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La cultura contemporanea:
entre la multiculturalidad factica y el
desafio ético de una tarea intercultural

Maria Gabriela Rebok®

Nuestra época estd signada por una multiculturalidad factica que nos
sitda ante la tarea histérica de tejer encuentros culturales, a despecho de los
desencuentros. La interculturalidad es ese proceso de acercamiento en el res-
peto de las diferencias.

Un inexcusable paso previo es proveer una caracterizacién coheren-
te y abierta de cultura. Se propone un concepto tridimensional de cultura
basado en las figuras de la libertad y en el cuidado de los vinculos. Se lo
contradistingue de la unidimensionalidad del concepto de civilizacion. La
pluralidad y peculiaridad de las culturas hoy ya no se confronta con la
unidad y universalidad de la civilizacién. La impaciencia por alcanzar una
rapida y uniforme universalizacion, arrasaria con las identidades culturales,
lo cual —segiin Certeau'- levanta la sospecha de servir a un poder hegemoni-
co. Huntington? desplaza la discusién hacia el choque de las civilizaciones
en un mundo multipolar. Waldenfels opera otro desplazamiento: el que va de
la contraposicién civilizacion-barbarie a las conmociones culturales que
resultan de la ineludible exposici6én de lo propio a lo extrafio.

* Investigadora del Consejo Nacional de Investigaciones Cientificas y Técnicas, Profesora
Titular de la Universidad del Salvador (Area San Miguel) y de la Universidad Nacional de San
Martin.

1 Cf. Michel de CERTEAU, La cultura en plural, trad. R. Paredes, Buenos Aires: Nueva
Vision, 1999, p. 10.

2 Cf. Samuel HUNTINGTON, El choque de las civilizaciones y la refiguracién del orden
mundial, trad. J. P. Tosaus Abadia, Buenos Aires-Barcelona-México: Piados, pp. 39, 50-54.
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En esta era comunicacional, las identidades culturales estén en un
incesante movimiento que, segiin Andrés Ortiz-Osés’, corre ¢l peligro de ser
mediocrdtico, una suerte de monstruo compuesto de poder virtual, pero tam-
bién de mediocridad. Conjurarlo implicarfa imprimirle una orientacion que pro-
muceva un intercambio fecundo ¢ incentivante entre las diferencias culturales.

De ahf que la filosoffa tenga que recoger la inquictud de pensar en
los modelos que posibilitan la integracion de la identidad y alteridad en tér-
minos culturales. Ricoeur propone tres modelos en referencia mutua, pero de
modo tal que el dltimo implica los primeros, sobrepasdndolos. Ellos son: el
modeclo de la traduccién, ¢l modelo de intercambio narrativo de memorias'y,
finalmente, ¢l plus ético que en dicho intercambio de lenguas e historias ope-
ra ¢l modelo del perddn. A su vez, Franz Wimmer propone revisar el queha-
cer filos6fico a partir de un presupuesto polilogal, vale decir, de la infinita
riqueza de un logos que “se dice de muchas maneras”. Nos toca a nosotros
preguntarnos qué mancra reviste nuestro aporte como latinoamericanos.

A nuestro juicio, se trata de un verdadero giro del pensar que abando-
na categorfas momificadoras, auténticas “ideas fijas” como las de sustancia,
sujeto, realidad, totalidad, Absoluto, para liberarse de sus adherencias de vio-
lencia. Las actuales preferencias ponen, en cambio, el énfasis en la relacidn, la
red, 1a vincularidad, \a diferencia, la alteridad, la posibilidad, 1a perspectiva,
la interpretacion. “El pensar se desplaza de los extremos a las mediaciones
(en sentido suave y sin la filiaciOn patriarcal que puede ser sospechada en la
Versohnung hegeliana) a los campos de encuentro y libertad™.

En este marco tedrico, nos volvemos a preguntar acerca de la esen-
cia de la cultura y su relacion y diferencia con respecto a la civilizacion.

1.- Caracterizacion tridimensional de la cultura

Nuestra propuesta exhibe una antropologia desde la vincularidad®
y estd imantada por una €lica que aspira a transmutar todo vinculo-cadena,
engendrador de dependencia y sometimiento, en un vinculo libre capaz de
compromiso. Desde estas ideas-fuerza pone de manifiesto la tridimensio-
nalidad estructural, sincronica y diacronica, de la cultura. Estructural, por-
que los elementos esenciales en juego estdn ligados a los otros elementos

3 Cf. Andrés ORTIZ-OSES, “Amor intellectualis. Remediacion existencial y hermenéutica
intercultural”, en Analogla Filosdfica, Aio I (México, 1997), n° 2, p. 135.

4 Maria Gabriela REBOK, “La transmutacion de las categorias en el pensar contemporéneo”,
en Discurso y realidad, 2*.ép., Vol. I, n° 1-2 (Tucumin, 1999), p. 58.
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del todo, y las modificaciones en uno de ellos conlleva también cambios en
los otros. De més estd decir que se trata —por esa susceptibilidad al cambio—
de un todo abierto. La cultura implica un traspaso de la violencia al cuidado
de.los vinculos, traspaso que s6lo es posible como movimiento de liberacion
existencial y simulténea transformacion del mundo, articulados segiin instan-
cias mediadoras. A continuacién explicitamos las tres dimensiones aludidas.

Nos dejamos sefialar el camino por lo que el mismo lenguaje nos da
que pensar. Este nos indica ya desde la etimologia las dos primeras dimen-
siones: la del cultivo y la del culto.

1.1.- La cultura como cultivo, generadora del mundo como obra

La cultura como cultivo consiste en el esfuerzo y la astucia desple-
gados por el hombre para enfrentar la violencia de la naturaleza y establecer
entre el hombre y la naturaleza un vinculo més libre. Aqui la libertad humana
como poder-ser se concreta en el poder-trabajar -con la técnica como me-
diacion e instaurar asi la perspectiva en la cual el mundo se manifiesta en la
arquitectonica de las obras.

El abandono de la caverna y de sus miedos y el pasaje a la edifica-
cion de la casa y la ciudad con sus monumentos se pliega a las transforma-
ciones que las diferentes modalidades del trabajo operaran sobre la
inhospitalidad primitiva de la naturaleza. El trabajo introduce una diferencia
en su contrapunto con la naturaleza: pretende diferir el cierre del circulo tra-
gico por el cual todo lo que nace de la naturaleza como madre inicia ya su
retorno, por el perecer, hacia la naturaleza como sepulcro. Adherimos a la breve
caracterizacion hegeliana del trabajo: “es deseo inhibido, desaparecer conte-
nido, o forma culturalmente (bildet)”®. La inhibicion del deseo niega y supe-
ra la mera necesidad animal y abre el espacio de tiempo de la accidn humana

s Cf. M. G. REBOK, “Propuesta de una antropologia desde la vincularidad”, en Actas [1]
Congreso Nacional de Filosofia, Universidad de Buenos Aires, Buenos Aires 1982, T.II, pp.
47-58. Parte de nuestra hermenéutica de la cultura y su referencia a la civilizacion se basa en
trabajos anteriores. Cf. M. G. REBOK, “Civilizacién planetaria y culturas peculiares: un
vinculo bajo la amenaza de neoconflictos”, en Escritos de Filosofia (Academia Nacional de
Ciencias de Buenos Aires, 1987-88), n° 19-20, pp. 39-47; “Civilization and Cultural Identity
in Postmodernity”, en Topoi. An International Review of Philosophy (Dodrecht-Boston-
London, 1998), Vol. 17, n° 1, pp. 29-36.

6 Georg Wilhelm Friedrich HEGEL, Phinomenologie des Geistes, J. Hoffmeister (Hg.),
Hamburg: Meiner 1952, cap. IV, p. 149; Fenomenologia del Espiritu, trad. de W. Roces,
Meéxico: F. C. E. reimpr. 1992, p. 120.
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transformadora. De esta manera, se logra un doble resultado: el rito de las
desapariciones naturales se conjura con la mayor permanencia de la obra
(que la hybris exagera a ambicion monumental) y, por rebote, se culturiza el
trabajador, o sea, adquiere una autoconciencia universal que, de aqui en mds,

busca el reconocimiento social.

La misma técnica se ve modificada por tales transformaciones y los
destinos epocales que acentian determinados vinculos: es instrumental (he-
rramienta), maquinista o electrénica, y cumple de este modo su funcién me-
diadora. Asistimos también a un trastrocamiento en la ldgica de medios-fin.
A despecho de los fines pasajeros y afectados de particularidad, los instru-
mentos y las técnicas aparecen como el “lenguaje real-efectivo”, apreciados

como medio que vinculan’.

1.2.- La cultura como culto, creadora del mundo como texto

La violencia ritual, sintoma de una relacidn adn in-justa entre el
hombre y lo sagrado, busca elevarse a configuraciones més libres por medio
de los gestos consagratorios que demarcan el espacio propicio y fasto
(templum) respecto del salvaje o nefasto. La libertad como poder-hablar im-
plica la creacion renovada de sentidos y valoraciones para dar respuesta a la
necesidad de comprender el mundo. Al entramado de tales sentidos y valora-
ciones —responsables de nuestra orientacién y veneracién— lo hemos llama-
do el mundo como texto®. La instancia simbdlica permite la articulacién mun-
dana de la existencia en términos de habitabilidad poética, en la acepcion
heideggeriana. Forman parte del texto, en un sentido amplio, tanto la mimica
de los gestos, la coreografia de danzas consagratorias como la s6lida graméti-
ca. Se instauran sentidos y apreciaciones en lo gestual, en el lenguaje oral y
escrito, en las secuencias de imdgenes en la pantalla. Interpretar este nuestro
ser-en-el-mundo ha sido la tarea de los diferentes discursos y sus ensayos de
sistematizacion: del mito y de la religion, del arte, de la filosoffa y de la ciencia.

Aqui 1a mediacion es, sin lugar a dudas, el lenguaje. Las formas del
pensamiento, sus categorias estin implicitas en lenguaje. Este le otorga a toda
actividad y relacion humana representaciones y fines, es lo propiamente

humanizante®.

" Cf. G. W. F. HEGEL, Wissenschaft der Logik, G. Lasson (Hg.), Hamburg: Meiner reimpr.

21975, L. I, 2a. secc., cap. 3.
¥ Del i.-e. teks-, tek-: tejido, trama. Arquitectdnica. Cf. R. GRANDSAIGNES D'HAUTERIVE,

Dictionnaire des racines des langues européennes, Paris: Larousse 1948, s. v. teks-, tek-.
° Cf. G. W. F HEGEL, Wissenschaft der Logik, prél. 2a. ed., p. 9.

28



Maria Gabri 4
ia Gabriela Rebok La cultura contempordnea

) La l6gica como interpenetracion de lo racional y lo real, habita las
entrafias del. Ienguaje, cuyas articulaciones lo son también del pensar. Esta
copertenepcw —para nosotros, més pretendida que lograda— la experimenta-
ron los griegos a través de la palabra-clave “ldgos”.

1.3.- La educacion fundada en el mundo como comunidad

Ahora los vinculos amenazados por la violencia son el vinculo del
hombre consigo mismo y el vinculo hombre-hombre. La cultura-educacion
permite la perelaboracién del pdthos en éthos segiin un doble movimiento: de
apropiacion (constituyente del yo: “Wo es war, soll ich werden” “donde
estaba esto debo devenir yo”)'° y de socializacién cuando comprende que la
verdad del deseo humano es ser “deseo de otro deseo”''. Segin Freud, la
“aptitud para la cultura” depende de nuestra posibilidad de transmutar —gra-
cias a las fuerzas erGticas— las “pulsiones egoistas” en “pulsiones sociales™"?.

En este nivel, la praxis ético-politica cumple la libertad como poder-
desear y poder-amar. En definitiva, una libertad s¢lo se alimenta e incentiva
con otra libertad, y la humanizacion que pretende la tarea educativa s6lo es
posible en un mundo como comunidad. Y ello por la “acci6én de todos y cada
uno”'® y, de este modo, su formula mds acabada es “un yo que €s un noso-

tros y um nosotros que es un yo’'“.

En rigor, no es posible ser autodidacta. Lo muestra el fracaso en la
humanizacién de los nifios lobos, los desgarrantes casos de marasmo y hasta
la muerte de los nifios afectados de hospitalismo. Por otra parte, en general
se denomina err6neamente autodidacta al que no se ha sometido a una edu-
cacion formal, aunque esté empapado de la cultura ambiente, socializado y
lea muchos escritos de otros, incluidos los otros culturales, y hasta produzca
sus propios textos, que siempre reclaman una interpretacién a sus lectores,

tal el ejemplo de Sarmiento.
Si bien no desestimamos los esfuerzos de la bisqueda de un con-

senso racional en la ética discursiva y su polo ut6pico, la comunidad ideal de

10 Sjgmund FREUD, El yo y el ello, en Obras Completas, . Strachey y A. Freud (ed.s), trad.
J. L. Echteverry, Buenos Aires: Amorrortu 1979, T. XIX.

11 Cf. G. W. F. HEGEL, Phdnomenologie des Geistes, cap. IV
2 Cf. S. FREUD, De la guerra y de la muerte. Temas de actualidad, en 0. C., T.1IV, p. 284.

13 Cf. G. W. F. HEGEL, Phénomenologie des Geistes, cap. V1, p. 314.
14 Ip., cap. IV, p. 140.
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comunicacién's, creemos que —indefectiblemente— debe ir acompafiada por una
educaci6n y cultura de la afectividad. Serfa muy fecundo resignificar y re-
crear modelos histéricos tales como: la amistad como modelo de la polis grie-
ga's, la alianza hebrea, la hermandad universal cristiana'’, el ayllu inca como
comunidad de circulacién de dones mutuos. Porque el que es amigo, es for-
zosamente justo, pero no a la inversa.

Finalmente, cabe consignar que, junto a las instancias articuladoras
del primer y segundo nivel —la técnica y el lenguaje—, surge ahora la institu-
cién como mediacion social.

1.4.- Tridimensionalidad diacrénica de la cultura

Esta consideracion tridimensional y sincrénica de la cultura, esta atra-
vesada por un dinamismo diacrénico: la historia de lo que Paul Ricoeur llama
la identidad narrativa. Ella se instituye por acontecimientos fundacionales,
las m4s de las veces aureolados por el relato referido a un pasado mitico, se
rememora, decide y recrea en el presente segin expectativas acerca del futu-
ro de una comunidad cultural®®.

2.- Civilizaciéon planetaria y culturas peculiares

Si bien para algunos el debate lingiiistico y conceptual acerca de la
tension entre civilizacién y cultura es ya una cuestién cerrada en beneficio
de la adhesi6n a uno de los dos polos, eliminando el opuesto, resurge incan-
sablemente como todo lo mal resuelto. Los juegos y los conflictos en el len-
guaje tienen sus raices profundas en los juegos y conflictos del mundo de la
vida. Ellos promueven ya sea el poder de la libertad o el poder de dominio.

Las dificultades de llegar a un acuerdo en el lenguaje persisten. Es
llamativa la resistencia que el drea anglosajona opusiera al término “cultura”.

15 Cf. Karl-Otto APEL, Estudios éticos, trad. C. de Santiago, Barcelona: Alfa 1986; Jiirgen
HABERMAS, Mds alld del Estado Nacional, trad. M. Jiménez Redondo, Madrid: Trotta
21998, pp. 156 ss.

16 Cf. ARISTOTELES, Etica a Nicémaco, reimpr. ed. bilingiie y trad. M. Araujo y J. Marias,
Madrid: Instituto de Estudios Politicoas 1970, L. VIII, 1155 a; Politica, reimpr. ed. bilingiie
y trad. J. Marias y M. Araujo, Madrid: Instituto de Estudios Politicos 1970, 1280 b.

17 SAN PABLO, Rom. 8, 14-25; 8, 29.

18 Cf. Paul RICOEUR, Soi-méme comme un autre, Paris: du Seuil 1990, etude V y VI; La
funcién narrativa y el tiempo, trad. J. E. Sudrez, Buenos Aires: Almagesto 1992.
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A pesar de que uno de sus antrop6logos mds significativos, Tylor, empleara
ya en 1871 “civilizacién” y “cultura” como sinénimos, prefiriendo luego la
expresion “cultura”"”, el diccionario de Oxford recién introduce la palabra
“cultura” en 1931, sesenta afios después.

Ahora bien, la palabra “civilizacidn” hace referencia al 4mbito ético-
politico de la ciudad (civitas) y a lo propio del ciudadano (civilis), vale decir
a su condicién de libre. Ya para Aristoteles es la polis el espacio posibilitante
del afianzamiento de la libertad como autarquia. En cambio, la cultura sefiala
en principio el espacio del culto, o sea, el de nuestras veneraciones, €s tam-
bién la ciceroniana cultura animi®, pero en tanto agri-cultura conserva el
arraigo en lo natural. En la medida en que, histéricamente, se ha dado un
predominio de lo ciudadano sobre lo agrario, se debilit6 la circulacién simbo-
lica, se vaci6 la universalizacion y la globalizacién. Sin embargo, gracias a su
universalidad abstracta, nuestra actual civilizaci6n tecnolégica y planetaria
se expandi6 con una celeridad asombrosa. Ha instaurado la uniformidad pro-
pia de la técnica, cuya esencia —segiin Heidegger— es el Ge-stell: 1a imposi-
cién de la reduccion de todo ente a lo disponible®'.

Frente a la tridimensionalidad que hemos destacado en la cultura,
la civilizacion planetaria exhibe la unidimensionalidad tecno-logica y tecno-
crdtica. El lenguaje es llevado coercitivamente a abandonar su polisemia en
favor de la univocidad. La tendencia se perfila como la marcha hacia una unica
civilizacion mundial. Asi es como Ricoeur a mediados de los 50, destaca ¢l
caricter universal en la ciencia, la técnica, la politica racional, 1a economia
racional y hasta un género de vida uniformado por la cultura del consu-
mo?. Sin embargo, el elemento creador de las civilizaciones remite al nicleo
ético-mitico de las culturas. Su vida depende de las actividades artisticas,
espirituales y pensantes. Porque: “la civilizacién desarrolla cierto sentido del
tiempo que se basa en la acumulacion y el progreso, mientras que la en que

blo desarrolla su cultura se apoya en la ley de fidelidad y de creacion:

un pue
4s renovada, recreada /.../”.(21)

una cultura muere tan pronto no €s m

Habria que agregar que la pretendida universalidad de la civiliza-
cién no ha sido hasta ahora sino la hegemonia de un modelo cultural, iden-
tificado como Occidente, y la concrecién de su voluntad de dominio que

19 Cf. E. B. TYLOR, Primitive Culture, Boston 1871.

20 Cf. CICERON, Tusculanae disputationes II, 13.
21 Cf. Martin HEIDEGGER, Uberwindung der Metaphysik, en Vortrige und Aufsiitze,

Tiibingen: Neske 1967, p. 79; Identitit und Differenz, Pfullingen: Neske 1957, p. 27.
2 Cf. P. RICOEUR, Civilizacién universal y culturas nacionales, en Eticay cultura, trad. M.
M. Prelooker, Buenos Aires: Docencia 1986, pp. 43-46.
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coloniza a las otras culturas por medio de la lengua imperial. Sin lugar a du_das
el hablar una lengua comiin abre posibilidades elemema}es de emendlm‘len-
to, pero ignora y desprecia precisamente que una identidad que no se con-
fronta con la alreridad, se ve privada de su riqueza y condenada a la esteri-
lidad. La civilizacidn excreta asi siempre una barbarie, a la que se trata de
combatir y desarraigar de su patria cultural, que —segun Dante_— es I.a lengua
propia. Contamos con varios ejemplos histdricos de lenguas 1mpe_rlales. En
el Imperio fundado por Alejandro lo fue la koiné griega, luego se 1.mpone el
latin durante y més alld del Imperio Romano (pervive hasta este siglo en la
jurisprudencia, administracion y dentro de la Iglesia Catélica), més‘tard,e el
francés como lengua diplomdtica universal y, finalmente, hoy es el inglés la
lengua oficial del novisimo imperio tecnoldgico.

Sin embargo, es justo reconocer la complejidad de la situacion actual
que afronta la quiebra del paradigma moderno de universalidad de orienta-
ci6n inica. La cultura misma es reconocida como un complejo campo problema-
tico. Hasta los estudiosos del drea anglosajona, en principio tan renuentes
en hablar de “cultura” reconocen su importancia irrenunciable, tal como ya
se pudo advertir en las décadas de los 40 y 50, pero sobre todo en el giro
operado en los 80. Cabe destacar los Cultural Studies ingleses del Centro de
Investigaciones de Birmingham?® y las publicaciones estadounidenses de la
Academia de Estudios Internacionales y del Area de la Universidad de
Harvard®. Los primeros estdn abocados al estudio del fenémeno de la comu-
nicacion desde la cultura y los modos de construccién social del sentido. Los
segundos se preocupan por determinar qué valores culturales promueven el
“progreso”, entendido éste como desarrollo econémico acompaiiado por una
democracia politica y la expansién de la educacién, Muchos de sus colabora-
dores adhieren a la tesis weberiana de la ética protéstante como promotora
del progreso racional y desencantado. A esto le opone Tu- Wei-ming la alter-
nativa de los valores de la ética confuciana que abon6 el desarrollo del su-
dfaste asiético. Y si abandonamos el pensamiento winico, no podemos coinci-
dir con M. Grgndona, quien sostiene que los valores catllicos de América
Latina son resistentes al “progreso”. Basta tener en cuenta que la regién

La renc E.

Planeta/Ariol 2001 an forma al Progreso humano, trad. E. Hojman, Buenos Aires:

3 Cf. Mariano GRONDONA, Una i fa ¢ .
90-102. Cotneidimon o cami,i na tipologia cultural del desarrollo econdmico, en Ib., pp.

0, con su afirmacign \ Smi
cultural”, p. 92, cion “el desarrollo econémico es un proceso
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mds progresista de Alemania, tanto en lo econémico como en la educacion,
es nada menos que la catélica Baviera. También habr4 que recordar la episto-
la de Santiago (2, 14-26), quien problematiza una justificaci6n sin obras, por-
que “la fe si no va acompafiada de obras, estd completamente muerta.” Se
trata aqui, por supuesto, de las obras ético-religantes, constructoras de una
comunidad de reconocimiento y amor. Dificilmente puede sostenerse que la
catolicidad avala la indolencia o se opone a la democracia.

Huntington habla ya de una pluralidad, limitada a siete u ocho civi-
lizaciones. Es necesario reconocer con él y Ricoeur el esfuerzo de universa-
lizacion que propone toda civilizacion, e incluso que esto es altamente po-
sitivo en la medida en que evita la tendencia a la cerraz6n sobre lo meramente
tradicional en las culturas. De modo tal que podriamos concluir diciendo que
una identidad que no atraviesa la alteridad cultural y no acoge el misterio
de lo extrafio, es una identidad pobre y vacia; pero si no recoge el reto
civilizatorio de la construccion de la unidad humana, se asfixia en su propia

estrechez.

Pero no se trata de un proyecto voluntarista y de planificar mds y
mejor. Lo extrafio debe ser reconocido, al modo de Waldenfels, como
insuprimible e insustituible nicleo de los individuos tanto como de las cultu-
ras, fuente de toda verdadera novedad y creacion. Lo extrafio se muestra en
el modo del sustraerse, de la inaccesibilidad. Provoca, segin Rimbaud, el
“desarreglo de los sentidos” (déréglement des sens) y, en consecuencia, tam-
bién distorsiona la prolija gramditica. Asf acufia Rimbaud su “Je est un autre”
(“Yo es un otro”). Y si en lugar del yo mentamos la cultura, lo inhéspito des-
pliega toda su ambigiiedad amenazando y seduciendo al mismo tiempo. Es
como el “hostis” latino que ora significa hospitalidad, ora enemistad.
Descentra y sobrepuja cualquier orden establecido y, por ende, toda compa-

racién. “/.../ provoca sentido al hacer saltar nexos de sentido y sistemas de

reglas existentes’?.
A la luz de su filosoffa de la responsividad, Waldenfels apunta a un

sentido que se instaura eny desde el responder mismo.

“Eptonces nos topamos con la paradoja de una respuesta creadora
en la que damos lo que no tenemos. /.../ El acontecimiento del responder no
se define por el yo del hablante, sino que, a la inversa, el yo se determina por
el responder como respondiente. Alli donde surgen pensamientos de nueva

26 Cf. Berhard WALDENFELS, “Lo propio y lo extrafio”, en Estudios de la Academia
Nacional de Buenos Aires (Buenos Aires, 1995), n° 13, p. 167; Der Stachel des Fremden,

Frankfurt am Main: Subrkamp 1990.
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indole, ellos no me pertenecen ni a mf ni al otro. Ellos surgen entre noso-
tros™?”. Dicho “entre” es también lo vinculante de la inter-culturalidad.

3.- Identidad cultural en tiempos de interculturalidad

A partir del reconocimiento de lo extrafio, el desafio para la filosofia
es pensar modelos que posibiliten la integracién de 12 identidad y alteridad
en términos culturales. Ricoeur propone —en Quel éthos nouveau pour
I’Europe?- tres modelos en referencia mutua, pero de manera tal que el dlti-
mo implica a los primeros, sobrepaséndolos. Ellos son: el modelo de la tra-
duccién, el modelo de intercambio narrativo de memorias y, finalmente, el
plus ético que en dicho intercambio de lenguas e historias opera el modelo

del perdon.
Pasamos ahora a su correspondiente anélisis:

3.1.- El modelo de la traduccion

Ricoeur recurre a este modelo desde sus primeras incursiones en la
problemitica de la relaci6n entre las culturas, asi en el articulo ya menciona-
do de Civilizacién universal y culturas nacionales (cf. nota 20). El lenguaje,
constitutivo de la condicién humana y nervio de la identidad cultural apare-
ce en miiltiples lenguas, o sea, sistemas fonolégica, lexical, sintéctica y
estilisticamente diferenciados. Pero “Si no hay mas que una especie humana,
es particularmente porque son posibles las tranferencias de sentido de una
lengua a otra, brevemente, porque se puede traducir’®. Ricoeur habla de un
“principio de universal traductibilidad” que serfa el a priori de la comunica-
ci6n. Requiere de mediadores de carne y hueso, traductores bilingiies capa-
ces de habitar segiin un biligiiismo cultural. Esto supone respetar €l “genio”
de cada lengua con sus niicleos de extrafieza inasibles y que suscitan el de-
bido respeto cultural. Supone también disponerse a habitar en otra lengua y,

a su vez, conducirla hacia la propia como a un huésped. Por eso habla Ricoeur

de la “hospitalidad lingiifstica””.

21 B. WALDENFELS, “Lo propio y lo extraiio”, pp. 179, 176 s.
2 P. RICOEUR, Quel éthos nouveau pour I’Europe, en Imaginer I’Europe, Paris: Ed. du Cerf

1992, p. 108.
B Cf. Ib., pp. 108 s.
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3.2.- El modelo del intercambio narrativo de memorias

El principio de hospitalidad se amplia al extenderse a la acogida de
l*f memoria cultural extraiia con sus sistemas de costumbres, normas, creen-
cias y estilos de vida. Se trata de la memoria que tiene status piblico y cuya
temporalidad es el entramado de los relatos acerca de los otros y de nosotros
mismos. El resultado es una identidad cultural mévil en la que el entrecruza-
miento de memorias busca la concordancia por medio de peripecias
discordantes. La identidad narrativa desplegada en un contexto familiar se
expone a la interseccién con historias miiltiples de los otros, que desaffan a
nuestra imaginacién y simpatia, y, sobre todo, a nuestro reconocimiento.

“La identidad de un grupo, de una cultura, de un pueblo, de una
nacién, no es la de una sustancia inmutable, ni la de una estructura fija, sino
m4s bien la de la historia contada”®. Esta condicién moévil de la identidad
cultural incluye la posibilidad de revisar criticamente la historia transmitida y
ya encontrada, vale decir, la posibilidad de conquistar la libertad para contar
de otra manera en beneficio de la inagotable riqueza de los acontecimientos,
en especial de los fundacionales. Dichos acontecimientos convocan a la par-
ticipacién simb6lica y la conmemoracidn respetuosa, tanto si configuran la
identidad de la mayorfa como de la minorfa. Pero lo que garantiza su
pervivencia son las fuerzas innovadoras, la capacidad de reinterpretacion que
permita actualizar, es decir, poner en acto las promesas no cumplidas del pa-

sado histérico y restituirles su futuro.

3.3.- El modelo del perdon

Para Ricoeur es el perddn una via regia para la resurreccion de las
mencionadas promesas incumplidas de la historia pasada. Lo presenta como
una “forma especifica de la revision del pasado™ como asimismo de la identi-
dad narrativa propia de cada cultura. Incluye ese intercambio de memorias
sometido a la revisién mutua de las respectivas narraciones.

Aqui la revision apunta sobre todo a la memoria del sufrimiento pro-
vocado por los horrores de la historia, desde la doble perspectiva de la victima
y del victimario. Serfa tramposo confundir el perddn con el olvido, porque
naufragarfa en la injusticia. Por el contrario, se requiere una especial atencion
hacia los afectados. El relato hist6rico de los vencedores, en lugar de demonizar
a los vencidos, seria mas fecundo para la identidad narrativa al entrecruzarse
precisamente con la perspectiva del otro humillado. Por otro lado, si bien el

3 Ip., p. 111.
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perdon es obra de la caridad y como tal es un exceso respecto de la. mera_jus-
ticia, ha de cuidarse de caer en la tentacion de sustituirla. “La caridad sigue
siendo un plus, un plus de compasion y ternura susceptible de darle al inter-
cambio de memorias su motivacion profunda, su audacia y su impulso™".

Por su etimologia y semdntica, el perdon se inscribe en el régimen
del don, asi lo testimonian también las otras lenguas indoeuropeas: don-
pardon, dono-perdono, gift-forgiving, Geben-Vergeben. Lo atraviesa una
16gica de sobreabundancia: es mds radical el perdon si da sin pedir nada en
cambio. Sin embargo, implica también una reciprocidad muy diferente a la de
la interaccion interesada y calculadora. En su Essai sur le don, M. Mauss
muestra la circulacion de dones en el potlach, basada en la fuerza donante
inherente a la cosa misma, la cual una vez donada provoca el contradon.

Sin embargo, en la concepcion cristiana dicha circulacion estéd herida
por la incisién del pecado, que atenta contra los vinculos. Al perd6n le co-
rresponde la casi imposible tarea de amar al enemigo, un amor indudablemen-
te des-medido, hiperbélico. Supone un dar que insiste en la dignidad del
beneficiario. Hay una dimensién horizontal en el demandar y otorgar el per-
don, para restituir el vinculo. Pero Ricoeur habla también de una distancia
vertical por la que se confrontan la incondicionalidad del perdén con la
condicionalidad de su demanda en el lenguaje de la confesi6n*.

4.- Posible praxis intercultural orientada hacia la vincularidad

(A qué otros recursos podriamos apelar en este aciago tiempo del
“casinocapitalismo” de la economia globalizada?*’, La posmoderna “muerte
de las ideologias” ;no abre las posibilidades de nuevas acciones como la de
los “médicos sin fronteras”, la de los movimientos femeninos, las ONG de
accion solidaria, nuevos encuentros como los del 15 de febrero wltimo para
los que la convivencia humana sélo es posible en la construccién de la paz?
La neotécnica de la comunicacion, si asume su potencial vinculante, facilita-
ria la concrecion de un largo anhelo en pos de la universalidad efectiva, no
sacrificial, de lo humano.

3N Ib., p. 115.

* Cf. P. RICOEUR, La mémoire, I’histoique, I’oubli, Paris: Ed. du Seuil 2000, pp. 621-630.
* “Casinokapitalismus” es una expresion que indica la situacién-limite de la economia
globalizada que se caracteriza por la apuesta a las grandes fusiones de capitales e industrias,
con chances de grandes ganancias y grandes pérdidas. Thomas GOLLER, KulturellePluralitiit
und menschliche Wiirde. Eine Problemskizze, en Paul GREGOR, Thomas GOLLER, Hans

LENK, Guido RAPPE (Hrsg.), Humanitét, Interkulturalitéit und Menschenrecht, Frankfurt
a. M.: Peter Lang 2001, p. 13.
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Se podrian quizis imaginar otros modelos. Se podria preguntar por
dQnde empezar su aplicacion. Huntington enfatiza la importancia de las reli-
giones en los nucleamientos que él denomina “civilizatorios”. Se podria pen-
sar que el encuentro entre religiones seria posible y deseable al contar cada
una de ellas con promesas, muchas veces incumplidas, de amor y de paz.

.Una propuesta del pensador austriaco F. Wimmer incluye algunas re-
glas de juego para la concrecion de lo que €l ha llamado el polilogo, ese logos
que “se dice de muchas maneras”, pero siempre diferentes, extrafias y también
cercanas. Se trata de pensar en la posibilidad de una filosofia intercultural.
Quiz4s la regla de oro sea: “nunca aceptar una tesis filos6fica como bien fun-
damentada si ha sido formulada por personas de una sola tradicién cultural”*.

Nos toca inter-rogarnos responsablemente por nuestro papel como
argentinos y latinoamericanos en esta polifonia de las culturas. A. Garcfa Astrada
ha enfatizado un especial nihilismo americano, una suerte de des-ilusién ideo-
l6gica que nos pone en el umbral de 1a experiencia del ser®. En V. Massuh surge
desde muy temprano la preocupacion por las relaciones interculturales y que
dura ya cuatro décadas. Cuatro perfiles culturales van en busca de su integra-
cién: la fascinacion religiosa animista del indigena y del negro, el voluntarismo
conquistador espafiol y su capacidad de mestizaje racial y cultural, la moderni-
dad europea —sobre todo el racionalismo anglo-francés de los siglos XVII y
X VIII, la inmigracién desde fines del siglo XIX que ve en América lo abierto
para un progreso econémico, pero especialmente la oportunidad de un nuevo
nacimiento®. J. C. Scannone postula la intercomunicacion y el encuentro entre
las culturas gracias a instituciones de la libertad, una libertad que queda expre-

sada éticamente en la justicia, solidaridad y amistad social®.

Por nuestra parte, proponemos tender hacia el respetuoso y creativo
encuentro intercultural orientado hacia el cuidado del cuarteto de vinculos
implicados en la tridimensionalidad de toda cultura.

34 Cf. Franz WIMMER, “Filosofia intercultural. ; Nueva disciplina o nueva orientacion de la
filosofia?”. En Escritos de Filosofia (Buenos Aires, 1997), n°31.
 Cf. Arturo GARCIA ASTRADA, Américay las ideologlas, Cordoba: Universidad Nacional

de Cérdoba 1971.

% Cf Victor MASSUH, Nuestra América. Persistencia de una utopia, Cérdoba: Ed. Alejandro
Korn 2002, pp. 38-47; cf también El didlogo de las culturas, Tucuman: Universidad Nacional
de Tucuman 1956; Cara y contracara ;una civilizacion a la deriva?, Buenos Aires: Emecé
21999, pp. 67-95.

% Cf. Juan Carlos SCANNONE, “Normas ética en la relacién entre culturas”, en David
SOBREVILLA (ed.), Filosofia de la Cultura, Enciclopedia Iberoamericana de Filosofia, T.
15, Madrid: Trotta- Consejo Superior de Investigaciones Cientificas 1998, pp. 253s.
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