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Jean-Francois Lyotard, (Por qué ﬁlosofar? :
Pald(’)s, Barcelona, 1989, 164 P.

.Este libro da cuenta de cuatro conferencias pronunciadas en la Sorbona
durante los meses deoctubrey noviembrede 1964, dirigidas aestudiantes
de Propedéutica. Pero antes de entrar en el tema del libro digamos que
dichasconferencias estin precedidas por un excelente estudio de Jacobo
Munoz que sirve de introduccién no s6lo a las conferencias en cuestion
sino al pensamiento de Lyotard en general. Asi Mufioz emprende la tarea
de situar a Lyotard en el enmarafiado paisaje de la izquierda en Francia
analizando su paso por Soczalxsma o barbarie, su vinculacién. con la
fenomenologm y con el movimiento del- Mayo francés de 1968. En
defimtwa, los recorridos. de su “deriva” porla filosoffa a partir de Marx
y Freud. Quiz4s una de las con51dera01ones mds interesantes sea lade
desentrafiar el perfil de Lyotard como “fil6sofo del deseo™, desatendiendo
toda filiacién posible entre deseoy privacién o deseo y ley para exacerbar
su cardcter esencialmente productivo y positivo, acercdndose en esto a
los‘escritos de. Lacan. .

Es su veta estética (“estética’ hbldmal”) qmzés lo que mas haya
perdurado a través de textos como Discurso, figura que es la base de
trabajos mis recientes, Un informe -por encargo- sobre &l saber en las
. sociedades mdustnales avanzadas enciende un gran niimero de polémicas
entorno anociones comolas demodernidad y posmodernidad, discusiones
que junto a su alto grado de vitalidad poseen también un alto grado de
malentendidos. Alrededor del fenémeno de la caida de los grandes
_ relatos legmmadores se cuestiona no sdlo el ideal emanclpatono dela
" . modernidad sino también ala modernidad toda. -

¢ La atencién de las conferencias se centran no tanto en la busqueda/del
status de la filosoffa cuanto en la aclaracién autoconsciente de la
actividad misma de filosofar. La pregunta originaria ;por qué filosofar?
dejalugar aestaotra, Jpor qué desear? Laremisién aloque hay de philein
(amor, deseo) en la filosofia exige el abandono, en el tratamiento del
problema del deseo, de la polaridad sujeto-objeto (el que desea-lo
deseado) y su sustztucxén por un enfoque mas dinimico que seria
entender al deseo como el movimiento de algo que se dirige a lo otro

135



136

como hacialo que le falta a simismo. A través de Platén, en El Banquete,
surge claramente la ambigiiedad de Eros: la de 1a vida y la muerte, que
es lamisma ambigiiedad que en nuestro tiempo caracteriza a las neurosis.
Y lacuestién estriba enreconocer que siempre hay unreversode las cosas
que es una ausencia de tel6n de fondo que no cesa de estar presente en .
nosotros. Teniendo siempre como base El Banguete, Lyotard ve en la
argumentacién de S6crates en didlogo con Alcibiades un llamado aevitar
¢l filosofar como deseo de sabiduria pues se trata de buscar porqué se
busca, desear el deseo. El acceso a este movimiento del deseo es
miltiple. No hay una via pnvﬂeglada, y lo que es muy unportante y
propio de la filosoffa: el deseo se repliega sobre sf mismo de manera tal
que intenta comprenderlo, asiresulta que “filosofamos porque queremos,
porque nos apetece”,

En la segunda conferencia el nicleo problemético estd dado por la
referencia al origen de 14 filosofia que'serd examinado desde dos puntos
de vista diferentes. Primero, desde el pensamiento de un filésofo
presocritico, Herdclito, quien profundiza en ¢l problema de lo uno y lo
miltiple, en la unidad presente en la multiplicidad, relacién regida por
el logos. Esta unidad polémica de los elementos que componen el miundo
se ha fragmentado. La unidad -el logos- no ata més los elementos .
heterogéneos. Pero, y aqui nos internamos en el otro punto de vista, siel

. logos se hubiera perdido definitivamente ni siquiera nosotros podriamos

plantearnos el problema de la unidad. Y la historia de la filosoffa da
cuenta de una sucesién discontinua de pensamientos que buscan la
unidad, el sentido. “El deseo de unidad es la prueba de que esa unidad
falta, pero también la unidad del deseo demuestra su presencia”.

El decurso del tema se dirige, en la tercera conferencia, al anélisis de
la relacién de la filosofia con la palabra, lugar en donde el autor
recomendard tener en cuenta ciertos aspectos importantes de la palabra:
no considerar al pensamiento como una sitstancia interna que se sirve de
la palabra; tampoco el sujeto que habla es el autor de lo que dice, ni es
el individuo un transcriptor (“inspirado™) de algfin mensaje que le
adviene desde fuera. Con estos recaudos presentes, el autor sostiene que
hablar es' comunicar pero no segiin algfin modelo emisor-receptor sino
entendiendo por comunicacién el fenémeno de restablecimiento de
aquella discordia a que se hizo referencia en la conferencia anterior.

_ Todo esto para Lyotard indica algo fundamental: la palabrano viene del .
-hablante, posee el don de relacionar a los interlocutores y est4 presente
en lo aiin no dicho. Abordar la especificidad de la palabra que gs

filos6fica porque no alberga pretensiones de respuestas omnimodas a
cuestiones planteadas por el deseosino que reduplica su carécter filos6fico
por saberse capturada alin cuando su mayor deseo sea poder aprehender.

Para concluir, el autor en la iltima conferencia se refiere a larelacién
entre filosofia y accién, y lo har4 a través de un sugestivo anélisis de 1a
undécima tesis sobre Feuerbach escrita por el joven Marx. Bésicamente
trabaja en torno a la faz poietica de la palabra, combatir la dicotomfa



entre los que obran y los que hablan. Para abordar esta temética es que
se hacen ciertas precisiones como determinar qué se entiende por accién
- transformadoradesenmascarandouna serie de falsificaciones del sentido
propio del obrar muy comunes en nuestro tiempo. La accifn, lejos de
clausurar el deseo, expone al individuo més abiertamente que cualquier
meditacién ala responsablhdad de decir y hacer. El discurso filoséfico,
en definitiva, ejerce accién contra todo aquello que 1mp1da al deseo
tomar la palabra.

Esto es parte del contenido de un libro que se quiere introductorio a la
filosofia y que lo hace sin abdicar ni del rigor ni de la originalidad a que
nos tiene habituado este gran pensador.

CARLOS LONGHINI
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