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En definitiva, lo que el pensamiento social de Parsons nos muestra es, la
tendencia evolutiva al desacoplamiento entre sistema y mundo de la vida; dado
que, en el capitalismo, las estructuras simbdlicas del mundo de la vida, quedan
deformadas, «esto es, cosificadas bajo los imperativos de los subsistemas diferen-
ciados y autonomizados a través de los medios dinero y poder» (tomo II, pag.
402),

Sin embargo, esa desconexién entre sistema y mundo de la vida, y las subsi-
guientes paradojas que provoca, no deben llevarnos, segin piensa Habermas, al
abandono del proyecto de la modernidad. Pues, no es la racionalidad como tal
la que provoca las patologias sociales, sino la confusion entre racionalizacidn del
mundo de la vida (que resulta de la diferenciacién estructural del mundo de la
vida) v la racionalizacion de los subsistemas sociales (cuyo origen se sitia en el
aumento de completud de los subsistemas de accion), y la imposicion de los
imperativos de racionalidad de la segunda sobre la primera.

Por tanto, la teoria de la accion comunicativa, debe evitar por un lado, esa
desconexion entre sistema y mundo de la vida; por el otro, tiene que abordar las
paradojas de la modernidad, sirviéndose del potencial de racionalidad que lleva
€N su seno,

Vicente SANCHEZ ALVAREZ

STATEN, H.: Wittgenstein and Derrida, Basil Blackwell, Oxford, 1985, 182 pags.

Este libro se presenta con la intencidn de llevar a cabo un doble objetivo. En
primer lugar, se trata de ofrecer al publico filoséfico de lengua inglesa una intro-
duccidn al pensamiento de Jacques Derrida. En Estados Unidos, principalmente,
las teorias deconstructivas de este autor apenas son conocidas por los fildsofos
profesionales, v son tan sélo los criticos literarios los que han mostrado un nota-
ble interés por esta corriente intelectual que viene de Europa. Ofrecer, pues, una
exposicion de la obra de Derrida mds orientada a resaltar sus aspectos filoséficos
que a destacar sus posibles consecuencias para la critica literaria es uno de los
objetivos de este libro. Ahora bien, la realizacion de esta tarea tropieza con el
hecho de que, en general, los filésofos y estudiantes de filosofia en lengua inglesa
reciben una formacion orientada, principalmente, hacia la filosofia analitica, con
un interés menos acentuado hacia otras tradiciones filosoficas continentales
come la fenomenclogia, la hermenéutica, el estructuralismo, etc., que son preci-
samente aquellas que nutren en su mayor parte la meditacion intelectual de De-
rrida. Asi pues, el autor se ve precisado a exponer aquellas categorias de la feno-
menologia y el estructuralismo que siendo fundamentales para la comprensién
de los textos de Derrida, no obstante, son escasamente familiares a los lectores
anglosajones.

Precisamente, para poder cumplir con mayor facilidad esta primera tarea vy
eliminar de antemano muchas sospechas de falta de sentido que podrian surgir,
implacables, de esas mentes analiticas y minuciosas a la vista de muchos de los
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enunciados tipicos de Derrida, es por lo que el autor se propone un segundo
objetivo complementario del primero, 4 saber: una comparacion entre la obra de
Derrida y la de Wittgenstein, concretamente las Investigaciones filosoficas. De
algin modo, el autor parece pensar que si s¢ puede mostrar legitimamente que
es valido leer las Investigaciones como un «ejemplo» de ese procedimiento que
Derrida llamaria después deconstruccion, entonces, los filésofos analiticos, esos
artistas del pensamiento minucioso, podrian sentirse inclinados a leer a Derrida
con menos reservas criticas y una mayor capacidad de comprension para la pro-
blematica por él elaborada, afin, a juicio de Staten, a la del segundo Wittgenstein.

Para iniciar una primera aproximacidn a la obra de Derrida, Staten escoge el
camino de la fenomenologia husserliana y, principalmente, su teoria del signo.
Ya en la Introduccion que Derrida escribio para su traduccion al francés de Ef
origen de la geometria, de Husserl, se pueden encontrar ciertos puntos claves de
interés. En esta obra, el fildsofo alemdn muestra como el «inventor original» de
la geometria, el protogedmetra, alcanzd mediante un acto espiritual una verdad
intemporal. Ahora bien, este acto estuvo limitado en el tiempo y en el espacio;
para que el contenido i1deal aprehendido pueda trascender definitivamente el
mero ambito de lo psicolégico v ofrecerse en su pureza ideal a otros actos de
aprehension del mismo protogedmetra o de otros individuos en otro tiempo y
espacio, dicho contenido tuve que adoptar necesariamente una «objetividads,
tuvo que «encarnarse» en un signo, en una escrifura. De este modo la escritura
€s necesaria para liberar la idealidad universal de la contigencia de cualquier
sujeto empirico particular. Ahora bien, como sefiala el propio Husserl, este rodeo
por la escritura, por muy necesario que sea, es también el momento del peligro;
la escritura es siempre un momento de crisis, toda crisis estd escrita. En efecto,
para poder aprehender el contenido ideal que se alberga en la escritura, tenemos
que efectuar un acto de animacion de dichos contenidos a partir de su huella
escrita, tenemos que reproducir de algin modo, con motivo de la escritura, los
actos espirituales a través de los cuales el protogedometra contempld ta verdad
captada en su idealidad. Ahora bien, este acto de animacidn, justamente, puede
no ser realizado, y de esta manera contentarnos con los meros signos de las cosas.
en lugar de alcanzar las cosas mismas, El pensamiento se¢ limita asi a repetir en
vacio clertas conexiones simbélicas, sin ir detrds de lo que ellas sensiblemente
muestran. Como escribe el propio Husserl: «Es facil ver que incluso en la vida
tilmadna ordindria, 14 vidd origindlmente intuitiva que éred sus estructuras origi-
nales autoevidentes mediante actividades sobre la base de 1a expertencia sensible,
muy rapidamente v cada vez en mayor medida cae victima de la seduccion del
lenguaje. Cada vez mayores segmentos de esta vida incurren en un tipo de discur-
50 y lectura que estd dominado puramente por la asociacién.» (Citado por Staten,
pag. 43.)

La mediacion simbolica es necesaria para la autotransparencia del espiritu;
pero es a la vez el momento de maximo peligro. Ortega y Gasset, por ejemplo,
escribia: «La ventaja de la palabra que ofrece un apoyo material al pensamiento
tiene la desventaja de que tiende a suplantarlo, y si un buen dia nos comprome-
tiésemos a realizar el repertorio de nuestros pensamientos mids habituales, nos
encontrariamos penosamente sorprendidos con que no tenemos los pensamientos
efectivos, sino soélo palabras.» (En torno a Galileo, cap. 111.)

No puede haber idealidad, transparencia, plenitud de aprehensién si no hay
mediacion simbdlica —es decir, en término de Derrida, escritura—;, pero ala vez,
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inevitablemente, esta mediacién pone en peligro aquello mismo que posibilita; la
transparencia, la idealidad. La alternativa es aqui indecidible; ¢l rodeo por el que
el espiritu se ve obligado a salir de si mismo para reapropiarse mejor y mas
plenamente de si no tiene un retorno asegurado, en contra de lo que pensd Hegel
y toda la metafisica; toda reapropiacion contiene ya el germen de la expropia-
cion. Derrida nos invita a pensar la palabra, la escritura no sélo como reapropia-
cién, no solo como rodeo provisional de un espiritu que retorna triunfalmente a
si mismo desde su extrafiamiento en un cuerpo sensible, en una naturaieza, no
s6lo como «vispera del gozo», sino también y, sobre todo, como expolio, hurto v
desaparicién de lo propio, como vispera de una fiesta constantemente diferida.
No hay. pues. nunca jugada ganadora, cierre perfecto del circulo; aqui, quien
gana, pierde, y viceversa, o mejor, se pierde y se gana en todas las jugadas; no
hay, por tanto, nunca final de juego.

La lectura que Staten lleva a cabo de las obras del segundo Wittgenstein
conduce a resultados paralelos. En las Investigaciones, el significado de una pala-
bra o expresion ya no depende, como en el Tractatus, de una forma logica que,
en funcion trascendental, es comun al mundo y al lenguaje, sino que el significa-
do es su uso en los juegos de lenguaje. Ahora bien, las reglas que rigen dichos
Jjuegos no son nunca —en opinion de Staten— reglas fijas, rigidas o trascendenta-
les. sino que dependen del contexto v éste no puede ser nunca exhaustivamente
tematizado o aprehendido, Segin Staten, la critica de Wittgenstein «al concepto
de regla pretende mostrar que la forma de una regla ¢s esencialmente miltiple,
que siempre es posible desviarse de la aplicacion establecida de una regla mien-
tras uno continda adhiriéndose a dicha regla» (pag. 14). Desde este planteamien-
to, el autor puede explicar algo que siempre ha sorprendido a los comentaristas
del segundo Wittgenstein: ;por qué éste rechaza en las Investigaciones la metafisi-
ca y la filosofia cuando aparentemente son un juego de lenguaje como los otros,
v todos parece que tienen derecho a la existencia dado que, a diferencia de la
situacion del Traciatus, va no hay ningun juego trascendental desde el cual puede
excluirse como sinsentido algin otro juego? Pues bien, aunque la metafisica es
un juego de lenguaje, su error se basa en una malinterpretacion de la «légica» de
los juegos de lenguajes, pues €stos se basan, no en reglas rigidas y definitivas,
dadas de una vez por todas, como las que pretende establecer la filosofia, sino
que, al contrario, se basan en esa deriva constante y siempre posible respecto de
cualquier modo establecido de seguir una regla. Se «basan», en definitiva, en lo
que Lyotard ha dado en lamar paralogia. La filosofia condena la metaforicidad,
la diseminacion del significado, para buscar siempre el sentido «propio», no
metaforico, sin comprender que esa dispersion es esa «ldgica», 1a unica légica que
subyace a los Juegos de lenguaje.

Atencidn especial del autor la merece la discusién de Derrida acerca de la
leoria de los actos de habla de Austin y Searle. Aqui nuevamente se trata de de-
construir desde dentro tal teoria, mostrando los presupuestos metafisicos v teleo-
logicos gue estdn a su base, a pesar de que tanto Austin como Searle les negarian
el cardcter de tales. No obstante, la critica que Derrida lleva a cabo de la teoria
de Austin resulta esclarecedora respecto de las posibles limitaciones de la propia
actitud de Derrida. En efecto, éste sefiala con razén y con evidente talento critico
todas las circunstancias por las que un acto de habla puede resultar «infelizy»; el
germen mismo de la incomprension, el engaifio v la falsedad se insinda ya siempre
dentro de la estructura, por definicidn repetible «como tal», de cualquier acto de
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habla. Simplemente, por ejemplo, dado que una promesa, para ser tal, debe so-
meterse, entre otras cosas, a un esquema prefijado de antemano y repetible a
voluntad, una persona puede hacer una promesa sin intencién de cumplirla vy
engafiar asf al interlocutor con un acto de habla «infeliz». De este modo, Derrida
no tiene dificultad alguna, apoydandose en observaciones del propio Austin, para
marcar la escisidon incancelable que existe entre intencidn y expresién, No obs-
tante, una vez sefialado este hiato, esta ruptura, el problema real que se nos
plantea es qué hacer con €él. Y aqui se separan los espiritus, pues si Austin {con
Searle, Habermas o Apel) piensa que se debe intentar estrechar y reducir ese
abismo que siempre puede interrumpir la comunicacion o crear confusidn y opa-
cidad o mentira v engano (Staten sefiala con razén el trasfondo ético que subyace
al enfoque de Austin (pdg. 114), incluso aunque éste no lo admitiria como tal y
preferiria pensar seguramente que su andlisis es exclusivamente ldgico vy descrip-
tivo), Derrida parece desechar de antemano todos los intentos de esta fndole
considerandolos metafisicos; y, a veces, da la impresion de que Derrida no se
conforma tan s6lo con indicar todos los obstdculos intrinsecos que ya siempre
estan insertos en todo acto de habla dificultando una pura transmisién de mensa-
jes ¢ intenciones sin ecos e interferencias, sino que parece complacerse en aumen-
tar todo lo posible la brecha entre expresion ¢ intencién, v considerar al lengua-
je, bajo la marca de la archiescritura, no tanto como un medic de comunicacion
y acuerdo, sino como un campo de confusion, interferencias v opacidad generali-
zada. Sin duda, ambas posibilidades estdn escritas en la estructura misma de los
actos de habla: el problema ulterior v fundamental es ;qué posibilidad favorecer:
la que busca una trasparencia y se obstina en encontrar criterios —metafisicos,
ciertamente— para distinguir la verdad de la mentira, los actos de habla «felices»
de [os «infelices», ¢l teatro de la realidad —aunque tanto el teatro como la reali-
dad puedan ser sélo modalidades secundarias de un «prototeatron—; o aquella
otra, mas postmoderna, empefiada mas bien en mostrar lo arbitrario de todos
estos criterios clasificatorios, su presunto caracter violento y represivo por nece-
sidad?

El autor ha colocado como exergo de su libro una frase de Derrida: «... como
si la literatura, el teatro, el engafio, la infidelidad, ia hipocresia, la desgracia, el
parasitismo y la simulacion de la vida real no fuesen parte de la vida real». Como
es sabido, la tesis basica de Derrida es que todo el pensamiento occidental no ha
querido ver o ha visto sin ver todos estos aspectos «pardsitos» de 1a vida real que
la remedan, la imitan y, a la vez, la pervierten minuciosamente trastocando todas
sus jerarquias. Ahora sabemos, en parte debido a los propios esfuerzos de Derri-
da, que tales «pardsitos» son, ciertamente, parte de la vida real; o, mejor dicho,
que tanto la asi Hamada «vida real» como la vida «parasitaria» o simulada son
ambas efectos de una misma estructura generadora siempre abierta: la différance;
ahora bien, podemos preguntar, ;no exige este mismo conocimiento una actitud
mds cautelosa v un esfuerzo mds minucioso para establecer criterios, fronteras y
clasificaciones que, aunque ya siempre violados y establecidos a través de su
viglacién misma, contribuyan a separar, en la medida de lo posible, la insinceri-
dad de la sinceridad, la hipocresia de la honestidad, la verdad de la mentira, lo
auténtico de lo fingido, etc.? Sin duda, sabemos que la sinceridad, la honestidad,
la comunicacién transparente y sin zonas opacas, la igualacién plena de intencion
y expresién, son, como tales, irrealizables, son ideales coniraficticos; pero ja
causa de este estatuto teleologico deben ser sin mds desechados como metafisi-
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cos? ;No estd esta vocacion teleoldgica y ética escrita también en la estructura
misma de la comunicacion, en la mds simple e inocente de nuestras palabras
emitidas, como pretende Habermas? No obstante, la opinion de Derrida, contra-
ria en esto a la de Austin, Searle o Habermas, parece ser que no sélo tales crite-
rios ¢ ideales son «como tales» impracticables en su pretendida pureza v no
pueden asegurar nada, sino que, ademds, todo intento de restaurar tales criterios
es, por demds, peligroso v violento pues son represivos, v si la metafisica merece
ser criticada no es porque sea falsa o sinsentido, sino ante todo por ser intrinseca-
mente violenta.

En resumen, este libro resulta ser una obra interesante que puede servir para
aproximar la obra de Derrida a los amantes de los entresijos de la filosofia anali-
tica, a la vez que ofrece una visidn del segundo Wittgenstein bastante diferente
de las habituales,

Sefialemos, por fin, como aviso al eventual lector del libro, que todas las citas
de Derrida y de Husserl estdn referidas tan sélo a las traducciones inglesas, sin
sefialar la paginacidn de las obras originales en francés o alemdn, con lo que la
tarea de localizar dichas citas resulta a veces engorrosa para quien, como serd
habitualmente el caso de los que lean estas lineas, maneje los textos originales o
las traducciones espaiiolas disponibles.

Pedro RoJAS

KANT, L.: La metafisica de las costumbres. Estudio preliminar de A. Cortina Orts.
Traduccion y notas de A, Cortina y J. Conill Sancho. Tecnos, Madrid, 1989,
91 + 374 pdginas.

Fl 22 de marzo de 1793 escribe Kant a Carl Spener: «Cuando los fuertes del
mundo se hallan en trance de arrebato, va provenga éste del hdlito de los dioses
o de otros vapores mds bajos, todo lo que puede hacer el pigmeo que guiera
conservar la pelleja es no mezclarse en sus querellas, ni siquiera con las palabras
mas suaves y llenas de respeto; sobre todo, porque sus palabras no seran escucha-
das por los grandes y llegardn a sus oidos desfiguradas por los soplones. Dentro
de cuatro semanas cumpliré setenta afios. A esta edad dificilmente puede un
hombre creer en llegar a influir de ningin modo sobre gentes de espiritu. Y
mucho menos sobre el vulgo, Pretenderlo seria trabajo perdido v hasta redunda-
ria en dafio de quien se lo propusiera. En este resto de media vida debe aconsejar-
se a los viejos, indudablemente, el non defensoribus istis tempus eget, y que ten-
gan en cuenta la proporcidn de sus fuerzas, la cual apenas deja ya margen para
ningin deseo que no sea el del reposo v la paz».

Manifestaciones que, pese a su apariencia —iWunsch... den der Ruhe und des
Friedens—, de ningin modo significan la clausura del quehacer filosofico de
Kant, puesto que su pensamiento siguid proyectindose, dentro de los limites de
la especulacion filoséfica, sobre problemas «politicos» fundamentales (juridicos
y morales), que profundiza, amplia y enriquece, como se advierte y constata, por



