ISSN: 0213-3563

HANS BLUMENBERG: LOS MARGENES DE LA
HERMENEUTICA

Hans Blumenberg: the Borders of Hermeneutics

Cirilo FLOREZ MIGUEL
Universidad de Salamanca

BIBLID [(0213-3563) 5, 2003, 263-270]
RESUMEN |

Analisis critico de la filosofia de Blumenberg a través de la recension de los
libros que se citan. Encuadramiento de la filosofia de este autor en relacién con otras
filosofias del siglo xx.
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ABSTRACT

Critical analysis of Blumenberg’s philosophy by means of the review of the
books mentioned thereof. Putting the philosophy of this author in connection with
other philosophies of the twentieth century.

Key words: metaphor, pragmatic, modernity.

La obra del fil6sofo Hans Blumenberg (1920-1996) podemos situarla en los
«margenes» de la hermenéutica, esa tradicion filosofica que esta presente a lo largo
de todo el siglo xx. La tarea fundamental que Blumenberg se ha atribuido se cen-
tra en una «teoria de la metifora», que pasa a ser el elemento clave de su propia
metodologia historica. Desde su primera obra: Paradigmen zu einer Metaphorologie,
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Bonn, Bouvier, 1960, ha hecho de la metifora el objeto fundamental de su inves-
tigacion.

La teoria filoso6fica de Blumenberg podemos situarla en esos margenes que se
encuentran entre la fenomenologia, el neokantismo y la propia hermenéutica. En
esos margenes €l va a construir una antropologia en sentido pragmatico, siguiendo
la senda de la antropologia kantiana e incorporando a esa senda los aportes intro-
ducidos por Cassirer, al que podemos considerar como uno de los maestros de su
filosofia. La innovacién de Blumenberg en la senda del neokantismo viene por el
camino del lenguaje y del papel central que dentro del mismo juega la metifora
interpretada como el lugar de origen del concepto. Para apreciar la peculiaridad de
la posicién de este autor podemos partir de su antropologia, que estd muy bien
expuesta en su libro Las realidades en que vivimos, publicado en aleman en 1981.
En él destaca la concepcién del hombre como un animal deficiente, o pobre, o
enfermo, como diria Nietzsche. Ese animal deficiente que es el hombre, se trans-
forma en homo faber como consecuencia de su debilidad; y la técnica pasa a ser
el constitutivo fundamental de este hombre, que no se relaciona con la naturaleza
directamente, sino indirectamente; pasando a ser, como dice Cassirer, un animal
simbolico, creador de la historia, que es precisamente el terreno que Blumenberg
analiza y explica con su filosofia de la metafora.

Para llevar a cabo su explicacion de la historia se sirve del concepto fenome-
nolégico de «mundo de la vida», como el espacio de lo «obvio» que ha ido siendo
creado por el hombre; y que es el «nicho cultural» en el que se desenvuelve la exis-
tencia humana. El hombre ha creado la cultura como la capa protectora, que hace
posible que ese «animal pobre» que él es pueda llevar una existencia mis o menos
gratificadora. En ese espacio de la cultura creado por el hombre concede un papel
relevante al lenguaje como conjunto de formas simbolicas» que diria Cassirer, y que
él califica como metiforas. Lo propio del animal humano es el relacionarse con las
cosas indirectamente, de ahi que en él funcione como un mecanismo fundamental
la «raslacion», que vendria a ser la «esencia de la metafora». Cuando el hombre se
refiere a las cosas lo hace transformando las impresiones» que éstas le producen en
«expresiones» de su propio sentir. Esas «expresiones» son las «<metaforas» con las que
el hombre va recubriendo la realidad y llenindola de simbolos, que acabarin desa-
rrollandose en mitos y relatos, que de lo que nos hablan en realidad es de la vida
de los hombres, de su historia. Y por eso Blumenberg a la hora de explicar la his-
toria va a recurrir a los mitos que el hombre ha ido creando en su existir.

Uno de los campos a los que Blumenberg aplica su teoria de la metafora es al
anilisis de la Modernidad, a cuyo estudio ha dedicado dos de sus obras mas impor-
tantes: Die Legitimitdt der Neuzeit (1966) y Die Genesis der kopernicanischen Welt
(1989). En ellas analiza el tema de la Modernidad y el papel que la ciencia y la téc-
nica juegan en la misma. Su tesis es que el nominalismo medieval, a partir de su
interpretacion de la potencia absoluta de Dios va a abrir el camino a la concepcién
del hombre como ser autbnomo y creador, que va a pensar el mundo como dotado
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de racionalidad y de regularidad, dentro del cual él puede desplegar su vida
humana con una cierta seguridad.

El nominalismo de finales de la Edad Media posibilita la desvinculacién del
hombre con respecto a Dios; y la aparicion de un humanismo centrado sobre el
homo faber, que pasa a ser el sujeto de la historia como creador de formas de vida
dentro de las cuales encuentra refugio para su existencia. La tesis de Blumenberg
con respeto a la Modernidad se opone tanto a la de Weber como a la de Lowith,
que interpretan la Modernidad como un proceso de secularizacién o mundaniza-
cién de los valores teoldgicos medievales. Blumenberg, en cambio, defiende que
la Modernidad se caracteriza por la autoafirmacion humana frente al absolutismo
teologico de los medievales. La idea de progreso que estd en el nicleo mismo de
la Modernidad tiene en su base la autoafirmacion del individuo, que busca la legi-
timidad de la historia presente en funcién de un futuro proyectado como realiza-
ble dentro del tiempo humano de la historia.

Esta interpretacion de la Modernidad se aprecia muy bien en su interpretacion
de la «evolucidén copernicana», en la que se aparta de las interpretaciones domi-
nantes en historia de la ciencia y se orienta hacia una interpretaciéon que destaca la
influencia de las ideas filosoficas y teologicas del final de la Edad Media, asi como
de la filosofia neoplaténica del Renacimiento. Segin la interpretacién de Blumen-
berg «Copérnico sitia su obra en la estela del humanismon».

Nuestro autor interpreta el paso a la Modernidad como una ruptura con las
ideas medievales, que fue posibilitada por el nominalismo del final de la Edad
Media y por el humanismo de los siglos xv y xvi. Lo moderno reside en una nueva
ontologia acerca de la realidad como algo homogéneo y en la afirmacién del hom-
bre como dotado de una mente, que es la que hace posible teorizar esa realidad
homogénea. En esta interpretacion de lo moderno concede una especial relevan-
cia al pensamiento de Nicolas de Cusa y a la forma de pensar propia de la ciencia
moderna, ejemplificada en Galileo, que busca solucionar los problemas que al
hombre se le plantean a partir de su situacioén en el «mundo de la vida», que es la
tarea de la filosofia muy bien representada por Husserl frente a la de Heidegger, a
quien Blumenberg critica irbnicamente.

Blumenberg defiende una filosofia de la historia totalmente inmanentista, cen-
trada sobre la autonomia del individuo, que es el verdadero sujeto de la historia.
Estas ideas las desarrolla en su obra: Arbeit am Mythos de 1979, en la que defiende
las raices miticas de la racionalidad. En realidad para él la metafisica moderna cum-
ple la misma funcién que el mito: la de dominar racionalmente lo desconocido y
proporcionar seguridad al individuo; aunque la metafisica lo hace de una forma
mas abstracta y menos imaginativa que el mito.

Pero lo mis caracteristico de la Modernidad es la creaciéon del conocimiento
cientifico y de la técnica como dos instrumentos de dominio de la realidad, que
vienen a sustituir al mito y su actitud mimética. Gracias a la ciencia y a la técnica
modernas el hombre se construye un mundo diferente, dentro del cual encaja una
nueva idea de racionalidad. Gracias a la técnica el hombre se fabrica un mundo
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humano diferente del mundo natural; y ese mundo humano que el hombre se
fabrica es fruto de su capacidad creadora, que rompe con la imitacion de la natu-
raleza y se constituye como ser creador, a imitacion del Dios creador del Cristia-
nismo. El mundo humano no es naturaleza, sino una realidad construida desde la
posicion del propio sujeto humano.

En su obra de 1981: La legibilidad del mundo, analiza muy bien uno de los
suefios del hombre: la aspiracion de éste al saber. Blumenberg analiza esta aspira-
cion del hombre con la que Aristételes iniciara su Metafisica a través de la meta-
fora del libro, que segin €l responde a un concepto de ser opuesto al ideal de la
objetivacion cientifica. La metafora del libro como modelo de la legibilidad del mundo
tiene dos momentos bien diferenciados: el momento griego en el que el mundo es
una copia de los modelos existentes en el mundo inteligible; y aquel otro momento
que se inicia con el cristianismo y su idea del hombre como imagen y semejanza
de Dios, que va a posibilitar una idea de mundo como expresiéon de su Creador.
Esto va a hacer posible que se hable de dos libros como reveladores de Dios: el
libro de la revelacion, que es la Biblia y el libro de la naturaleza, en el que las cosas
son signos de Dios. Esta Gltima idea va a hacer posible la homogeneizacion de la
naturaleza y su lectura cientifica de acuerdo con el lenguaje universal de la mate-
mitica. Esta es la idea que va a acabar imponiéndose en la Modernidad y cuyo
paradigma podemos encontrar en el que Blumenberg califica como «l joven auto-
pensador de la Ilustracién».

La hermenéutica de Blumenberg se articula en torno a la metafora, de cuya
teoria €l hace el centro de su pensamiento filosofico, para distinguirse de la her-
menéutica de Heidegger y Gadamer, asi como de la historia conceptual de Kose-
lleck. De manera que su teoria de la «metaforologia» se mueve en los margenes de
la hermenéutica por un lado y de la historiografia cientifica por otro. Siguiendo a
Cassirer defiende que el mundo se le da al hombre en un conjunto de dormas sim-
bolicas» (metiforas), que son las que permiten organizar lo que la fenomenologia de
Husserl llama el «mundo de la vida», y a través de su estudio interpretar ese mundo
que el hombre ha ido creando por el hecho de que es un ser técnico y creador. El
estudio de las metaforas nos permite interpretar adecuadamente ese mundo que el
hombre ha ido creando en la historia. Esto se ve muy bien en tres de sus libros,
que ahora pasamos a analizar: Naufragio con espectador de 1979, La risa de la
muchacha tracia de 1987 vy La inquietud que atraviesa el rio de 1987.

La metaforologia de Blumenberg parte de una antropologia pragmatica, que
pone la esencia del hombre en la accién. El hombre es un ser naturalmente
menesteroso, que actia sobre el mundo a fin de darse a si mismo una esencia.
La antropologia de Blumenberg podemos hacerla partir de la existencia heideg-
geriana como facticidad, que va temporizando su esencia al ir ejecutando sus
poderes o capacidades. La peculiaridad de la accién humana es el estar mediada
por la conciencia, que introduce un hiato entre la accién humana y el mundo,
de modo que la esencia de la accién humana es la mediatez, que viene muy bien
caracterizada por la metifora. Podemos decir que la clave de la accién humana
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esta en la «simulacidn», cosa que se ve muy bien en la metafora de los roles, que
nos conduce a la idea del mundo como un gran teatro. Aqui podemos encajar la
interpretacion que hace del planteamiento cartesiano de la duda. Y dicha interpre-
tacion la podemos extender hasta la reduccion fenomenoldgica, muy bien anali-
zada por Blumenberg, como el gran espacio antropolégico de la simulacion. El yo
trascendental de Husserl es el gran simulador.

La pretension fundamental de Blumenberg a partir de esas ideas es la de ela-
borar una fenomenologia de la historia; y para ello parte del hombre como dato
elemental, interpretado como un ser menesteroso, que se enfrenta a la naturaleza
creando aquellas cosas que pueden facilitar su existencia menesterosa. De ahi que
la mejor caracterizacion del hombre sea la que diera Marx al decir que es un ser
técnico. El resultado de la accion técnica del hombre es el <mundo de la vida», que
es el «mundo de los mundos» que el hombre ha creado para vivir en él. El mundo
de la vida es el conjunto de las formas de vida que el hombre ha creado y que han
ido quedando sedimentadas en la historia, como resultado del proceso de tecnifi-
cacion que el hombre puso en marcha y que es irreversible.

La historia, tal como la interpreta Blumenberg, no es una historia de hechos,
sino una historia de sentido, que tiene a la conciencia y su estructura teleologica
como el protagonista fundamental. Para desarrollar este planteamiento interpreta
el concepto husserliano de «mundo de la vida», como lo obvio, que el hombre tiene
que llegar a comprender. La interpretacién adecuada de la técnica no puede
hacerse en contraposicion con la naturaleza, sino que la técnica es la esencia de
la historia, la cual podemos interpretar como el proceso de creaciéon del mundo
de lo obvio (mundo de la vida) dentro de cuyo nicho el hombre vive su vida, que
de acuerdo con otra obra de Blumenberg: La posibilidad de comprenderse (1996),
tiene como objetivo fundamental el comprenderse. Un comprenderse que puede
seguir diferentes caminos tal como él explica en su interpretacion del encuentro de
Davos de 1929 entre Heidegger y Cassirer. Este Gltimo sigue el camino del sentido
a partir de las distintas formas de conciencia, dentro de las cuales incluye la con-
ciencia mitica. Heidegger, en cambio, abandona el camino de la conciencia hacia
el espiritu y opta por lo que mis tarde denominara la «opologizacién del ser», en
cuyo contexto adquiere primacia una teoria del ser, al mismo tiempo que queda
relegada la teoria del sentido, lo que le impide apreciar los diferentes significados
de las cosas, ante los cuales Heidegger sufre una especie de ceguera, que Blu-
menberg critica irbnicamente.

La filosofia de Blumenberg va a seguir el camino de la fenomenologia en el
sentido apuntado por Cassirer y va a orientar sus andlisis hacia la historia, que
€l interpreta como la historia del homo faber, entre cuyas herramientas nos
encontramos con la metafora, siguiendo la historia de la cual podemos descubrir
muchos de los secretos de las distintas filosofias que han ido apareciendo a lo largo
de la historia.

El modo de filosofar de Blumenberg se caracteriza por una gran maestria en
el anilisis e interpretacion de las metaforas, que siempre han acompanado a la
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filosofia en sus distintas manifestaciones. La relevancia que concede a las metifo-
ras le aparta del «ealismo» heideggeriano y le sit(ia en la senda de la conciencia de
Cassirer. Blumenberg reivindica el importante papel de la conciencia que es el
«0rgano que permite no devorar el mundo, sin rehuir a su posesion y disfrute». Gra-
cias a las metiforas como instrumentos de la conciencia el hombre va creando su
propio mundo, que es un mundo artificial, en el que ya no es posible volver a la
naturaleza, y lo Ginico que le queda es comprenderse a si mismo por la mediacién
de la memoria y del recuerdo.

A través de la conciencia metaférica el hombre va comprendiendo el mundo
y se va comprendiendo a si mismo, al descubrir que el mundo que €&l habita no es
el reflejo de ningln ser, sino la obra de su actividad fabricadora y creadora. Esto lo
ha sabido ver muy bien el altimo Husserl de la Crisis, obra que Blumenberg inter-
preta en un sentido que podemos calificar de pragmatico en linea con su propia
interpretacion del hombre como un ser eminentemente técnico. <La antinomia de
la técnica consiste en una antinomia entre pretension y enfoque. La fenomenolo-
gia —en la forma que le dio Husserl— no ha resuelto esa antinomia, sino que la
ha agudizado, haciéndola perceptible y operante para nuestra situacion espiritual.
Por el hecho de que el hombre se experimenta como carente de fundamento se da
como tarea la de crearse un medio en el que poder superar su miedo a la existen-
cia factica y contingente; y ese medio es el «mundo de la vida», en el que el hom-
bre encuentra el refugio para su existencia. De ahi que Blumenberg afirme que el
«problema de la técnica tiene que ver esencialmente con la responsabilidad que en
la historia compete al hombre y, por cierto, ya antes de que pudiera sentir de forma
palpable y contundente el hecho de que la técnica determina realmente la exis-
tencia humana y —atin mas— hasta decide sobre la existencia posible».

Blumenberg se opone a la ontologia fundamental de Heidegger y defiende
una antropologia filoso6fica que hace del hombre el «pastor del ser» como dijera Hei-
degger, aunque en un sentido completamente opuesto al sentido que Heidegger
diera a esa metifora, como se desprende de esta cita tomada de su obra: La posi-
bilidad de comprender:

El hombre cuida de las cosas de Dios, no como su imitador, sino como quien reme-
dia sus errores, como su profesor de apoyo, si no ya como el administrador de su
legado postumo. La definicion de este papel, el formato de la conciencia de si, ha
alcanzado una arrogancia nunca vista tras la carita de nifio bueno del protector de
la Creacidn. La normal subconversacion es estilizada al maximo, bajo las condi-
ciones del mundo, hasta convertirla en el ademan universal que pone estas con-
diciones. El hombre se atribuye —aunque solo retéricamente— el papel de
guardian de la cadtica herencia: un pastor del ser.

Vemos, pues, que Blumenberg lleva su interpretacion del hombre como el ser
que se afirma a si mismo al maximo y hace de ese hombre el protagonista de la
historia al mismo tiempo que el cuidador de la naturaleza. Justamente lo contrario
de lo que defiende la ontologia fundamental de Heidegger. Blumenberg sitGa su
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filosofia en los margenes de la hermenéutica y hace de la antropologia el nicleo
de su propia filosofia.

Deciamos al principio que la fenomenologia histérica de Blumenberg hacia de
la metafora el nicleo de su filosofia. Pues bien, para comprender su teoria de la
metifora tenemos que referirnos a lo que €l denomina «nconceptuabilidad», cuyo
sentido podemos entender contraponiendo tres términos: intuicién, concepto y
metafora. La intuicion nos ofrece un conocimiento directo, €l concepto un conoci-
miento abstracto mediado por la representacion y 1a metifora es la que nos permite
hablar de lo inefable y conocer aquello que es «inconceptualizable». La tesis fun-
damental de Blumenberg es que hay dimensiones del ser a las que no podemos
acceder por el camino de la intuicidn, ni tampoco por el camino del concepto, sino
Unicamente por el camino de la metifora, que por lo tanto deja de ser un «ornato
del discurso» y pasa a ser un elemento fundamental para la comprension del ser.
Hay dimensiones del ser que s6lo nos son accesibles a través de la metafora, que
por lo tanto es un medio de conocimiento tan legitimo como el de la intuicién o
el del concepto. La metifora, pues, no es un «ornato del discurso», sino un instru-
mento mas de nuestro conocimiento de la realidad; es el instrumento del conoci-
miento que nos permite acceder a aquellas dimensiones de la realidad a las que no
podemos acceder ni por la intuicidén, ni por el concepto. Un buen camino para
entender la teoria blumenbergiana de la metifora es recurriendo al concepto de
analogia. Es decir, que el ser no solamente es conocido por medio de la intuicién
y del concepto, sino que ademas hay dimensiones del ser que solamente podemos
conocer por procedimientos analdgicos o metaféricos. De acuerdo con esta con-
cepcion el mundo no solamente es un conjunto de cosas y sucesos, sino que tam-
bién es un mundo de sentido como dijera Cassirer; y a ese mundo de sentido
solamente podemos acceder a través de la metafora, que logra abrirnos dimensio-
nes del ser que de otra forma permanecerian inaccesibles. Aquello que Wittgens-
tein en su Tractatus denomina lo mistico, que no puede conocerse, sino solamente
mostrarse, es precisamente lo que Blumenberg defiende que es accesible a través
de la metiafora. Este camino estd muy bien ejemplificado en la teologia negativa y
en la produccién por parte de esta teologia negativa de la que Blumenberg califica
como «metaférica explosiva». Siguiendo la estela de estas ideas nuestro autor cali-
fica a la metafora diciendo que <a analogia es el realismo de la metafora», lo que
podemos entender como que nuestro proceso de conocer estd regido en buena
medida por el principio de razon insuficiente, lo que hace que en ese proceso el
hombre tenga que optar muchas veces por el recurso a la {figura», cuando carece
de la forma» y también de la f6rmula». Las nociones de forma y de féormula nos
llevan a la idea de modelo, que al fin y al cabo tiene que mantener una relacién
de adecuacion con la realidad; mientras que en el caso de la figura no se trata de
ningun tipo de relacidén de adecuacién a la realidad, sino de una simulacién de la
realidad misma que nos permite entrar en contacto con ella no por el camino de
la imitacidn, sino por el de la creacion.
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Una de las grandes transformaciones que ha tenido lugar en la filosofia del
siglo x1x es la que tiene lugar en torno a la metafora del «genio», que es la que pasa
a primer plano en la teoria del arte del idealismo. Esta metafora sustituye a la del
tedrico, que como contemplador del universo se limitaba a imitar los modelos que
contemplaba en ese universo. El genio, en cambio, no imita ningiin modelo, sino
que crea formas que no se encuentran en la naturaleza y que por lo tanto ningin
contemplador puede haber visto. Esta transformacién podemos situarla, apoyan-
donos en la interpretacion de Blumenberg, en la filosofia de Schopenhauer, en la
cual lo que caracteriza al genio es que «éste no forma parte de la vida, por cuanto
estd lleno por completo del conocimiento puro en cuanto distancia de la vida». Esa
distancia es precisamente la que le aparta de la imitacidén (entendimiento) y le posi-
bilita la creacion (voluntad). Estamos, pues, lejos del ideal antiguo de ocio y con-
templacion; y abocados al ideal contemporaneo de la accidon, que es el que se va
a consumar en todas las filosofias del siglo xx, entre las cuales tenemos que situar
la fenomenologia de la historia de Blumenberg con su teoria de la metifora como
un elemento fundamental para poder acceder a lo inconceptualizable.
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