores. La pesquisa intentara dar cuenta de que las espacialidades
que creaba y fomentaba esa utopia (ese ilusorio mundo tecno-cientifico procla-
mado por los devenires de la ciencia moderna) procuraban caracterizar de més
ilusorios aun todos aquellos aspectos de la realidad que no se sometieran a su
axiomdtica, as{ como erigir un nuevo modo de concebir el habitat humano se-
gun los criterios de su cosmovision alejandose, aunque no totalmente, de la an-
tigua terminologia cdsmica. Recién al interior de este marco analitico se estara
en condiciones de aportar nuevos elementos a aquella lectura que visualiza el
devenir del proyecto socio-politico de la ciencia moderna como una distopia.
Finalmente, se desarrollard una breve reflexion sobre los elementos con-
ceptuales y tedricos recorridos, los cuales pretenden aportar un modo cada vez
mais solido de afrontar los peculiares desafios que, desde hace varios siglos, la
cosmologia -filosdfica y cientifica- le viene lanzando al ser humano.

ANTECEDENTES GRIEGOS DE LA ESPACIALIDAD CIENTIFICA:

FALSAS IDENTIFICACIONES, FORZADAS CORRESPONDENCIAS
Michel Foucault decia que “lo que debemos encontrar detras de las palabras de
nuestro diccionario no son constantes morfoldgicas, sino afirmaciones, pre-
guntas, anhelos, mandatos™. Si esto es asi, resulta fundamental recuperar, aun-
que sea someramente, el detrds de bambalinas del escenario lingiiistico relativo
a las nociones de lugar y espacio. Esa tarea bien podria colaborar a compren-
der algo asi como la voluntad de poder que, mis cadtica que ordenadamente,
fue constituyendo los principios rectores que diagramaron las imigenes de eso
en donde el hombre es (esas en las que se cree que se vive, en las que se consi-
dera que se deberia vivir e incluso en aquellas en las que se cree que la vida se-
ria imposible).

Como el lenguaje tiene su historia, la actual utilizacién de ciertos vocablos
no hace otra cosa que continuar reproduciendo de forma actualizada los lazos
que atan al ser humano a aquella; y aunque se insista en hacer creer que todo
tiempo pasado, y asi la historia que constituyé al hombre, fue mejor, bien se
sabe que no es posible encontrar un punto de comparacién en el maflana. En
este sentido, detectar y comprender la historia de la terminologia del tema en
cuestién no solo sirve para la erudicién histérica, sino también y sobre todo

2 M. Foucault, Siete sentencias sobre el séptimo dngel, Madrid, Arena Libros, 2002, pp. 26-27.
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para habilitar la liberacion del animal humano de ciertas modelizaciones lin-
giiisticas que por milenios determinaron la razén de su actuar y pensar. Gilles
Deleuze tenia razén cuando afirmaba que era necesario crear una lengua nue-
va para un pueblo nuevo.

Con la advertencia de que estas son algunas primeras facetas de una investi-
gacion en curso, y que aqui se trata de realizar ciertas intervenciones filoséficas
y no tareas filolégicas, se recuperaran las referencias etimoldgicas ya detectadas
por algunos especialistas. De este modo, se podra dar cuenta de que los térmi-
nos modernos lugar y espacio, fundamentales para pensar la cosmovisién en la
que se estd inserto y que llegaria desde los inicios de la modernidad, no encuen-
tran referentes claros y directos en la Antigiiedad con los cuales emparentarlos.
Aun asi, se verd luego, la terminologia griega resulta fundamental para pensar la
utopia desplegada por la ciencia moderna; sobre todo si se toma en considera-
cién que su eje fundamental es, justamente, la nueva concepcién espacial junto
ala concomitante axiomitica fisico-matemdtica con la cual se dispondrd a apre-
hender toda dimensién mundana.

Asi, en el griego antiguo, ese que vio nacer a la filosofia, siquiera podia ha-
blarse de las mismas nociones modernas de las que el hombre se sirve para re-
ferir a tal o cual ente. Esto lo demuestra, por ejemplo, Salomon Bochner al
afirmar que los griegos no entendian el espacio del mismo modo que se lo hace
en la modernidad; pero en todo caso lo hacian de una forma similar al modo en
que los modernos comprenden la nocién de lugar o, segun dice, en términos
griegos la de fopos.* Mas aunque el autor demuestra la dificultad de conectar los
términos antiguos y modernos, sigue intentando vincular mis o menos directa-
mente uno a otro ya que, segun ¢él, olvidando algunos matices diferenciales, lo
que los modernos llaman espacio los antiguos lo denominarian, modernamen-
te, lugar y, en su lengua, topos.

Dicha insistencia en hacer corresponder palabras antiguas con las modernas
se encuentra lejos de una consideracién que tenga en cuenta los matices de la
problemadtica. El andlisis de chora en el Timeo de Platdn, asi como los usos de to-
pos en la Fisica de Aristételes, dan sobrada cuenta de las dificultades que plantea
el tema. Es que aunque ambas palabras se encuentren intimamente vinculadas

3 Cfr. S. Bochner, “Space”, Dictionary of the History of Ideas, New York, Charles Scribner”s
Sons, 1973, pp. 295-307.
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a la dimension y a la extension, nociones fundamentales para lo que serd la es-
pacialidad moderna, serfa imprudente asociarlas entre si sin mas.

Del mismo modo cabe recordar que tanto fopos como chora eran utilizados
de forma ineludible como vinculadas a cosas particulares. Segtin Platén, la no-
cién de chora tan sé6lo puede ser atendida en relacién con aquello que aparece
en la situacién que ella especialmente genera para hacer espacio mas no para
determinar con sus cualidades lo que alli acaecerd, permitiendo que la cosa ex-
prese sus propias cualidades;* y, siguiendo a Aristételes, el topos es siempre fo-
pos de algdn cuerpo, por lo que nunca podria estar vacio.® Es decir que ni ftopos
ni chora pueden emplearse de forma general o sin referir a su ineludible rela-
cién con cosas particulares, tal y como si lo hard, por ejemplo, el espacio vacio
y/o absoluto newtoniano o la mera extensién del universo fisico-matemadtico
modernos.

Igualmente, si se tienen presente las investigaciones del ultimo tiempo, ellas
también dan perfecta cuenta de la insuficiencia de cualquier igualacién termi-
nolégica entre el griego antiguo y las lenguas modernas, al menos en lo relati-
vo al tema que aqui se trata. Por ejemplo, Martin Heidegger insiste en que los
griegos no tuvieron un término para lo que los modernos denominan espacio
debido a que la experiencia espacial de aquellos no estaba situada alrededor de
la extensidn sino mds bien de lo que desde hace un tiempo se denomina lugar
o que aquellos denominaban topos; esto por un lado. Pero ademis especifica,
con mayor atino que Bochner, que el tipo de espacialidad que podian experi-
mentar estaba, asimismo, vinculado a la nocién de chora. Segiin Heidegger, esta
ultima no se puede reducir ni al espacio ni al lugar tal y como los modernos lo
entienden, sino que es necesario comprenderla como aquello que esti tomado
y ocupado por lo que alli se encuentra y deviene, sin dar a éste un aspecto ni
una semejanza que provenga de si y que pueda determinarlo, aunque si gene-
rando las condiciones para que pueda aparecer con sus cualidades especificas.®

Como se puede visualizar, dificil seria asociar directamente los términos
modernos lugar o espacio a las nociones antiguas de fopos y chora, o viceversa.

4  Cfr. Platdén, “Timeo” en Platén. Didlogos 11, Madrid, Editorial Gredos, 2011, pp. 836 (50¢),
837 (51a-B) y 838 (52B).

5 Cfr. Aristételes, Fisica, Madrid, Editorial Gredos, 1995, pp. 239-240 (Libro 1v, 5, 212A 0-20).

6  Cfr. M. Heidegger, Introduccién a la metafisica, Barcelona, Editorial Gedisa, 2003, pp. 66-67.
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La tarea es sumamente mds compleja y requiere de un trabajo mayor que por
razones de extensiéon quedard para otra oportunidad. No obstante, para con-
tinuar recopilando algunos otros origenes de esta problemitica por la que se
intent6 asociar dichos términos, seria prudente contar con otros usos institu-
cionales y coloquiales de dicha terminologia en la Antigiiedad griega (aunque
mads no sea para enriquecer el andlisis de la situacién lingiiistica con la que uno
se encuentra cuando se remite a aquel periodo).

Asi, el léxico compilado por Liddell y Scott indica que chora, por cierto més
antiguo y concreto en su uso que fopos, solia sugerir tanto un espacio o habiti-
culo en el que una cosa estd, como un lugar, campo, tierra, territorio, pais o es-
tado; pero ademds, en su aspecto mds abstracto, podria significar una posicién
especifica, o bien de jerarquia militar (general) o bien de estado civil (viuda) o
emocional (afligido).”

Por otro lado, en relacién con fopos, dicho diccionario sostiene que era el
mds abstracto ya que, por un lado, podia referir a un lugar o posicién tanto fisi-
ca como textual y que, por el otro, en cada uno de esos ambitos tenia mdltiples
resonancias. Asi, en términos geograficos no sélo se lo usaba para referir a una
regién, zona o un sitio sin mds, sino que también se lo implementaba con una
densidad simbdlica mayor como por ejemplo para designar el lugar especifico
en el que se enterraba a las personas. Y en relacion con los textos, podia hacer
referencia a una parte del documento o a un pasaje, y algunas veces era utiliza-
do como elemento para la retérica.?

Otras investigaciones sobre la temprana geografia griega, llegando incluso a
los textos de Ptolomeo, también parecieran reforzar algunas de las diferencias
ya sefialadas. Y, mds atin, suman a ellas algunas otras complejidades. Mientras
que en la geografia de aquel periodo la referencia a una ubicaciéon con el tér-
mino topos tendria un sentido bastante abstracto, la de chora indicaria una lo-
calizacion particular o mds concreta.” Por su parte, Walter nos advierte de una
posible confusién al recordar que fopos, a pesar de ser mds abstracto, era el

7 Cfr. H. G. Liddell y R. Scott (comp.), A Greek-English Leixcon, Oxford, Clarendon Press,
1968, p. 2015.

8  Cfr. Ibid., p. 1806.

9  Cfr. F. Lukermann, “The Concept of Location in Classical Geography”, en Annals of the
American Association of Geographers, Ne 51, 1961, pp. 195-196.
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término indicado para designar una ubicacién o posicion en sentido objetivo;
mientras que chora, siendo el mas concreto de ambos, se implementaba cuan-
do las referencias al lugar tenian connotaciones subjetivas o emocionales.'® Es
mas, los lugares cargados de sacralidad no eran designados con el término to-
pos (el cual seria ideal por su nivel de abstraccion y pretension de objetividad),
sino con chora (es decir, el mas concreto, subjetivo y emocional de ambos).**

Todo esto, al menos, hasta el periodo greco-helénico. Alli topos, tradicional-
mente vinculado a la objetividad, comenzé a utilizarse para designar lugares
santos, focalizando asi su uso en el nivel abstracto. Y chora, a pesar de su nivel
subjetivo y emocional, empez6 a implementarse para un registro técnico y ad-
ministrativo que concentrd su uso en el aspecto mds concreto.’? La historia de
estos desplazamientos es mis compleja, por lo que en otra oportunidad debera
investigarse como las dimensiones de lo abstracto y lo concreto establecieron
nuevos vinculos estratégicos con las de objetividad, subjetividad y emociona-
lidad para reconfigurar los incipientes significantes que irdn constituyendo el
mundo simbélico venidero.

Con todo, es posible visualizar cémo la gran variedad de multifacéticos
usos, muchos de esos superpuestos (la dimensién y la extension, lo abstracto
y lo concreto, lo sagrado, santo y propiamente humano, asi como lo objetivo,
subjetivo y emocional), no se encuentran tan bien delimitados como lo reque-
riria aquella operacién que pretende vincular directamente fopos a lugar y cho-
ra a espacio, o viceversa. Pero, tal y como ya se vio, la tensién no sélo surge del
registro que se tiene de sus usos coloquiales o institucionales, sino que también
puede visualizarse, aunque bajo otra distribucién, adentrandose en sus adquisi-
ciones filosoéficas, como son las de Platon y Aristoteles.

Ahora bien, existe otro término griego, quizd de menor importancia en los
origenes de la filosofia, aunque esencial por sus despliegues posteriores al pen-
samiento platénico y aristotélico. Se trata de kenon, la sustantivacién del ad-

10 Cfr. E. V. Walter, Placeways. A Theory of the Human Environment, Chapel Hill, University
of North Carolina, 1988, p. 120. Cabe dejar constancia de que, tal y como lo afirma Walter, el
uso que Platén hace de topos en su Fedro seria una excepcién a dicha afirmacion.

11 Cfr. Ibid,, p. 120.

12 J. E. Malpas, Place and Experience. A Philosophical Topography, Cambridge, Cambridge
University Press, 1999, p. 25, nota al pie 18.
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jetivo kenos, el cual se implementaba para sefialar la ausencia de algo que se
esperaria estuviese alli presente.’® La utilizacién filoséfica de este término -por
ejemplo, en el estoicismo- amplificé su campo de resonancia semdntica, pu-
diendo entonces referir tanto a un objeto vacio de contenido (como se dirfa de
una “casa vacia” porque se esperaria que tuviese, por ejemplo, el mobiliario o
personas en su interior) o incluso a un terreno, espacio o lugar en el que es sig-
nificativa la idea implicita de que nada ni nadie lo estd ocupando, asi como a
algo directamente vacio, aunque esta vez, sin referir al hecho de que se espera-
ria que allf hubiese alguna presencia.**

Debido a la ultima de estas connotaciones es que también se pueden en-
contrar en kenon los antecedentes de una nocion espacial cercana a la mera ex-
tension, tal y como luego circulard delimitando ciertas concepciones que se
vincularan al origen de la cosmovisién cientifica moderna. De hecho, al traba-
jar la nocién de kenon, Malpas dice que

el concepto de vacio trae consigo la idea de un reino homogéneo
e indiferenciado de extension pura -la idea de un dominio puro de
“contencion” del tipo al que se llega, por ejemplo, cuando uno abs-
trae la cosa de su entorno circundante para que lo que quede no sea
mds que un espacio vacio pero abierto- y es precisamente esta idea
la que estd en el corazén del pensamiento sobre el espacio en el tra-
bajo de Descartes y Newton.*

En ese sentido, no es un dato menor que dicho término haya mantenido su vi-
gencia a lo largo del tiempo, aunque reconfigurada en varias ocasiones, y que
tuviera un fuerte impacto durante la Edad Media y el Renacimiento.*® El tér-
mino kenon deviene asi un concepto fundamental para entender la historia que
acarrean las modernas nociones de lugar y espacio, propias de la cosmovisién

13 K. Algra, Concepts of Space in Greek Thought, Leiden, E. J. Brill, 1995, pp. 38-40.
14 Ibid., pp. 41-70 y, complete, el “Chapter six: Space, Place and Void in Stoic Thought”.
15 J. E. Malpas, Place and Experience..., op. cit., p. 26; traduccion libre.

16  Véase: E. Grant, Much Ado About Nothing: Theories of Space and Vacuum form the Middle
Ages to the Scientific Revolution, Cambridge, Cambridge University Press, 1981.
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cientifica que todavia hoy se impone como legitima.

Entonces, tanto por las diferencias como por las vinculaciones sustanciales
mencionadas entre chora, topos, kenon, lugar y espacio, y también por otras que
se abordaran en el futuro, es que todavia hoy se discute cual de estos términos
fue el que mds influy6 en la modernidad, y mds especificamente en la construc-
cién de su concepcidn espacial. Es que, como pudo visualizarse, todas tienen
sus posibles vias de influencia.

Con todo, y mis alld de que chora, topos y kenon habrian realizado un cam-
po de resonancia semantica que cobrard diversas modelizaciones y maduracio-
nes, hay autores que destacan a kenon como el concepto de mayor injerencia
en la terminologia espacial relevante durante el transcurso de la Edad Media.
Segun ellos, a partir de las modelizaciones que fue adquiriendo, este término
que comenzaba a implicar un vacio espacial o una mera extension, sin mis, ha-
bria sido uno de los elementos cada vez mas determinantes a la hora de tejer la
cosmovision de ese periodo.

También debe llamarse la atencién sobre el hecho de que la importancia
dada a kenon como vacio o mera extensién durante la Edad Media para pensar
eso que ahora se denomina el espacio fue en desmedro de las otras dos nocio-
nes (topos y chora), las cuales hacian referencia a la discusion sobre la calidad o
significatividad del lugar/espacio en el que se vivia. Si se debe advertir esta cues-
tién es, justamente, porque a medida que la filosofia de la naturaleza fue utili-
zando cada vez mds esa categoria desprovista de toda cualidad o significatividad
simbdlica, relegando al olvido poco a poco a chora y topos, quiza no sea casuali-
dad el proceso histérico casi simultdneo por el cual el cristianismo ha intentado
instalar su propia simbologia, basada en el misterio del cuerpo universal, lumi-
noso y viviente de Cristo, en las consideraciones cosmoldgicas.”

Podria decirse que mientras que por un lado la filosofia de la naturaleza,
originada en la antigua Grecia, iba adquiriendo conceptos cada vez mds des-
provistos de cualidades determinantes, significatividad o carga simbdlica, para
constituir asi algunos de los cimientos de lo que serd la supuestamente neutral
ciencia fisica moderna, por el otro lado, entendiendo al cuerpo de Cristo como
paradigma cdsmico, el cristianismo ird articulando los significantes universal,

17 Véase: P. Schreiner, The Body of Jesus: A Spatial Analysis of the Kingdom in Matthew,
London, Bloomsbury-T&T Clark, 2016.
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viviente y luminoso para tejer la comprension de la realidad cdsmica como un
misterio divino en el cual la humanidad estaria inserta y deberia desenvolver-
se.’® Todo esto se amalgamard en la espacialidad de la cristiana ciencia moderna
y tejerd los cimientos de la biopolitica estudiada por Michel Foucault, reconfi-
gurando la simbologia que la Antigiiedad griega consideraba era propiamente
humana y con la cual trataba al cosmos.

Una consideraciéon mas amplia al respecto debera ser trabajada en el futuro.*
Por ahora, mencionar el problematico y multifacético punto de partida en el que
se encuentra el tema resulta suficiente para la indagacién que aqui se plantea.

EL ROL DE LA UTOP{A EN LA ESPACIALIDAD

DE LA COSMOVISION CIENT{FICA MODERNA

L. Lugar, utopia y cosmovision cientifica

Con el paso del tiempo, la incipiente ciencia moderna cristiana comenzard a
instalar por vias diversas la hegemonica legitimidad de su cosmovisién, ya sea
bajo la forma del espacio absoluto newtoniano o del universo meramente ex-
tenso y fisico-matemadtico que se irfa articulando desde Copérnico a Newton,
pasando por Descartes, Galileo y tantos otros. Pero como ya se ha visto en la
lejana antesala de estas concepciones modernas, esto es, en la analizada termi-
nologia del griego antiguo y mas puntualmente en la nocién de topos, aquella
también manifiesta en sus usos y significados una ligazén ineludible al queha-
cer humano, la cual bajo la cosmovisién cientifica ya no podra acaecer.?®

18 Max Jammer también insiste en los vinculos entre el espacio y la luz que el cristianis-
mo tejid, asi como en algunas de sus derivas en los cimientos del espacio moderno (véase:
M. Jammer, Concepts of Space. The History of Theories of Space in Physics, Cambridge, Harvard
University Press, 1954, pp. 34-50).

19  El tratamiento de las concepciones espaciales puestas en juego durante los origenes de
la filosofia y del cristianismo al interior del problema sefialado en el cuerpo del texto serd
motivo de un desarrollo més amplio que estd siendo abordado en un nuevo volumen de las
“Investigaciones politico-espaciales”, de las cuales sélo fue publicado el andlisis hecho so-
bre la revolucién cientifica y sus derivas en la modernidad (F. Beresfiak, E/ imperio cientifico.
Investigaciones politico-espaciales, Buenos Aires, Miflo y Dévila editores, 2017).

20 Cfr.J. E. Malpas, “Conference: Place, Space and Modernity” en Lecture Series: The Power
of Place. Globalization and Local Identities, Nuevo México, College of Arts & Sciencies-The
University of New Mexico, 14 de noviembre del 2016.
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De alli que se pueda preguntar: ;cudl es el lugar del hombre al interior de la
cosmovision cientifica si, al mismo tiempo, ella afirma que el espacio no es mas
que una mera extension fisico-matemaitica en la que todo lo que alli se encuen-
tre, incluso el hombre, debe reducirse a una dimensién cuantificable? ;Qué
puede ser el fopos, el lugar propiamente humano, una vez que la concepcién
cosmoldgica legitimada de forma casi hegemonica a nivel planetario no habili-
ta, justamente, un lugar para lo humano?

Si para comprender el camino a la constitucién de la concepcién espacial
como meramente isotropica, tal y como lo entender4 la ciencia, hay que tener
presente el proceso paralelo por el que se fue anulando la terminologia espacial
vinculada a la actividad propiamente humana (visible, por ejemplo, en el rele-
gamiento de las nociones de chora y fopos), no hay que dejar de tomar en con-
sideracién un proceso mas; a saber, el del florecimiento de las utopias, de los
no lugares, y su aparicién cada vez mis fortalecida en la modernidad. Es enton-
ces aqui, al interior de la cosmovisién moderna constituida por la espacialidad
cientifica, donde el rol de las utopias -es decir, de esos no lugares propiamente
humanos- adquirird una importancia significativa una vez que ella anule la po-
sibilidad de un lugar para el hombre.

Si el lugar era aquello en lo cual el tipo de ser propiamente humano tenia su
estancia, ;cudl serd el habitat en donde se alojari ese tipo de ser durante la mo-
dernidad cuando ya no pueda ser concebido en el universo moderno? En lo su-
cesivo se tratard de dar cuenta de cémo las utopias devinieron el depésito de lo
que se consideraba humano una vez que se entendi6 al espacio como vacio y al
lugar donde habita el hombre, es decir, al universo como una mera extension.*!

En este sentido, resulta interesante que el florecimiento de las utopias, de
esos buenos e imposibles lugares para la actividad humana, haya surgido du-
rante el Renacimiento, esto es, al mismo tiempo que se trastocaban los simbo-
los, imdgenes y discursos del cristianismo en los que se amparaba el sentido
de la vida psiquica de los seres humanos. Todo pareciera indicar que las uto-
pias, como tales, aparecen una vez que el Poder Eclesidstico comienza a perder
tanto su capacidad de articulacion significante sobre el sentido de la vida inci-
pientemente moderna, como el monopolio en lo que hace a la construccién de
relatos unidireccionales que, de forma general, también podrian denominar-
se utépicos.

21 Cfr. ]. E. Malpas, Place and Experience..., op. cit., p. 26.
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Recordemos que durante los siglos xv1 y xviI surgieron obras literarias con
un remarcado cardcter utdpico rebasado de importantes consideraciones teolé-
gicas, filoséficas y cientificas: La Ciudad del Sol de Tommaso Campanella, Utopia
de Tomas Moro y La Nueva Atldntida de Francis Bacon, entre otras. Esta claro
que el andlisis de esta dltima utopia serfa sumamente pertinente aqui, dado el
problemadtico objeto de la presente investigacion. Pero la presente tarea inves-
tigativa pretende encontrar otros elementos posiblemente rudimentarios de la
constitucion de la utopia cientifica, menos evidentes tal vez, pero mis sutiles y
quizd por eso de mayor eficacia en el largo plazo.

Mis alld de las diferencias y solidaridades que podrian encontrarse entre al-
gunos de estos y otros textos para con la cosmovisién moderna que se termi-
n6 de tramar poco tiempo después, lo cierto es que en casi todos los campos
disciplinares se fue hilvanando una especie de racionalidad cientifica y utdpica.
Lo que resulta sumamente interesante es que, tal y como se demostrard a con-
tinuacién, no serd una casualidad ni tampoco un dato menor el hecho de que
los primeros en percibir la imposibilidad de hacer lugar en la modernidad a lo
propiamente humano serdn, justamente, los conformadores e instaladores de la
cosmovision y espacialidad cientificas. Veamos los siguientes dos casos.

L.A. El universo galileano: la biisqueda de un lugar entre lo humano y lo divino
Aqui, un primer ejemplo. En dos tempranas presentaciones ante la Academia
Florentina, suscitadas en 1587 y 1588, Galileo reafirmé los célculos que sostenian
la estabilidad de la béveda que cierra el vano infernal en el sistema del mundo
propuesto por el arquitecto planetario Dante Alighieri en La Divina Comedia.
Empero el sentido de aquella preocupacion galileana no se termina de compren-
der en el marco de esta investigacién si no se tiene en cuenta que, para la época,

la perfecta totalidad de la cosmogonia dantesca garantiza un senti-
do ala existencia terrena del hombre, que aqui en la Tierra debe po-
nerse a prueba a si mismo; un propésito al alma humana, que debe
redimirse para ser digna de sustituir a los dngeles rebeldes caidos,
y un objetivo ulterior a la Creacién, que habra cumplido su misién
final una vez completada la Cindida Rosa, conciencia universal.*?

22 R. Pratesi, “Introduccion: La Comedia como sistema del mundo”, en G. Galilei, Dos leccio-
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De alli que detrés de los célculos de Galileo pueda dejarse leer otra intencion:
no estaba sino tratando de encontrar un lugar para el hombre en la extraiia cos-
mogonia dantesca debido a que su inminente cosmovisién matemadtica, que
tiempo después se traducird en aquel universo escrito en lenguaje matemdtico,*®
poco a poco -o quizd no tan lentamente- lo expulsaria. La cosmogonia dantes-
ca podria entenderse asi como un proyecto de trabajo galileano para rastrear un
lugar que, aunque imposible, sea propiamente humano: una utopia galileana en
el més literal de los sentidos.

Matias Alinovi da en la clave de la cuestién cuando al preguntarse por la ra-
z6n por la cual la época estaba tan preocupada por la forma, ubicacién y tama-
fio del infierno, y no por los otros espacios ultraterrenales, como el purgatorio
o el paraiso, dice que eso se debe al hecho de que el lugar en donde el hombre
seguira siendo tal es el infierno. Es que a diferencia de los lugares que encami-
narfan hacia Dios, constituidos por el purgatorio y el paraiso en donde la per-
sonalidad se disuelve en una presencia inmanente y toda experiencia se funde
en una universalidad impersonal, el infierno es el lugar de la singularidad hu-
mana, declinado con cada sufrimiento e individualizado por cada una de sus
historias.?* La arquitectura del infierno deviene asi el disefio de la tnica alter-
nativa posible para que el hombre siga siendo hombre. Una forma de morir sin
morir abrazando el dolor.

De hecho, si se observa el exquisito andlisis de Osip Mandelstam,?® quiz4 la
idea que aqui se enuncia no esté tan alejada del modo en que Dante concibi6 La
Divina Comedia: esta obra es el campo de batalla de un hombre por encontrar y
aprender a habitar su lugar -en tanto hombre- en el seno de un complejo siste-
ma mundano, cuya divina e iluminada demostracién final tampoco conformara
al personaje central cuando tiene que ver a su ser humano diluirse.

Al parecer, el infierno podria constituir una dificil utopia, el dnico e impo-

nes infernales, Buenos Aires, La Compaiiia de los Libros, 2011 p. 23.

23 Cfr. G. Galilei, E/ Ensayador, Buenos Aires, Aguilar, 1981, p. 63. Cabe aclarar que la obra
fue escrita entre 1619 y 1623, afio de su publicacién.

24  Cfr. M. Alinovi, “Posfacio: Los circulos de la discusién infernal”, en G. Galilei, Dos lec-
ciones infernales, op. cit., p. 119.

25 O. Mandelstam, Cologuio sobre Dante, Barcelona, Acantilado, 2004, pp. 18-30.
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sible lugar en el que el hombre podra seguir siendo él una vez que sélo que-
den los espacios ultraterrenales debido a que el universo terrenal, y todo lo que
lo compone -como el hombre y sus lugares- se haya descubierto pasible de ser
captado -y anulado- por la divina medida geométrica. El hombre, como tal,
s6lo puede mantenerse y obtener su estancia en el infierno ultraterrenal ya que
las otras opciones serian su reduccién en el universo terrenal matemadtico o su
progresiva disolucién en el purgatorio y paraiso.

Pero si lo anteriormente dicho es cierto, también cabria preguntarse por
qué la bisqueda de un lugar potencialmente humano, por qué la cuestién de
la ubicacién, forma y tamafio del infierno, se abordé via la matematica, es de-
cir, por esa herramienta que se consideraba de origen divino, y no humano. Es
que dado su estatuto, todo indicaria que se la debiera entender como una ame-
naza para el intento de poder aprehender un lugar humano. Y aunque cabe
dejar constancia de que hacia un largo tiempo que se venian realizando célcu-
los para definir el problema de la ubicaciéon del infierno,*¢ lo cierto es que en
toda esa operacién cosmogénica y matemdtica podria detectarse una posible
contradiccidén.

Es entonces aqui donde se puede visualizar el inicio de una serie de intentos,
quizd un tanto paraddjicos, y que continuardn vigentes hasta la actualidad, por
tratar de constituir un lugar que se ajuste a lo propiamente humano, aunque al
mismo tiempo se lo haga sirviéndose de la matematica -que no sélo se enten-
derd de origen divino sino también implementada en virtud de la providencia-.

26 De hecho, en estas dos lecciones, Galileo se posicionari a favor de la postura que ya ha-
bia sostenido Antonio Manetti y en contra de la postulada por Alessandro Vellutello (cfr. R.
Pratesi, “Introduccioén...”, op. cit., pp. 15-16 y 23-29). Si se lo llamé a Galileo a debatir sobre se-
mejante cuestién fue justamente por sus habilidades matemiticas y por la confianza en que
su manejo de tal drea podria resolver ciertas discusiones. Asi, por ejemplo, con cierto ingenio
matemadtico, sumado a la utilizacién de la regla de tres simple, calcul6 la altura de Lucifer en-
tre unos 1000 y 2000 brazos, dependiendo de algunas otras e imprecisas variables que Dante
no especificé (cfr. G. Galilei, Dos lecciones infernales, op. cit., pp. 68-71). Pero lo mas impor-
tante es que alli se sirve de los desarrollos de Euclides, aunque especialmente de lo relativo
al concepto de concavidad que Arquimedes explicit6 en sus dos volimenes denominados De
la esfera y del cilindro. A partir de esos trabajos, afirma que el infierno es una béveda o caver-
na céncava con 8 niveles y 9 circulos, los cuales se angostan a medida que se acercan al cen-
tro de la tierra, en cuyo limite se encuentra el dltimo nivel que no es mas que un solo y mero
punto (cfr. ibid., pp. 44-52).
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De hecho, la operacién galileana no deja de sorprender: utilizar las rigidas y ri-
gurosas reglas de la divina matemdtica para aplicarlas a la imprecisa y l4bil ar-
quitectura de una cosmogonia ficcional creada por un ser humano.

Pero por mds extrafio que parezca, quizd la maniobra tenga su sentido: justa-
mente, establecer un vinculo entre la divina verdad de las matematicas y la hu-
mana ficcidn de la cosmogonia, un espacio comun en donde el hombre debera
encontrar su lugar: ;se tratard, acaso, de poder hacer lugar a aquello que no se
puede aprehender cuando el trabajo se limita o bien a un campo o bien al otro,
el de lo verdadero o el de la ficcién, en la matemitica o en la cosmogonia dan-
tesca? Es que si las matemadticas pueden llegar a ser aplicadas a esos espacios
ultraterrenales, y los cdlculos son pasibles de comprensién, entonces podria
decirse que por una especie de encantamiento matemadtico se deberia conside-
rar que también habrd algo de verdadero en aquella cosmogonia (puesto que,
de otro modo, la divina racionalidad matematica y su logica del mundo no per-
mitiria se mantuviera el orden de dicha operacién, su cilculo, concatenacién y
resultados; de otro modo, la ficcién cosmogoénica no pasaria el filtro de las ver-
dades matemaiticas).

Por cierto, la literatura no sélo hizo de Galileo un excelente escritor, tal y
como usualmente se lo destaca. También constituy6 un laboratorio cosmogoéni-
co en donde, con aproximadamente 24 afios, podia realizar sus primeras opera-
ciones matemadticas, esas que luego, sesgadamente, se denominardn cientificas
sin mds y que cambiardn el modo en que hoy se entiende el universo. Como
es sabido, su esperanza de encontrar lo que consideraba serfa un lugar para el
hombre, entre lo divino y el animal humano, entre las matemadticas y la ficcion,
tendrd sus posteriores desarrollos, los cuales colaborardn a la implantacién de
la utopia cientifica ya referida.

En ese sentido, y tomando en consideracién el estudio realizado, ¢no se-
ria factible decir que la historia politica de la modernidad se desarrollara sobre
una utopia que podria estar asentada sobre la misma temdtica que erigio el tra-
tamiento galileano del infierno dantesco? ;Acaso el devenir moderno, mixtura
de esperanza cientifica basada en la matemadtica e intento de evasién de un do-
lor o padecimiento existencial ineludible, no se desenvolvera sobre los rastros
de aquellos cimientos utépicos aunque infernales?

1.B. El espacio y universo newtonianos:

la bisqueda de un lugar entre lo humano y lo divino
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Otro caso bastante ejemplar es el de Newton. Mientras que por un lado se ma-
nifestaba sumamente preocupado por el hecho de que en su cosmovisién no
habria lugar para aquello que distinguiria al hombre, esto es, su mente,*” por
otro lado -y en perfecta sintonfa con el primer problema- permitia que su obra
méxima estuviera introducida por las siguientes palabras de Halley que, con un
tono utdpico, afirmaba que gracias a los Principios matemdticos de la filosofia na-
tural seria posible servirse de las leyes divinas del universo, por largo tiempo
ocultas en los arcanos, proyectando y prometiendo un mundo cualitativamen-
te distinto y mejor para los hombres:

Levantaos mortales, desechad los terrenos cuidados y distinguid
desde ahora las fuerzas de la mente divina, tan amplia y largamen-
te distante de la vida de las bestias. Quien ordend en tablas escri-
tas castigar las muertes, robos, adulterios y crimenes de perjurio
y fraude, quien habia aconsejado a los pueblos errantes rodear las
ciudades de altas murallas, era un sabio; o quien alegré a las gen-
tes con el don de Ceres, o sacé de las uvas consuelo en las penas, o
ensefio a juntar diferentes sonidos pintados en una caiia del Nifio,
y a transformar en signos visibles las voces distintas, explicd me-
nos la suerte de los hombres; de modo que s6lo consider6 unas
pocas necesidades de la vida. Pero ya somos admitidos en convi-
te a la mesa de los dioses, ya podemos manejar las leyes superio-
res del universo.?®

Seguin Halley y la tdcita aceptaciéon de Newton, la histérica constitucién de
las formas civilizatorias estaria pronta a sufrir una nueva modificacién. Dicha
transformacion desembocaria en una civilizacién cualitativamente diferente y
nutrida del mismo o similar alimento sapiencial que el de los dioses. Un nuevo

27  Cfr. I. Newton, “De gravitatione et aequipondio fluidorum”, en L. Benitez y J. A. Robles
(comps.), De Newton y los newtonianos: entre Descartes y Berkeley, Bernal, Universidad Nacional
de Quilmes Editorial, 2006, pp. 47-48.

28 E. Halley, “A esta obra fisico-matemitica del muy ilustre varén Isaac Newton, honra in-
signe de nuestro siglo y de nuestro pueblo”, en I. Newton, Principios matemdticos de la filosofia
natural, Madrid, Alianza Editorial, 2011, p. 96.
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lugar para el hombre parecia abrirse, un maravilloso lugar ausente aunque pro-
metido en esa curiosa dimensién conocida bajo el término modernidad.

Este inicio de una de las obras mds importantes de la ciencia moderna, sino
de su culminacidn, podria leerse como el primero de los gestos que conforma-
r al newtonianismo, a saber, ese enorme recorte de la obra newtoniana que
se concentrard en su version divulgativa, asi como en su eficacia potencial y su
aplicacién en virtud de la estrategia de conformacién de una nueva superficie
planetaria. Las palabras alli vertidas, como las de casi toda la revolucién cienti-
fica, constituyen los primeros deslizamientos del espiritu cientificista hacia una
utopia que se expandird hegeménicamente.

Pero si se toma en consideracién que la axiomdtica espacial del newtonia-
nismo, dentro de la cual serd posible explorar el universo, tendra sus limites fi-
sico-matemadticos y que aun asi se afirmard que todo cuanto se quiera postular
deberd estar alli contenido y por él expresado, pues entonces, todo lo que no
pueda ser aprehendido, al menos en el presente, deberi alojarse en otro lugar,
en un no lugar prometido. Asi se organizard la utopia de un mundo venidero
que solo acaecera en un futuro, dicen, si uno se mantiene firme en el camino
que la ciencia delimito.

La cosmovisién cientifica creard un reservorio utépico para lo que no tie-
ne lugar sino en esa imprecisa dimension que habita, por ahora, en la idea de
un progreso infinito. Pero ese hdbitat prometido no estard ocupado por lo que
a la ciencia le resultard literalmente imposible pensar; la posibilidad de pensar
y hacer algun tipo de lugar a estos otros tipos de entes quedard cada vez mds
marginada. En la idea del progreso infinito tan sé6lo estard lo que todavia no
puede aprehenderse. Alli estdn, por ejemplo, y entre otras tantas disciplinas,
las neurociencias, prometiendo la definitiva solucién de lo que ya Newton ha-
bia afirmado era el problema central de su cosmovisién: la imposibilidad de ha-
cer lugar en su universo a lo que era propiamente humano, a su mente. De este
modo, la arquitectura de la utopia cientifica estard sostenida por los mismos
principios que llevaron a la cosmovisiéon moderna del universo a enfrentarse
con sus dilemas mas agudos.

La ciencia moderna que Newton consumard, al igual que sus multifacéticas
derivas, no sélo fueron y serdn entendidas como un camino de busqueda de
la verdad, como un arma de poder o como la instauracién de un nuevo orden
césmico (luego devenido y conocido como imagen fisicalista del mundo); sino
también como un universo en perpetua organizacién bajo la axiomadtica cienti-
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fica, un proyecto por siempre inacabado que, bajo una prudente mirada, debe
reconocerse solo puede habitar en una cultura que estratégicamente insista en
instalar esa especie de mentalidad colectiva a fin de propulsar la fuerza necesa-
ria para apostar por mis cuando las evidencias actuales piden frenar la maqui-
naria mundana y repensarla hasta en sus primerisimos fundamentos.

Es que en la utopia no hay lugar para la valoracién negativa. Por eso, siem-
pre que el proyecto de la ciencia moderna se mantenga en esa dimension, la
capacidad de cuestionarla estara limitada, como lo estd cualquier intento de cri-
tica a lo sagrado. Es ésta una razén mis para el presente trabajo.

11. Una nueva comprension del hdbitat:

cuna nueva reconfiguracion de lo propiamente humano?

Esta racionalidad cientifica y utdpica, mas alld de no estar anclada en una sola
obra o autor, y ser mds bien un tejido textual difuso constituido a lo largo de
numerosos autores y disciplinas durante la modernidad, logré conformar una
nueva hegemonia y su eficacia tuvo una envergadura muchisimo mayor de lo
que muchas veces se alcanza a vislumbrar. Ahora bien, si antes de indagar en al-
gunos de los primeros rastros de lo que serd la constitucién de la utopia cienti-
fica se preguntaba por el rol que esta tendria durante la Edad Moderna, al tratar
de entender lo que seria el lugar propiamente humano, es momento de abordar
la cuestién con mayor ahinco. Es que una vez acaecida la espacialidad cientifi-
ca y anclada su legitimidad hasta en los intersticios mds recénditos de la cultu-
ra occidental, la utopia determinante de la modernidad deberd desplegarse bajo
el problemaitico desafio de hacer lugar al hombre y a su vida; y esto, en un es-
pacio sin lugar, es decir, en una pura extension sin mis y en absoluto dispuesta
para que acaezca la actividad propiamente humana tal y como, se vio, la filoso-
fia griega solia entenderla estrechamente vinculada a un fopos.

Ya son historia conocida los desarrollos que la ciencia moderna posibilité.
Las revoluciones industriales, tecnoldgicas y digitales modificaron el paisaje del
globo terrdqueo a escalas jamds imaginadas. La fusién de esos logros en el si-
glo xx posibilité lo que algunos técnicos llamaron la era de la comunicacién y
de la informacién (que quiza no sean otra cosa que un nuevo modo de nombrar
al management contempordneo). Y encima, a través de todo ello, dicen los mds
optimistas, se habria logrado edificar lo que se ha denominado la “aldea global”
(aunque aqui se cree que dicha expresion es el maquillado lingiiistico para una
nueva y aggiornada modelizacién de la utopia cientifica).
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Considerando esto, si la utopia cientifica, bajo sus diversas formas, ser el
reservorio de una promesa de beneficios para el hombre, depositada ella en el
desarrollo al infinito de un mundo industrial, tecnolégico, digital, comunica-
cional e informativo, es legitimo sospechar que en el marco de esos procesos
se llegard a repensar, una vez mds, aquello que la Antigiiedad griega entendia
como lo propiamente humano. Y en esa “aldea global” se encontrari el mar-
co para diluir el problema antiguo que consistia en tratar de pensar el lugar en
donde puede acaecer la actividad propiamente humana. Entonces, la pregunta
se invertird y devendrd en la siguiente: ;como reconfigurar la actividad propia-
mente humana en el marco de lo que ahora se privilegia, esto es, en la utépica
cosmovision cientifica?

En funcién de esa inversion es que serd posible reubicar el desarrollo critico
de muchas corrientes de pensamiento y autores diversos de la Edad Moderna.
Dentro de este marco, Nietzsche cuestionard el sentido de la vida de ese animal
inteligente y altanero que habita en algtin apartado rincén del universo cen-
tellante, en un astro que no siempre existié y que desaparecerd;?” y Hannah
Arendt indagard en la condicién humana partiendo de la problemaitica situa-
cidn cientifica y politica que la atraviesa desde los inicios de la modernidad.?°

Con todo, es imperioso animarse a preguntar: sen qué devino la activi-
dad determinante del ser humano una vez que el espacio cientifico de la Edad
Moderna se logro instalar, negdndole todo lugar, es decir, quitindole la posibi-
lidad de comprender el hibitat en intima relacién con su ser? En ese sentido es
que cabria afirmar que la modernidad tardia viene asistiendo a una reconfigura-
cién de lo que tradicionalmente se habia entendido como propiamente humano.

El consumo del capitalismo y la relativamente reciente urgencia por hacer-
se de las novedades tecnoldgicas y digitales, por informarse y comunicarse de
forma permanente, sin intervalo alguno, como si en estos ultimos se diera algo
asi como una huida del mundo o una renuncia a él, como si la existencia se des-
vaneciera, como si en esa accién de no participar se pudiera leer una muestra

29 Cfr. F. Nietzsche, Sobre verdad y mentira en sentido extramoral, Madrid, Editorial Tecnos,
2006, p. 17 Y SS.

30 Cfr. H. Arendt, La condicién humana, Buenos Aires, Paidos, 2005, pp. 13-19. Cfr. H.
Arendst, “La conquista del espacio y la estatura del hombre”, en Entre el pasado y el futuro. Ocho
ejercicios sobre la reflexion politica, Buenos Aires, Ariel, 2016, pp. 403-426.
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de fragilidad o una incapacidad de lidiar con lo que el mundo es, como si en
la permanencia en todas aquellas practicas a las que compele a participar la ac-
tual maquina del mundo se jugara la vida de cada uno de los individuos de la al-
dea global, todo eso, debe leerse exactamente en el sentido expuesto. Cambi6
el espacio y junto a él lo que tradicionalmente se entendia como propiamente
humano. El presentimiento de Newton era acertado cuando se manifestaba in-
quieto por el lugar del hombre en su cosmovision. También Foucault, aunque
por otras y aledafias razones, tenia razén cuando apostaba a que la figura del
hombre, tal y como se la habia conocido, se disolveria.®!

Para comprender el estado actual, es necesario entender que no es que el
hombre considere que se abandond y resignadamente entregé a una esfera que
él considera ajena a si mismo; sino que se ha logrado instalar una concepcién
en la cual el ser hombre, la actividad propiamente humana, se realizaria debida-
mente siempre y cuando participe de la cosmovision cientifica y de su utopia,
es decir, de la promesa al infinito del desarrollo cientifico y sus derivas indus-
triales, tecnoldgicas, digitales, comunicacionales e informativas, consumiendo
y activando cuanta innovacién surja. Este es el nuevo tipo de ser humano que
la espacialidad de la cosmovision cientifica interpela a constituir.

({DONDE ESTA LO QUE NO TIENE LUGAR?

1. Lugar
La utopia cientifica y todas las otras que se pudieran conformar comparten
los presupuestos de su raiz comun: la utopia. En ese sentido, no sélo resul-
ta imperioso realizar un anilisis critico de la utopia cientifica, sino también de
las implicancias que dicha terminologia acobija. Es que constituye un gesto de
prudencia necesario el observar si en el concepto de utopia no existen algunas
problematicas subyacentes, las cuales no sélo permitiran deconstruir la utopia
cientifica sino también ser sumamente prudentes con aquellas otras -margina-
les- que se podrian producir o con las que el hombre tenderia a identificar-
se. De alli que en lo sucesivo se abordard la nocién de lugar para luego, con el
bagaje analitico asimilado, partir hacia la deconstruccién del término utopia.
Realizar este trabajo permitira resignificar todo el camino recorrido.

31  Cfr. M. Foucault, Las palabras y las cosas. Una arqueologia de las ciencias humanas, Buenos
Aires, Siglo xx1 Editores, 2003, p. 375.
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Las raices latina y griega de la nocién de lugar todavia hoy perduran en
gran parte de la terminologia relativa a dicho vocablo y en una gran variedad
de lenguas modernas. Asi, el espafiol (plaza), el inglés (place), el francés (place),
el alemdn (Platz) y el italiano (Piazza) dan cuenta de ambas etimologias, griega
y latina. Esto resulta interesante puesto que mientras el término griego plateia
haria referencia a un camino ancho, el latino platea amplificaria su campo se-
mantico a un camino extenso, vasto, amplio o incluso despejado, llegando tam-
bién a poder significar algo asi como un terreno abierto. Como puede verse, los
antecedentes de la nocidén de lugar, lejos de pretender referir a un espacio que
se podria denominar neutral o sin cualidad alguna, refieren al especifico sitio
en donde es posible asentar una actividad humana (el caminar; la detencién de
la caminata en un paraje; la presencia de una poblacién en cierta zona; la cace-
ria; o cualquiera de las actividades que se realizan en una plaza).??

La nocién de lugar estd intrinsecamente ligada a la posibilidad de que alli
acaezca una actividad humana. De hecho, no es posible referir a un lugar si al
mismo tiempo no se estd presuponiendo alli ese tipo de accionar, aunque més
no sea de forma potencial. Pero esta idea ya se habia explicitado algunos pérra-
fos mds arriba. No obstante, ateniéndose a la raiz etimolégica de lugar es posi-
ble extraer algunos elementos mas que enriqueceran la comprensién del asunto
en juego.

Si bien suele emparentarse la palabra castellana lugar con el vocablo latino
localis (asi lo sigue sosteniendo la Real Academia Espafiola), otros especialistas
sostienen que tal identificacién es un error producto de una antigua confusién
con otro término popular, a saber, logar. Por tanto, los que asi critican esa in-
terpretacion también afirman que la verdadera procedencia de la moderna pa-
labra lugar es el dialecto itdlico del latin vulgar /icaris o en su versién del latin
clésico licus.

Si esto ultimo es correcto, la cuestion deviene sumamente interesante pues-
to que dicho vocablo se utilizaba para referir, en las antiguas religiones roma-
nas, a una parte del bosque considerado sagrado o, mis precisamente, al claro
del bosque destinado a la proteccién de una divinidad de la naturaleza. De alli
que las aldeas o pequertias poblaciones se asentaran en dichas zonas luminosas.
Recién con la aparicién del cristianismo y su imposicién de una sola y legiti-

32 J. E. Malpas, Place and Experience..., op. cit., p. 22.

161



ma divinidad, asi como con la determinacién de lo que es sagrado y lo que no
lo es, el aspecto divino fue siendo eliminado quedando tan sélo la denotacién
relativa al claro del bosque como lugar propicio para el asentamiento humano.

Asimismo, cabe tener presente que los términos /icaris y licus, ademis de
no tener relacién con el vocablo /locus,*® resultan un derivado de la palabra /ux
(luz),** siendo su raiz indoeuropea leuk-, la cual se implementaba en lo relativo
alaluz, la luminosidad, el esplendor, la claridad o el brillar.?* De alli, probable-
mente, su devenir hacia el claro del bosque.

Asi entonces, la nocién de lugar mantiene en su seno una historia en la que
se confunde la luminosidad, la proteccién de la divinidad de la naturaleza y la
actividad humana. Esta historia, tomada seriamente, da cuenta de una ancestral
batalla tanto por la apropiacion, significacién y valorizacién de lo que es espe-
cificamente luminoso -y por ende también de la negacién de la oscuridad-, asi
como por las sacralizaciones y secularizaciones de ciertas regiones del mundo.
Sin embargo debe tenerse presente que, en el seno de este conflicto, lo que estd
en juego es el entendimiento de lo que el hombre puede ser al interior de eso
en donde es. Esta batalla, mas alld de tener sus victorias parciales, visibles a lo
largo y ancho del lenguaje y de la racionalidad actual, lejos estd de haberse ter-
minado; o al menos eso se pretende con este escrito.

33 Paraun detallado analisis de locus y locare en la filosofia medieval, véase: S. Magnavacca,
Léxico Técnico de Filosofia Medieval, Buenos Aires, Mifio y Davila editores, 2014, pp. 393-395

34 También resultan sumamente ilustrativos del problema mayor que aqui se aborda, rela-
tivo a los vinculos entre la luz y el entendimiento del cosmos, los usos filoséficos medievales
del vocablo /ux: Ibid., pp. 400-402.

35 Mis alld de las discusiones etimoldgicas de los especialistas y algunos desfasajes propios
del tiempo transcurrido entre la publicacion de alguna de las obras especializadas, la raiz leuk-
estd documentada tanto por Julius Pokorny (cfr. J. Pokorny, Indogermanisches Etymologisches
Woerterbuch, Berne, Muchich, 1959, entrada 1194, p. 687), por Edward A. Roberts y Barbara
Pastor (E. A. Roberts y B. Pastor, Diccionario Etimoldgico Indoeuropeo de la Lengua Espaiiola,
Madrid, Alianza Editorial, 1996, p. 98) y también por The American Heritage Dictionary Indo-
European Roots Appendix (American College Dictionary, 2017). Si bien pueden existir ciertas di-
ferencias entre estos tres diccionarios en el énfasis puesto sobre cada posible connotacidn,
resulta evidente que todos comparten que la nocién de lugar, en su raiz indoeuropea, arroja
la cuestion relativa a lo luminoso.
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11. Utopia
Ahora bien, es sabido que la formulacién del término utopia por Tomdas Moro,
para designar lo que muy a grandes rasgos podria denominarse su isla literaria,
se nutre de los neologismos griegos outopia y eutopia. El primero hacia referen-
cia a aquello que no tenia ningin (o) lugar o localizacién (topos o topia); y el se-
gundo a aquel buen (eu) lugar o localizacion (otra vez, topos o topia).

En este sentido, quiza haya que pensar la utopia no sélo como aquello que
no puede tener lugar en el mundo, sino también de los siguientes modos: como
lo que no se puede localizar, lo que no se podria identificar con una regién del
mundo, lo que no se puede direccionar para que acaezca en tal o cual lugar o,
incluso, lo que no tiene localizacién en el sentido de que es incapaz, como tal,
de tener una ubicacién especifica. Por ende, tal vez sea atinado pensar a la uto-
pia como un tipo de espacialidad no reducida a la dimensién fisica, es decir, im-
posible de localizar aqui o alld, en alguna parte del universo, sin que pierda lo
que le es mds propio.**

Pero atin si el desarrollo argumentativo se atiene a la cldsica acepcion de lu-
gar, también hay cuestiones en los neologismos mencionados que resultan ri-
cas al andlisis. Por ejemplo, cabe indagar en la primera parte de outopia, ya que
segun Calvert Watkins ou vendria de una antigua expresién que decia algo asi
como “nunca en tu vida” (conformada por las raices ne- oyu kwid).?” Esto re-
forzaria la idea de que la utopia no es algo de dificil realizacion sino algo lite-
ralmente irrealizable en el mundo, al menos si se focaliza la atencién en lo que
constituye la dimensién viviente del hombre (ya que la imposibilidad, como lo
dice la locucion referida, es en la vida).

Por afiadidura, ese enunciado que une la vida con la dimensién temporal ne-
gativa de una imposibilidad le permite a los versados en etimologia inferir la re-
lacién de ou con la raiz indoeuropea aiw-. Esta tltima se entendia en un sentido

36 Para quien quiera acercarse a esa idea por otra via, aun cuando sean necesario ajustarla
con muchas otras precisiones que aqui no se desarrollardn, podria pensarse por ejemplo en
una especie de espacialidad trascendental o virtual, tal y como la explicita Gilles Deleuze para
diagramar su filosofia del acontecimiento. Para los interesados en la ontologia del espacio de
este filésofo, me permito sefialar el siguiente texto al que tuve acceso gracias a la generosidad
del autor: R. Mc Nammara, “Filosofia del espacio y teoria de la accién en Gilles Deleuze”, en
Contrastes. Revista Internacional de Filosofia, Universidad de Mdlaga, en prensa.

37  Cfr. The American Heritage Dictionary..., op. cit.
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similar al que los modernos utilizarian cuando refieren a la energia vital o a algo
que tiene la fuerza para una larga vida o incluso para la eternidad.?®

Es por eso que, més alld de lo pretendido por Moro, es legitimo entender la
utopia como aquello que hace referencia no sélo a ese no lugar ideal, sino tam-
bién a la imposibilidad de que la fuerza vital, la vida, pueda tener un lugar pro-
pio. Esto, lejos de ser tomado como una postura contraria a los seres vivientes o
como un arrojo a la desesperanza, invita a pensar algo mds: a la vida no le basta
lo luminoso. El lugar, el claro del bosque o lo luminoso no es el lugar propio de
la vida y es por eso que ésta no puede tener un /ugar propio. La vida no puede
escindirse de la oscuridad o de cualquier otro elemento con los que debe coha-
bitar. Entre otras evidencias, asi lo establecen los ciclos planetarios del sistema
solar. A veces, las lenguas que provienen de tiempos remotos recuerdan cues-
tiones elementales que la sesgada prepotencia con la que la modernidad desa-
rrolla su utépico biocentrismo cientifico hace olvidar.

Pero quizd ademds convenga especificar que, si las etimologias indican que
la vida no puede tener lugar, muy probablemente se esté haciendo referencia
a la vida humana, a aquella que el hombre sacraliza y ubica en el eje no sélo de
sus preocupaciones sino también de una supuesta voluntad césmica. Por con-
siguiente, la utopia asimismo recuerda que el cosmos no ha disefiado una re-
gion especial para ella; de alli que no tenga un lugar propio. La vida humana,
mds alld de todas las pretensiones del animal que la encarna, no tiene privile-
gio cédsmico o espacial alguno. Podria incluso pensarse que la utopia funciona-
ria como una denuncia del antropomorfismo, de la pretensién de formatear el
cosmos a un apéndice de lo humano.

Y si asi fuera, ;acaso no cabria la posibilidad de valorizar de un modo radi-
calmente distinto no sélo a la utopia sino también al pensamiento distépico?
En cierta medida, la respuesta debe ser afirmativa; aunque lo cierto es que la
distopia no hace sino pretender demostrar, con el devenir histérico, la imper-
tinencia de toda utopia, del lugar imposible aunque deseable y luminoso en el
que supuestamente, se afirma, se deberia querer habitar. Sin embargo, para ser

38 Caben aqui las mismas aclaraciones antes realizadas sobre las discusiones etimoldgi-
cas. No obstante, los significados enunciados son respaldados por Pokorny (cfr. J. Pokorny,
Indogermanisches Etymologisches Woerterbuch, op. cit., entrada 46, p. 17), por Roberts y Pastor
(E. A. Roberts y B. Pastor, Diccionario Etimoldgico Indoeuropeo..., op. cit., p. 4,) y también por
The American Heritage Dictionary (op. cit.).
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precisos, dado que -como se vio- la utopia ya es en si misma una denuncia, y
la distopia no hace mas que mostrar sus posibles derivas histéricas, esta alti-
ma no constituiria una denuncia de aquella aunque si su via de comprobacién.
Mientras que la utopia denuncia al fopos, la distopia es su método de comproba-
cién especulativa sobre el devenir histérico aunque lanzado al futuro.

En resumen, lejos de seguir comprendiendo a las utopias como ideales a al-
canzar, podria ser interesante reutilizarlas como pruebas del error de célcu-
lo que la humanidad viene manifestando hace algunos milenios arrojaindose
a una simbologia luminosa y viviente. Es que resulta necesario pensar lo im-
pensado. Es indispensable, entonces, abrazar la oscuridad con el pensamiento,
atravesarla y animdrsele todo cuanto permita un cuidado de si que debe rein-
ventarse para estar a la altura de ese desafio que también tiene sus peligros. Serd
prudente tener presente lo sucedido en los comienzos de la filosofia, ya que un
cuidado de si serd clave cuando la oscuridad se manifieste en el umbral de cada
uno de sus acaecimientos, al menos por lo que dure el estado del pensamien-
to al infinito.

La utopia es una invitacién a pensar que sea cual fuere la modelizacion del
lugar en donde se desee que la vida humana se desarrolle en un futuro, ella no
debe reducirse a esa equivocada estrategia de querer refugiarse en el claro del
bosque césmico. Ahora bien, si nunca en la vida serd posible un lugar propio
para la vida del ser humano, pues entonces serd imperioso encontrar otro tér-
mino mds adecuado para describir eso en donde se es y se deviene. El espa-
cio por venir tendrd que alojar la cadtica complejidad cdsmica, tanto luminosa
como oscura, tanto presente, ausente como espectral, que atraviesa lo humano
y que, al parecer, también excede a la vida.

¢DONDE ESTA LO QUE NO ESTA?

1. Umbral filosdfico-espacial

El problema cosmoldgico empero antrépico del cual surgieron las narrati-
vas mitolégicas y después aunque dislocadas las especulaciones de los preso-
craticos y de alli en mds todo el desarrollo filoséfico mencionado al inicio del
presente texto debe ser repensado por las razones precedentemente enuncia-
das en el texto. Dicha problemaitica debe extraerse del claro del bosque y relan-
zarse al espacio via la especulaciéon para constituir un umbral filoséfico-espacial
que pueda resignificar el cosmos y lo que en €l es.

Hasta cierto punto, algunas de las razones de esta propuesta pueden encon-
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trarse en el trabajo etimoldgico de los avezados. Sin embargo, encontraremos
lo fundamental una vez que acoplemos a aquél al anilisis realizado hasta aqui,
y veamos hasta dénde nos lleva el pensamiento.

Asi, al igual que lugar, la moderna nocién de espacio, tanto en inglés (spa-
ce), francés (/" espace) como en italiano (spazio), se encuentra amparada bajo sus
raices latina spatium y griega stadion.** Es importante dar cuenta de que si bien
stadion era utilizado para referir a recorridos de diverso tipo, por ejemplo para
carreras o caminatas, para delimitar una zona de baile o un jardin, también y
de forma mais especifica hacia referencia a la longitud; no obstante vale aclarar
que podria referir a la naturaleza o calidad del criterio elegido para determinar
la longitud y no uinicamente a ella en s{ misma.*°

En lo relativo al término latino spatium la cuestion se vuelve mds dificultosa;
y aunque no se entrard en las discusiones de los especialistas, tan sélo se men-
cionardn algunas cuestiones bésicas.*! Por un lado, se ha afirmado que el voca-
blo latino no sélo se usaba para traducir la palabra griega stadion sino ademds,
de la misma lengua, distema. Este ultimo podia significar distancia, magnitud e
intervalo. De alli que spatium serviria para traducir longitud, su criterio o natu-
raleza, distancia, magnitud, intervalo y, a partir de estos ultimos, tanto la exten-
sion -territorial o fisica- como la duracién -temporal-.*?

Por otro lado, también cabe dejar constancia de la otra postura, la cual con-
sidera que hacer provenir spatium de spodium, y asi entenderlo como campo de
carreras o terreno extenso para caminar, fue una suposicién equivocada del fi-
l6logo alemdn Theodor Mommsen en el siglo x1x. Asi, los expertos afirman
que el término latino spatium refiere originariamente al tiempo de espera entre
dos momentos, que luego se habria aplicado a la distancia vacia entre dos pun-

39 Cfr. J. A. Simpson y E. S. C. Weiner (eds.), The Oxford English Dictionary, Oxford,
Clarendon Press, 1989, xv1, p. 87. Cfr. C. T. Lewis y C. Short (eds.), A Latin Dictionary, Oxford,
Clarendon Press, 1879, p. 1735.

40 Cfr. H. G. Liddell y R. Scott (eds.), A Greek-English Leixcon, op. cit., p. 1631.

41 Una atenta mirada a los usos filoséficos de spatium durante la edad media podria enri-
quecer el andlisis: S. Magnavacca, Léxico Técnico de Filosofia Medieval, op. cit., pp. 629-630.

42 . E. Malpas, Place and Experience..., op. cit., p. 23.
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tos.** Como vemos, aqui se invierte la preeminencia del espacio sobre el tiem-
po que estaba en la etimologia anterior. Suponiendo que la posicién de estos
ultimos sea la ajustada, existirfa aqui una temporalizacién de la espacialidad que
nos permitird comprender las formas diversas que esa logica cobrard en la Edad
Moderna, tanto cientifica como filoséfica. La pregunta por el espacio, sin mds,
sigue siendo desatendida.

Mis alld de la importancia que tendra para el espacio esta dimension vacia
entre dos momentos o entre dos puntos, también cabe dejar constancia de las
raices indoeuropeas que otros han delineado. Mientras que algunos afirmaron
que el vocablo proviene de la raiz indoeuropea spe-, la cual significaria expan-
dirse o prosperar,** otros establecieron su linaje en el sp(h)ei- / spi- / sphe-, que
habria dado lugar al término latino spes (con sus implicancias teoldgicas relati-
vas a la esperanza y a la espera),*® asi como al adjetivo prosperus (prospero).*¢

En este sentido, secularizando los conceptos y devolviéndolos a su raiz, el
espacio no seria un tiempo cualquiera entre dos momentos, sino aquel que re-
quiere espera y hace presente la esperanza; y no sin razon, sino porque el tiem-
po que viene o el dificil acaecimiento del espacio en algin lugar fisico promete
prosperidad, ventura. El espacio, lejos de remitir a una entidad fisica sin mis o
a algo presente, hace referencia a lo que esta presente como huella, a lo invisi-
bilizado, a lo que acaecerd o a lo que apareceri si se mantiene la esperanza y se
practica el arte de la espera, que no son sélo pasivas, sino que también activas:
se transitan. La pregunta bien podria ser entonces: ;como debe transitarse se-
mejante estado existencial-espacial?

Se dice que desde sus inicios la filosofia intentaba constituirse como una
via de acceso a un mas alld de los lugares en donde la doxa habitaba y construia
una especie de sentido comun para que asi circulara entre los humanos que allf
se predisponian a estar. Los origenes filoséficos batallaban en el seno del lu-
gar propiamente humano para habilitar un espacio en donde se pueda pensar.
Recuérdese que al inicio del presente texto se decia que la filosofia Gnicamen-

43 Cfr. E. A. Roberts y B. Pastor, Diccionario Etimoldgico Indoeuropeo..., op. cit. p. 164.
44  Cfr. Ibid. Asimismo, cfr. The American Heritage Dictionary..., op. cit..
45  Cfr. S. Magnavacca, Léxico Técnico de Filosofia Medieval, op. cit., pp. 634-635.

46  Cfr.]. Pokorny, Indogermanisches Etymologisches Woerterbuch, op. cit., entrada 1826, p. 983.
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te puede devenir tal enfrentindose a los desafios que plantean la naturaleza y
el cosmos y, al mismo tiempo, que el hombre sélo puede verdaderamente pen-
sar frente a ellos.*” En suma, la filosofia frente al lugar propiamente humano,
la filosofia frente a la naturaleza, la filosofia frente al cosmos; y, asi también,
en todos y cada uno de ellos. La filosofia debe dirigirse hacia un mads alld espa-
cial a través de los lugares, de la naturaleza y del cosmos, asi como aprendiendo
a estar en cada uno de ellos porque en éstos también se encuentra transmuta-
do el espacio.

Aqui quizd una forma para transitar la enrevesada aunque exquisita tarea de
aprender a vivir. De hecho, la filosofia parece haber nacido como un intento
sumamente agudo por transitar ese estado espacial. Si ella es el continuo e ince-
sante intento por aprender a vivir abriendo preguntas que no tienen solucion,
puesto que sus problemas insisten y persisten, entonces ella, con sus cuestiona-
mientos, no hace otra cosa que invitar a habitar un espacio distinto en el que tal
vez sea posible encontrar una forma de vida. Es que el tipo de preguntas que la
filosofia coloca delante de los hombres no pretenden ser contestadas, sino ha-
bitadas. En este sentido es que la filosofia y el espacio mantienen una relacién
entrafiable, metafisica: filosofar, abrir preguntas en las que habitar, no es otra
cosa que espaciar para alli aprender a vivir.

Pero cabe dejar constancia de que el espaciar del pensamiento especulativo
tiene su forma especifica. No se trata de un espaciar fisico, tal y como podria
ser la operacién que consiste en separar la silla de la mesa para generar el espa-
cio adecuado para sentarse, lo cual seria producir un lugar, una zona para la ac-
tividad humana. Tampoco se trata de un espaciar psiquico, es decir, ese que a
veces se genera cuando se intenta silenciar la mente o cuando uno se dispone
a ordenar y encadenar las ideas que cadticamente arriban, asi como cuando se
lentifican los procesos mentales que sin piedad e impunemente acaecen a velo-
cidades infinitas. Todas estas formas dan cuenta de que sélo se existe en el espa-
ciar: sin este gesto el hombre no seria hombre -ni finito ni racional-, sino punto
inextenso en un universo matemadtico e infinito o un principio de incertidum-
bre en el caos del cosmos...

Pero el espaciamiento que genera el pensamiento especulativo del que se
sirve la filosofia es uno de un tipo muy preciso, y probablemente también -jun-

47  Cfr. E. Coccia, La vida de las plantas..., op. cit., p. 29.
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to al espacio onirico de los sueflos- uno de los primeros de los que se tuvo ple-
na conciencia. Y aunque las otras dos formas de espaciar constituyan asimismo
intentos por generar espacios donde vivir, el espaciar del pensamiento especu-
lativo tiene el desafio de aprender a vivir en ese peculiar transito. No es que los
otros espaciamientos no tengan que aprender a vivir en ellos, sino que, como
aqui, en el espaciar del pensamiento, se estard en ningiin lugar, resultard nece-
sario ejercer una ética-politica de las pasiones y de los afectos, se requerird una
serie de pricticas y ejercicios espirituales que a las otras dos formas no les ur-
gird disponer del mismo modo. El espaciar del pensamiento especulativo re-
quiere un extremo cuidado de si debido al especifico espacio que se abrird: un
espacio caotico, oscuro y en el que las velocidades son infinitas.

En suma, filosofia y espacio se encuentran metafisicamente ligados puesto
que no hay filosofia sin espacio, no se puede filosofar sin espaciar por ser ésta
la puesta en practica del pensamiento en el seno del transito al infinito. Pero es
necesario comprender que el pensamiento infinito no es un pensar sin limites.
No existe tal cosa. Cualquier pensamiento se encuentra con ellos. Lo que hace
el pensamiento infinito, si uno aprende a alojarse en él, es comprender, que-
brar y superar cuanto limite se interponga, avanzando mis alld de ellos, espa-
ciando; es decir, haciendo espacio a lo que no tiene lugar y volviendo pensable,
sino existente, lo que era impensado. La filosofia es, entonces, un trabajo de es-
paciamiento para comprender las cosas que, aunque parecen ajenas al mundo,
lo afectan de forma determinante. Es como un juego en el que somos ciegos y
que aun asi quita el miedo; en él, del otro lado del muro que congrega claridad,
se beben las gotas que vienen del cielo pero que no caen al suelo.

Es por eso que quiz alli, en ese espaciar, encuentran su estancia todos aque-
llos entes que no tienen lugar en “la realidad” pero que si se pueden aprehen-
der especulativamente (y quizd habria que decir lo mismo de aquellos entes que
se logra aprehender afectivamente, corporalmente, sensiblemente, energética-
mente). Todos ellos bien podrian habitar en una espacialidad a la que solamente
se puede acceder si se aprende a sostenerse en ella, apaciguando la recepcion de
sus latigazos y habitando la desgarradora intensidad de sus fuerzas. Las fuerzas
de los létigos, adecuadamente habitadas por los seres humanos, no sélo desga-
rran todo principio antropolégico sino que también convierten al finito cuerpo
humano, aunque mds no sea por el tiempo que alli se logre estar, en una poten-
cia infinita que tiende a fundirse en el espacio cadtico, oscuro y veloz en don-
de también él es.
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Los que se concentran tnicamente en afirmar que el pensamiento ilumina,
como si fuera ésta una premisa cierta y urgente, es porque ya siempre estin re-
gresando de su viaje espacial; son los que todavia se encuentran concentrados
en los lugares del mundo, los que no pueden soltarlo por el miedo de dejarlo
demasiado atrds. Asi existieron, mal que pese, algunos esplendorosos momen-
tos de todos los fil6sofos, de los mds reconocidos hasta los menos, cuyos pasa-
jes todavia el canon aplaude sin la debida atencién sobre las consecuencias que
acarrearon incluso para su propia disciplina; asi también se desplego el cristia-
nismo en sus formas mas conocidas para constituir su hegemonia; asf la cien-
cia cristiana y sus derivas ya mencionadas; e incluso deben contabilizarse ahi
las dislocaciones que la contemporaneidad ejerce sobre las ancestrales précti-
cas yoguicas y meditativas. Pero quienes no urgen por volver, sino cuando sea
el tiempo propicio, saben muy bien que el horizonte es oscuro y que si luz se
empieza a ver es porque ya se la ha requerido y se ha dado la vuelta hacia el
mundo, a la naturaleza y a los lugares del hombre, siendo entonces la sefial de
que es imperioso una mejor preparacién para en el futuro poder sostener por
mayor tiempo aquel estado.

Es que si bien el pensamiento a veces tan sélo dura segundos, es capaz de
arrastrar al hombre a regiones literalmente desconocidas y a veces impensadas.
Es comprensible tener miedo. ;O acaso nunca nadie estuvo a punto de implo-
sionar en llanto frente a la presién externa que las veloces y caéticas variables
suscitan en el seno del espacio del pensar -asi como se lo hace en el pleno ejer-
cicio del amor o de la voluntad-, en esos momentos cuando uno siente que ya
no puede estar en ese ningun /ugar?

Es ésta otra posible -y no necesaria- razén que habria que sumar a las diez
enunciadas por George Steiner para entender la tristeza que a veces tifie al pen-
samiento;*® y, dado que muchas veces, e incluso al mismo tiempo, a ese llanto
lo atraviesa la alegria, esta dindmica del pensar también podria enriquecer una
futura revision del hermoso tratamiento que Baruch de Spinoza ya realizé so-
bre los afectos y las pasiones.*® Pero asimismo, es éste un argumento ineludible

48 Véase: G. Steiner, Diez (posibles) razones para la tristeza del pensamiento, México, Siruela,
2007.

49  Véase: B. de Spinoza, Etica demostrada segiin el orden geométrico, Madrid, Alianza
Editorial, 2006.
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para comprender que no hay filosofia sino es en el marco de un cuidado de si
que, sin un adecuado maestro, posiblemente no se logre alcanzar.

Asi, debido a que la filosofia se sirve del pensamiento y requiere de una es-
pecial atencién de las condiciones climatolégicas del espacio al que se arrojara
todo aquel que se atreva a atravesarlo y en él mantenerse, es que desde siem-
pre fue indispensable preguntarse, tal y como lo explicité con tremenda lucidez
Hannah Arendt en su dltima e inacabada obra, “;dénde estamos cuando pensa-
mos?”*°. Es ésta una pregunta fundamental.

11. Critica a la indémita luz del claro en el bosque cosmico
Se ha dicho que de la inmersién del cerebro en el caos podria emerger “la som-
bra del ‘pueblo venidero™*!. Maravillosas palabras -que trastocan la alegoria
platonica- para expresar esa compleja dindmica de/ caos al cerebro en la que des-
de tiempos remotos se deposita la esperanza de una nueva civilizacion, siem-
pre por venir.

Pero ellas no son suficientes si ademds de la sombra no se tratara directa-
mente la oscuridad. Por eso: ;qué es la oscuridad? Se dice que la falta de luz.
Y aunque pareciera que esta definicién no es ajustada puesto que, en extremo,
hace depender a la oscuridad de la inexistencia de otro elemento, la doxa y la
ciencia afirman que si es precisa. Esto, ya que los tedricos de la fisica sostienen
que la oscuridad total es imposible puesto que ademds del espectro visible por
el ser humano también debe tomarse en consideracién el espectro electromag-
nético, el cual irradiaria su luz por todo el universo infinito; es decir que no
existirfa la oscuridad pura, siendo ésta tan s6lo una muestra de los limites per-
ceptuales del ser humano o bien un mero concepto tedrico.

Mas si bien se dice que la oscuridad es fisicamente imposible, o incluso si
para la ciencia es tan s6lo un concepto tedrico sin asidero en el cosmos, como
lo seria la imposible temperatura del “cero absoluto”, lo cierto es que el campo
cientifico también llegé a afirmar que existe una parte del espacio en la que ni
siquiera la luz podria viajar; a saber, los agujeros negros. Y si hace no mucho

50 Véase: H. Arendt, La vida del espiritu, Buenos Aires, Paidds, 2002, pp. 217-236. Resulta
esencial decir que esta magnifica aunque inacabada obra todavia no ha tenido, injustamen-
te, la atencién merecida.

51  G. Deleuze y F. Guattari, ;:Qué es la filosofia?, Barcelona, Anagrama, 2005, p. 220.
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tiempo se logré demostrar que sus discos de acrecion si generan radiacién, no
debe olvidarse que en su interior la oscuridad pura podria ser plausible ya que
la luz, en ninguna de sus formas, pareciera alli tener cabida. Entonces la pre-
gunta por la oscuridad no tiene asidero filoséfico solamente sino también cien-
tifico. Es hora de volver a la especulacion filoséfica.

Cuando de luz se trata, se conoce perfectamente por qué existe y de don-
de proviene. Si se toma por caso al sol, se tiene entonces un ente que produce
la luz. Pero se sigue entonces sin poder definir la oscuridad sino es supeditin-
dola a otro elemento. No es posible explicar cudl es la fuente de la oscuridad
as{ como si se puede afirmar, aunque mds no sea, algunas de las fuentes de la
luz. La razén de su existencia es todavia hoy una incégnita, por lo que el pensa-
miento especulativo tiene alli su estancia.

Esas simples preguntas (;qué es la oscuridad?; ;por qué existe?; ;qué hay en
ella?) son fundamentales. Ellas posiblemente escondan los secretos que una vez
develados habilitardn la renovacién del pensamiento para pensar lo que por
ahora ha resultado imposible de ser pensado. Lo impensado habita en el secre-
to de la oscuridad.

Es por esto que no deja de sorprender que se haya ido eliminando el pensa-
miento sobre la oscuridad. A grandes rasgos, en el pasaje de las mitologias an-
cestrales a la filosofia antigua, y de alli a la ciencia pasando por el cristianismo,
pueden verse los desplazamientos de un pensamiento que entendia la impor-
tancia de la dindmica entre la oscuridad y la luminosidad hacia uno de otro tipo
que se focalizaba cada vez mds tan sélo en la claridad. Se deseché un equilibrio
que, aunque mis no sea forzosamente, las mitologias antiguas, entre otras ar-
tes, intentaban custodiar.

Pero aunque la historia de Occidente insista en negar la oscuridad, ella ace-
cha tanto en la noche como en el dia. No seria posible la modalidad de lo exis-
tente durante el dia, al menos tal y como se la conoce, si no hubiera noche. Si
se atiene a la escala planetaria y a sus ciclos en relacién con el sol, aunque es
factible decir que la oscuridad retorna cada noche, lo cierto es que ella nunca
se va puesto que deja su huella actuando durante el dia, haciendo posible, por
ejemplo, la vida. Es asi que la presencia de la oscuridad durante el dia es la de
la huella, asi como quizd lo sea en el infinito campo césmico. Por todo esto, el
pensamiento de la oscuridad, una vez radicalizado, bien podria estar a la altura
del desafio de gestar una filosofia que no se limite a la metafisica de la presencia.

Mientras tanto, la oscuridad acecha al ser humano a través de la naturaleza
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y también en cada accién y en cada pensamiento. Lo sabe muy bien cualquie-
ra de estos animales que se autodefinen principalmente como racionales. En el
campo de la fisica, los estudiosos de los agujeros negros también lo sostendrian
sin mds: la oscuridad es tan indémita como la luz. Por eso, con el abandono de
la pregunta por la oscuridad, asimismo se han perdido las herramientas con las
cuales se intentaba controlarla. Es decir, se ha perdido parte del pensamiento
que también resulta ineludible a la hora de aprender a vivir.

Por més que el cristianismo y sus modernos herederos insistan en que el
hombre deberd fundir su actuar y pensar en la luz, no hay ser vivo que se sos-
tenga en una eternidad luminosa. Cabe aclarar que este texto no es una lucha
contra la luz. Se trata de una critica a la indémita luz en la que progresiva y uni-
direccionalmente se concentré el hombre una vez que decidi6 desplegar la civi-
lizacién tomando como modelo su asentamiento original en el claro del bosque
césmico. No se trata de preguntar contra qué se lucha. La pregunta fundamen-
tal, ya lo decia Arendt,®* es ésta: ¢para qué se lucha?

Y aqui se responde que se batalla para construir una ética de la oscuridad que
le devuelva al hombre la capacidad de maniobrar en ella cuando lo aceche. Se
trata de pensar una ética para ese ningiin lugar que no esta pensado estrictamen-
te para el hombre. Quiza incluso funcione para lidiar con la irremediable tarea
de aprender a vivir tanto en la luz como en la oscuridad; y tanto consigo mis-
mo, con otros de su misma especie como con los diversos tipos de vida e, inclu-
so, con las fuerzas y entes que exceden la vida por completo, prexistiendo o no a
ellay al universo en sus dindmicas creaciones, transmutaciones y destrucciones.

Se vuelve necesario, entonces, una ultima reflexién. Ya poco sentido tie-
ne el insistente apuro de continuar en esta locura que el claro del bosque cés-
mico abrié a la humanidad y en la cual ésta se instald, modelizada y catirtica,
queriendo luz y pretendiendo devenir sol asi como cualquier tipo de divinidad
que le permitiera creer que existe en el cosmos un /ugar propiamente huma-
no. Ciegos ante la furia del sol que penetra la energia césmica, el renacuajo-si-
mio-hombre creyé devenir luz, y lo dej6 todo a un lado o al otro, abajo o arriba,
para abandonarse a esta soledad en la que la humanidad continda constituyén-
dose antropocéntricamente como si fuera una esfera auténoma. Pero ella, si
fuera algo, no dejaria de encontrarse al interior de un cosmos caético, infinito,

52 H. Arendt, Entre el pasado y el futuro..., op. cit., p, 48.
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veloz, y tan luminoso como oscuro. El cosmos, lo quiera o no el ser humano,
rebasa con sus fuerzas todo cuanto lo habita.

Por eso, es preciso tener presente que cuando cada dia la luz espera su muer-
te, despacio, también se abre la posibilidad de hallar la luna y arrojarse a la
noche. Incluso, con prudencia, se podra ademis dar un paseo por el infinito
murmullo césmico. El ruido, que el ser humano alguna vez oyo, vive en él; y
si no corre por sus venas no querra mas latir. Todavia, serd la ocasion para rea-
lizar una vuelta por el universo para constituir una nueva forma de deseo que
ocupe un sitio sefiero y actdie como un agitador para reencontrarse, al final del
viaje, como un subito torbellino entre tantos tranquilos delirios.*® Tarea pri-
mordial, ésta, para habitar la indémita oscuridad que también circunda y atra-
viesa al hombre como a todo aquello en donde él pretende ser.

De alli que el pensamiento especulativo, como por ejemplo, sus modeliza-
ciones matemadticas y filosoficas, la meditacién y el arte, como la poesia y la
musica, quiz4 sean las unicas vias de acceso que se tengan en la actualidad para
vibrar en sintonia con un mads alld de la luz y traer a casa algo més que todo
aquel entusiasta aunque doloroso fulgor indémito.

53 M. Foucault, Siete sentencias sobre el séptimo dngel, op. cit., p. 17.
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