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DE LA IDEA AL SIGNO: HACIA UNA NOCION PRAGMATICA DE VERDAD

En lo que respecta a la relacion entre sociedad de informacién y conocimiento intentaré discutir
dos aspectos de la paulatina transformacion del pensamiento que refieren al cambio de la nocién
de verdad y de la nocién de razon, que sugieren que la ontologia de la substancia, la cual habia
prevalecido desde la cosmovisién griega hasta bien entrada la modernidad, ha venido siendo des-
plazada por una ontologia de la accién. La nocién de verdad ha transitado de una verdad parmeni-
dea a un proceso de semiosis ilimitada mientras que la nocién de razén enfatizo su parte activa
con la consecuencia de fracturarla ya que se descubre que cada fragmento de la realidad tiene su
propia légica.

Para mostrar la ruta recorrida por la verdad apelo al recurso fabulador. En el Crepus-
culo de los idolos, Nietzsche narra la “historia de un error” cuyo tema consiste en ‘como el «mun-
do verdadero» acabé convirtiéndose en una fabula’.! Esta suerte de parabola nos cuenta breve pe-
ro claramente el desarrollo de la nocién de verdad, desde la Idea platdnica, nocturna, hasta el
amanecer del positivismo. El filésofo pdstumo, como todo filésofo con pretensiones mesianicas,
considera que “su” tiempo es “el” tiempo, y por ende, que la historia tiende teleologicamente
hacia “su” filosofia. Por supuesto que lo que pretendo poner en juego aqui no es una hermenéutica
del pensamiento de Nietzsche, quien no se preocupd por asentar que pasaria después, sino poner
en cuestion si seguimos con el sol en el zenit, o si, ya que el mediodia es el instante también mas
breve pues el astro solar sigue su curso, resulta inevitable que las sombras comiencen a alargarse

en sentido contrario.

1. El mundo verdadero, asequible al sabio, al piadoso, al virtuoso, —¢él vive en ese mundo, es ese mun-
do.

(La forma mas antigua de la ldea, relativamente inteligente, simple, convincente. Transcripcion de la
tesis «yo, Platdn, soy la verdad».)

1. La verdad es esférica, solida, completa; la verdad se recibe, no se crea; la verdad es
episteme. La mentira es producto del hombre; el hombre comin, el hombre de la polis se mueve

en la doxa. La esfera de la accion de la politica en el mundo grecorromano, como el resto de mun-

! Friederich Nietzsche, El creptsculo de los idolos, Barcelona, Alianza, pp. 51-52.



do, era para Platon sombra y sombra de las sombras. En este mundo, la vocacidn filoséfica en tan-
to vida contemplativa conlleva la renuncia a la vida activa. Dedicarse a la vida activa equivale a
“morir para el mundo”; paraddjicamente, la praxis viene a ser una suerte de ensuefio, donde los
sofistas son “verdaderos” maestros de la mentira. Sin embargo, esta mentira tiene «virtud», es de-
cir, capacidad para lograr algo, para producir un efecto. Viene a ser asi entonces que la “mentira”

es “verdadera” porque actiia, porque es causa de una accion.

2. El mundo verdadero, inasequible por ahora, pero prometido al sabio, al piadoso, al virtuoso («al pe-
cador que hace penitencia»)

(Progreso de la Idea: ésta se vuelve mas sutil, mas capciosa, mas inaprensible, —se convierte en una
mujer, se hace cristiana...)

2. Durante el medievo teocéntrico, la verdad es gratia, se le da al hombre para que sea
salvo. ¢Salvado de qué? Salvado de la mentira. Jesus el Nazareno promete a sus discipulos: «Yo
soy el Camino, la Verdad y la Vida»? pues para aquellos que creyeren en él, conocerian la verdad
«y la verdad os har libres.»® Més el profeta judio les advierte que permanezcan en guardia contra
los falsos profetas y embaucadores: «Mirad, no os dejéis engafiar. Porque vendran muchos usur-
pando mi nombre y diciendo: ‘Yo soy’ y ‘el tiempo esta cerca’. No les sigais.»* La imposibilidad
para distinguir entre las sefiales auténticas y las que no, llevo a la jerarquia medieval a la institu-
cion de la mania persecutoria inquisitorial. Nueva paradoja de la verdad: el confiado mundo de la
revelacion es un mundo lleno de signos y simbolos, que por su naturaleza, apuntan mas alla de si.

Ya lo habia planteado el Apéstol de los Gentiles: Videmos nunc per speculum et aenigmate.”

3. El mundo verdadero, inasequible, indemostrable, imprometible, pero, ya en cuanto pensado, un con-
suelo, una obligacion, un imperativo.

(En el fondo, el viejo sol, pero visto a través de la niebla y el escepticismo: la ldea, sublimizada, palida,
nordica, kénigsberguense.)

3. Entre la gran catedral tomista y la sencilla catedra del filésofo regimontano se en-
cuentran las buhardillas del inglés Hobbes y del judio holandés Spinoza. Ambos se preocuparon
por la relacién de la verdad con las acciones, pues durante el albor de la modernidad se delinea
con mayor nitidez la relacidén entre conocimiento y accion. Para el “gemelo del terror” lo perento-
rio consiste en evitar la anarquia; si para evitarla no es posible esperar la manifiestacion de la ver-
dad, entonces se exige su creacion: el Leviathan es la Commonwealth, el soberano instituye la
verdad. De lo que se trata es reducir la ambivalencia del lenguaje en tanto que lo arbitrario es lo
impuesto como regla comun. La diseminacion y la alteridad son perjudiciales para el consensus.

Comenta Balibar que “es necesario que los individuos que intercambian palabras en la comunidad
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linglistica no dejen de informarse, de ensefiarse reciprocamente. La univocidad del sentido es la
condicién tedrica de la comunicacion, pero también es su resultado practico.”®

En cambio, para el demdcrata Spinoza, la verdad es producida ya que el “lugar” de la
verdad no es el lenguaje, si el lenguaje se concibe como nominacion y representacion; ¢como es
que el “lugar” (o el no lugar) de la verdad viene a ser un proceso?’ La VII proposicion de la Ila
parte de la Ethica nos da una via de aproximacion: “El orden y conexidn de las ideas es el mismo
que el orden y conexion de las cosas.” Recordemos la Ethica tiene como objetivo principal mos-
trar el conocimiento verdadero para alcanzar la beatitudo; asi, la verdad tiene un fin primordial-
mente pragmatico pues el hombre feliz es aquél que se ha liberado de las ataduras de la ilusion.
¢Cual es la diferencia con la version platonica de la liberacidon del alma? Que para el discipulo
socrético y pitagorico, el alma habia visto la verdad, la idea antes de su encarnacion mientras que
para el renegado judio la idea también es un afecto. En la medida que es un afecto, la idea va mo-
dificandose a medida que va adecuandose, y en ese proceso de adecuacion, el hombre modifica
simultadneamente sus afectos.

Ignoro hasta que punto Kant haya sido influido por Spinoza: su Razdn practica ha de
ser una ética al modo geométrico por el ambiente de la época. De lo que si estoy seguro es que el
modesto fildsofo establecio firmemente los cimientos de una arquitectdnica de la razon. La razon
deja de ser pasiva y se convierte en productora del conocimiento. Como buen arquitecto, Kant dis-
tinguid los grados de la validez subjetiva de un juicio: la opinidn, la creencia y el saber. La plo-

mada critica nos dice que

tener por verdad, o validez subjetiva del juicio, en relacion con la conviccion (que posee al mismo
tiempo, validez objetiva), tiene los tres grados siguientes: opinion, creencia y saber. La opinién es un
tener por verdad con conciencia de que es insuficiente tanto subjetiva como objetivamente. Si s6lo es
subjetivamente suficiente y es, a la vez, considerado como objetivamente insuficiente, se llama creen-
cia. Finalmente, cuando el tener por verdad es suficiente tanto subjetiva como objetivamente recibe el
nombre de saber.?

Puesto que no es posible saber de Dios, hay que creer en él. A falta de su existencia
probada habré que inventarlo: Dios se convierte en un postulado gracias a que ... cuando el tener
por verdad es tedricamente insuficiente, s6lo puede Ilamarse creencia desde un punto de vista
practico. Este aspecto practico es, o bien el de la habilidad, o bien el de la moralidad. La primera
se refiere a fines opcionales y accidentales; la segunda, a fines absolutamente necesarios.””

El resultado de la critica kantiana consiste en haber vedado al hombre el conocimiento

® Balibar, Nombres y lugares de la verdad, Buenos Aires, Nueva Vision, 1995, p. 25.

" Balibar, ibid., p. 34.

8 Kant, KrV, A822/B850-A823/B851. Cf. Critica de la razon pura, Barcelona, Alfagura, 2002, Pedro Rivas., td.
® Kant, KrV, A823/B851.



en si; el filosofo intempestivo tiene razdn en este punto: el sol es un sol nérdico, brumoso y pali-
do. En cambio, le ofrece la posibilidad de producir, de construir una morada habitable, y ya no

provisional como lo pretendia Descartes.

4. El mundo verdadero —insaequible? En todo caso, inalcanzado. Y en cuanto inalcanzado, también
desconocido. Por consiguiente, tampoco consolador, redentor, obligante: ¢a qué podria obligarnos algo
desconocido?...

(Mafiana gris. Primer bostezo de la raz6n. Canto del gallo del positivismo.)

4. El positivismo para Nietzsche significa tanto como haber dejado de pensar en
términos metafisicos y supersticiosos. Un contemporaneo del filésofo sajon, genio y figura irras-
cible, quimico experto y l6gico excepcional, kantiano por mas sefias, Charles Sanders Peirce,
también se preocupa por la relacion entre accion y verdad. Dos de sus tesis vienen al caso: la pri-
mera se refiere a los métodos para fijar la creencia. La segunda sefiala que la semiosis, el proceso
de produccion de signos es infinito.

Una creencia genera un habito: un habito consiste en la disposicién a actuar y dicha
disposicion es la que define el significado de una cosa. En lo que respecta a la fijacion de una cre-
encia, de los cuatro métodos posibles, el mas efectivo consiste en la institucién de una creencia
como verdad por medio de la autoridad: el mejor, en cuanto a su capacidad para alcanzar la ver-
dad, es el método cientifico que queda abierto a progresivas correcciones, proceso abierto e infini-
to.

Esta relacion entre creencia y accién, significado y habito es lo que yo designaria
“ideologia”: una cosmovision que permite a los sujetos relacionarse entre si porque, entre otras
cosas, les brindan una imagen de si y de los deméas que orientan el comportamiento o conducta. A

la formacion de este conjunto de ideas Nietzsche le llamo6 “genealogia de la moral”.

5. El «<mundo verdadero» —una Idea que ya no sirve para nada, que ya ni siquiera obliga, — una Idea
que se ha vuelto inatil, superflua, por consiguiente una Idea refutada: jeliminémoslal

(Dia claro; desayuno; retorno del bon sens [buen sentido] y de la jovialidad; rubor avergonzado de
Platon; ruido endiablado de todos los espiritus libres.)

5. Quiza Nietzsche buscaba la perfecta coincidencia entre ser y aparecer, aunque él
mismo parece que fue victima de la facultad metaforica del lenguaje. La metafora comparte con el
signo la capacidad de remitir a algo diferente de si. Ahora bien, si la nocion de signo consiste en
todo aquello que esta en lugar de otra cosa, la basqueda de lo esencial, de lo verdadero se vuelve
interminable puesto que si queremos sefialar la verdad, la “verdad” que es un nombre, término,
flatus vocis, supossitio materialis, resulta que remite a otra. Entonces, “verdad” seria el Gnico sig-
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Mas esta autoreferencia estalla en el juico tautoldgico: decir que la verdad es la verdad no me



ayuda para reconocerla porque la verdad se tiene que diferenciar de lo que no es verdad: resulta
que hay una verdad que es en si misma, y hay otra verdad que es diferencia de si mismay su con-
trario. Solo con esta oposicion el nombre de verdad puede pasar de puro significante que no signi-
fica nada a adquirir sentido.**

La estabilidad de la verdad se vuelve imposible: comienza la deriva del sentido, la
differance explica la diferencia como aplazamiento del sentido. Sin embargo, ya que se debe iden-
tificar el nombre de la verdad, debemos encontrar un término axial: “dios”, “la historia™, “la idea”.
Entonces, aquella remision “mas alla de si”, de “la verdad como otra” provoca que la verdad en si
sea una “verdad desventurada”, opaca para si, que necesita del reflejo, de la especulacion para
hacerse visible. Todo discurso de la verdad siempre ha ocultado, activamente, la evidencia de

otros nombres de la verdad. Al preguntar por la verdad en si, aparece un representante en su lugar.
12

6. Hemos eliminado el mundo verdadero: ;qué mundo ha quedado?, ¢acaso el aparente?.... jNo!, jal
eliminar el mundo verdadero hemos eliminado también el aparente!

(Mediodia; instante de la sombra mas corta; final del error mas largo; punto culminante de la humani-
dad; INCIPIT ZARATHUSTRA [comienza Zarathustra].)

6. ¢Sera verdad que han sido suprimidos ambos mundos? La fabula intempestiva afir-
ma enfaticamente su eliminacién, pero, el mismo Nietzsche-Zarathustra sabia que el problema de
la verdad esta indisolublemente unido al del lenguaje. En el Crepusculo de los idolos, nos lanza

otra reflexion intempestiva:

No nos estimamos ya bastante cuando nos comunicamos. Nuestras vivencias auténticas no son en modo
alguno charlatanas. No podrian comunicarse si quisieran. Es que les falta la palabra. Las cosas para ex-
presar las cuales tenemos palabras las hemos dejado ya también muy atras. En todo hablar hay una
suerte de desprecio. El lenguaje, parece, ha sido inventado s6lo para decir lo ordinario, mediano, comu-
nicaltgle. Con el lenguaje se vulgariza ya el que habla. — De una moral para sordomudos y otros fildso-
fos.

Esta nocion nihilista del lenguaje muestra y realza la distancia entre la cosa, la “reali-
dad”, y el signo, el “lenguaje”. La gran paradoja consiste en que lo que se interpone entre mi y el
mundo, entre mi y el otro, es lo mismo que me permite la relacion entre mi y el mundo, entre mi y
el otro. El lenguaje, como medio, es didbolicamente simbolico. De ahi la exaltacion del arte que
Nietzsche pregona. EI medio de expresion mas auténtico y mas propio seria cualquier forma
dionisiaca; la poesia tendria en su contra el equilibrio apolineo.

A pesar de su erudicion filoldgica, Nietzsche no tuvo en cuenta que ya Aristotéles

habia sefialado la relacion entre el conocimiento intuitivo y el logos poético. El filésofo del Liceo

19 Balibar, ibid., pp. 46-47.
1 cf. Balibar, ibid., p. 53.
12 Balibar, ibid., pp. 63-64.



habia designado a la propiedad distintiva del pensar con el adjetivo Oewpnrtikoc, que significa in-
tuitivo, contemplativo o visionario. Pero para que la vision sea completa necesita del logos, que es
productivo, y no solo reproductivo. Podriamos decir que ya en los mismos filésofos griegos hay
argumentos para poder considerar al acto teorético como auténtica y literalmente poético,
nomtikde, como el acto de la poesia.™

Tomando como cierta la metafora nietzscheana vamos rumbo a la idea de que el cono-
cimiento aprehende pura apariencia, lo que Baudrillard designa como “simulacro”, “hiperreali-
dad”, fendmeno manifiesto hasta llegar a la idea de Umberto Eco, de que la semiotica estudia todo
aquello que sirve para mentir.*> Me parece que una nocién comin al francés y al italiano, una nota
postmoderna, consiste en que tanto el «simulacro», la «hiperrealidad» comparten con el signo, la
mentira la cualidad de ser producidos. Un signo, un «simulacro» puede ser cualquier cosa, cual-
quier objeto o utensilio, un monumento o un vestigio, lo mas vanal como lo mas importante, en
cuanto encarnados y producidos comparten un origen comun: la capacidad poética de la verdad.

La ontologia de la accién, su pragmatismo radica en hacer de la funcionalidad, la efi-
cacia, la utilidad el criterio de verdad. ¢Acaso no es hoy méas que ninguna otra época, un tiempo
en el que no nos importa tanto saber qué funciona o cémo, sino simplemente que funciona. El
acento se ha desplazado. Quizé todas nuestra teorias puedan estar equivocadas: la radio no funcio-
na gracias a las ondas herzianas, sino —hipétesis fabuladora- gracias a los visvirulos, entes que vi-
ven en los cables y en el aire 0 a los gnomos y a las hadas; todo ello no importaria mientras fun-
cione el gadget en cuestion. Hoy nos rodeamos de objetos y Utiles, de medios de comunicacién, de
transporte, de entretenimiento de los que no tenemos la mas remota nocién de lo que permite su
funcionamiento. La descompostura de cualquiera de ellos puede alterar la confortable o agitada
vida cotidiana y entonces se convierten en obstaculo.

Dado este panorama: ¢cuantos de nosotros sentimos la curiosidad, el impulso de ex-
plorar las bases elementales de su funcionamiento? Los nifios han perdido esa capacidad de asom-
bro y de pregunta: esperan que se les dé mas. No importa el proceso ni el costo: sélo cuenta el re-
sultado. Ahora la expectativa consiste en un funcionamiento “mejor”, “mayor”, “mas” potente,
amigable, etc. No es de extrafar que el cientifico goce ahora de los atributos iconicos de los ma-
gos de antafio porque hay poca gente que entienda la jerigonza cientifica.

No quiero sonar apocaliptico: sélo deseo sefialar que el pragmatismo, en cuanto onto-

3 Nietzsche, “Incursiones de un intempestivo™, Aforismo 26, en El creptsculo de los idolos, p. 103.
¥ Nicol, Metafisica de la expresion, México, FCE, 1989, 12. reimp., 22 ed., p. 63,
15 Eco, Tratado de semi6tica general, Barcelona, Lumen, 2000, 52 ed., p. 30.



logia de la accion, se ha extendido para cobrar modos de manifestarse que quiza no habia contem-
plado su fundador. Esta ontologia de la accion tiene una virtud heuristica positiva que habra de ser
tratada en otro lugar.

Como final, ¢cabria afiadir un episodio mas a esta fabula? Ensayémoslo.

8. Un mundo concedido no le basta al hombre: ahora desea ser creador su propio mundo. ElI hombre
crea sobre el mundo, un nuevo mundo; una simulacién.

(;Seguimos en el mediodia? jQuién sabe! Una gran sombra se ha extendido por encima de toda la su-
perficie. Ahora el hombre puede elgir la hora del dia que mas le guste.)



