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RESOLUCION DE DECANATO N.° 0985-D-FLCH-19
Lima, 1 de octubre de 2019

VISTO el expediente con Registro de Ingreso N.° 08185-FLCH-2019 relativo a la realizacion del
SEMINARIO « EL NIHILISMO CONTEMPORANEO. HEIDEGGER Y SU LEGADO».

CONSIDERANDO:

Que mediante Oficio N.° 146-CERSEU-FLCH-2019 el Lic. Humberto Quispe Herndndez,
director del Centro de Responsabilidad Social y Extension Universitaria - CERSEU, comunica la
realizacion del SEMINARIO « EL NIHILISMO CONTEMPORANEO. HEIDEGGER Y SU LEGADO», por
lo que solicita autorizacion para realizar dicha actividad,

Que este evento académico tiene como objetivo analizar el proyecto filosdfico de Heidegger,
uno de los filésofos mds debatidos y controversiales del siglo XX, por su valor heuristico de sus
textos, que a partir de la pregunta por el sentido del ser y de la temporalidad, pretende hacer un
arreglo de cuentas con el modo en que la historia de la filosofia ha abordado los problemas de
la realidad y de la existencia humana;

Que es politica de la Facultad de Letras y Ciencias Humanas el promover y apoyar la
realizacion de certdmenes culturales complementarios de las acciones propias de la
investigacion y formacion profesional; y,

En uso de las atribuciones que las disposiciones legales le confieren el decano de la Facultad de
Letras y Ciencias Humanas,

RESUELVE:

1.° AUTORIZAR la realizacion del SEMINARIO «EL NIHILISMO CONTEMPORANEO»,
organizado por el Centro de Responsabilidad Social y Extension Universitaria —
CERSEU, a cargo del profesor Borja Garcia Ferrer, de la Universidad Nacional
Auténoma de México, programado para el 7'y 8 de noviembre de 2019.

2.° COMUNICAR la presente Resolucién de Decanato al Centro de Responsabilidad Social y
Extension Universitaria — CERSEU y demds instancias pertinentes de la Facultad de
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SEMINARIO “EL NIHILISMO CONTEMPORANEO.
HEIDEGGERY SU LEGADO”

Prof. Borja Garcia Ferrer (UNAM)

1. HIPOTESIS Y ANTECEDENTES

El presente Seminario es heredero de un Proyecto de Investigacion I+D+i desarrollado
en Espafa entre los afios 2010 y 2012, titulado “La filosofia como terapia social”
(FFI2009-12218) y dirigido por el Profesor Luis Sdez Rueda (Universidad de Granada).
Un Proyecto donde, tras su culminacion oficial y a falta de una concesion de
continuidad por parte del Gobierno de Espafia, continuamos trabajando de modo
voluntario y autéonomo. Prueba de ello es la reciente publicacion de un nimero
monografico en Utopia y Praxis Latinoamericana. Revista Internacional de Filosofia
Iberoamericana y Teoria Social, titulado “El nuevo malestar de civilizacion”. Pero més
allda de nuestra trayectoria personal, nos encontramos ante un problema de
investigacion que esta generando un interés creciente en la filosofia contemporanea
(Rodriguez Sudrez -2018-, Sdez Rueda y otros -2011-, Sdez Rueda -2017-).

Segun la hipétesis de trabajo que sirve de hilo conductor a dicho Proyecto (y que
hacemos nuestra para el Seminario que nos ocupa), Occidente se abisma en la
decadencia. Pero frente a la tendencia generalizada de reducir semejante crisis epocal
a la mera dimensidn economicista, si el espiritu occidental es decadente es, en dltima
instancia, porque un temible “desierto” (Wiste) avanza en la profundidad de la
cultura, una penuria espiritual desatada secretamente (a espaldas de nuestras
conciencias), en lo que constituye un caldo de cultivo de acuciantes patologias de
civilizaciéon. Pero si bien lo experimentamos oscuramente en la plenitud de su pujanza,
consiste en un malestar subrepticio, ciego y distante; a pesar de su condicion huidiza,
no obstante, asistimos a una realidad aparentemente incontestable que yace latente
ubicuamente en la trastienda ontolégica de nuestra cultura, de manera tal que
atraviesa la totalidad de nuestras vidas, les da forma y las deforma.

En tal disposicidn de los términos, es necesario analizar y replantear el concepto
de “patologia socio-cultural”, cuyo suelo nutricio se encuentra en el de “patologia de
civilizacion”, desde la perspectiva, insuficientemente estudiada hasta ahora, de su

origen en el “mundo de la vida” (Lebenswelt). Cuando hablamos de “patologias de
civilizacidon”, nos referimos a modos de ser transindividuales e inmanentes articulados

alrededor de una vision del mundo compartida por todos nosotros que configura un



aleman en su diagndstico epocal, teniendo en cuenta el progreso experimentado en el
sistema global de comunicacién desde que se constituye como el horizonte biopolitico
del neoliberalismo (Aleman -2016-, Han -2012b-, Hardt y Negri -2005-, Laval y Dardot -
2013-).
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Nuestro fildsofo no desarrolla su vision del “nihilismo” sistematicamente, sino
que hallamos este tema disperso en su produccion desde los afios 30 (hemos
referenciado las fuentes principales en la bibliografia); en este sentido, el Seminario
cobra un sentido eminentemente hermenéutico, y esta orientado para que el publico
asistente se posicione en debate critico con diversos especialistas en el pensamiento
de Heidegger (referenciados asimismo en la bibliografia). No obstante, el filédsofo
alemdan se compromete con una tesis principal sobre la problemdtica en cuestion,
segun la cual la técnica moderna designa la consumacion histérica del “nihilismo
impropio”, el “mdaximo olvido del ser”. Entendida como un “emplazar que provoca”
(Herausforderndes Stellen), la esencia de la técnica (“estructura de emplazamiento” -
Ge-stell-) registra y condensa todas las edades del mundo, de manera tal que convierte
todo lo “existente” (Ek-sistenz) en “existencias” (Bestand). Como resultado, ignoramos
completamente la radical “copertenencia” (Zusammengehdéren) entre el sery la “nada”
(y todo lo que ésta implica) por mor de la absolutizacion de la presencia, en detrimento
de la libertad/responsabilidad donde se cifra la dignidad humana, asi como del
“extrafiamiento” (Befremdung) necesario para habitar el mundo y, al mismo tiempo,
rebasarlo hacia nuevas formas de existencia. De aqui se siguen, a nuestro juicio, dos
patologias de civilizaciéon plenamente arraigadas y numerosos sintomas patoldgicos
(desarraigo, esquizofrenia, hiperexpresion, consumopatia, miedo, patologias del
criterio y neurastania). En su alianza con el capitalismo, como veremos
detalladamente, la técnica (en el sentido de Heidegger) no solo coloniza el espacio
exterior (“des-alejamiento del alejamiento”), sino que también hace lo propio con
nuestro espacio interior (“hiperestimulacién semiética”), llevando hasta el extremo la
l6gica de la “voluntad de voluntad” y de la “usura”. Pues bien, reducido a la condicién
de mera “existencia” (Bestand), el “ser-en-el-mundo” se torna “ser-frente-al-mundo”
(“desarraigo”), mientras que la “existencia” {Ek-sistenz) discurre sin rumbo fijo, a la
deriva (“errancia”).

Desde el mito de Prometeo, la reflexion sobre la técnica es un clasico en filosofia,
aungue su nacimiento como disciplina data del Discours sur les sciences et les arts
[1750] de Rousseau. Desde entonces y paralelamente al perfeccionamiento de su
objeto de estudio, una miriada de filosofias de la técnica en nominativo ha pensado en
sentido enfatico sus raices (Der Arbeiter [E. Jinger, 1936}, Das Kunstwerk im Zeitalter
seiner technischen Reproduzierbarkeit [Benjamin, 1936], Meditacion de la técnica
[Ortega y Gasset, 1939-], etc.), si bien las filosofias de la técnica en genitivo poseen
mayor ascendencia en la vigente especializacion del saber, a pesar de ejercer una
funcién subalterna y apenas orientadora. En contraste con el optimismo moderno,



meditado como se merece en orden al potencial patolégico de sus mecanismos y
procedimientos, no ya en el sentido evidente de que no ha sido identificado, sino que
es ampliamente pensado y sentido impensable, de modo que estda a la base del
malestar generalizado, lo cual clausura el horizonte del saber mientras que lo recluye
en el saber-hacer agitado de una tecnologia mal-pensada, orientada a las estrictas
necesidades de la expansion de su consumo. Por este motivo, hemos delimitado el
alcance del Seminario a la sociedad de la informacidn, entendida como el espacio de
poder (“biopolitico”) donde el tardocapitalismo implementa su invisible dictadura.

En el afan por paliar semejante vacio académico partiendo, como queda dicho,
de la critica del nihilismo a manos de Heidegger, no nos basaremos en ningun autor o
corriente de pensamiento en particular, toda vez que, a nuestro juicio, lo mas
fascinante y problematico del pensamiento contempordneo anida en la configuracion
tensional de sus trayectos e intersticios, en un horizonte reticular y multiforme. Desde
esta Optica, nos proponemos leer en clave heideggeriana diversas interpretaciones
postmodernas del nuevo malestar que constituye el objeto de estudio del Seminario y
de sus expresiones patoldgicas de superficie, a fin de poner de manifiesto su
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significado y su vigencia en el “tecno-capitalismo” hodierno.

Entre los maximos precursores de esta linea de investigacion, cabe destacar la
notoriedad en Latinoamérica de las averiguaciones sobre el modo de ser de los
fenémenos psicopatologicos de la escuela del analisis existencial, combinando el
psicoanalisis freudiano con la fenomenologia heideggeriana en base a casos clinicos
reales. A partir de Jaspers, que tiene como ascendiente a Husserl, lo decisivo se cifra
en la comprension del sentido del mundo en cuanto “posibilidad de existencia”
(Martin-Santos -2004-, Ojeda Figueroa -1983-, Cabaleiro Goas -1966-). Entre los
partidarios de la psiquiatria fenomenolégica, nos apoyaremos en las siguientes
aportaciones. El concepto de “patolégico” como menoscabo del poder vivenciar-y-
comportarse y el concomitante desarraigo existencial (Binswanger -1961-, Blankenburg
-1983-, May -1967-). La ontologia del vacio (del “ser-sin-mundo”) que subyace al
fenémeno del fanatismo (Binswanger -1962-). La huida del cuerpo propio hacia una
fluidez etérea incorporal (Binswanger -1961-). Y la pérdida de la inserciéon carnal en el
mundo o “espacio oscuro” (Minkowski -1973-).

Actualmente, tales andlisis se orientan con frecuencia desde la psicopatologia a
todo el campo social. Respecto a nuestro propio campo de estudio, autores como
Virilio (1997), Groys (2005) o Debray (2005) conectan la desintegracion del éthos y sus
procesos de ficcionalizacién con la sociedad de la informacién en la era de la
“iconofagia” (Flusser -1997-, Baitello -2010-), apuntando contra la “bombardeo
semidtico” que diluye el limite entre lo real y lo metaférico (Bateson -1985-), hasta
alcanzar el rumor blanco de lo indescifrable, a costa de la elaboracién emocional con el
otro (Berardi -2004 y 2007-).



El objetivo general del Seminario se divide en dos grandes bloques: 1) Analizar
exhaustivamente la nocion de “nihilismo impropio” en la filosofia de Heidegger a partir
de la Kehre de los afios 30. Y 2) Diagnosticar las expresiones patoldgicas mas
acuciantes del “nihilismo impropio” concebido por Heidegger en el “tecno-
capitalismo” contemporaneo (desde el advenimiento de las tecnologias de Ia
informaciéon y la comunicacion -TIC- en la década de los 60 del siglo XX hasta la
actualidad).

3.2. jetivos e ifi
o Para el primer objetivo general:

a) Analizar la vision heideggeriana del acontecimiento del ser (Ereignis) en su
radical co-pertenencia con la nada -Ab-grund- (“nihilismo propio”) y, bajo esta luz, del
ser de la existencia humana (Da-sein), como conditio sine qua non para entender su
decadencia.

b) Indagar el significado que encierra para Heidegger la decadencia
occidental, en cuanto “maximo olvido del ser” (“nihilismo impropio”), bajo la luz
arrojada por la disposicion temporal de su desarrollo, desde sus origenes en el mundo
griego hasta la época de la técnica.

¢) Contraponer la comprension ontologica de la técnica moderna en
Heidegger como agente patégeno de la decadencia a la concepcién instrumental,
humanista y antropoldgica de la técnica.

e Para el segundo objetivo general:

a) Revisar la nocion de “patologia socio-cultural” en el aparato psicolégico-
psiquiatrico desde el prisma (insuficientemente estudiado hasta ahora) de su origen en
el “mundo de la vida”.

b) Contextualizar desde un punto de vista historico la actualidad del
diagnostico epocal de Heidegger en la sociedad de la informacién contemporanea,
definida como el horizonte biopolitico correspondiente a la alianza inaudita entre el
neoliberalismo y las nuevas tecnologias.

¢) Analizar, a la luz de los presupuestos ontolégicos heideggerianos (Ge-stell,
“voluntad de voluntad”, “usura”...), dos modus operandi de la técnica consumada al
servicio del neoliberalismo, orientados a la conquista del espacio exterior (“superacion
virtual del espacio-tiempo”) e interior (“hiperestimulacion semidtica”).



Por otra parte, en la medida que la decadencia (plano ontoldgico) y sus
enfermedades objetivas y efectivas (plano dntico) convergen, segin las
consideraciones heideggerianas mas elementales, como dos caras heterogéneas de un
mismo “acontecimiento” (Ereignis), no debemos trazar una frontera rigida entre la
filosofia y las ciencias antroposociales de cara a llevar a cabo una critica de patologias
de civilizacion, como tampoco podemos establecerla entre aquella y las ciencias
naturales en el punto de acometer la terapia, sino que asistimos a un campo abierto en
el que pueden confluir de forma productiva una multiplicidad de disciplinas. Asi pues,
el Seminario adoptara en todo momento un enfoque epistemolégico interdisciplinar,
con el objeto de enriquecer la mirada holistica de la filosofia sobre la sombra o
inactualidad de la decadencia con el valor cognoscitivo de las ciencias humanas y
sociales (especialmente la psicopatologia, pero también la antropologia, la economia,
la politologia, la sociologia...) a la hora de explicitar y medir el grado de intensidad de
patologias socio-culturales en particular, de forma que la ontologia no es més que una
herramienta mds entre otras (la mas netamente filosofica) para llevar a buen puerto
nuestra empresa, del mismo modo que la filosofia constituye un “sistema de cuidado
del mundo” entre otros muchos, en el polo opuesto de segmentaciones perniciosas y
jerarquias quiméricas. Mas la filosofia ni siquiera es, en este contexto, una instancia
moderadora en relacién a los diferentes saberes, como opina Habermas, sino que la
interdisciplinariedad implica, segun nuestro parecer, acabar con las fronteras
aprioristicas de las disciplinas, con tal de resistir la prueba de la realidad mediante un
trabajo conjunto que permita la dsmosis de los problemas desde unas disciplinas hacia
otras.

Por lo demas, se procurara incentivar en la medida de lo posible la participacion
activa del publico asistente y favorecer un debate abierto, critico y productivo sobre
los textos ilustrativos y las problematicas en juego.
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profundo malestar en la civilizacién, una penuria espiritual que todos experimentamos
cada dia, sin excepcidn.

Ill

Por otra parte, Nietzsche define el “nihilismo” como “el mas inquietante de
todos los huéspedes”. Nuestro “huésped” porque, como sugiere Heidegger, “entra y
sale por todas partes”, saturando el “mundo de la vida” en su conjunto, de manera
aparentemente incontestable. E “inquietante”, porque da lugar a un malestar
subrepticio y ciego, sin rostro. Parafraseando a Marx, el nuevo malestar en la cultura
se expande por Occidente como un espectro, de tal manera que el vacio que atraviesa

nuestras vidas nos pasa frecuentemente desapercibido.

4) El nihilismo en perspectiva histérica: temas y autores.

i. Nietzsche: la desvalorizacion de la vida afirmativa por mor de la
“voluntad de nada”.

ii. Escuela de Frankfurt: la colonizacion estratégico-instrumental del
“mundo de la vida” (Escuela de Frankfurt).

iii. Derrida: Las infulas del pensamiento identitario.

iv. Foucault: Los dispositivos de poder que nos secuestran en el
adiestramiento.

v. Deleuze: la “molarizacidon” de la ex-tradicion nomadoldgica.

JUEVES 4: La imagen cientifico-técnica del mundo en Martin Heidegger [1
hora y 30 minutos]

1) El fondo patolégico del Ge-stell como consumaciéon de la historia del
“nihilismo impropio”.

Contemplada en perspectiva histérica, hablar de la decadencia es hacerlo del “olvido
del ser”, definido como “acontecimiento” (Ereignis) unitario de “descubrimiento-
encubrimiento”. Heidegger denomina “nihilismo propio” a la radical “copertenencia”
(Zusammengehdren) entre el ser y la “nada”, segln la cual ambos son “simultaneos”,
mientras que el ser posee un caracter “abismal” (Ab-grund). Asi pues, el ser, en cuanto
ser mismo, es la nada. Ahora bien, la nada no es la negacién légica de lo ente, como
querria la metafisica tradicional; se trata mas bien de la nada como la diferencia
ontologica entre el ente presente y el ser en su des-ocultacién. En esta nada esta el
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valorar es un afianzar la seguridad del poder y, por consiguiente, un poner lo ente y
hacerlo disponible.

El pensar nietzscheano por valores (desvalorizacién, inversion, transvaloracion)
esta secretamente inspirado en la metafisica y es, en cuanto forma extrema de la
subjetividad moderna, consumacion de la misma, abriendo el espacio de la
comprension técnica del mundo.

3) La esencia de la técnica moderna versus la esencia originaria de la técnica.

Como queda dicho, la técnica se presenta como la culminacion de un proceso histérico
de decadencia. Se trata de la figura extrema de la subjetividad incondicionada, que
unifica voluntad de poder y voluntad de interpretacién o valoracién en la dominacion
de la realidad. El superhombre de Nietzsche vive en la técnica y se reproduce en ella
como poder incondicionado de dominacion. Ahora bien, équé significado tiene la
técnica para Heidegger? Frente a su concepcion tradicional, la técnica es
originariamente un “‘modo del salir de lo oculto’ que pone en obra el ser de las cosas”.
La peculiaridad de la técnica moderna es que “emplaza” a la physis a que preste la
maxima eficiencia posible, convirtiendo todo lo “existente” (Eksistenz) en “existencias”
(Bestand), o sea, como lo que esta puesto a disposicion del hombre o, de otro modo, lo
que solo sirve para su “uso”. La técnica es, en este sentido, “usura”. Por otro lado, la
técnica “pro-duce” al ser humano como sujeto “demandante” (Besteller), de manera
tal que se experimenta orientado compulsivamente a la “usura”; y es que, en la
medida en que convierte el ser en “existencias” lo ha vaciado, y debe llenar ese vacio
incesantemente.

Heidegger acuia el término Ge-stell para designar la relacion ontoldgica
“demandante-dispuesto” (Besteller/Bestand), esto es, la esencia de la técnica
moderna. Este modo de desocultamiento posee, al menos, dos rasgos que lo

lll

convierten en el “maximo peligro” (extremo olvido del ser): 1. En la técnica el hombre
mismo es sojuzgado como un objeto mas y como materia prima, pero esto es sélo una
manifestacion de algo mas sustancial: impelido compulsivamente por la voluntad de
voluntad, el hombre se siente complacido en la técnica. No sélo ha olvidado el ser, sino
que existe como si no lo necesitase en absoluto. Esto significa “abandono del ser”
(Seinverlassenheit). Al mismo tiempo, en su autosuficiencia, el hombre no experimenta
su penuria (que es la mas profunda de las penurias). En este sentido, la técnica es el
maximo peligro porque amenaza con negarle al hombre la posibilidad misma de
experimentarse alguna vez como interpelado (lo que constituiria una completa
narcosis, un olvido del olvido mismo). En suma, el triunfo de la instalacion manipulable
de un mundo cientifico-técnico tiene como resultado la “enajenacién erratica”

(erraticus) de la “ex-sistencia” (Ek-sistenz) a causa de su desarraigo en relacién a la
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que el proletariado da lugar a un masa de consumidores pasivos y satisfechos, meros
agentes de produccion y consumo.

2) Mecanismo y procedimientos del “tecno-capitalismo” para colonizar el
“mundo de la vida”.

i. El “des-alejamiento” del alejamiento o la conquista del espacio
exterior.

La economia de la velocidad y su impacto politico han tenido desde siempre una
importancia inestimable a la hora de controlar el movimiento de las masas. Con la
expansion trepidante de la sociedad de la informacion y el desarrollismo tecnolégico,
empero, la velocidad se erige en el principal baluarte del Ge-stell al amparo del
capitalismo en su estadio ultraconsumista. Efectivamente, el poder del presente gira
en torno a la extraordinaria aceleracion del ritmo de vida que comportan las TIC, con
perjuicio de la nocion tradicional de espacio y del concepto de Estado, en espera de la
realizacion inminente de un sistema tecno-cientifico e industrial autosuficiente.

La velocidad absoluta en la esfera de la informacion trae consigo la comunicacién
instantanea a nivel planetario. Ahora bien, la anulacion universal de la “distancia”
(Abstand) implica una cercania engafiosa, en tanto que reduce el acontecimiento del
ser en su estado naciente a lo que esta ahi a la “disposicion” del arbitrio humano. Por
otro lado, los mass media desafian a la physis con el objeto de construir
“técnicamente” el acontecimiento del ser, y llevan a cabo una omnidifusién de la
realidad a domicilio. De este modo, el capitalismo de cuiio técnico impone, a base de
“simulacros” y “espectaculo”, una estandarizacién de nuestro modo de vida y nuestra
vision del mundo. Por su parte, los medios informativos se constituyen como la
principal fuente de las ficciones que articulan la opinion publica.

Asi pues, el nuevo espacio-tiempo responde mas a una cuestion de fines que de
medios, hasta el punto de que, bajo su signo, confundimos la realidad con el medio,
ignorando por completo la “diferencia dntico-ontolégica” heideggeriana. Es el
“maximo olvido del ser”, la consumacién del “nihilismo impropio”. Como
consecuencia, encontramos graves problemas morales imprevistos por Heidegger,
como la “ética a distancia” en la época del mando a distancia televisivo o la
“complicidad involuntaria” entre el terror y los medios.

ii. El“bombardeo semidtico” o la conquista del espacio interior.

Entre los modus operandi historico-vitales del Ge-stell al abrigo del nuevo capitalismo
virtual, emocional y flexible para colonizar el “mundo de la vida”, brilla con luz propia
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Merleau-Ponty sobre la corporalidad, la “des-espacializacion” del mundo puede traer
consigo un trastorno del sentido de la distancia en cuanto tal, por razon del cual el
cuerpo del enfermo se muestra impotente a la hora de desplegarse como “proyecto

Ill

motor”; asimismo, su fracaso en el punto de delimitar el “espacio propio” y el “espacio
ajeno” se traduce inevitablemente en una experiencia del movimiento como resultado
de la situacién, mientras que el espacio le aparece como un amontonamiento de cosas

inconexas. De aqui se sigue una forma maniaca de existencia sumida en la indiferencia.

2) Esquizofrenia.

Entre las expresiones morbidas del “bombardeo semidtico”, destaca el sindrome
esquizofrénico. Seglin Bateson, la esquizofrenia surge en las situaciones de “doble
vinculo”, que son especialmente recurrentes en el universo mediatico, donde
recibimos numerosos mensajes emocionales en diferentes niveles de comunicacion.
De aqui se sigue una distorsion sumamente abstracta del proceso de aprendizaje, por
concurso de la cual no somos capaces de asignarles el modo comunicacional correcto.

La sintomatologia esquizofrénica comprende formas diversas (“patente”,
“encubierta”), asi como diferentes alternativas para defenderse. De cualquier modo, el
esquizofrénico padece innumerables distorsiones y sufre tanto para descifrar el modo
de los mensajes que enuncia como para reconocer el cardcter metaférico de sus
fantasias. Pero la esquizofrenia no es solo una patologia individual sino también socio-
comunicativa, constituyéndose como el modo de interpretacion preponderante del
mundo “tecno-capitalista”. Nos referimos a la asimilacidon de la representacion y la
vida, consagrada por la “sociedad del espectaculo” y por toda suerte de “simulacros”.

3) Hiperexpresion.

Otra implicacidn patoldgica de la “sobreabundancia de estimulos” (Reiziiberflutung) es
la hiperexcitacién del sistema emocional. Entre las muitiples patologias psicotico-
esquizoides que favorece destaca la hiperexpresion, relativa al “desfase” existente
entre la velocidad absoluta del “ciberespacio” y el funcionamiento de los receptores
humanos, en virtud del cual extendemos los limites del significado hasta la invencion
de realidad, un “éxtasis de la comunicacién” que, por un lado, oculta una penuria
semantica y, por otro, amplifica exponencialmente el espacio interhumano,
promoviendo el autismo y la infelicidad.
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sumergirse en la morada del nosotros, como ocurre ya de hecho en las afueras de
Occidente.

7) Neurastenia.

Cuando son frustrados, el estrés informativo y la hipermovilizacidon nerviosa implican
patologias de desinversién de la energia libidinal. Es el caso de la neurastenia, esa
sensacion de cansancio, debilidad, miedo y tristeza ante cualquier tipo de esfuerzo.
Ademas de promover la fatiga, esta patologia mengua ostensiblemente la calidad de
vida, tiene incidencia en numerosos accidentes, favorece el desarrollo de
enfermedades cardiovasculares, del cancer y de la depresidon nerviosa, entre otras
manifestaciones patoldgicas. Un sufrimiento acumulado que podria significar,
paraddjicamente, la disolucién del sistema “tecno-capitalista”.

VIERNES 8: Conclusiones y propuesta terapéutica [2 horas]

1) El “tecno-capitalismo” como religion.

El capitalismo se erige, en su alianza con las TIC, como una nueva religién, mientras el
mercado asume el legado del Dios cristiano, en una suerte de “ideologia de lo mismo”
que afirma un “pluralismo sin alteridad”, en nombre de una dictadura mundializada
cuya “superestructura” (Uberbau) se cifra, por orden de jerarquia, en el economista, el
clero académico de los intelectuales, el clero periodistico y medidtico del mainstream
y, por ultimo, los fieles consumidores.

El “tecno-capitalismo” es un poder ubicuo, porque coloniza tanto el espacio
exterior como el interior, y lo hace apareciendo como una entidad existente
autonomamente. Es también un poder absolutum, ya que no existe vinculo simbdlico y
real capaz de gobernarlo, en beneficio de una economia despolitizada. Si bien se
constituye como un poder imperfecto, lo hace de forma incontestable, como el tnico
mundo posible. Y es una religion “cultica”, a raiz de nuestra devocién incondicional
(“furor teolégico”) por la forma-mercancia.
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caras de una moneda: mientras uno funda un nuevo derecho en base a su vis
destructiva, el otro asume dicho derecho para llevar a cabo la “transvalorizaciéon” de

|ll

todos los valores (en Heidegger, el “proyecto del ente en su conjunto respecto a ser
aquello que es”). Sirva como ejemplo la figura tragica de Don Quijote, ese “héroe
erratico” (“estar discurriendo”), representante de una “hermenéutica de la

encrucijada”.

4) Aplicacion del concepto de “serenidad” en la praxis histérico-social.

Se impone, por tanto, la necesidad de edificar una “ética de la lucidez”, con el objeto
de preservar el “extrafiamiento” de la “necedad” y potenciarlo sobre la base de la
“meditacién” (Besinnung) y de su reverso Ontico, la “serenidad”. Esto implica
conservar y superar simultaneamente el espacio virtual del nuevo capitalismo, en aras
de producir un éthos consistente y vigoroso en el “mundo de la vida”. Para lograrlo,
debemos revelarnos contra la omnipresente histeria comunicativa llevando a cabo
acciones irreverentes, pese a las dificultades que entrafa. Se trata, en una palabra, de
ser “contemporaneos”.

Ill

La articulacién colectiva de la experiencia del “extrafiamiento” debe partir de esa
culpabilidad temeraria y gloriosa que caracteriza al “héroe tragico”. Desde esta dptica,
una estrategia plausible seria reapropiarnos de las fuerzas creativas al amparo del
“tecno-capitalismo” y convertirlas en un instrumento emancipador. Hablamos, como
ensefia el neobarroco, de un proceso de “codigofagia”, del cual se sigue el concepto de
“multitud”, donde las TIC se postulan como las mejores aliadas para conseguir nuevos
“espacios de libertad”, en virtud de la heterogeneidad y la hibridacién que favorecen,
ya sea desde la perspectiva del “pliegue” (neobarroco europeo) o del “ingenio”

(neobarroco hispano).

A pesar de las criticas recibidas por devaluar la democracia, los media y tas TIC
también fomentan el espiritu critico, el compromiso politico y la accién social. Para
muchos, la nocidon de “multitud” se ha materializado ya, de hecho, en la praxis
histérico-social. Pero como muestra el ciberfeminismo, los movimientos de la
“multitud” olvidan frecuentemente, en favor de problematicas puntuales y parciales,
que el malestar de nuestra época es estructural. El desafio de la “multitud” es
gobernarse a si misma integrando universalismo y particularismo en un mismo proceso
de oposicion sistematica al sistema “tecno-capitalista” en su conjunto, de tal suerte
que las distintas singularidades puedan realizarse proteicamente mediante
dinamismos diferenciales. Nos encontramos, en definitiva, ante una “multitud” en
estado naciente o “por-venir”.
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