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GRONDIN, |., E/ legado de la hermenéu’
tica, Cali, Universidad del Valle, 2009.
«Interim saepe ultro citroque cum

legati inter eos mitterentur»'.
(CESAR, Bellum Gallicum, 1. 42, 4).

La hermenéutica es ya una sélida tra-
dicién filoséfica. Ella misma ha sefialado

1. «Mientras tanto, enviandose con
frecuencia legados de una y otra parte». Tra-
duccién de V. Garcia Yebra & H. Escolar
Sobrino en CESAR, Guerra de las Galias.
Libros I-II-11I, Madrid, Gredos, 1964, p. 88.
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la presencia ineludible de la «tradicién»
en toda comprensidn, ya sea de los textos
—en la perspectiva hermenéutica més cl-
sica, que atiende a las reglas para interpre-
tar correctamente los textos y que tiene
en Schleiermacher un importante refe-
rente contemporaneo— ya sea de la vida
—en la perspectiva hermenéutica inaugu-
rada por Heidegger, aunque ya vislum-
brada por Dilthey: una «hermenéutica de
la existencia», porque para Heidegger
«no se trata de interpretar el sentido de
un texto o del pensamiento de un autor,
sino de elucidar la precomprension de la
existencia para determinar si depende de
una aprehensién auténtica o no»?>—. Toda
tradicién —como sabe bien la hermenéuti-
ca— importa en el presente porque entre-
ga (tradit) a éste un «legado» (legatum
y legatio) que es algo mas que un mero
residuo del pasado sino, antes bien, un
fondo de comprension y traduccién para
dicho presente: la tradicion es traductora.

Segtin descubrimos en una ojeada a
la semantica latina, la nocién de legatunm:,
que se traduce como «legado testamen-
tario», contrasta con el término legatio, tra-
ducible como «legacién, delegacion o
embajada». Los dos hacen referencia a
una misma raiz verbal: /ego, que contiene
este mismo doble significado: «legar o
dejar testamento» (accién que constituye
el legatum) y «delegar o enviar en
misién» (accién de la legatio). Ambos sig-
nificados remiten también a un mismo
agente o paciente: el legatus, quien sera,
o bien el «delegado y emisario», o bien
el «legatario y sujeto pasivo testamenta-
rio». Esta aproximacion semantica nos
interesa para descubrir el doble papel
que juega todo sujeto que actda como
«legado» de una tradicién, es decir, en

2. GRONDIN, J., ;Qué es la hermenéuti-
ca?, Barcelona, Herder, 2008, p. 58.
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tanto que «delegado» y como «legatario».
Asi pues, consideramos a Jean Grondin
como delegado y como legatario —legatus,
en definitiva— de la que hemos denomina-
do «sélida tradicion filoséfica» de la her-
menéutica, porque él mismo solo puede
legar una tradicién que previamente le ha
sido legada, principalmente a través de
Hans-Georg Gadamer. A este legado her-
menéutico hace referencia el titulo de su
ultimo libro sobre la hermenéutica filosé-
fica: El legado de la hermenéutica.

Jean Grondin se ha convertido en uno
de los principales legados de la tradi-
cién de la hermenéutica filoséfica, con-
tribuyendo desde los afios ochenta a la
profundizacién y divulgacion del pensa-
miento de los autores de referencia en
esta tradicion (Heidegger, Gadamer,
Ricoeur...) ahondando también en una
reflexion sobre los origenes de la herme-
néutica filoséfica y sobre su actualidad.
Pero lo que constituye a Grondin no
solo en un excelente legatario sino, sobre
todo, en un delegado de referencia para
esta tradicion filoséfica es la hermenéuti-
ca misma que €l desarrolla a lo largo de
sus trabajos, patentemente reflejada en
la serie de articulos recopilados por J. M.
Cuartas R. yJ. Moreno Blanco, de la Uni-
versidad del Valle (Cali, Colombia), en E/
legado de la hermenéutica. Los acentos
con que Grondin transmite el legado her-
menéutico-filoséfico dan cuenta tanto de
la comprensiéon como de la interpreta-
cién del mismo —acciones hermenéuticas
indisociables— en un sentido propio,
seg(in un dialogo exterior e interior Gnico:
acentos —que en este trabajo re-marcamos
o volvemos a acentuar— en un didlogo
que Grondin entabla con la hermenéuti-
ca en tanto que modo de filosofar.

El legado hermenéutico que Gron-
din ha recibido es fundamentalmente el
que Gadamer le ha transmitido. Como
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él dice, «el legado de Gadamer es que
nos ha dado un sentido del legado, del
legado en nosotros y que compartimos»’.
Este sentido del legado de la hermenéu-
tica que nuestro autor lee en Gadamer
es el que remite a una universalidad de
la experiencia de la comprension y la inter-
pretacion, transcendente a las determina-
ciones histéricas particulares. La cuestién
de la interpretacion no es un asunto filo-
séfico mas sino el tema filoséfico mas
universal segiin Grondin, porque el hom-
bre, por su finitud y facticidad constituti-
vas —decia Heidegger, en antitesis al olvido
metafisico del tiempo y a «una huida
frente a la finitud de nuestro ser “ahi”»*-
es un ser de interpretacion.

La filosofia misma busca lo universal
—la universalidad del ser— en la particula-
ridad del acontecimiento; de aqui que tal
pretension acabe siendo siempre frustra-
da, aunque no frustrante ni paralizante.
Saber de sus limites permite al filésofo
—como se lo permiti6 al primero de ellos:
Sécrates’~ no sélo ser pez torpedo que
paraliza el saber absoluto, sino también
tibano que aguijonea un saber absuelto,
consciente, libre, pero no por ello relativo
sino universal. «Es esta dimensién uni-
versal de la filosofia, pero también de la
comprension y de sus limites, la que per-
mite pensar la universalidad de la herme-
néutica»®, lejos de un saber absoluto o de
uno relativo.

3. GRONDIN, J., El legado de la herme-
néutica, Cali, Universidad del Valle, 2009, p. 65.

4. GRONDIN, J., Introduccion a la meta-
fisica, Barcelona, Herder, 2006, p. 316.

5. Tres son los similes que definen a
Sécrates: el torpedo, el tibano y la comadrona,
como describe Hannah Arendt, en ARENDT,
H., La vida del espiritu, Madrid, Paidés, 2002,
pp. 195-196.

6. GRONDIN, J., El legado de la herme-
néutica, o. c., p. 26.
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El filésofo que se pregunta por la
universalidad es, ahora en tanto que her-
meneuta, corzadrona —al igual también que
Sécrates— porque busca ayudar a nacer de
las palabras aquello que quieren decir pero
sin decirlo, porque «las palabras perma-
necen siempre mds acd de lo que ellas
quieren decir»’. La universalidad de la
hermenéutica filosofica atiende a este
verbum interius que permanece no dicho
pero decible para ser comprendido mejor.
Esta nocién agustiniana implica que exis-
te una interioridad en todo discurso, una
intencién de sentido, a modo de lugar
de partida para toda palabra que se diga.
Lo que se dice no llega nunca a recoger
todo lo que se quiere o puede decirse.
Esta brecha es el espacio abismal que
queda abierto para la interpretacién del
«buen entendedor», porque como decia
Gracian: «las verdades que méds nos
importan vienen siempre a medio dezir»%;
y es que las «verdades transparentes»,
que no necesitan de la comprensién de
las preguntas que las hacen emerger,
que carecen de palabra interior, no
importan en un didlogo: o son explicita-
mente parte de un lenguaje particular y
privado, o son evidencias que buscan, de
un modo u otro, ser reconocidas como
acontecimientos sin lenguaje y, en conse-
cuencia, tan privadas como las primeras,
en una vision cientificista «probablemen-
te deficiente del lenguaje y del pensa-
miento»®, como dice Grondin.

En efecto, la lectura que Grondin
hace del verbum: interius agustiniano (tal
y como él mismo lo recoge de Gadamer)

7. Ibid, p. 29.

8. GRACIAN, B., Ordculo manual y arte
de prudencia, 25, Madrid, Catedra, 2009, pp.
115-116.

9. GRONDIN, J., El legado de la herme-
néutica, o. c., p. 35.
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no es la de Wittgenstein, en la critica de
éste tltimo a los «lenguajes privados». Si
para Wittgenstein «las palabras de este
lenguaje deben referirse a lo que sélo
puede ser conocido por el hablante, a
sus sensaciones inmediatas, privadas —de
modo que— otro no puede, por tanto,
entender este lenguaje»'?, en la visién de
Grondin, y de la hermenéutica, la palabra
interior es la posibilidad misma de la uni-
versalidad del lenguaje porque, si bien un
lenguaje compartido excluye la existencia
de lenguajes particulares e incomprensi-
bles entre si (como bien demostré Witt-
genstein), el intento por comprender «lo
que cada cual dice» (en referencia a la
palabra interior agustiniana) es la posibi-
lidad misma de un lenguaje que se com-
parte en su ejercicio, esto es, en el didlogo
entre los hablantes. «Por palabra interior
—afirma Grondin- no hay que entender un
mundo trasero privado o psicoldgico, que
ya estaria determinado antes de la expre-
sién verbal. Al contario, se trata de aquello
que aspira a exteriorizarse en el lenguaje
expresado [...] que intenta dar la palabra
a lo que se quiere expresar sin conseguir-
lo del todo»!!. Desde esta perspectiva es
posible el malentendido y su disolucién
dialégica, nunca total, puesto que la pala-
bra interior es —no solo en un primer ins-
tante sino también en ultimo término—
ininteligible, escondida, inaparente como
dice Grondin. He aqui la raiz de la uni-
versalidad hermenéutica de la compren-
sién, del diglogo, del lenguaje.

La universalidad de la hermenéuti-
ca, segin Grondin y siguiendo a Gadamer,

10.  WITTGENSTEIN, L., Investigaciones
filoséficas, México, Universidad Nacional
Auténoma de México, 2003, p. 219.

11. GRONDIN, J., Introduccion a la her-
menéutica filoséfica, Barcelona, Herder, 2002,
p- 16.
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hace referencia entonces al «caracter dia-
16gico de todo discurso que nace en res-
puesta a la interpelacion de las cosas
mismas»'?, es decir, al didlogo socritico
que atiende al ser de las cosas, antes que
a un perspectivismo que rechaza que haya
algo del ser aparte de nuestras interpreta-
ciones de él. Grondin se opone explici-
tamente a las interpretaciones relativistas
e historicistas de la hermenéutica de Gada-
mer, al estilo de Vattimo o Rorty, quienes
—siguiendo la intuicién nietzscheana de
que no hay hechos sino solo interpreta-
ciones— piensan que la conocida expre-
sion de Verdad y método: «el ser que
puede ser comprendido es lenguaje»
significa que el ser y el lenguaje se con-
funden, que son lo mismo, ya que «es
ilusorio pretender que nuestra compren-
sién se apoye en una realidad objetiva
que pudiera ser alcanzada por nuestro
lenguaje»’. El lenguaje abarca asi toda la
realidad, carente por si misma de sentido.
En tal caso, el ser es una construccién de
los sujetos que hablan.

Sin embargo, para Grondin la herme-
néutica de Gadamer ha marcado un limite
al imperio de la subjetividad y el pensa-
miento sobre el ser, reconociendo que es
el ser mismo el que se despliega en nues-
tro lenguaje: «es el ser mismo el que viene
a decirse en el lenguaje y es su lenguaje el
que nos permite corregir las descripcio-
nes inadecuadas que proponemos de él»!*,
Las maultiples interpretaciones de las
cosas devienen de la pluralidad de face-
tas que ellas poseen, infinitas e inabarca-
bles hasta el punto de que parece que

12.  GRONDIN, J., El legado de la herme-
néutica, o. c., p. 30.

13. GRONDIN, J., ¢Qué es la hermenéu-
tica?, o. c., p. 148.

14.  GRONDIN, J., El legado de la herme-
néutica, o. c., p. 60.
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somos nosotros los que creamos y defini-
mos su indefinible realidad. Por el con-
trario, lo que nosotros hacemos es dar
cuenta del vinculo existente entre el ser
y el lenguaje, que no se confunden porque
es el ser el que habla. «Hay entonces
—dice Grondin— un lenguaje de las cosas,
del ser, que intentamos entender cuando
nos esforzamos en comprender y abri-
mos nuestros oidos»?.

La tarea de la comprensién, como
dice Grondin, no es la «confusiéon» de
horizontes o perspectivas subjetivas, sino
la gadameriana «fusién de horizontes»,
a modo de experiencia de encuentro y
fusién con el sentido que acontece en las
cosas; una experiencia que se da en el
lenguaje. Como afirmaba Gadamer, las
palabras del que habla «no copian lo que
es, sino que expresan y dan la palabra a
una relacion con el conjunto del ser»',
dejando aparecer asi el ser de las cosas
que nosotros podemos comprender y
nunca aprehender. Segtin sugiere Gron-
din, habria aqui una adecuacién del pen-
samiento y de la cosa (adaequatio rei et
intellectus) que se realiza en el lenguaje y
gracias a él, no como instrumento sino
como constituyente de la adecuacién:
«es en nuestro lenguaje, y inicamente en
él —dice Grondin— donde se despliega el
sentido del ser, su esencia y su inteligibi-
lidad»'7. Se trata entonces de una nocién
de verdad hermenéutica, segiin la cual el
sentido y verdad de las cosas se desplie-
ga en la interpretaciéon que los busca:
«entendemos y aspiramos a la verdad
porque en ello nos guian expectativas de

15. 1bid., p.73.

16.  GADAMER, H.-G., Verdad y Método.
Fundamentos de una hermenéutica filoséfica,
Salamanca, Sigueme, 1988, p. 561.

17. GRONDIN, J., El legado de la herme-
néutica, o. c., p. 120.
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encontrar sentido»!®. De ello no deriva
ningln tipo de subjetivismo o perspecti-
vismo, ni tampoco de objetivismo, como si
hubiera una comprensién objetiva del
sentido que fuera luego aplicada por cada
uno a su situacion.

Asi es como Grondin sefiala los dos
polos de toda teorfa hermenéutica, que
son los margenes de tensién de toda inter-
pretacion: su caracter activo y subjetivo, o
bien su pasividad y objetividad; senalar
que el sentido del interpretandum es crea-
do o definir su sentido como dado. Afit-
mar que todo es interpretacién no
equivale a decir que todo es creaciéon de
sentido, puesto que «se olvida tal vez la
apertura ontoldgica de la interpretacion,
su relacién con el ser que la precede y la
hace posible»'®. El ser tiene hermenéuti-
camente un cardcter epifanico por cuan-
to las cosas se nos automanifiestan en el
lenguaje, que presenta o revela su sentido
ontolégico a nuestra comprensién, dice
Grondin?. Al igual que ocurre con la
experiencia estética, «no es la obra la que
debe plegarse a mi perspectiva, sino, al
contario, es mi perspectiva la que debe
ensancharse, incluso metamorfosearse, en
presencia de la obra»?!.

La hermenéutica es universal por
cuanto el hombre es un ser de sentido y, al
mismo tiempo, este sentido se halla antes
en las cosas que en nuestras interpreta-
ciones de las cosas. «Sin duda —afirma
Jean Grondin— ha llegado el momento
para elaborar una concepcién mas radi-
calmente ontolégica de la hermenéutica,

18.  GRONDIN, J., Introduccién a la her-
menéutica filoséfica, o. c., p. 162.

19. GRONDIN, J., El legado de la herme-
néutica, o. c., p. 21.

20. Cf. ibid., p. 105 y p. 120.

21. GRONDIN, J., ;Qué es la hermenéu-
tica?, 0. c., p. 75.
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donde las interpretaciones son, por el con-
trario, reconducidas hacia el ser mismo,
el cual puede a su vez invalidarlas. Proba-
blemente la hermenéutica es capaz de
ello»?2. Por ello Grondin ha reconocido, en
El sentido de la vida, que la vida misma ha
de tener un sentido para un ser que se
interroga hermenéuticamente no solo por
el sentido de las cosas sino también por el
sentido de su ser mismo. Este tltimo,
entonces, no es tanto el que nosotros
inventamos o aplicamos externamente sino
el que emerge en la tensién que habita la
vida, ontoldgicamente interno a la misma:
«una tension hacia el Bien», dice Gron-
din. Estos dos aspectos vinculados: el sen-
tido interior (verbum: interius), que senala
la universalidad de la hermenéutica filo-
séfica, en tanto que sentido de la vida,
como nucleo de toda comprensién huma-
na, son los que gufan «la hermenéutica
que yo, modestamente —dice Grondin—,
he intentado desarrollar en mis traba-
jos»?. Este es el legado (legatum y lega-
tio) del legatus (legatario y delegado) de
toda una tradicién filoséfica que vive en
un dialogo ininterrumpido, que siempre
prosigue, como decia Gadamer; «ese dia-
logo (interior) que somos para nosotros
mismos y que también somos los unos para
los otros»?*. Asi es como, «mientras tanto»
(¢nterim), la hermenéutica se hace tradi-
cién, como filosofia universal, en el dialo-
go «interior»?, que pasa desapercibido

22. GRONDIN, J., El legado de la herme-
néutica, o. c., p. 122.

23. GRONDIN, J., ;/Qué es la hermenéu-
tica?, 0. c., p. 167 (nota al pie de pigina).

24. GRONDIN, J., Introduccion a la her-
menéutica filosdfica, o. c., p. 173.

25 Como decia Gadamer prologando la
version francesa de Introduccion a la herme-
néutica filoséfica de Grondin: «El mérito de
Grondin consiste en haber elaborado este
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pero es esencial, de preguntas y respues-
tas entre Jegados, como el que describe
César con Ariovisto, caudillo de los sue-
vos: «enviandose con frecuencia legados
de una y otra parte»: «saepe ultro citrogue
cum legati inter eos mitterentur».

Juan Veldzquez Gonzélez
Universidad de Zaragoza

didlogo “interior” como el fundamento pro-
piamente dicho de la hermenéutica». Ib., p. 13.
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