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SINTESIS

La tesis doctoral “La Antropoética en el Pensamiento Complejo de Edgar Morin y su concrecion en la educacion
universitaria deviene tema investigativo de gran significacion, pues resulta imprescindible un estudio critico-
analitico de la antropoética moriniana que revele su valor teérico—-metodologico y practico, para la educacién en
general, y la universitaria, en particular. La investigacion sigue un camino légico de lo general a lo particular, y
evolutivo, sin obviar los eslabones intermedios que le imprimen riqueza teérico—conceptual y metodoldgica.

En el primer capitulo “El pensamiento complejo y su desafio al paradigma de la modernidad”, se
muestra el contenido del capitulo en sus diversas mediaciones, condicionamientos y determinaciones, incluyendo
los conceptos centrales y operativos en que se despliega como sistema complejo. En funciéon de ello, y en
correspondencia con los objetivos propuestos, se desarrollan dos subcapitulos que dan respuesta al propésito
central del capitulo, a saber: Edgar Morin: Un omnivoro cultural y complejidad versus racionalidad clasica. El
capitulo se inicia con la historia de la formacion intelectual de Edgar Morin, pues resulta dificil penetrar en su
pensamiento sin conocer como tiene lugar la génesis, desarrollo y madurez de un pensamiento devenido guia
imprescindible para comprender el presente siglo y su futuro decurso.

Este primer capitulo funda las bases para el tratamiento heuristico-hermenéutico y epistemologico del
segundo capitulo: “Cosmovision, epistemologia y el método como camino que se hace al andar”. Se revela una
nueva vision légico-cultural del asunto, inaugurando un nuevo espiritu cientifico-filoséfico que sigue el devenir del
objeto, sin estériles apriorismos. En este segundo capitulo se convierte en objeto de discernimiento la esencia del
pensamiento de Edgar Morin, como premisa para comprender la realidad en general, y la educativa, en
particular. Lo integran dos subcapitulos, a saber: Cosmovision, epistemologia del pensamiento complejo y sus
principios, y la construccién metacognitiva del método como légica que se construye. Con racionalidad légica,
pero sin logicismo extremo, este capitulo ocupa un lugar importante para pasar al momento central de la
investigacion: La antropoética de Edgar Morin en sus varias mediaciones, con énfasis especial en sus derivaciones
en la educacion, particularmente en la universitaria. Es que la antropoética moriniana, en tanto ética del género
humano que deviene una ética y conciencia planetarias, aporta las bases teérico-metodolégicas para un abordaje
de la educacién como formacién humana que prepara al hombre para el trabajo creador y la vida con sentido.

Este tercer capitulo, niicleo central de la investigacion: “La antropoética de Edgar Morin como ética del
género humano, y la educacion universitaria”, se desarrolla en cinco momentos necesarios: La Antropoética como
eticidad compleja y ecologia de la accion; La antropoética como sintesis de los Siete saberes necesarios para la
educacion del futuro, la ética compleja y la cosmovision general de Edgar Morin; Aproximaciéon a los
fundamentos tedrico-metodolégicos y practicos de la educacién universitaria desde la antropoética de Edgar
Morin; La Universidad del siglo XXI vista por Edgar Morin; y Las bases tedricas metodolégicas de la
antropoética como asignatura universitaria,

Se logra la aprehension y comprension de la Antropoética de E. Morin, asi como su antropologia
cientifico filoséfica de la ética del género humano y su concreciéon en la educacién universitaria, mediante un
analisis profundo de su lugar como sintesis de Los Siete saberes necesarios para la educacion del futuro y la ética
compleja inserta en su cosmovisién general, destacando sus principios y mediaciones complejas, en tanto eticidad
concreta y ecologia de la accién.

En este tltimo capitulo se elabora y expone una aproximacion a los fundamentos teérico-metodoléogicos y
practicos de la educaciéon universitaria desde la Antropoética de E. Morin, haciendo énfasis en Los Siete saberes
necesarios para la educacion del futuro, la ética compleja y la vision moriniana de la Universidad del Siglo XXI,
que, aunado al estudio pormenorizado de su texto El Método 6 Etica, sientan las bases teoricas y metodolégicas
de la antropoética como asignatura universitaria. Una ecosofia pedagodgica compleja y profunda, concebida
eticidad compleja y ecologia de la accién para la formacion humana, mediada por grandes ideas para preparar al
hombre para el trabajo creador y la vida con sentido, en camino hacia la era planetaria, la conciencia y ética
planetarias, y la comprension del género humano.

No es posible obviar los cambios paradigmaticos, ya reflejados en la emergencia de nuevos saberes
integrados, transdisciplinarios, y el paso de la enciclopedia a la cosmopedia, inmanentes en la antropoética
moriniana. Son premisas capitales para transformar la educacién universitaria del siglo XXI, mediante la
revelacion y aplicaciéon de nuevas bases tedéricas y metodologicas que coadyuven a una formacién humana con
ciencia y con conciencia, como muestra fehacientemente la antropoética de Edgar Morin.

Los resultados de esta investigacion doctoral, no sélo sistematizan creadoramente la Antropoética
moriniana, sino que la concretan en la educacion en general, y en la universitaria, en particular. Develan las bases
tedrico-metodologicas del pensamiento complejo y la antropoética que la media y sintetiza, para revelarse como
guia orientadora en la constitucion curricular como asignatura.
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INTRODUCCION

El interés de la investigacion nace de la experiencia del autor de la presente tesis doctoral,
como organizador y estudiante en diversos seminarios sobre el pensador Edgar Morin,
dirigidos por los Doctores Rigoberto Pupo Pupo y Carlos Delgado Diaz.

En La Universidad Juarez Autonoma de Tabasco (UJAT), ha introducido
estratégicamente el Pensamiento complejo. En el afio 2012, organizé un Diplomado de
Filosofia, en el que participaron mas de 30 profesores de todas las divisiones académicas de
la UJAT, en el que se estudid principalmente Los siete saberes necesarios para la
educacion del futuro.

Como profesor-investigador de Filosofia y Etica, en las cuatro licenciaturas que se
imparten en la Division Académica de Ciencias Econémico Administrativas (Contaduria
Publica, Administraciéon, Economia y Mercadotecnia), transform6 ambas asignaturas, al
introducir el estudio del Pensamiento complejo de E. Morin; para lo cual modificd
sustancialmente la Antologia de filosofia que utiliza en su practica docente, incorporando
diversos tomos de la magna obra de Morin, El Método': EI Método 1. La naturaleza de la
naturaleza y El método 5. La humanidad de la humanidad, con resultados favorables en la
comprension de los estudiantes de los planteamientos tedricos de Morin. Igualmente, en su
Antologia de Etica incluy6 parte de “EIl Método 6. Etica”, ademas de usar este libro como
referencia bibliogréfica basica; apoyando asi a sus alumnos para apropiarse criticamente de
los postulados éticos de Morin.

Hoy més de 400 alumnos del primer ciclo de la Divisiéon de Ciencias Econémico
Administrativas, han estudiado el pensamiento complejo, enriqueciendo ellos mismos sus
participaciones con videos, recuperados de diversos sitios de la red de internet, como el

sitio de la Multiversidad Mundo Real Edgar Morin, que contienen reportajes sobre el Dr.

' El Método: Obra paradigmética de Edgar Morin en seis tomos, que aborda problemas fundamentales de filosofia y método, sistematiza
y argumenta su concepcion original del pensamiento complejo como estrategia de investigacion y transformacion. Lo integran: E/
Método 1. La naturaleza de la naturaleza (primera edicion en francés Editions du Seuil, 1977, en castellano Catedra 2001); EI Método 2.
La vida de la vida (primera edicion en francés Editions du Seuil, 1980, en castellano Catedra 1983); El Método 3. El conocimiento del
conocimiento (primera edicion en francés Editions du Seuil, 1986, en castellano Catedra 1999); El Método 4. Las ideas (primera edicion
en francés Editions du Seuil, 1991, en castellano Catedra 1992); El Método 5. La humanidad de la humanidad (primera edicién en
francés Editions du Seuil, 2001, en castellano Catedra 2003); EI Método 6. Etica (primera edicion en francés Editions du Seuil, 2004, en
castellano Catedra 2006). Tomado de: Morin, E. y Delgado, C. (2014): Reinventar la educacion. Abriendo caminos a la metamorfosis de
la humanidad (Obra inédita). México: Multiversidad Mundo Real.



Morin, y algunas de las multiples entrevistas que se le hacen constantemente a este

importante pensador.

MARCO TEORICO-METODOLOGICO Y OTRA MEDIACIONES

Aqui se desarrolla el estado del arte, algunos antecedentes esenciales del estudio asumido, y
otras mediaciones tedrico-metodologicas que guian la realizaciéon de la investigacion,
justifican su existencia y pertinencia social. La tesis ha sido redactada siguiendo las reglas
de estilo del Manual de Publicaciones de la American Psychological Association (2010);

comunmente conocido como “estilo APA”.

Antecedentes, estado del arte y pertinencia de la investigacion

La rica y vasta obra de Edgar Morin, del “pensador planetario de las luciérnagas mas
luminosas”, como lo califica su discipulo intelectual Rubén Reynaga Valdés, representa un
referente tedrico pertinente para encauzar la educacion como formacion humana. Toda su
rica y vasta obra, constituye una cosmovision integradora de saberes, y al mismo tiempo un
método, para reformar el pensamiento y las mentalidades, y pensar la reforma, como
premisa para los cambios profundos que requiere el quehacer teodrico-practico de la
educacion, para formar ciudadanos con una conciencia y una ética planetarias; que es la
propuesta fundamental de Morin, en su conocido libro Los siete saberes necesarios para la
educacion del futuro, “elaborado para la UNESCO por Edgar Morin como contribucion a la
reflexion internacional sobre como educar para un futuro sostenible” (1999b); obra en la
que el autor expone por primera vez su idea original de una “Etica del género humano”, a la

que designa con su neologismo Antropoética:

Desde ahora, una ética propiamente humana, es decir, una antropoética [cursivas
mias] debe considerarse como una ética del bucle de los tres términos individuo-
sociedad-especie, de donde surgen nuestra conciencia y nuestro espiritu
propiamente humano. Esa es la base para ensefiar la ética venidera. (1999b, p. 10,

cursivas mias).



Es en la antropoética, donde Morin vincula su epistemologia, antropologia y ética
complejas. Idea que desarrollard pocos afios después en su obra EI Método 6. Etica. La
antropoética es el concepto que constituye el principal objeto de estudio de la presente tesis
doctoral. Un estudio cualitativo principalmente de caracter tedrico, sin obviar la
historia, como aconseja Morin en su octavo saber necesario, sobre el pensamiento
complejo. La antropoética se sitlia especificamente en el cruce de camino de tres grandes
temas que el autor desarrolla a lo largo de toda su larga y fructifera vida, de mas de 90
afios, y de toda su numerosa obra de mas de 50 libros: La Antropologia compleja, la ética
compleja y la educacién, concretadas en la antropoética, como eticidad compleja y ecologia
de la accion. La antropologia de Morin (2008b) es compleja porque da cuenta de la riqueza

de los elementos e interacciones que constituyen la condiciéon humana:

Lo que estd muriendo en nuestros dias no es la nocion de hombre, sino un concepto
insular del hombre, cercenado de la naturaleza, incluso de la suya propia. Lo que
debe morir es la autoidolatria del hombre que se admira en la ramplona imagen de
su propia racionalidad [...]. Ante todo, el hombre no puede verse reducido a su
aspecto técnico de homo faber, ni a su aspecto racionalistico de homo sapiens. Hay
que ver en ¢l también el mito, la fiesta, la danza, el canto, el éxtasis, el amor,
muerte, la desmesura, la guerra [...]. No deben despreciarse la afectividad, el
desorden, la neurosis, la aleatoriedad. El auténtico hombre se halla en la dialéctica

sapiens-demens” (pp. 227-235, cursivas mias).

Sobre la obra educativa de Edgar Morin, existen muchos valiosos trabajos’, particularmente

en torno a Los siete saberes necesarios para la educacion del futuro”, Educar en la era

? Frigerio, G. (2004). La complejidad de educar, en: Novedades Educativas, N 168, pp. 4-7.

Giussani, L. (2004). Educar es un riesgo, Buenos Aires, Ediciones Ciudad Nueva.

Haramboure, M. E. (2005). La complejidad de la pretendida integracion, en: Novedades Educativas, N 179, pp.19-21.

Osorio, L. (2005). La complejidad de los procesos educativos, en: La Obra, N 992, pp.23-26.

Osorio, L. (2005). La formacion humana en la educacion: un abordaje desde la complejidad, en: Aula Abierta, N 142, p.7-10.

Perlo, C. (2004). Dificultades para aprender y ensefiar en contextos culturales complejos, en: Novedades Educativas, N 168, pags.38-

41.

Sardon, J. L. (1996). La ontologia de Edgar Morin, en: Paideia, N 36, pp. 323-339.

Taylor, V. (2001). Convivencia en la escuela asumiendo la complejidad, en: Novedades Educativas, N 125, pp. 22-23.

Galindo, R. (2007). Introduccion general al pensamiento complejo desde los planteamientos de Edgard Morin. Pontificia Universidad
Javeriana, Colombia.

Pupo, R. (2010). Educacion y pensamiento complejo. http. Letras. Espaciolatino. Uruguay. “En 1996, la Comision para el desarrollo
sostenible de las Naciones unidas, le encargé a la UNESCO, el “programa Internacional sobre educacion, la sensibilizacion del publico y
la formacion para la viabilidad”. Preocupados, en la construccion de un futuro viable, la UNESCO le encarg6 al pensador Edgar Morin
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planetaria, La cabeza bien puesta 'y Relacionar los conocimientos: el desafio del siglo XXI,
La via para el futuro de la humanidad, etc.; obras que reflejan las bases de su pensamiento
sobre educacion; sin embargo, su antropoética ha sido escasamente estudiada, y se ve
reducida al séptimo y ultimo de los siete necesarios para le educacion del futuro, como ética
del género humano que deviene conciencia y ética planetarias, sin reparar en el lugar que
ocupa dentro del contenido de estos saberes y la cosmovision que sintetiza.

La investigacion, adentrandose en los problemas que estudia la Etica, desde la
filosofia tradicional hasta la postmoderna, fue consolidando la idea de que toda ética debe
estar esclarecida, no en una antropologia filosofica, sino en una antropologia compleja,
considerada asi por Morin por sus referentes tedrico metodologicos en las hoy conocidas
como ciencias de la complejidad, en lo general, y en su propia teoria del pensamiento
complejo, “cerebro de la complejidad” (A. Pomposo), en lo particular; para no caer ni en
una ¢ética formalista y absolutista, ni en una ética utilitarista y relativista, y tampoco en una
ética aplicada, orientada unicamente a resolver dilemas éticos.

(Como se puede hablar del bien y el mal, los valores, etc., si antes no se caracteriza
al ser humano? Con el estudio de la ¢tica moriniana, se revela que ademas de sus
fundamentos filoso6ficos, estd esclarecida por su antropologia compleja, desarrollada en sus
libros El hombre y la muerte, El paradigma perdido: Ensayo de bioantropologia, y que
sistematiza en El Método 5. La humanidad de la humanidad; cuya revision critica rebasan
los objetivos del presente trabajo doctoral.

Edgar Morin establece lazos profundos entre las ciencias de la naturaleza, las
humanas, la antropologia y la filosofia, en particular la epistemologia y la ética, con un
sentido histérico cultural, que esclarece los diversos momentos de los procesos de
hominizaciéon y humanizacion; el surgimiento de los mitos, creencias, teorias filoséficas y
cientificas, sistemas morales, teorias ¢éticas y practicas morales. Al explorar
cuidadosamente estos vinculos conceptuales, este trabajo de investigacion descubre y

expone su relacion estrecha con la Antropoética.

plantear la educacion en términos de durabilidad. Para este fin elaboro el documento “Los siete saberes necesarios para la educacion del
futuro”. El trabajo enuncia prioridades para tomar medidas en todos los ambitos, politicos, econdmicos, sociales. Es por eso, que el
documento no es exhaustivo en sus orientaciones. Sin embargo, nos invita a tomar medidas con respecto a esas prioridades y se convierte
en texto obligado para los que nos ocupamos de una educacién que, aunque es para el presente, también cuando se mira desde la
perspectiva de la durabilidad, arroja nuevos datos de reflexion para proyectar un futuro mejor”. Reyes Galindo, R. Op. Cit., p. 7.



Se sigue el consejo de Edgar Morin de trabajar con la apuesta, el riesgo y la estrategia, mas
que con la certidumbre y el programa: haciendo camino al andar, como dice el poeta
espanol Antonio Machado, evocado por el pensador planetario.

En la investigacion se profundiza en la historia intelectual de Edgar Morin, en el modelo
teorico del pensamiento complejo y su concrecion en la Antropoética, en tanto eticidad
compleja y ecologia de la accidon, para finalmente contrastarlo, teéricamente, con la
realidad educativa en el campo universitario.

La sociedad contemporanea, particularmente la occidental, manifiesta graves
sintomas de decadencia en su comportamiento moral, contradictorios con los valores
derivados del pensamiento judeo-cristiano imperante, como son: Violencia de todo tipo
(guerras, vandalismo, secuestros, violaciones, asaltos, asesinatos, maltrato a inmigrantes,
suicidios etc.), corrupcion gubernamental, fraudes electorales, pornografia infantil, trafico
de organos, discriminacion racial, desintegracion del modelo tradicional de la familia,
drogadiccion, alcoholismo, etc. Patologias sociales que no ameritan demostracion, aunque
si investigacion de sus causas ultimas, por ser evidentes, con tan sélo prestar atencion a los
medios de comunicacién masiva.

Los sistemas educativos en general, y las universidades en particular, disefian y
ejecutan planes y programas con asignaturas como la filosofia, antropologia, pedagogia,
sociologia, derecho, y las humanidades en general, con el proposito expreso de formar
estudiantes, y futuros ciudadanos -se dice en el discurso institucional- analiticos, criticos,
solidarios, comprometidos y responsables, formados en los valores tradicionales de
occidente, de origen judeo-cristianos, que son los dominantes en nuestras latitudes, sin un
notable éxito en la realidad cotidiana; por lo cual se habla en todas partes, y en la mayoria
de los medios de comunicacion de “crisis de valores”, “fracaso educativo”, etc. Es
necesario realizar una reforma del pensamiento y de las mentalidades para producir
cambios reales en la educacion, y la propuesta de la Antropoética de Edgar Morin deviene

premisa insoslayable para hacer camino al andar en esta grandiosa obra.

Conceptos y términos claves
Complejidad, pensamiento complejo, paradigma, racionalidad clésica, racionalizacion,

integraciéon de saberes, educacion, bucle recursivo, computacion, comprension, cultura,



orden, desorden, generativo y generatividad, organizacidn, paradigma, sistema, dialogica,
ecologia de la accidn, emergencia, principio hologramatico, principio de recursividad,
principio dialégico, mente, moralina, noosfera, religacion, ética, antropologia, condicion
humana, complejidad humana, Antropoética, eticidad compleja, introspeccion, dialogica
democratica, apertura subjetiva, bucle de la trinidad humana individuo-sociedad-especie,
bucle de la trinidad cerebro-mente-cultura, bucle de la trinidad mental pulsion-afectividad-
razon, tritinico (cerebro), unidad genérica, yin yang; y los que surjan en el desarrollo de la
investigacion de un pensamiento tan rico en mediaciones multiples.

En correspondencia con las ideas esbozadas, las reflexiones hechas en torno al
pensamiento complejo y la obra general de Edgar Morin, y los propodsitos expuestos
anteriormente, se deducen: el objeto de estudio, su ubicacion, delimitacion y
justificacion, la descripcion y planteamiento del problema, con su respectiva
interrogante cientifica, la hipotesis, el objetivo general, los objetivos especificos, las
tareas cientificas a desarrollar, la metodologia a seguir, la novedad cientifica y la

estructura de la tesis, a saber:

Objeto de estudio, su ubicacion, delimitacion y justificacion

El objeto de estudio es, la Antropoética de E. Morin y su concrecién en la educacion
universitaria. Para ello se hace un estudio panoramico de la esencia del pensamiento
complejo, su génesis, método y principios generales; ademés de la epistemologia de
segundo orden en que se despliega.

Seguidamente, se trabaja en la concrecion de la teoria cosmovisiva de Edgar Morin
en su antropoética compleja, particularmente en Los siete saberes necesarios para la
educacion del futuro y El Método 6. Etica. En funcion de los propositos establecidos se
investigan los fundamentos tedrico-metodologicos y practicos de la educacion universitaria,
desde la antropoética de E. Morin; para asi, sentar las bases tedrico-metodologicas de la

antropoética como asignatura universitaria.

Descripcion y planteamiento del problema
En la obra de Edgar Morin existe una magna concepcion de la educacion, fundada en una

cosmovision compleja de extraordinario valor heuristico. Su antropoética, ademas de



concretar su cosmovision compleja, los siete saberes necesarios para la educacion del
futuro y su ética compleja, aporta ideas esenciales para comprender la complejidad humana
en su sentido césmico y su devenir como individuo-sociedad-especie, en pos de la
comprension humana y los valores revelados por una ética del género humano. Se trata de
una antropoética, devenida eticidad compleja y ecologia de la accion. De aqui la pertinencia
de la siguiente interrogante cientifica: ;Cuales son las caracteristicas de la antropoética
moriniana que la convierten en una eticidad compleja y ecologia de la accion para la
formacion humana, mediante su concrecion en la educacion universitaria? A continuacion
se expone la hipotesis que guiara esta investigacion cualitativa, para mantener el rumbo

adecuado en la vastedad de la obra y trayectoria intelectual de E. Morin.

Hipotesis

En la obra de Edgar Morin existe una rica cosmovision compleja, concretada en una
antropoética, devenida eticidad compleja y ecologia de la accion, de gran valor tedrico,
metodolégico y practico para la formacion humana, mediante su concrecion en la

educacidn universitaria.

Objetivo general

Valorar la antropoética moriniana, en tanto sintesis de su ética compleja del género
humano, destacando su riqueza hermenéutica, heuristica, metodolégica y practica, al
revelar sus principios e ideas esenciales, fundamentales para la formacion humana, desde la

educacidn universitaria.

Objetivos especificos
El Objetivo general se alcanza en la medida que se van logrando los siguientes objetivos

especificos:

1. Revelar la esencia del pensamiento complejo de Edgar Morin, y su desafio al paradigma
gnoseoldgico de la modernidad, mediante el estudio evolutivo de su cosmovision
integradora de saberes y otras mediaciones sustantivas, asi como la superacion dialogica

de la racionalidad clasica en que se fundan sus aprehensiones.



2. Develar las particularidades de su cosmovision, epistemologia y el método complejo, a
través del analisis metacognitivo de sus fundamentos, en busqueda de la verdad,
incluyendo sus principios generativos y estratégicos.

3. Comprender la antropoética de E. Morin, en tanto ética compleja del género humano, y
su concrecion en la educacidon universitaria, mediante un estudio de su lugar como
sintesis de su cosmovision general, su €tica compleja y los siete saberes necesarios para
la educacion del futuro.

4. Establecer los fundamentos tedrico-metodoldgicos y practicos de la visidon moriniana de
la Universidad del Siglo XXI, haciendo énfasis en los siete saberes necesarios para la
educacion del futuro, para sentar las bases teoricas y metodologicas de la antropoética

como asignatura universitaria.

Tareas cientificas
Un estudio tedrico metodoldgico, de esta naturaleza, requiere concretarse en las siguientes

tareas cientificas, a saber:

1. Estudio de orientaciéon documental, particularmente bibliografica.

2. Elaboraciéon del marco tedrico-metodolégico y sus mediaciones, incluyendo los
conceptos y términos claves.

3. Desarrollo de los conceptos centrales, operativos y sus relaciones.

4. Generalizacion de los resultados obtenidos, a través de las conclusiones.

5. Elaboracion de un conjunto de recomendaciones.

Métodos y procedimientos logicos

En el proceso investigativo se hace uso de las siguientes herramientas metodolédgicas:

1. Meétodo historico, al pasar revista a momentos relevantes de la vida y la trayectoria
intelectual de E. Morin, y extraer conceptos relevantes para la construccion del
pensamiento complejo; y Método 16gico: analitico, sintético y deductivo, descomponer

conceptos y principios claves de la cosmovision moriniana y destacar los momentos



relevantes de sintesis de esta gran teoria; asi como deducir de estos conceptos y
principios elementos para construir finalmente una propuesta educativa.

2. Método hermenéutico, en particular el que se deriva de la Hermenéutica analogica del
Dr. Mauricio Beuchot Puente, y la Hermenéutica ecosédfica del Dr. Rigoberto Pupo
Pupo, en la medida que es una investigacion de caracter tedrico, fundada en la
interpretacion de textos.

3. Método comparativo, a través de los andlisis comparativos de las principales doctrinas
éticas.

4. Procesos logicos en correspondencia con el objeto investigativo, y del propio método
moriniano, pues se parte de la premisa de que el método se construye en el proceso
mismo, sin perder de vista los referentes ontoldgicos, historicos y culturales, siguiendo
la logica especial del objeto particular y las diferencias especificas, como enfatizaba

Carlos Marx, al criticar la especulacion de Hegel.

No hay método sin teoria del conocimiento; por tanto, esta investigacion también ha sido
guiada procurando superar los “ideales basico del conocimiento cientifico cldsico”, que
expone criticamente el Dr. Carlos Delgado Diaz (2015, p. 65) en su articulo La reforma
paradigmatica: posibilidades y fronteras para el didlogo de saberes, recién publicado en la
revista Ludus complexus, de la Multiversidad Edgar Morin Mundo Real, y que aqui tan

sOlo se enumeran:

Ideal de disyuncion y simplificacion.
Ideal del mundo “dado”, terminado, “hecho”.
Ideal de “objetividad”.

Ideal de superioridad y privilegio cognoscitivo de la ciencia.

AN o

Ideal de separacion de la naturaleza y la sociedad, del determinismo y la libertad,
del conocimiento y la moral, de la ciencia y la ética.

6. Ideal de certidumbre y verdad, que se alcanza mediante la eliminacion de los
errores.

7. Ideal de dominacion humana sobre la naturaleza receptora, pasiva.



8. Ideal de dominacion de unas culturas sobre otras, de unas sociedades sobre otras, de

unos seres humanos sobre otros.

En consecuencia, la investigacion se guiara por los “ideales de la complejidad”, también
sintetizados por el Dr. Delgado (2001, pp. 89 y 90) y que son expuestos en el cuerpo de
esta tesis.

Ademas de estos ideales, el pensamiento moriniano que anima este trabajo de
investigacion, pretende superar “las fronteras del didlogo de saberes”, que en la
reflexion epistemoldgica del Doctor Delgado (ibid, pp. 66 y 67) son once, de los cuales
se citan aqui cuatro: “Persistencia ideoldgica de la racionalidad”; “Persistencia de un
modelo de verificacion centrado en la objetivacion propia del método experimental o
‘método cientifico’”; “Reconocimiento incompleto del resto de los saberes”; y la
“Pretension de pureza que obstaculiza el didlogo”.

No en balde Morin concibe su magna obra “como integracion reflexiva de los

diversos saberes que conciernen al ser humano.” (Morin, 2008, p. 16).

Novedad cientifica

A pesar de que existen varios trabajos valiosos sobre la obra de Edgar Morin; y su impacto
en la educaciodn, aun se carece, en el criterio del autor de esta tesis doctoral, de un estudio
sistematizado sobre su antropoética como eticidad compleja y ecologia de la accion, y su
concrecion en la educacion universitaria; porque atin predominan los enfoques éticos desde
la racionalidad de clasica, que tienen un gran valor filosofico, pero carecen de referentes
antropologicos que le den viabilidad concreta.

Aqui radica la novedad cientifica de la tesis, pues no solamente sistematiza la
antropoética moriniana como eticidad compleja y ecologia de la accion, sino que sienta las
bases para su aplicacion en la educacidon universitaria, mediante la revelacion de sus
principios e ideas esenciales, y su inclusiéon como asignatura universitaria.

Esto significa que en la presente investigacion, la novedad cientifica no se reduce
s6lo al momento sistematizador de su filosofia, sino ademas, a su concreciéon en la

educacion, con sentido cultural desde el pensamiento complejo.
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Ademas, la tesis recupera, reine y organiza conceptos claves del pensamiento moriniano en
torno a su propuesta y apuesta final de El Método: la antropoética, en tanto ética compleja

del género humano para la comprension y formacion humana.

Estructura de la tesis

La tesis se estructura en tres capitulos y sigue una logica de lo general a lo particular, sin
obviar otras ideas sustantivas en que se despliega el pensamiento complejo de Edgar Morin.
En el Capitulo primero, “El Pensamiento complejo y su desafio al paradigma de la
modernidad”, se revela la esencia del pensamiento complejo de Edgar Morin, mediante el
estudio de su trayectoria intelectual, que explica como se fue gestando su cosmovision
integradora de saberes, otras ideas sustantivas y la epistemologia compleja en que se fundan
sus principios, pues resulta dificil penetrar en su pensamiento sin conocer como tiene lugar
la génesis, desarrollo y madurez de un pensamiento devenido guia imprescindible para
comprender el presente siglo y su futuro decurso; asi mismo, la superacion de la
racionalidad clasica, por su reduccionismo simplista, abstraccionismo, el caracter
dicotémico del discurso y la acuciante tendencia a parcelar los procesos y fenomenos de la
realidad. Ademads, funda las bases para el tratamiento heuristico-hermenéutico y
epistemologico del segundo capitulo: “Cosmovision, epistemologia y el método como
camino que se hace al andar”; y se revela una nueva vision légico-cultural del asunto,
inaugurando un nuevo espiritu cientifico-filoséfico que sigue el devenir del objeto, sin
estériles apriorismos.

En el Capitulo segundo, “Cosmovision, epistemologia y el método como camino
que se hace al andar”, se hace una revision del pensamiento de Edgar Morin, en tanto
cosmovision de las especificidades de la epistemologia hermenéutica de segundo orden y
sus principios en la construccion del objeto, como premisa para comprender la realidad en
general, y la educativa, en particular. La primera parte, convierte en objeto del
discernimiento la esencia del pensamiento complejo, en sus varias mediaciones concretas,
su vision cosmica del mundo y del hombre, asi como el sentido cultural que le sirve de
sustento, pues Edgar Morin, es un hombre de ciencia y conciencia. Un hombre sensible al
drama humano y observador profundo, capaz de ver el todo en las partes y viceversa, como

postula el principio moriniano hologramatico, y como se constata en su vasta obra.

11



Asi mismo, en este capitulo se aborda la construccion metacognitiva del método como
logica que se construye. Se develan las particularidades del método de Edgar Morin, que
sigue el trazo del poeta Antonio Machado, como “recorrido” o camino que se hace al andar,
a través de un estudio complejo de su cosmovision metodoldgica, de su construccion
metacognitiva, de su vision compleja del método como construccién, viaje y
transfiguracion en busqueda de la verdad, incluyendo sus principios generativos y
estratégicos; especialmente, sobre la base del estudio de EI Método, en sus varios
volumenes, pero con énfasis particular en su obra Educar en la era planetaria.

Con racionalidad logica, pero sin logicismo extremo, este capitulo ocupa un lugar
importante para pasar al momento central de la investigacion: La antropoética de Edgar
Morin en sus varias categorias, con énfasis especial en sus derivaciones en la educacion,
particularmente en la universitaria; porque la antropoética moriniana aporta las bases
tedrico-metodoldgicas para un abordaje de la educacion como formacion humana que
prepara al hombre para el trabajo creador y la vida con sentido; a partir de descubrir sus
potencialidades, y responsabilidades consigo mismo, la sociedad y la especie a la que
pertenece.

En el Capitulo tercero, “La antropoética de Edgar Morin como ética del género
humano, y la educacion universitaria”, se logra la aprehension y comprension, de la
antropoética de E. Morin, asi como su antropologia compleja, cientifico filoséfica, de la
¢tica del género humano y su concrecion en la educacion universitaria, mediante un analisis
profundo de su lugar como sintesis en la obra Los Siete saberes necesarios para la
educacion del futuro, inserta en su cosmovision general, destacando sus principios y
mediaciones complejas, en tanto eticidad compleja y ecologia de la accion.

Finalmente, en este ultimo capitulo se elabora y expone una aproximacion a los
fundamentos teodrico-metodologicos y practicos de la educacion universitaria desde la
antropoética de E. Morin, haciendo énfasis en Los Siete saberes necesarios para la
educacion del futuro, y la vision moriniana de la Universidad del siglo XXI, que, aunado al
estudio pormenorizado de su texto El Método 6. Etica, sientan las bases tedricas
metodolodgicas de la antropoética como asignatura universitaria. Una ecosofia pedagogica
compleja y profunda, concebida eticidad compleja y ecologia de la accién para la

formaciéon humana, mediada por grandes ideas para preparar al hombre para el trabajo
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creador y la vida con sentido, en camino hacia la era planetaria y la comprension del género

humano.
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Capitulo 1.

El pensamiento complejo y su desafio al paradigma de la modernidad.

La biografia intelectual de un pensador de la talla y complejidad de Edgar Morin, es,
ademds de extensa, dada su longevidad, profunda e imprescindible para comprender su
vasta obra cientifico filosofica, y su original propuesta ética.

El propio Edgar Morin, en sus obras, siempre defiende la historia con sentido
cultural y complejo, la necesidad de historiar “para insertar a los otros y las ideas”, como
bien afirma al argumentar la pertinencia de un octavo saber para la educacion del futuro.
Por eso resulta util discernir los momentos-hitos de su devenir intelectual para comprender
mejor su revolucion paradigmatica.

En la estrategia investigativa se precisa en ocasiones de algunas citas extensas para
lograr una aproximacién lo mas completa, genuina y auténticamente posible del
pensamiento de Edgar Morin, y asi evitar los riesgos de los apriorismos innecesarios de las

interpretaciones que pierden de vista los referentes reales.

1.1 Edgar Morin: Un omnivoro cultural
“No escribo desde una torre que me sustrae a la vida, sino en el interior de un torbellino

que me implica en mi vida y en la vida”. (Morin, 2005, p. 9).

Edgar Morin, “pensador planetario” (UNESCO, 2001), es un personaje célebre en vida, que

sigue sorprendiendo gratamente a quienes lo conocen personalmente:

Tiene la sonrisa radiante, disfruta de la Vida, el Amor, estar con los demés, que no
se cansan de su compaifiia; de tono afable, el gesto, el ritmo; de los que disfrutan
contando historias, encuentros, conocimientos, emociones; no teme las palabras; se
puede ser investigador, tomarse esa palabra muy en serio, dedicarle su vida a pasar,
tras unas 50 obras, cientos de discursos, de conferencias, por todo el mundo sin

hacer otra cosa que pensar su propia vida. (Mascolo, 2007, Video 1 de 4).
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Un hombre cuya mision podria definirse como: vincular los saberes, y hace de su vida el
pensar y del pensamiento vida; que en sus obras reflexiona sobre su propia biografia y deja
rastros que son principios hermenéuticos que ayudan a interpretar su obra intelectual.

Edgar Nahum nace en Paris, el 8 de Julio de 1921, bajo el seno de una familia de
origen judio sefardi. Sus padres llegaron a Francia, procedentes de Saldnica, o Tesalonica’,
Grecia, donde en 1894 naci6 Vidal Nahum, su padre.

Su madre fue Luna Beressi (muere en 1931), quien sufria de un serio padecimiento
cardiaco: “El corazén de Luna era fragil, murié de un paro cardiaco en un tren suburbano,
Tenia 30 anos.” (Morin, 2010c, p. 10). Por lo que su médico le prohibid tener hijos. Por
ello, de su nacimiento, Edgar Nahum, dice: “Esa muerte provoc6 en mi un Hiroshima
interior”. (ibid., p. 9). “De hecho, naci muerto, en un parto de nalgas, estrangulado por el
cordén umbilical, e hizo falta media hora de azotes al bebé colgado por los pies para que

lanzara su primer vagido.” (Morin, 1989b, Fasc. 20). Por lo que considera que:

Asi fui rechazado antes de ser amado, asesinado antes de ser adorado. Debia morir
para que ella viviera, ella debia morir para que yo viviese. Vivir de muerte, morir de
vida, esta formula de Heraclito que no ha dejado de obsesionarme desde que la

conoci, expresa la tragedia de esta génesis. (ibid., Fasc. 20).

Hasta el dia de hoy, cada vez que hay luna llena “le murmuro el canto sagrado ‘Casta

,’5

diva”, que le esta dedicado en Norma. (Morin, 2010c, p. 10).”> Escuchando esta bella aria

*Ciudad forjada en el seno del imperio otomano, en 1492, tras la expulsion de los judios de Espafia, se convirtio en el centro mundial del
judaismo sefardi, por lo que llegd a ser conocida como la “Jerusalén de los Balcanes”. En 1912 fue conquistada por Grecia; La ciudad
casi fue destruida, en 1917, en un incendio de probable origen fortuito. Tras este incendio la mitad de la poblacion judia abandon¢ la
ciudad, emigrando muchos a Paris y a Israel.

“aria (traduccion manteniendo el estilo poético original)

jCasta Diva, que plateas

estas sacras antiguas plantas,

a nosotros vuelve el bello semblante
sin nube y sin velo!

Templa, oh, Diva

templa estos corazones ardientes,
templa de nuevo el celo audaz,
Esparce en la tierra esa paz

que reinar haces en el cielo.

Fin al rito, y el sacro bosque

sea limpiado de los profanos.
Cuando el numen airado y hosco
exija la sangre de los romanos
desde el druidico santuario

mi voz tronara.
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de la opera Norma de Bellini, podemos asomarnos un poco al alma originalmente
atribulada de nuestro autor, y comprender la profunda huella, el ‘imprinting’ que esa fatal
separacion le dejo para siempre; a la vez que sentimos el insustituible amor de un hijo a su
madre, intuiremos el momento en que se incubard su amor a la madre universal, la
humanidad, simiente de su ética concreta, compleja y humana.

Este hecho originario, hizo que el pequefio Edgar viviera tempranamente “la
experiencia dialéctica de la muerte-nacimiento...”. (Morin, 1989b, Fasc. 20). Vivir desde
su infancia la lucha entre esperanza y desesperanza. Este combate “se desplazo al mundo de
mis ideas y a mis ideas sobre el mundo, y se convirtio en el combate entre un escepticismo
irremediable y una esperanza siempre renaciente”. (ibid., Fasc. 20).

Morin deja claro, en estas postreras remembranzas y reflexiones que, en ¢él, vida,
pensamiento y obra convergen, como unidad dialéctica indisoluble. Ademas, podemos
vislumbrar la gestacion de lo que seran los principios fundantes de su logica y ética

complejas, como la dialégica:

De ese agujero negro de una densidad infinita, de un vacio infinito, proceden, por
una parte desesperacion y escepticismo, esperanza y fe por otra parte, y eso ha
suscitado, ha generado una dialégica: ninguno de ambos términos antagonistas ha
sido nunca vencido ni ha salido por completo vencedor: no se entre-amortiguaron,
entre-ablandaron, comenzaron a dialogar combatiéndose, a resultar productivos, es

decir a producir lo que pienso, lo que soy. (ibid., Fasc. 20).

Caera, castigarlo puedo

(Mas castigarlo el corazon no sabe.
jAh! bello a mi retorna

del fidedigno amor primero,

y contra el mundo entero

defensa para ti seré.

cabaletta

jAh! bello a mi retorna

del rayo tuyo sereno

y vida en tu seno

y patria y cielo habré

jAh! regresa de nuevo cual eras entonces,
cuando el corazon te di.

ah, regresa a mi.

Casta Diva" es unariade la 6pera Norma de Vincenzo Bellinien la que su protagonista Norma dirige una plegaria a la Luna.
http://es.wikipedia.org/wiki/Casta_Diva y Video: http://www.youtube.com/watch?v=TYI8GRJGnBY. Cursivas mias.
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La muerte de su padre en 1984, lo llevo a tomar conciencia de sus origenes, al escribir su
biografia “por piedad filial”. Supo que sus ascendientes paternos y maternos venian de
Livorno, Italia, y precedian unos de Portugal (marranos), otros de Aragon (los Nahum),
otros de Bézier (probablemente los Beressi), haciendo conciencia de la singularidad del
sefarditismo, y de los avatares de aquellos judios sefardies, y sus tres patrias ibérica,
italiana y francesa. Encontr6 en las tres generaciones anteriores “no la sinagoga, sino un
laicismo formado en el gran ducado de Toscana, alimentado y propagado en Saldnica por
mis antepasados livorneses.”. (Morin, 1989b, Fasc. 20).

Nuevamente encontramos la dialéctica, mejor, la dialégica entre las raices
sefardies, por su padre’, y la mediterraneidad marcada por el marranismo y el laicismo
toscano. Morin (ibid.) esta plenamente consciente de su herencia, compleja, judeo-cristiana-
greco-latina. El componente griego de la cultura griega alimentd su pensamiento laico.
Poli-arraigado en el Mediterraneo, con las herencias ibérica, italiana, Salonica y balcénica,

reflexiona:

(...) me es necesario diferenciarme de la sinagoga, de la biblia, de Israel, al tiempo
que reafirmo la verdad de lo que he recibido de la experiencia judia: el horror a los
desprecios, humillaciones, discriminaciones, racismos y xenofobias hacia todos

aquéllos que son victimas, incluso quienes lo son por obra de los judios. (ibid.,).

Podemos ver las semillas de su “ética de la comprension humana”, que se irad
paulatinamente enriqueciendo en el crisol de sus investigaciones y vivencias, que
refrendard constantemente en cuanto foro expone sus ideas. Recordemos sus constantes
articulos a favor de las causas palestinas, que le han traido fuertes criticas del lado israeli.
Revisando las biografias y autobiografias de Morin, descubriremos con claridad
meridiana las fuentes de su continua evolucion intelectual, y las raices de lo que llegara a
ser su ética concreta y compleja: La antropoética. Por ello, para comprender mejor el

pensamiento complejo de Edgar Morin, es ineludible otear en la complejidad de su vida.

% “La cuestién de su identidad era muy curiosa. Cuando me preguntaban: ‘;De dénde es tu padre?’ Pues era griego. Pero, no. Porque era
el imperio otomano. Pues entonces es turco. Pero no. Es italiano. Pero jpor qué? En fin, bueno. Mi padre estaba perfectamente comodo
en esas identidades. Yo estaba muy confuso, pero ahora me alegro porque ademas eran sefardies. En origen, los judios de Espaiia y
Portugal que habian dejado Espafia, que se fueron a Toscana...”. Un Pensador Planetario (un penseur planétaire). Une coproduction:
CINETEVE FRANCE 5 — CVNRS Images. Un film de Jeanne Mascolo de filippis. Video 2 de 4, Youtube
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Edgar Morin se autocalifica como un “omnivoro cultural”, cuyo pensamiento complejo,
profundo, se nutre de la savia de sus experiencias familiares; las ensefanzas contradictorias
de la escuela; su azarosa militancia politica; la incansable trayectoria de un académico de
altos vuelos cogitativos; sus incansables viajes, de andadura por caminos que se hacen al
andar; los avatares de un intelectual comprometido, en el sentido sartreano de la frase, que
se traducen en un perpetuo navegar en ‘océanos de incertidumbre’ que pone pie en
archipi¢lagos de certezas, conectados por los rios de tinta de sus escritos-proyectiles y las
rocas firmes de acciones politicas transformadoras, que buscan llegar al puerto (;seguro?)
de su gran utopia realista: la metamorfosis de una tierra, punto azul tefiido de rojo, perdido
en la vastedad del universo, por una ‘Tierra-Patria’ de comprension humana, anudada por

lazos de solidaridad. En Mis demonios (2005), Morin se pregunta:

(Qué me enseii6 mi familia? Me ensefi6 el mediterraneo, la aficion al aceite de
oliva, la berenjena, el arroz con habichuelas blancas, las albondigas de cordero
aromatizadas, los salmonetes, el hojaldre de queso o de espinaca. Todas esas
substancias e ingredientes que mis antepasados incorporaron en Espafia, en la
Toscana, en Salonica, se convirtiecron en mis alimentos matrices en Paris, donde
naci y creci.

Sin embargo, mi padre no me ensefid una tradicién ni un saber, normas y
creencias. No me aport6 verdad religiosa alguna, principio politico alguno. Poseia,
no obstante, y era poseido por la religion de la familia, que suponia el culto a los

padres y la ética espontinea de la solidaridad familiar. (p. 12).

Su padre le transmiti6 una cultura de canciones, de café-concierto, de operetas; le
encantaban La petite Tonkinoise y la Cousine. A su madre le gustaban las melodias de
Opera italiana, contagiando a su padre, quien, con una copa en la mano cantaba el Libiamo
de la Traviata o Questa o Quella del Rigoletto. También les gustaban, a ambos, las
canciones espafolas de Raquel Melle, La paloma, Valencia y el Relicario; Esta tltima,
“cancion de vida que concluye en un beso de muerte” (Lemieux, 2011, p. 35), una historia
de amor y de muerte, con gran influencia en la vida sentimental de Morin. En Mis

demonios, transcribe de El Relicario estos Versos que un torero le dirige a una mujer,
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recién conocida, al momento de caer en la arena herido de muerte, delirando de agonia, que

le vinculaban con su madre, y que le siguen conmoviendo:

Pisa, morena, pisa con garbo
Que un relicario, que un relicario me voy a hacer
Con el trocito de mi capote

Que haya pisado, que haya pisado tan lindo pie. (Morin, 2005, pp. 13 y14).

Versos que le recuerdan la muerte de su madre, aquél aciago 26 de junio de 1931; dia en
que “Me invadié un Hiroshima interior. La muerte se instald inmediatamente en mi ser
como dolor, horror y secreto.” (Lemieux, 2011, p.13). Dia que le dejaria honda y dolorosa
huella en su ser: “No comprendia aquellas palabras de amor y de muerte, pero en El
relicario sentia el infinito amor y la irremediable muerte.”. Versos que lo hacen evocar,
sesenta y cinco anos después, “Pero lo que aprendi, no de mi familia sino en mi familia, fue
lo més importante de todo: aprendi, a la edad de nueve afios, lo que es la muerte”. (ibid.,
13), y, concluye: “Me lancé asi a la vida sin Cultura ni Verdad, s6lo con la ausencia de la
muerta y la presencia de la muerte.”. (ibid., p. 13).

Imposible tener una minima comprension, compleja y hermenéutica, del
pensamiento de Morin, de lo que muchos afios después desarrollard como su Antropoética,
sin aproximarnos, humilde y respetuosamente, a esos momentos de su intima relacion con
la muerte de su madre.

En una serie de entrevistas para la television francesa, en el 2007, Morin volvera a
recordar el significado radical de la muerte de su madre, y la determinante influencia en su
vida y su futura “ética del género humano”, su Antropoética, que enfatiza la comprension y

la solidaridad humana:

Soy como todos. Quiero la verdad. No quiero equivocarme. De pequeio era muy
sensible a la mentira porque en lugar de decirme, cuando mi madre muri6, que
habia muerto, me contaron cuentos chinos, que estaba en cura de salud, que estaba
de viaje, que estaba en el cielo. Bueno, unas tonterias que un crio de 9 afos puede

comprender. Sabe que le estan mintiendo. Sufri mucho de que no me dijeran la
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verdad, porque la verdad me habria permitido despedirme de mi madre yendo a su
funeral. (...) Yo creo que la muerte de mi madre me ha dado dos sentimientos: una
especie de envejecimiento mental, una duda acerca de todo. Esa muerte le quitd
sentido a la vida. Y a la vez una necesidad de amor, de comuni6on. Y digamos que
la expresion de estas dos cosas, las encontré en libros. (Mascolo, 2007, Video 2 de

4).

Siguiendo con su método metacognitivo, buscando en si mismo las respuestas, y

construyendo su autoética, se pregunta:

“;Qué aprendi en la escuela?
La escuela me ensend Francia.”. (Morin, 2005, p. 14).

Mis padres no habian abandonado una patria. Habian abandonado una ciudad,
Saldnica, que habia forjado su civilizacidon original en el seno de un imperio, el
otomano. Originaria de Livorno, mi familia habia obtenido la nacionalidad italiana
en el siglo pasado, y, cuando naci, mis padres todavia estaban haciéndose franceses.

Yo me converti en hijo de la patria en la escuela, donde absorbi e integré la
historia de Francia... Asi pues, incorporé a mi la substancia francesa y yo mismo
me incorpor¢ a ella.

(Qué aprendi por mi mismo?

Lo demés....”. (ibid., pp. 14 y 15).

La literatura.

“Llegué al mundo por la novela y el libro” (ibid., p. 19).

Un omnivoro en el universo, Edgar Nahoum alimenta esta intima substancia con el cine y la
literatura. La muerte de su madre lo llevo a sumergirse en el océano de la literatura: “Mi
pasion por la lectura se exacerbd tras la muerte de mi madre y me sumi en el inmenso

universo novelesco.”. (ibid., p. 17).
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Leia en toda ocasion, en la casa, la escuela, el metro, etc. Aprendié més de los libros que de
los profesores. Comenzé su andadura autodidacta a partir del cine, la cancion y la novela

popular:

Las novelas de aventura de Gustave Aimard me pusieron a favor de los indios, las
novelas caninas de Jack London me hicieron comprender el amor y el
sufrimiento de los animales, por fin las novelas de Alphonse Daudet y de Dickens

me hicieron hermano de sus nifios desgraciados. (op. cit., p. 17, negritas mias).

En la literatura encontramos también la semilla de su “ética de la comprensiéon humana”,
inclusive su amor por los animales. Ante la falta de una cultura verdadera, “me lanzo con
insaciable ardor, a través de la literatura, a una vida imaginaria en la que hallaré las
verdades de mi vida concreta.”. (ibid., p. 18).

En Mis demonios, Morin, recuerda que “Digo en Autocritica: ‘Hasta cierta edad la
literatura nos prepara para la vida. Canaliza la circulacion entre lo real y lo imaginario...
Nos ofrece antenas para entrar en el mundo.’”(ibid., p. 19); y que “Llegué¢ al mundo por la

novela y el libro.”. (ibid., p. 19). En otro momento, explica:

Empecé con la condesa de Segur, luego pasé¢ a las novelas de aventuras. Lei con
gran emocion La cabafia del tio Tom. Con los relatos de Jack London, que
describian el Gran Norte, o los de Fenimore Cooper y de Gustave Aimard, que
exaltaban a los indios de América, descubri que el hombre habia sido
corrompido por la civilizacion, que debia volver al estado natural y vivir en las
cavernas como sus ancestros para ser feliz. Me conmovia profundamente la
suerte de los indios y esto me llevaba a una idea de gran fraternidad universal.
Todos los nifios sienten esa hermandad pero la olvidan cuando se hacen adultos; en
mi caso, no sélo siguid viva sino que se acrecentd. (Morin, 2010c, 28, negritas

mias).
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La expresion del amor y la comunion, las encontrd en libros: Balzac, Zola, Prévost7,
Romain Rolland, el Jean-Chiristophe (Morin, 2005, p. 20) de Romain Rollan, que le revela
el camino para liberarse de la culpabilidad que aun sentia desde la muerte de su madre, que
le impide creer en una religion de salvacion, aunque luego la guerra le hace creer, por un
breve tiempo, en la “religion comunista de la salvacion terrestre” (op. cit., p.20); y Anatole
France, que transmut6 su nihilismo en un escepticismo que siempre mantuvo. La siguiente
reflexion, nos introduce en una posible didactica para ensefiar a los jovenes su futura Auto-
ética: “y, por casualidad, por suerte, encontraré¢ libros que me hablen, me conmuevan, me
cambien y me formen.”. (ibid., p. 19). Y en otra parte, cuando recuerda la influencia que
tuvo Didgenes en ¢él, y deseaba vivir desnudo en un barril, y el tratado que quiso escribir
sobre los animales, defendiendo su superioridad sobre los humanos, pero llegd hasta la
primera linea: “Habia desarrollado una filosofia salvaje y me parece que era un pre-
ecologista. Asi me forjé mis propias verdades.”. (Morin, 2010c, 28). Por ello se sostiene
que es fundamental conocer bien la vida de Morin, para comprender a fondo su obra,
particularmente su ética compleja, devenida antropoética. Por otra parte, reconoce su

deuda con los rusos, como en la Resurreccion de Tolstoi:

Pero poco después, otro autor me llama la atencion. Es Dostoievski. Crimen y
castigo, que da un sentimiento mistico de la vida, de fraternidad, de redencion.
Quiza la redencion porque el psicoandlisis dice que los hijos se sienten culpables
por la muerte de sus padres. Y quiza yo, tan niflo, esa culpabilidad... necesitaba

redenciéon” (Mascolo, 2007, Video 2 de 4).

También con Dostoievski, el mas revelador, presente e intimo: “Nadie ha llevado tan
simultaneamente el sentido del sufrimiento, de la tragedia, de la irrision, del delirio
propiamente humano. Lo descubri en Crimen y Castigo, y aquella lectura fulgurante
marc6 mis ideas mas profundas.”. (Morin, 2005, p. 21, negritas mias). Ideas que Morin

desarrollard, afios después, al desarrollar su “Autoética”. (2009, p. 99).

" Eugéne -Marcel Prévost (nacio el 01 de mayo 1862 en Paris, Francia — muri6 el 08 de abril de 1941, Vianne, Francia), novelista
francés quién causo sensacion en Francia en la década de 1890 con las historias que pretenden mostrar el efecto corruptor de la
educacion de Paris y de la sociedad parisina en sus jovenes mujeres. Prévost renuncio a su puesto como socio ingeniero civil después de
los éxitos de sus primeros dos novelas, El Escorpion (1887) y Chonchette (1888). Posteriormente escribidé 50 novelas mas, algunas de las
cuales fueron dramatizada y tuvieron un éxito moderado en el escenario.

Recuperado de: http://global.britannica.com/biography/Marcel-Prevost
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Morin va libando el amargo néctar que destilan Los endemoniados y Los hermanos
Karamazov. En estos ultimos, descubre las “virtualidades contradictorias de todo ser
humano... la compasion infinita y hurafia por el sufrimiento, el tormento de las almas
desgarradas, las profundas inestabilidades de la identidad, los momento de verdad del amor,
el insondable misterio de los seres y de la vida.”. (Morin, 2005, p. 21, negritas mias). Las
contradicciones éticas, llegaran a ser sustanciales en su “ética compleja”.

La fe, la rebelion, la duda, el nihilismo del novelista ruso, padre de la novela
psicolédgica y precursor del existencialismo del siglo XX, le confirman que “En mi nunca
han cesado el combate entre fe y duda, esperanza y desesperacion.”. (op. cit., 2005, p. 21).
Desde su adolescencia, sufrié en si mismo la alternancia entre las verdades del corazéon y
las verdades de la razén de Pascal, otro insigne precursor de los existencialistas, que
alimentan su escepticismo y sentido de la relatividad.

Continuando con su andadura por los caminos de la literatura, abreva en sus
compatriotas los franceses. André Malraux (1933), en La condicion humana, contribuira a
su compromiso con la resistencia comunista, Marcel Proust le revelara las complejidades de
cada ser y las suyas.

Su pasion por la literatura no ha cesado, “tras el reconocimiento de los limites de las
ciencias humanas, en especial la psicologia y la sociologia.”. El socidlogo Morin reconoce
el valor de la literatura, especialmente la novela, para la construccion de su cosmovision

compleja, cuando expresa:

Siento cada vez mas que s6lo una gran novela consigue expresar las multiples
dimensiones de la experiencia humana, las vidas subjetivas interiores, los
comportamientos en una sociedad, una historia, un mundo, al tiempo que plantea,
bien en boca de los personajes, bien en la pluma del autor o bien, incluso,
implicitamente, los problemas del destino humano. De una gran novela se desprende
una poesia visionaria que se sobreimpresiona en la propia vision realista y, como

afirma Kundera, una meditacion sobre la existencia.” (ibid., p. 22).

Palabras que revelan el germen de su antropologia compleja y transdisciplinaria.
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Por estas fechas, Morin tiene sus primeros acercamientos a la filosofia. Lee los Ensayos, de
Montaigne, y las obras de Rousseau, asi como a los moralistas franceses La Rochefoucauld,
La Bruyeére, Voltaire, Diderot, que tratan sobre la naturaleza humana. Se apasiona por las

ideas, pero aclara:

(...) no me atrae la filosofia... la influencia temprana del marxismo contribuye a
apartarme de la filosofia. Esta, a mi modo de ver, se mueve de modo arbitrario en la
esfera de las ideas sin preocuparse por verificarlas en el mundo real. Tal vez mi

preocupacion verificadora provenga de muy lejos. (ibid., pp. 22 y 23).

La musica
Como se ha expuesto, el amor por la musica proviene de sus padres. A su cultura literaria
se integra una vasta cultura musical: La dpera de cuatro cuartos (Kurt Weill), En un
mercado persa, el Ballet Egipcio, Las hojas muertas®, con letra y musica de Prévert-
Kosma’, que le revela el drama de la dialéctica del amor; y, fundamentalmente, la magna
obre de Beethoven: la Sinfonia pastoral, el primer movimiento del Concierto para violin'y
todos los primeros movimientos de las sinfonias del genio aleman.

Por fin, el gran descubrimiento de La Novena que, por primera y uUnica vez, le
provoco un estremecimiento “que emana de un vacio primordial” (;De €17 ;Del Mundo?),

erizandole los cabellos; asi lo expresa atin con emocion estética:

(...) de pronto una doble llamada de dos notas seguidas por dos notas de respuesta
suspensiva, de nuevo la llamada y la sorda respuesta, luego la llamada regresaba,'”

encadenandose, volviéndose insistente, febril, insoportable, lanzandose a un

% (Fragmento) “(...)

[Estribillo]

Es una cancién como nosotros

Tu, tii me amabas y yo te amaba

Y viviamos juntos

Tu que me amabas, yo que te amaba

Pero la vida separa a quienes se aman

Tranquilamente, sin hacer ruido

Y el mar borra, sobre la arena,

Los pasos de los amantes separados”

http://lyricstranslate.com/es/les-feuilles-mortes-las-hojas-muertas.html

? Joseph Kosma (Budapest, 1905-La Roche-Guyon, Francia, 1969), fue un compositor de origen hungaro, pero de
nacionalidad francesa desde 1946. Wikipedia.

Jacques Prévert (4 de febrero de 1900 - 11 de abril de 1977) fue un poeta, autor teatral y guionista cinematografico francés. Wikipedia.
1 Descubria su postrer principio de recursividad? Las palabras subrayadas por el autor de esta Tesis doctoral, asi lo sugieren.
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movimiento irresistible hasta un increible desgarrdn, el estallido en Big Bang de un
gigantesco martilleo, una formidable creacion del mundo. Era el génesis, el
nacimiento del cosmos en el caos, con todo lo que comporta de colosal energia, y
que lanza luego a la aventura de la vida con alternancia de ternura, dulzura,
violencia, locura, recomienzo...Luego el crescendo desmesurado me invadidé por
completo y, haciendo brotar de la nada'' el terrorifico parto del mundo, hizo
surgir mi ser de las aguas estancadas, dotdndolo de un formidable deseo, como una
reiteracion ardiente y asumida desde mi nacimiento; senti entonces que me
atravesaba un impulso inaudito que me daba valor, confianza y resolucion

para la aventura de vivir. (op. cit., pp. 23 y 24, negritas mias).

Tempranamente en su larga vida, Morin descubre, a través de la musica, que no todo es
orden; y que el caos no es necesariamente enemigo del cosmos, sino su condicion de
posibilidad; que el “Orden-Rey” (Morin, 2010a, p. 49), pronto serd destronado por las
nuevas ciencias de la complejidad. En una larga entrevista a Djénane Kareh Tager,

exclama:

(...) y bruscamente es la energia inaudita de un mundo nacido de las tinieblas que se
ordena en el caos. Y el tema del principio termina el primer movimiento, como
indicandome lo que luego se convirtié en una de mis verdades esenciales: ‘Siempre

hay que volver a empezar’. (ibid., p. 32, negritas mias).

Lo que no le ensefiaba la literatura, lo aprendia en la musica: “La musica entr6 en mi vida y
no ha dejado de hablarme de lo que mas me importa y que las palabras son incapaces de
decir.” (Morin, 2005, p. 24). Su pasion por la musica y la literatura, seran el campo de
cultivo de su idea de cultura como concepto transdisciplinador.

Morin admira la capacidad de la musica de “expresar el dolor transfigurandolo en
felicidad, sin dejar de expresar sufrimiento, como en Schubert y Beethoven. Como decia
Beethoven, ‘Durch Leinden Freude (‘la alegria a través del sufrimiento’). El milagro del

lenguaje del amor, eso es la musica.”. (ibid., p. 32).

"' Contrasta con el antiguo principio filoséfico y religioso “de la nada no puede surgir nada”.
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El cine
Los primeros afios de Morin “fueron marcados por el aumento del poder del dios Cine en
los ocios de los parisinos”. (Lemieux, 2011, p. 59). Su primera cultura se formo y nutri6 en

rue de Ménilmontant, en Paris. Y apenas se instal6 alli, se hizo adicto al cine:

El cine era la gruta de los misterios inicidticos para mi generacion. Poniéndonos en
un estado semi-hipnoético, nos iniciaba a una vida superior, magica, sublime. Nos
proyectaba hacia la Antigiiedad, las Cruzadas, las guerras del pasado, los bajos
fondos criminales, las Africas de las exploraciones al son del tam tam, las Asias de
las salas de juego y los amoks, las tragedias de la pareja, del adulterio, del amor.
Aunque fantasmales, las imagenes de la pantalla daban vida a seres hiper-reales.

(Morin, 2005, p. 15).

Las revelaciones en el cine, para este omnivoro cultural, son: La dpera de cuatro cuartos,
Sin novedad en el frente, La tragedia de la mina, Toni, La belle equipe, Marius; ésta

ultima, una amable comedia marsellesa, en la que descubrio

una tragedia a la antigua que expresaba el mito de mi destino: Marius, huérfano
de madre abandona a su padre, se separa de Fanny que le ama y a la que ama,
porque no puede resistir la llamada absoluta de la mar, la madre, el infinito.... (ibid.,

p. 24, negritas mias).

Cinéfago a los ocho o nueve anos, siempre sinti6 esa llamada de lo infinito, “pero no me fui
en un barco como Marius”. (Morin, 2010c, p. 30). Aunque, desde entonces, y hasta hoy, ha
navegado en los ‘océanos de incertidumbre’, con breves descansos en los ‘archipiélagos de
certeza’.

Sobre todo, Morin reconoce el impacto en su vida de E! Camino de la Vida (EKk,

1931), ‘una historia de redenciéon’, de Nikolai Ekk'* Pelicula inspirada en la obra

"> Nikolai Vladimirovich Ekk, (14 junio 1902 a 14 julio 1976), fue un director de ciney guionista soviético. Nacido en Riga,
Rusia. Dirigio6 4 peliculas entre 1931 y 1941, entre los cuales la primera del cine sonoro ruso E/ camino de la vida, estrenada en 1931, y
situada histéricamente en la Rusia de 1923. http://en.wikipedia.org/wiki/Nikolai_Ekk
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pedagogica de Antén Makarenko,"” publicada en su Poema Pedagégico (subtitulado EI
camino de la vida) y Banderas en las Torres. La pelicula estd dedicada “al Jefe del
Departamento de Infancia”, Félix Dzerzhinski, “por haber ayudado a estos nifios a que

tuvieran un nuevo comienzo de sus vidas.”. (Ekk, 1931). Cuenta Morin:

En un campo de reeducacion para jovenes delincuentes, en los afos veinte, el
huérfano Kolka se hace amigo del ex bandido Mustafé, sin saber que este habia
matado a su madre al robarle el bolso; luego Mustafd paga con la vida su negativa a
regresar a su banda criminal. Los jovenes pioneros construian una linea de
ferrocarril. Al finalizar la pelicula, los pioneros esperan en la estacion término la
llegada del primer tren. Aparece en lontananza la locomotora y la orquesta toca una
musica festiva. A medida que el tren se acerca, se descubre en el salpicadero de la
locomotora un cuerpo inerte y reconocemos a Mustafd. La orquesta calla, y en un
silencio de muerte, solo se oye, cada vez mas poderoso, el jadeo de la locomotora

que entra en la estacion. (Morin, 2005, p. 25).

En la Rusia de 1923, se contaban por miles los nifios y jévenes en tan penosas
circunstancias. En ese afio, a escasos seis anos de iniciada la gran revolucidon rusa,
encabezada por Lenin (1870-1924), comenzo el arresto de mas de mil nifios de la calle, por
el ‘Comité para la Infancia’; Ya que “(...) en la Republica Soviética no deberia haber nifios
miserables y sin hogar; en su lugar deberia haber jovenes ciudadanos fuertes y felices.”.

(Ekk, 1931). Morin reflexiona sobre el impacto emocional de esa pelicula en su vida:

El camino de la vida penetr6 justo por debajo de la linea de flotacion de mi
consciencia y lleg6 hasta el centro de lo que debe llamarse el alma... Fui tragado,
devorado por aquella pelicula, identificindome simultdneamente con uno u otro
huérfano de mi edad, identificandome también con la aventura redentora colectiva

de los pioneros, con la construccion de la via del ferrocarril, sintiéndome a la vez

"> Antén Semiénovich Makarenko, ucraniano, (13 de marzo de 1888 a abril de 1939) fue un pedagogo. Tras el triunfo de la revolucion
rusa (1917), fundé las casas cooperativas para huérfanos de la guerra civil, destacando la Colonia Gorki; mas tarde fundo, bajo los
auspicios de Stalin, el municipio de Dzerjinski, donde trabajo hasta el fin de sus dias' Makarenko escribié numerosas obras, entre las que
destaca EI Poema pedagégico, que es una historia de la colonia Gorki. Fue un libro muy popular en la URSS, compuesto originalmente
por tres volumenes, y actualmente forma parte del temario de estudio de numerosos planes universitarios relacionados con el
mundo de la escuela y la pedagogia.
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victima y asesino arrepentido, perdido y salvado, muerto y vencedor de la muerte, y
comulgando de modo extatico en la llegada de la locomotora que trae con ella
muerte y victoria, sacrificio y salvacion. En una intensa union de dolor y gozo
nunca sentida hasta entonces, me reconciliaba conmigo mismo en una efimera
catarsis, y recibi con cegadora evidencia la revelacion de un mensaje que
llevaba en si, de modo indisoluble, la constelacion de fraternidad,
arrepentimiento, sacrificio, perdon, redencion. Y en aquella reconciliacion
desgarrada senti tal vez por primera vez la posibilidad de la salvacion en la

redencion colectiva de la Revolucion. (ibid., p. 25, negritas mias).

En la redencion de Mustafa, encontrdé su propia redencion: “La redenciéon del joven
Mustapha, convertido en hermano de Kolka, cuya madre habia matado, me turbo tal vez
mas que Crimen y Castigo o Resurreccion. (Lemieux, 2011, p. 60). El individuo es parte de
la sociedad, que esta en el individuo (principio hologramatico); hay un didlogo continuo
entre individuo y sociedad (principio dialdgico), en una relacion recursiva. Lo uno y lo
multiple dialégicamente se reconcilian: Como la autoética produce a la socioética que la
produce, sobre el trasfondo de la Antropoética, y de acuerdo a la triada individuo-sociedad-
especie, que desarrollarad décadas después.

Morin reconoce que gracias a Vidal, su padre, tuvo una formacion autodidactica en
todos los d&mbitos: “pude pasar con naturalidad de la cinefagia a la cinefilia, del gusto por la
literatura indiferenciada al de la literatura elegida, de la musicofagia a la cultura musical.”.

(Morin, 2010c, p. 30).

Hoy me impresiona la concordancia de todo lo que me marcé en la novela, la
cancion, la musica, el cine: el sufrimiento, la humillacion, la miseria, la
redencion, la fraternidad, representados a veces de manera tragica o épica, otras
con amarga irrisiéon, como en La opera de cuatro cuartos o las canciones de Prévert-

Kosma. (Morin, 2005, p. 26, negritas mias).

Dialégica con el marxismo. Politica, Epistemologia de segundo orden vy

Transdisciplina
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La politica entr6 bruscamente en la vida de Edgar Morin, cuando apenas corria sus trece
afios, durante los enfrentamientos entre derecha e izquierda en la Francia de 1934. Influido
aun por Tolstoi, Dostoievski, La dpera de los tres centavos, habia adquirido el sentimiento
de la miseria humana, mas la interior que la material.

A los quince afios fue impactado por las actividades del Frente Popular. Buscaba su verdad
politica entre las ideas libertarias que pugnaban por la revolucion y las que lo hacian por la
reforma. Esta ultima se adecuaba maés a su misticismo, y su propension al mesianismo.

Escéptico con las primeras organizaciones de orientacion socialista y comunista, el
Frente popular (1936) y la guerra civil espafiola (1937) “me impulsan a situarme y a
reconocerme politicamente. ;Qué hacer? ;Qué pensar?”. (op. cit., p. 26). De manera
autodidacta, se informa con peridédicos muy diversos del momento, y busca una respuesta
entre las publicaciones de los anarquistas individualistas, L’ Unique, los periddicos
trotskistas, Essais et Combats de las juventudes socialistas, Esprit y otras mas; “Hay que
subrayar las condiciones en esa época: la crisis de la democracia, el triunfo del nazismo en
Alemania, los juicios de Moscu en la Union Soviética, la guerra de Espafia, la anexion de
Austria...”. (Morin, 2010c, p. 38).

Finalmente, en 1938 se adhiri¢ al partido “frentista” de Gaston Bergery y leia su
periddico La Fleche, que luchaba contra el fascismo, a la vez que contra el comunismo
estalinista, “Durante toda mi vida mantuve esa leccion: hay que luchar en dos frentes.”
(ibid., p. 38). El principio dialégico, pilar del futuro pensamiento complejo, estaba en

proceso de incubacion:

Busco y encuentro mi miel en todas estas publicaciones, pero también encuentro en
ellas mis contradicciones. Por una parte, todo lo que la literatura, el cine y la
cancion han revelado confluye en mi biisqueda politica: el sentimiento de la miseria
y la desgracia, la aspiracion a la redencion y la salvacion, y todo eso me lleva a la
idea de Revolucion. Por otra parte me doy cuenta de que los tiempos son tragicos,
de que las posibilidades de revolucion son limitadas o inciertas, de que la revolucion
soviética ha tomado un aspecto autodestructor y la revolucién nazi ha tomado un
aspecto atroz, y busco formulas realistas y prudentes de reforma en el marco

nacional. (Morin, 2005. p. 27).
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Apenas un adolescente, Morin queda vacunado contra el autoritarismo de los estados
totalitarios, aunque cuando sus ideologias presuman de humanistas. Su socioética sigue en
firme construccion.

Aun asi, participa en algunos eventos con algln sustento en la filosofia marxista. En
una reunion trotskista, donde actia un grupo musical, entona con ardor Frente rojo, La
varsoviana'®, Komintern (IIl Internacional Comunista), el adiés al obrero muerto en

combate.

Eran himnos de fraternidad (‘tiende la mano a tu hermano obrero extranjero’), de
redencion (‘la sexta parte del mundo ha sido liberada’). Algunos tendian al himno
religioso, otros a la feroz marcha militar, y unos pocos los reunian ambos, como La
varsoviana y Frente rojo. La varsoviana se inicia como una marcha casi militar y,
el estribillo, se convierte en himno sacro, un cantico grandioso a los proletarios.

(Morin, 2005, p. 27).

Por el contenido propio de una ética comunitaria, y para entender como Morin va
construyendo lo que llegard a ser su sociética (Cfr. El Método 6. Etica), que deviene, junto
con su autoética, en el tema central de esta tesis doctoral, su antropoética, se transcriben

algunos fragmentos de la letra en espafiol de La varsoviana:

Hostiles torbellinos soplan sobre nosotros,
fuerzas oscuras nos esclavizan con furor.
En mortal combate entramos con el enemigo

y todavia un extrafio destino aguarda.

Pero vamos a plantar con orgullo y valor

'* A las barricadas es el titulo con el que se conoce una de las mas populares canciones relacionadas con el anarcosindicalismo de
Espaiia durante la Guerra Civil. Es también el himno de la Confederacion Nacional del Trabajo.
La Varchavianka, Warszawianka o Varsoviana fue compuesta, en 1883, por el poeta polaco Wactaw Swigcicki, cuando estaba encerrado
en una prision de Varsovia, en un momento en que el movimiento obrero polaco sostenia duras luchas reivindicativas y peleaba contra la
ocupacion rusa. La cancion se bas6 en un tema popular polaco (otras versiones apuntan a La marcha de los zuavos o Les hussards de
Bercheny). Se cantd, por primera vez, en la manifestacion obrera del 2 de marzo de 1885 en Varsovia y se popularizd y versiond en
toda Europa por la solidaridad del movimiento obrero con Polonia. Importacion a Espaiia. Recuperada de: Wikipedia.
http://es.wikipedia.org/wiki/A_las_barricadas
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a la heroica bandera del trabajador.
Bandera de lucha de todos los pueblos

por la libertad y un mundo mejor.

A sangrienta batalla,
sacray justa,
marcha, marcha, y sigue al frente

proletario."

En sus frases se alternaban las invocaciones misticas, las evocaciones épicas y, a veces,
algunas expresiones estereotipadas, que impresionaron el joven corazén del socidlogo

fundador de la antropologia compleja.

Todavia hoy, estos cantos me sumen en la ensofiacion... Delboy me indica que el
marxismo es verdadera fuente de conocimiento de las realidades humanas, y
que en este conocimiento permite basar la esperanza en un mundo mejor. Penetraba
asi en la via trazada por Comte, Marx, Durkheim, para quienes la aspiracion a otra
sociedad precisa de una ciencia de la sociedad. (Morin, 2005, pp. 27 y 28, negritas

mias).

El marxismo es, para Morin, apertura y no cerrazon. No cae en el reduccionismo de
explicar la historia humana tinicamente por la lucha de clases y el desarrollo de las fuerzas

productivas; en sus palabras:

(...) veia la verdadera ciencia multidimensional articulando mutuamente las
ciencias de la naturaleza y las ciencias del hombre. El marxismo me incitaba al
saber ‘total’, es decir al conocimiento del todo como todo, permitiendo integrar el
conocimiento de las distintas partes que constituyen el todo. (...) Mientras los

marxismos oficiales eran exclusivos y excluyentes, mi marxismo fue y sigui6 siendo

"> Letra en espafiol: Recuperada de: http://socialismo-solucion.blogspot.mx/2013/06/la-varsoviana-sovietica-varshavianka.html; Cfr.
Musica en: http://www.3djuegos.com/foros/tema/26614437/0/la-varsoviana-sovietica-himno-de-la-revolucion-rusa-de-1905/
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integrador, y no me apartd de ninguna escuela de pensamiento (sirvame de ejemplo

mi libro El hombre y la muerte, escrito en 1949-1950). (ibid., p. 28, negritas mias).

Temprano en su desarrollo intelectual, se da cuenta que el paradigma simplificador de la
modernidad, postulado por Descartes, no le es suficiente para explicar, comprender,
plausiblemente la realidad, dado su carécter reduccionista y dicotémico, por lo que se va
gestando en su interior el nuevo paradigma de la complejidad: el pensamiento complejo y

el saber transdisciplinar.

La historia

El estudio de la sociedad y de la historia, con frecuencia fuera de los programas
institucionales, lo lleva a observar la emergencia de formas de organizacion social, que
rompen con el paradigma simplificador que ve los procesos historicos como procesos
lineales que obedecen a leyes inmutables, y que muchas veces resultan de la

intencionalidad de los actores sociales.

Asi me cautivaron los primeros siglos del cristianismo, inscritos en el programa de
historia antigua: ;por qué, coOmo una pequeiia secta desviada judia, un outsider entre
las innumerables religiones de salvacion que existian por aquel entonces, habia
podido, tras una incubacion de dos siglos y a través de multiples herejias, extenderse
triunfalmente por el imperio romano para convertirse en la religion oficial? Veia en
ello un problema que ninguna teoria, que yo supiera, podia explicarlo. (op. cit.,

p- 29, negritas mias).

No estaba en la perspectiva de los emperadores romanos el surgimiento y crecimiento del
cristianismo, hasta que el emperador Constantino (272-331 d. c.) lo reconoce y legaliza con
el Edicto de Milan (331 d. c.); tampoco lo estaba en el de los lideres politico-religiosos
judios. Tal vez si en los fundadores de la iglesia primitiva, Jests, sus apostoles y el centenar
de discipulos que lo siguen. El mandamiento “vayan y hagan discipulos de todas las
naciones....”, asi lo muestra. Pero ;Quién podria imaginar todas las formas y magnitud que

ha tomado el cristianismo en su proceso histérico de veinte siglos?
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En sus lecciones de historia de la “Revolucion” en la Sorbona, con el filésofo marxista
Henry Lefebvre, el tratadista francés, E. Morin, aprendi6 que la Revolucién Francesa
provocada por la aristocracia en su reaccion al poder de la monarquia absoluta de Luis XIV,
que les habia abolido antiguas prerrogativas, provoco el proceso revolucionario: “La idea
de que las consecuencias de la accion escapan a las intenciones de sus iniciadores ha estado
desde entonces omnipresente en mi espiritu, y la he ‘teorizado’ con el nombre ecologia de
la accion.”. (op. cit., pp. 29 y 30).

La segunda idea obtenida en las lecciones de Lefebvre, fue comprobar que la
historia de la Revolucion francesa habia sido modificada constantemente por los desarrollos

historicos ulteriores: Guizot, Michelet, Aulard, Jaures, Mathiez.

De este modo, los propios historiadores tenian que ser historizados. Descubri asi
que toda historia del pasado sufre la retroaccion de las experiencias del presente,
que le dan una iluminacién o un oscurecimiento particular, lo que me conduce a
pensar que no hay observador puro y que, por lo tanto, el observador/concebidor

debe observarse en su propia observacion.”. (ibid., p. 30, negritas mias).

Puede observarse como, desde entonces, se incuba en el espiritu de Morin uno de los
principios fundamentales de su pensamiento complejo: la retroaccién, que dara pie al
principio de recursividad. También lo que serd su “epistemologia compleja”; una
epistemologia de segundo orden.

Hacia 1941, lee todo lo que puede sobre “la enigmatica Esfinge soviética: ;horrible
regresion barbara o esperanza de la humanidad?”. (ibid., p. 31). Lee a Lenin, Suvarin,
Trotski, Gide, Friedmann (De la Santa Rusia a la URSS), aunque desprecia toda apologia

de la URSS en las que no puede creer:

En cambio, me influyen los testimonios criticos, pero que conceden a la URSS un
desarrollo pedagodgico, cultural, social, economico. Como escribo en Autocritica:
‘los libros puestos en el indice por el partido comunista, los de Friedmann y Gide,
los libros heréticos, los de Malraux o el propio Guérin eran los mismos que nos

llevaron al comunismo.’... Decidi que aun en la regresion barbara de la que habia
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obtenido su energia “la URSS llevaba en su seno la esperanza de la humanidad.

(ibid., p. 31).

Para justificar y racionalizar esta idea leia a Hegel, porque creia que le permitia superar las
contradicciones principales. “Mi marxismo se vio animado desde el interior por la
dialéctica hegeliana. Mi aceptacion del riesgo de muerte fue filos6ficamente asumido por la
idea hegeliana de que el pensamiento debe afrontar, explicita y valerosamente, la muerte.”.
(op. cit. p. 31). Deseaba comulgar en la lucha cdésmica e intentar la prueba de vida y de
muerte, “me dejé llevar por la esperanza. Con las victorias soviéticas, después de
Stalingrado, esta esperanza se volvidé mesianica y vivi el comunismo como una religion
de salvacion terrenal.”. (Morin, 2010c, p. 39, negritas mias). Sin embargo, el propio

devenir de la realidad histdrica, lo llevara por otros derroteros:

Aquellos cuatro anos de guerra, derrota, ocupacion, resistencia, (...) fueron mis
auténticos afos de escuela, la escuela de los libros que uno busca para encontrar
respuesta a las cuestiones vitales, la escuela de la tragedia historica que nos arrastra
en su furioso torbellino, la escuela donde se intenta comprender, orientarse,

decidirse, hacer lo que se debe, la escuela de la vida y la muerte. (Morin, 2005, p.
32).

La tormenta histérica y social lo habia empujado hacia el marxismo, buscando la
inteligibilidad del destino humano, y “el marxismo me habia lanzado a la historia y a la

sociologia.”. (ibid., p. 34). Pero a una sociologia vinculada a la moral y a la ética compleja.
La antropologia compleja
El azar-destino propulsé al navegante en océanos de incertidumbre E. Morin hacia las

tierras de lo que llegara a ser su antropologia compleja, de la que aclara:

(...) no de la antropologia cultural que se ensefia en la universidad, y que es una

disciplina a-historica y a-bioldgica consagrada a las poblaciones arcaicas, sino la
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ciencia global que incluye en ella las dimensiones de la economia, de la psicologia,

de la historia y, especialmente, del mito y de la biologia. (ibid., p. 33).

Tal vez la muerte de muchos amigos de la resistencia, y la sensacion de absurdo que esto le
provocd, terminada la guerra y aun imposibilitado para admitir la muerte de su madre,
cristalizod en el nuevo proyecto de escribir un libro sobre la muerte: EI hombre y la muerte
(1951), tal vez su primer obra transdisciplinar'®, del cual, en una carta del 12 de agosto de

1954 a su amigo Edgar, el semidlogo Roland Barthes le dice, entre otras cosas:

(...) la innegable verdad de los descubrimientos, esa perfecta alianza de inteligencia
y generosidad,... éxito admirable de una tentativa de desmitificacion. (...) todo un
acervo de ciencia e ideas que constituye para mi un capital, (...) y gracias por ese
libro tan hermoso, tan fuerte, del que me siento mas cerca que de cualquier libro.

(Lemieux, 2011, p. 285).

El tema de la muerte lo arrastr6 a una investigacion antropoldgica en todos los terrenos,
como puede constatarse en sus postreros libros: El paradigma perdido y La humanidad de

la humanidad, 5° tomo de El Método:

Sobre un tema [la muerte] tan mal definido, Edgar Morin no ha vacilado en cruzar
fronteras y en crear un territorio intelectual transdisciplinar, sin ninguna legitimidad
universitaria especifica. Esa multiplicaciéon de puntos de vista, que rozan la
etnologia y la historia, la sociologia y la psicologia, a Marx y a Freud, con el
deseo de describir todas las dimensiones de un fenémeno, es bastante innovadora

en aquella época. (ibid., p. 285, negritas mias).

'® La transdisciplina en la evolucién de las disciplinas. La Transdisciplina es una forma de organizacién de los conocimientos que
trascienden las disciplinas de una forma radical. Se ha entendido la transdisciplina haciendo énfasis a) en lo que esta entre las disciplinas,
b) en lo que las atraviesa a todas, y c) en lo que esta mas alla de ellas.
A pesar de las diferencias antes mencionadas, y de la existencia en el pasado de la interpretacion de la transdisciplina como una mega o
hiper disciplina, todas las interpretaciones coinciden en la necesidad de que los conocimientos cientificos se nutran y aporten una mirada
global que no se reduzca a las disciplinas ni a sus campos, que vaya en la direccion de considerar el mundo en su unidad diversa. Que no
lo separe, aunque distinga las diferencias.
La transdisciplina representa la aspiracién a un conocimiento lo mas completo posible, que sea capaz de dialogar con la diversidad de los
saberes humanos. Por eso ¢l didlogo de saberes y la complejidad son inherentes a la actitud transdisciplinaria, que se plantea el mundo
como pregunta y como aspiracién. Recuperado de: http://www.edgarmorin.org/que-es-transdisciplinariedad.html
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O como abunda, en Mis demonios:

(...) atravesando y bebiendo en todas las disciplinas [con enfoque
transdisciplinar] de las ciencias humanas: geografia humana, etnografia, prehistoria,
psicologia del nifio, psicoandlisis, historia de las religiones, ciencias de las
mitologias, historia de las ideas, filosofia (para estudiar en ella las concepciones de
la muerte desde los filosofos griegos hasta Heidegger y Sartre). (Morin, 2005, p.
34).

Descubre la veta antropolégica que hay en las obras de los psicoanalistas Freud, Rank,
Ferenczi, Jung, lo que desarrollé6 un saber que integra “un marxismo que va ampliandose
hasta que sea, solo, una envoltura donde opera la gestacion inconsciente de mi concepcion
de la complejidad, que lo hard estallar y provincializard a Karl Marx...” (ibid., p. 34); y en
otros textos, agrega la biologia, la medicina, la literatura y el cine. Morin reconoce que su

autodidactismo:

(...) recoge por fin la miel de tantas libaciones pasadas, y, a partir de la
libacion, de todas las flores que necesitan mis investigaciones para este libro;
los polenes de una cultura hecha de cualquier modo, obtenida en todos los géneros
de la literatura y en todas las disciplinas de las ciencias humanas, se hallan reunidos

y organizados. (ibid., p. 34, negritas mias).

Ahora su concepcion antropoldgica recupera dos aspectos olvidados, dice Morin, por
las antropologias cientifica y cultural “la realidad biologica del ser humano que es mortal
como todos los seres vivos; por otra parte, la realidad humana del mito y de lo imaginario
que esbozan, por todas partes, una vida mas alla de la muerte.”. (ibid., pp. 34 y 35, negritas
mias).

El hombre y la muerte es una obra toral en la trayectoria de este omnivoro cultural:
“El concepto que emerge de la obra es el, trinitario, de individuo, sociedad y especie,
donde los términos son a la vez interdependientes y competitivos.” (Lemieux, 2011, pp.

289, 290, negritas mias); triada que sera el nicleo fundamental de su antropoética, objeto
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principal de estudio de esta tesis doctoral, porque es esclarecida, no fundamentada, por su
antropologia compleja, de la que, explicando su ‘Tercera reorganizacion genética’

(1963-1969), dice Morin:

La antropologia compleja toma forma especialmente en El paradigma perdido. El
hombre genérico [Marx] ha adquirido la interioridad, la subjetividad, la
irracionalidad, el juego, el éxtasis... Homo es sapiens/demens. Razon,
afectividad, pulsién estdn en jerarquia rotativa y entremezclada. Lo humano es
concebido en la continuidad/discontinuidad evolutiva a partir de una rama
primatica. Su naturaleza biologica y fisica se reconoce al mismo tiempo que su
realidad cultural y psiquica. La nueva edicion de E/ hombre y la muerte, en 1970,
sitta al hombre en un universo sometido al segundo principio de la
termodindmica y abandona por completo cualquier idea de ‘amortalidad’. La
antropologia se situa asi en el mundo biologico, en el mundo fisico y en el
cosmos; s una antropo-bio-cosmologia. La humanidad se reconoce en sus raices y
su destino terreno. La ‘conquista de la naturaleza’ es, en adelante, denunciada, y
civilizar la tierra se convierte en la mision del ‘pastor de las nucleoproteinas.’”

(Morin, 2005, p. 215, negritas mias.)

Lemieux (2011), autor de una biografia de Morin muy bien ponderada por éste, reflexiona:
“Con El hombre y la muerte, Edgar Morin ha fijado el rumbo de toda su obra en
apariencia multiforme y confusamente dispersa, pero que sigue estando poderosamente
magnetizada por su proyecto de juventud.” (p. 290, negritas mias).

Cinco afios después, Morin continta su investigacion antropoldgica en su libro El
cine o el hombre imaginario (1956); incorpora a su antropologia las ideas de Bolk sobre la
“inconclusion del ser humano”, y prepara su libro La vida del sujeto (1963), en el que
reflexiona sobre una antropo-cosmologia, para arribar, diez afios después, a El paradigma
perdido. Ensayo de bioantropologia (1974): “Quise, en El hombre y la muerte y El
paradigma perdido, vincular los conocimientos bioldgicos, antropoldégicos y sociologicos,

aspirando a una bio-antropo-sociologia”. (Morin, 2005, p. 45. negritas mias).
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Morin esta consciente de las severas criticas que este nuevo paradigma antropologico le

traeria, y por ello propone y pronostica:

(...) es necesario abrir y reorganizar lo que hasta ahora se ha venido denominando
antropologia social, antropologia cultural, psicologia, historia y ciencias sociales.
Esta postura nos valdra caer en desgracia a los ojos de muchos eminentes
especialistas que, como es usual, se fijaran en nuestras lagunas bibliogréaficas y en
nuestros errores de detalle para no tener que someter a analisis el paradigma de
conjunto. Sin embargo, llevaremos adelante el intento, no de rechazar, sino de
integrar los conocimientos adquiridos por cada una de dichas ciencias para liberarlas

de su armadura esquematica unidimensional. (2008b, pp. 234 y 235, negritas mias).

Comprender la antropologia compleja de Morin, requiere el estudio de su recorrido
intelectual desde El hombre y la muerte, pasando por La vida del sujeto, El paradigma
perdido, en el que desarrolla una “teoria abierta, multidimensional y compleja... de los
sistemas abiertos autoorganizativos en los que quepa situar la complejidad e
hipercomplejidad antropologicas” (Morin, 2008b, pp. 227 y 228); Los siete saberes
necesarios para la educacion del futuro, donde el autor esboza por primera vez su
antropoética; hasta culminar en E/ Método 5. La humanidad de la humanidad -La
identidad humana.

En El paradigma perdido, se pueden encontrar ideas fundamentales de su
antropologia compleja, derivadas de los estudios de la paleoantropologia sobre el hombre
de Neanderthal, quien construye las primeras sepulturas de que se tenga registro, y con
ello la conciencia de la muerte (La muerte es uno de los temas mas investigados por Morin,
impulsado por su primer contacto con ella a raiz de la muerte de su madre); lo que
producird la “brecha antropologica”, entre la conciencia objetiva que reconoce la
mortalidad y la conciencia subjetiva que afirma una vida después de ella; y con ello el
surgimiento de los mitos, los ritos y la magia.

El siguiente momento de la paleo sociedad, es el nacimiento del homo sapiens,
antecesor del hombre moderno, homo sapiens sapiens (aunque investigaciones recientes

demuestran que el sapiens es una especie de homo independiente del Neanderthal, aunque
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llegaron a coexistir y a cohabitar), lo cual resultd en una mayor complejidad del cerebro y
la generacion de una “zona de incertidumbre” entre el cerebro y su entorno, el crecimiento

masivo del error y el invento de la ilusion por parte de sapiens:

De un modo més amplio y profundo, puede afirmarse que la incertidumbre de las
relaciones entre el medio ambiente y el pensamiento, entre el sujeto y el objeto,
entre lo real y lo imaginario (comprendida la incertidumbre acerca de la naturaleza
de uno y otro) es la fuente permanente de los errores de sapiens. El error hace
estragos en la relacion de sapiens con un medio ambiente, en su relacion consigo
mismo, en la relacion entre grupos y sociedades. (Morin, 2008b, p. 127, negritas

mias)

En este planteamiento de la antropologia compleja, estan las bases de la propuesta de un
homo sapiens demens; nuevo hombre que estard sujeto a la aleatoriedad, el error y la
ilusion, (que desarrollard Los siete saberes...) en el que aparecerd como parte constitutiva
de su naturaleza la ubris, la desmesura; por la que oscilara entre la alegria extrema y la
tristeza, la felicidad y el éxtasis, el terror y la angustia, la incertidumbre total. El nuevo
hombre aparecera bajo el signo del desorden. Es facil deducir que, para atenuar y procesar
su desmesura, el mismo sapiens tendrd que crear sus propios constrefiimientos, mediante
reglas autoimpuestas; dando lugar a la moral y, decenas de miles de afios después, a la
ética. De modo que la ética vendra a ser la respuesta del hombre al dilema que le plantea la
brecha antropoldgica.

En estas consideraciones, particularmente en torno al problema de la incertidumbre,
también estd el germen de lo que llegara a ser la antropoética: es decir, una ética del
género humano, esclarecida por la antropologia compleja, que reconoce la incertidumbre
como elemento constitutivo del comportamiento moral del hombre; y con ello la ecologia
de la accion, novedoso concepto moriniano, que se desarrollard en la tercera parte de esta
tesis.

En su antropologia compleja, Morin hace un relevante esfuerzo por superar la
alternativa ontologica naturaleza-cultura: ni panbiologismo, ni panculturalismo, sentencia,

sino el bucle recursivo biologia-cultura-biologia:
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De esta manera, se llega asi a eso que se denomina naturaleza cultural de hombre
en la cual las condiciones biologicas del ser, la cerebralizacion —juvenilizacion
hacen posible el desarrollo cultural y con ello la complejizacion creciente de la
sociedad, la que a su vez vuelve sobre la cerebralizacion produciendo y re-

produciendo una evolucion bioldgica y a la vez cultural.” (Garcia, 2012).

Es interesante saber que la antropologia compleja de Morin los viejos cuestionamientos que
se han hecho la unidad de la especie humana por el etnocentrismo, el sociocentrismo y el
racismo; aunque también critica la idea humanista de la unidad que carece de un
fundamento bioantropolédgico de la unidad humana y, desde el paradigma disyuntor de la
modernidad, separa y contrapone el Anthropos bioldgico del Anthropos cultural; porque
esta unidad postulada por el humanismo es un principio ideal, que constituye “una tentativa
abstracta y juridico-moral para fundar la unidad del hombre al margen de toda
consideracion bioldgica, es decir, de la idea de naturaleza humana” (Morin 1982, p. 190,
citada por Solana, 1995).

El hombre es un “sistema global homo”, una “unidad compleja organizada”
producto de multiples interacciones e interdependencias y diversos factores bio-psico-
sociales: es un ser “bio-psico-social” (op. cit.), y en ello estriba su complejidad. Es una
estructura dindmica organizadora y transformadora, que resulta de “la interrelacion entre el
sistema genético, el sistema cerebral y el sistema sociocultural” (ibid.); por lo que so6lo asi
se puede hablar de unos universales bio-psico-antropo-socioldgicos. De alli que la
antropologia compleja sea un saber transdisciplinar que articula, o religa, lo biologico, lo
sociologico, lo econdmico, lo historico, lo psicoldgico; y por lo tanto, supera la separacion
disciplinaria y la interdisciplinariedad; porque no se trata de yuxtaponer disciplinas, sino de
crear o descubrir conceptos transdisciplinadores, hasta elaborar una teoria compleja de la
autoorganizacion, que significa un auténtico cambio paradigmatico. El hombre complejo
postulado por Morin, resuelve las antiguas antinomias entre unidad y diversidad, bajo el
concepto de unitas multiplex: unidad en la diversidad y diversidad en la unidad, en las

dimensiones biologicas y socio-culturales.
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A partir de este nuevo paradigma antropologico, y en la dimension ético-politica, Morin
propone una doble mision: realizar en el mismo movimiento la unidad y la diversidad de la
humanidad, para superar dialdgicamente la incomprension y los conflictos que resultan de
las posturas radicales y antagonicas entre quienes postular la unidad de la especie humana,
pero negando las diferencias bioldgicas y culturales, y quienes insisten radicalmente en las
diferencias, y se niegan a ver los factores unificadores; de alli que, desde 1981, Morin
advierte la necesidad que culmine la hominizacion, y se de paso a la humanizacion, en tanto
creacion real de la humanidad; lo que implica pasar de la naturaleza ternaria individuo-
sociedad-especia, que constituye el sistema homo, a la naturaleza tetralogica individuo-
sociedad-especie-humanidad. (op. cit.). De modo que el doble imperativo ético sera “(...)
jen todas partes preservar, extender, cultivar, desarrollar la unidad; en todas partes
preservar, extender, cultivar, desarrollar la diferencia!” (ibid.).

La antropologia compleja de Edgar Morin, sobre todo por ser el principal referente
de su antropoética, merece una revision critica a la luz de las novedades en las ciencias

bioldgicas y antropologicas, sin perder de vista el enfoque transdisciplinar y complejo.

La sociologia del presente
“no sabemos lo que pasa y eso es lo que pasa”'’ (ibid., p. 37)

Ortega y Gasset

Desde 1956, Edgar Morin comienza sus ‘“diagndsticos en caliente” y se perfila como
precursor de la sociologia contempordnea, escribiendo articulos sobre la revolucion
hingara, el alzamiento de Argel en mayo de 1958 (Arguments y France Observateur), que
finalmente lleva al poder a Charles de Gaulle, y sobre el sentido y consecuencias del
Octubre polaco (1959).

Revoluciona la investigacion tradicional, la pone al dia e inventa la “sociologia del

presente”.

Hay una encuesta pluridisciplinar en un pueblo bretoén, en Plozevet y se me pide

intervenir en esa investigacion. Dije que si, que se podia hacer sobre la

' Cita de Morin, como exergo de su obra Metamorfosis de Plozevet.
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modernizacion. Eran tiempos en los que Francia se estaba transformando por
completo, la Francia rural, la Francia urbana... Era un tema vago pero interesante.
Y por otra parte, yo no era un adepto de la sociologia oficial de entonces, que
procedia a base de cuestionarios. Contraté a un equipo de estudiantes y, una vez alli,
me fascind la gente, los problemas... Me quedé un afio. Era un tema que me
venia bien, porque podia aplicar mi forma de ser, que es multidimensional.

(Mascolo, 2007, Video 1 de 4, version estenografica y negritas mias).

Sus investigaciones en Plozevet (1965), son testimonio fiel de esta forma revolucionaria de
hacer sociologia, una forma muy intuitiva de ver al mundo que cambi6 su forma de ver el
mundo, y también su forma de ser. Por eso no le gustaba la etiqueta de socidlogo. En Italia

(1973) dijo,

Soy investigador porque soy investigador profesionalmente puesto que trabajo en el
CNRS, pero creo que también lo soy personalmente. Es decir que investigo, que no
s¢ con qué me voy a encontrar. Esta palabra me la tomo muy en serio. Investigo
dentro de la ciencia humana. Y cuando dicen que no me gusta que me llamen
socidlogo es porque yo no tengo claro donde esta la separacion entre lo
socioldgico, lo psicologico, lo econémico, lo historico, etc. (ibid, negritas mias).
Morin se reconoce como investigador sui generis, que religa saberes, mas no como

universitario:

Todo lo que he escrito tiene una dimensidon socioldgica pero no se limita a ella.
Cuando me preguntan mis titulos para una conferencia digo: ‘director de
investigacion del CNRS’. No soy un verdadero universitario, aunque tengo un pie
en la universidad. Tampoco soy un verdadero intelectual, aunque tengo un pie en
esa casta. Lo que me gusta es otra cosa. Mi manera de vincular conocimientos
dispersos —y esto desde mi primer libro importante, EI hombre y la muerte- hizo
que me considerara durante mucho tiempo ajeno, o superficial, o aberrante en el

mundo universitario. (Morin, 2010c, p. 69, negritas mias).
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Sin embargo, en afios recientes, recibe todo género de reconocimientos, incluyendo
doctorados honoris causa, de multiples universidades del mundo.
Morin improvisa un método adecuado para pasar de lo singular a lo general y de lo

general a lo singular. Un método centrado, no en los cuestionarios, sino en las personas:

Les pedi a mis colaboradores cien por cien de subjetividad, es decir, implicacion
personal, simpatia, amor, y cien por cien de objetividad, es decir, al mismo tiempo,
desapego, no-complacencia. (...) Asi pude tratar realidades que son invisibles
para quienes separan las disciplinas: la crisis del campesinado y los esfuerzos
para afrontarla mediante la cooperacion; la nueva mentalidad de los adolescentes,
que aspiran a la autonomia de una ‘casa de los jovenes; (...). (ibid., p. 131, negritas

mias).

Morin sigue rompiendo con el paradigma de la simplicidad, de factura cartesiana, que
separa al sujeto del objeto, la mente del cuerpo, una disciplina de la otra; evidente desde el
mismo momento en que el filosofo francés divide la sustancia en divina, pensante y
extensa, y propone en sus célebres reglas metddicas el analisis, como separacion del todo
en sus partes, como uno de los caminos privilegiados hacia el conocimiento; ademas de
instar a dirigir nuestras indagaciones de lo simple a lo complejo, lo cual sin duda reviste
una utilidad practica, pero que tiende a dejar puesta la mirada en el arbol, perdiendo de
vista el bosque. El método, como estrategia, de Morin, consiste en procurar ver el arbol sin
dejar de ver el bosque, y a la inversa; y esto es lo que significa su principio hologramatico,
a veces cuestionado por poco comprendido.

En Plozevet, Edgar Morin comprende que se estdn gestando cambios en las
relaciones intergeneracionales, que los adolescentes y las mujeres se emancipan. Aun sus
detractores reconocen que la imagen de Plozevet es bastante exacta, aunque le reprochan
editar un libro (1967) basado en la encuesta que se le encargo.

El preludio del mayo francés, lo ve Morin en la “noche de la Nacién” (1963),
cuando 150000 fans adolescentes, convocados por la radio europea, en plena celebracion
destrozan coches, arrancan rejas de las casas, y otros destrozos no comunes en la época. En

este inédito hecho y en las grandes concentraciones de rock and roll, Morin presiente el
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asombroso fermento de una juventud en rebeldia y una forma de expresar la necesidad de
cambios radicales en las relaciones entre el mundo de los adultos y el de los jovenes, que le
hacen escribir “con mucha naturalidad, siempre en caliente y en el meollo, mis articulos en
Le Monde sobre Mayo de 1968.”. (Morin, 2005, p. 37). Desde entonces se interesara por el
fenémeno adolescente.

En mayo del 68 sustituye por un mes, en la Universidad de Nanterre, Francia, “que
por aquel entonces estaba patas arriba”, al filosofo, socidlogo e intelectual marxista, Henri
Lefebvre. Alli sufre en carne propia el cambio generacional, que narra en entrevista a la
television francesa. “Ademads, enseguida me entusiasmé porque, al principio, el mayo del
68, en sus inicios, es un movimiento profundamente libertario.” (Mascolo, 2007, Video, 2
de 4, version estenografica mia).

Sus analisis en caliente sobre las revueltas adolescentes de mayo 68 son fruto de un
entusiasmo y de una inmensa curiosidad. Pionero, Edgar Morin observa la metamorfosis
del mundo y escudrifia el espiritu del tiempo. Un afio después, sale para América y
California a descubrir ese hervidero cultural de finales de los afos 60.

En 1960 realiza una pelicula con Jean Rouch (1917-2004), etnocineasta del CNRS, Cronica
de un verano (Chronique d’unété), que originalmente se titularia ;Como vives?, en otras
palabras “;como te las arreglas con la vida?”. Pelicula protagonizada por hombres y
mujeres que expusieron momentos de sus vidas para una nueva experiencia de cinema-
verite (“cinema-realidad”), en el que se obtenian “documentos humanos muy fuertes”. Se

trataba de buscar:

(...) si planteaban o no problemas profundos y generales: el trabajo alienado, la
dificultad de vivir, la soledad, la busqueda de una fe —las cuestiones fundamentales
que remiten a la vida de cada uno-. (...) Yo tenia ganas de que un encuentro final
entre los diversos protagonistas de la pelicula desembocara en una comprension
mutua. Hubo a la vez comprensiones e incomprensiones.”. (Morin, 2010c, p. 125,

negritas mias).

La pelicula gan¢ el premio de los criticos en el festival de Cannes, no tuvo éxito comercial,

pero fue vista en los cineclubs y universidades.
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Con Cronica de un verano se afirmo6 una conviccioén que ya existia en mi: cada vez
que se puede interrogar a alguien sobre lo esencial, la conciencia se despierta.
Cualquier persona, el hombre de la calle, el desconocido, es conde en si mismo a un
poeta, a un filésofo, a un nifio. Hoy mas que nunca creo en la necesidad de intentar,

una y otra vez, darle la palabra a cualquier ser humano.”. (ibid., p. 125y 126).

En el espiritu de Morin sigue fraguandose lo que llegara a desarrollar como una ética de la
comprension, mediada por la palabra, componente fundamental de su antropoética.

Morin pensaba en ese momento que vivimos en un mundo en “donde todos los
mecanismos actian para que no se afrenten nunca los problemas esenciales como los del
trabajo y el amor”. (Lemieux, 2011, p. 365). También es una via para saber mas de si
mismo: “Quiero hacer una pelicula donde interrogaré mi vida interrogando a los demas,...”.
(ibid., p. 366).

El socidlogo concluye: “Esta pelicula, a diferencia del cine habitual, nos reintroduce
en la vida. La gente esta ante la pelicula como en la vida de cada dia”. (ibid., p. 364). Morin
estaba haciendo una “sociologia del presente”.

Su aventura del diagnéstico concluye con la publicacion de El rumor de Orleans

(1969), del cual afirma que ha sido un periodo en el que “me forjo una cultura de lo

contemporaneo, inventando una sociologia que interroga lo concreto, el fenomeno,

el acontecimiento. Satisfago a la vez mi curiosidad por todo lo que sucede y mis

interrogantes sobre el sentido de lo que sucede.”. (Morin, 2005, p. 37).

La biologia
En 1969, le invitan al Instituto de Biologia de Salk, en California, cantera de premios nobel.
Su amigo Jacques Monod le propone reflexionar sobre las posibles relaciones entre ciencias
humanas y ciencias exactas.

En esta nueva etapa de su vida se gesta El Diario de California (1970), que da
cuenta, momento a momento, de la contracultura juvenil, protagonizada por los llamados

hippies.
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Fue de verdad una inspiracion por querer cambiar la vida. Se daban cuenta de la
vida que llevaban sus padres, sobre todo cuando eran familias acomodadas a la
americana, con todo el confort material: las teles, los coches... No daba la felicidad.
Necesitaban algo mas. Mas comunidad, mas libertad... era eso. Y, bueno, pues
habia concentraciones, miles de parkings, conciertos de rock, como un éxtasis
colectivo. Por lo tanto, fui testigo, estuve presente en eso. (Mascolo, 2007, Video 1

de 4, negritas mias).

No es la obra de un socidlogo, sino “la obra de alguien que escribe”.

A Morin le cuesta trabajo separar lo sociolégico de lo personal. Su diario es un
clasico, que refleja la idea de que un hombre pueda pensar a partir de su vida. Morin
dice “Mi propia vida alimenta mi pensamiento, que a su vez la lleva y la fortifica” (1971).
Reflexién que nos recuerda al fundador del existencialismo, Kierkegaard, cuando en su
libro Mi punto de vista dice que €l no es mds que un escritor cristiano, “un escritor
subjetivo”. Morin, muchos afios después, evocard: “Mayo 68 y California me animaron con
fuerza a aguantar, a ser yo mismo.”; a elegirse a si mismo, como propondra el filosofo
danés. Idea que Morin desarrollara afios después en su Etica.

California llega a ser un momento decisivo en su transicion del mundo de las
ciencias sociales, a las que nunca abandonard, al mundo de las ciencias de la naturaleza;
divisién que cada dia que pasa percibira mas arbitraria. La vida, en tanto existencia, lo

conduce al estudio de la vida, en tanto naturaleza:

Me habia interesado continuamente por la biologia, por otra parte, estaba fascinado
por el universo microfisico, subyacente y constitutivo del nuestro. Pero fueron
necesarios todavia acontecimientos, circunstancias singulares, para que mis
aprendizajes tomaran el camino de las ciencias de la vida y de la physis. (Morin,

1989b, Fasc. 15).

En 1967, se convierte en miembro del “grupo de los diez” que animaba Jacques Robin.
Henri Labori y Jacques Sauvan, le revelaron el caridcter fecundo del pensamiento

cibernético, y en ese:
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(...) campo de cultivo californiano de finales de los 60, me inicio en las ‘tres
teorias’ que se interpenetran y se intercompletan de modo inseparable: la cibernética
(esta vez leyendo a Wiener y Bateson), la teoria de los sistemas y la teoria de la

informacion. (Morin, 2005, p. 39).

Teorias que lo llevan a concebir la posibilidad de una teoria de la organizacién:“(...) a
partir de la integracion, del replanteamiento y la superacion de las tres teorias, fui llevado a
la conviccion de que el sentido verdadero que debia desprenderse de la revolucion
bioldgica era organizativo.” (Morin, 1989b, Fasc. 15, negritas mias). También a descubrir

la primera definicion del término “complejidad”:

Fue durante mi estancia en California cuando me sumergi en las teorias de la
informacion, de los sistemas, de la autoorganizacion, de la cibernética, cuando el
término aparentemente indefinible de complejidad encontr6 su primera
definicion en la obra del cibernético neurdlogo britanico Ashby. (Morin, 2010c, p.

145, negritas mias).

En 1970 Morin publica su Diario de California, en el que da cuenta de su iniciacion en la
revolucion biologica, provocada por el descubrimiento de la estructura en doble hélice del
codigo genético en el ADN, de Crick y Watson, y marcada por la lectura de El Azar y la
Necesidad, de su amigo Jacques Monod, quien le abre las puertas del Instituto Salk de
investigaciones biologicas (1969-1970),en La Jolla California, y le hace descubrir el papel
del azar en el nacimiento y la evolucion de los seres vivos; sin embargo, su formacion

transdisciplinar en ciernes, le procura una optica diferente de estos hallazgos:

Pero, mientras la mayoria de los bidlogos veia en esta revolucion el triunfo del
reduccionismo, porque mostraba que la materia viva s6lo era materia fisico-quimica
y que no existia, por lo tanto, substancia viva, yo veia, gracias a mi segunda entrada

en la ciencia, que el problema clave de la vida era el de la originalidad de la
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organizacion viviente con respecto a las organizaciones meramente fisico-quimicas.

(Morin, 2005, p. 39).

A su encuentro con la “revolucion bioldgica”, se suma la desafiante pregunta de
Schrodinger, en What is life, jpor qué el ser vivo, en vez de sucumbir al desorden en virtud
del segundo principio de la termodinamica (entropia), conseguia mantener su organizacion?
y la respuesta indirecta de von Neumann, con su teoria de los autdmatas
autorreproductores, que postulaba que la organizacion viviente tenia la propiedad de
mantenerse y desarrollarse no solo a pesar, sino también con el desorden, utilizando las
degradaciones moleculares o celulares para autoregenerarse.

En 1971, Henri Atlan lo inicia en el pensamiento de von Foerster y en la teoria de

la auto-organizacion:

La lectura de von Foerster me revelaba al mismo tiempo la nocién de auto-
organizacion, el principio order from noise. Cierto desorden, en ciertas condiciones,
podia producir organizaciéon. Eso es lo que me confirma la lectura de Prigogine
sobre la constitucion de las ‘estructuras disipativas’ en condiciones termodindmicas

alejadas del equilibrio. (ibid., p. 40).

Ahora podia aventurarse a una comprension de la vida como una auto-eco-organizacion, y
remontarse en direccion a una bio-antropologia que renovara su antropologia general. Su
antropologia, iniciada con El hombre y la muerte, se complejizaba y abria el camino hacia
su antropologia compleja desarrollada en E/ paradigma perdido, libro en el que, ayudado
por los trabajos de Moscovici, expondra sus investigaciones sobre el larguisimo proceso de
hominizaciéon: “Durante este periodo recupero el designio de la antropologia general, esta
vez con especial atencion a la “unidualidad del hombre” es decir, a la doble naturaleza,
bioldgica y cultural, cerebral y psiquica, que constituye su propia unidad.”. (op. cit., p. 40).

En La Jolla, el pensamiento de Gregory Bateson lo conecta con la problematica

ecologica:
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Entonces se produce un giro importante porque no solo estudio las transformaciones
que ha conocido la biologia, sino sobre todo descubri tipos de pensamiento que
desconocia: Gregory Bateson, de las concepciones de la teoria de sistemas de la
auto-organizacion. En fin, en mi cabeza, de pronto, me hago “born again”, es decir
que vuelvo a nacer. Toda esa forma de pensamiento que, espontineamente...que
era compleja...me gustaba relacionar las cosas, integrar el conocimiento de
cosas distintas, me gustaba enfrentarme con contradicciones. Pues eso, trabajaba
dentro de la complejidad sin poseer la palabra, el concepto. E incluso yo diria, sin
tener la epistemologia: Era espontaneo. Y entonces entiendo que puedo hallar la
base fundamental, no sélo para mi propio conocimiento, sino para favorecer un
tipo de conocimiento mas pertinente, mas rico, gracias a una vision compleja.
Pero para ello, tenia que llevar a cabo todo ese trabajo que se llamé “El Método™.

(Mascolo, 2007, Video 2 de 4, negritas mias).

También lo relaciona con la revolucion cultural de la juventud californiana:

La Jolla fue algo més que un oasis en mi vida; fue un bafio de juventud cotidiano, un
lugar de felicidad, de reconciliacion conmigo mismo, de aprendizaje y de estudios
intensivos, de participacion euforica en la cultura hippie en el ultimo afio de su

florecimiento. (Morin, 1989b, Fasc. 15).

Fue una profunda experiencia que lo hace sentir que “cada cultura del mundo, cada etnia,
tenia algo de especificamente querible”. Y a enamorarse de cada pueblo, al punto de gritar
en una ocasion “;Estoy enamorado del mundo!”. Este es el talante de Edgar Morin.

Tras sus vivencias y estudios en California, es uno de los primeros pensadores del
siglo XX que se propuso despertar la conciencia ecologica del mundo contemporaneo.
Convencido de que el desarrollo, como se entiende en occidente, conduce a una catastrofe
de proporciones planetarias. El materialismo y mercantilismo imperante es una barbarie.
Propone cambiar el rumbo de la humanidad, metamorfosear la relacion del hombre con la
naturaleza y la ciencia, ya que la humanidad misma tiene la clave de su salvacion. He aqui

los cimientos de lo que sera su Etica planetaria y su Antropoética.
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A sus cincuenta anos, Morin habia acometido su “Tercera reorganizacion genética”, que
¢l considera la Ultima. Ideas y teorias desconocidas hasta entonces por el socidlogo, habian
confluido de modo extraordinario interactuando las unas sobre las otras. A todo este
conocimiento multidisciplinario, de nueva biologia y la problematica fisica del desorden
(de Boltzmann a Prigogine), se agregan, dialogicamente, la filosofia de la ciencia de
Popper, Kuhn, Lakatos, Holton y Feyerabend; la tesis de Jean Ladriere sobre los limites del
formalismo; la reflexion sobre la ciencia de Husserl y Heidegger, entre otros. Estas
aportaciones le permitieron concebir su principal problema, el del pensamiento complejo
capaz de aprehender la solidaridad de los problemas, incluyendo la indisociabilidad del
problema antropo-bio-cosmologico. (Morin, 2005, pp. 211 y 212, negritas mias).

Su trabajo de reorganizacion continuard con la redaccion de sus seis tomos de E/

Meétodo, que constituird una “nueva constelacion paradigmatica”.

El método

A lo largo de mas de treinta anos, Morin se consagra a escribir su magna obra El Método,
compuesta por seis tomos, partiendo en 1977 con La naturaleza de la naturaleza; 1980, La
vida de la vida; 1986, El conocimiento del conocimiento, -Libro primero -Antropologia del
conocimiento; 1991, Las ideas -Su habitat, su vida, sus costumbres, su organizacion; 2001,
La humanidad de la humanidad —La identidad humana; y 2004, Etica —sexto y ultimo
tomo, que bien pudo subtitularse Antropologia de la ética-, que es la obra objeto principal
de estudio de este trabajo doctoral, y cuya preparacion inicia siendo director del CNRS

(Centre national de la recherche scientifique).'®

Desde 1973, en un viaje a Nueva York, escribid la introduccidon general que sintetizo el

sentimiento que lo animaba y que lo acompaii6 en todo su camino:

Me senti conectado con el patrimonio planetario, animado por la religion de lo
que vincula, el rechazo de lo que rechaza, una solidaridad infinita, lo que Tao llama
‘el espiritu del valle’ que recibe todas las aguas que se vierten en ¢l. (Morin, 2010c,

pp. 163 y 164, negritas mias).

' Centro en el que Edgar Morin, junto con Georges Friedmann, Roland Barthes, funda el Cetsa (Centre d’Etudes Transdisciplinaire), que
hoy lleva su nombre Centro Edgar-Morin; del cual se jubila en 1989.
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Morin escribe bajo la conviccion de que las escuelas y nuestras universidades nos ensefian a
conocer cosas como separadas, aisladas; no nos enseflan a vincularlas, lo que impide que
afrontemos nuestros problemas fundamentales, globales. Lo que refuerza su intencion de
“elaborar un pensamiento complejo, una manera de pensar no soélo las ciencias, no so6lo la

filosofia, no solo la politica, sino también la vida cotidiana, la de cada uno de nosotros.”

(ibid., p. 164).

La naturaleza de la naturaleza:

“Es desintegrandose como nuestro universo se organiza’ (ibid., p. 169).

El tema central de La naturaleza de la naturaleza es la physis, nuestro universo material,
cuyo conocimiento hace posible conocimientos sobre la vida y sobre la humanidad; afirma
Morin: “La physis, aqui, se confunde con la idea de la naturaleza de Spinoza, que ve en ella
la fuente misma de la creacion y de la organizacion." (ibid., p. 168, negritas mias).

Estos conocimientos son consecuencia de los progresos de las ciencias en el siglo XX;

mismos que:

(...) hicieron que se derrumbaran los principios que sostenian el edificio majestuoso
de su vision del mundo. Estos principios se habian afianzado desde el siglo XVII
hasta finales del siglo XIX. Se trata del orden (determinismo, estabilidad,
constancia, regularidad), de la reduccion (de una totalidad a sus elementos basicos),
de la disyuncion (entre ciencias, disciplinas, objetos, asi como entre el observador y
el objeto observado)... Partia de un universo que explota a partir de progresos que

permiten considerar un nuevo universo: eso es lo que traté de hacer. (op. cit., pp.

168 y 169).

De este modo, Morin compagina dos concepciones contradictorias e inseparables, a la vez:
. .. .o, . , 19 . , .
el segundo principio de la termodindmica (entropia) ~ “que nos dice que todo esta destinado

a la degradacion y a la dispersion, lo que se observa tanto en las estrellas como en los seres

' Una explicacion amplia de su concepto de “entropia” puede consultarse en El Método 5, La naturaleza de la naturaleza, Capitulo I, El
orden y el desorden. P. 49, Editorial Catedra.
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vivos” (ibid., p. 169), y su observacion de que “un proceso de organizacion que empezo en
el origen del universo prosigue y proseguira aun.” (ibid., p. 169). Esa doble realidad, en su
unidad, es lo que expresé al afirmar “es desintegrandose como nuestro universo se

organiza”. Asi da origen a su conocido tetragrama:

El cosmos comprende no sélo el orden de los sistemas solares y galacticos, la
organizacion de astros por millares, sino también los choques de galaxias, los
agujeros negros, las explosiones de estrellas. La evolucion biologica se efectia
mediante desarrollos inauditos de organizaciones vegetales y animales, pero ha
conocido catéstrofes, entre ellas una que destruyd la mayor parte de las especies, y
la historia humana esta cubierta de caddveres de civilizaciones. En todas partes hay
didlogo entre orden, desorden y organizacion. Quise concebir la organizacion,
que es una nocion indispensable para el conocimiento de los nucleos, atomos,

moléculas, estrellas, seres vivos, sociedades. (ibid., p. 169, negritas mias).

El tetragrama de Morin vincula dialdégicamente los procesos, antagénicos 'y
complementarios de orden-desorden-interaccién-organizacion. Aunque prefiere el
concepto de “organizacion” al de “sistema”, porque implica la vinculacion de la totalidad y

las partes, y le otorga un lugar preponderante a la nocidon de “emergencia”; explica:

(...) la organizacion de un conjunto de elementos en una totalidad produce
cualidades o propiedades que no existen en los elementos separados. Asi la
organizacion viviente produce cualidades que no existen en las macromoléculas que
la constituyen: la autorreparacidon, la autorreproduccion, una capacidad de
alimentarse, una aptitud cognitiva. La totalidad es algo mas que la suma de sus
partes. Pero, al mismo tiempo, la totalidad es menos que la suma de sus partes,
porque hay cualidades o propiedades de las partes que pueden ser inhibidas por
limitaciones que surgen de la organizacion de la totalidad. Asi, la sociedad puede
inhibir la expresion de los derechos, de las aspiraciones, de los deseos de los
individuos. El problema de la organizacion constituye la columna vertebral de La

naturaleza de la naturaleza. (ibid., p. 170, negritas mias).
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Morin concluye que la nocion de organizacion es en si misma compleja, como la unidad en
la diversidad, la totalidad mas y menos que las partes; y la “organizacion activa”, como la
de los astros, que es una suerte de “autoorganizacién” que consume energia para
mantenerse, es un concepto aun mas complejo. Por ello, la ética compleja que se esta
construyendo, tiene como referente inmediato, no un sin numero de normas morales

tradicionales, sino una sociedad vista como una organizacion compleja.

La vida de la vida:
“Vivir de muerte, morir de vida” (ibid., p. 172.)

Heraclito

El tema de la vida le interes6 a Morin desde E/ hombre y la muerte, y profundizé en él
durante su estancia en el Salk Institute. En ese entonces no se estudiaba la vida en los
laboratorios (Frangois Jacob), sino las interacciones moleculares (mundo fisico-quimico).
Sin embargo, Morin demuestra en La vida de la vida, que la vida “es una auto-eco-
organizacion cuya autonomia se alimenta de su dependencia ecoldgica” (Morin, 2010c, p.
171); esa organizacion produce emergencias, antes explicadas, como autorreproduccion,
autorreparacion, aptitud cognitiva. “La vida es entonces la emergencia del conjunto de las
cualidades vivientes.” (ibid., p. 171).

En este original libro, Morin interroga lo que significa vivir para un individuo, en
tanto organizacion bioldgica, o sea, nacer, existir, morir; y va mas alld al introducir la
nocion de sujeto, aplicable s6lo al ser humano consciente, dentro de la individualidad
bioldgica. “Defino el sujeto por una autoafirmacién que comprende dos principios: Un
principio egocéntrico, equivalente al ‘yo’, que excluye cualquier otro individuo de su sitio
subjetivo, y un principio de exclusion en un ‘nosotros’ que puede ser el de la especie, el de
la pareja, el de la sociedad.” (op. cit., p. 172). Esta es una doble identidad, individuo-
especie; una identidad estrictamente personal, y una identidad genérica. Pero la novedad
cientifica introducida por el ahora bidlogo, es la de una tercera identidad: la pertenencia a

una sociedad.
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En su larga andadura, Morin retroactiia hacia su antropologia compleja y crea la triple
identidad, la triada individuo-especie-sociedad, que sera explicada en este trabajo doctoral
al revisar Los siete saberes para la educacion del futuro, y que desarrollara a profundidad
en El Método 5, La humanidad de la humanidad, maximo desarrollo tedrico de su
antropologia compleja, después de E/ hombre y la muerte y El Paradigma perdido.
Ensayo de bioantropologia, Ahora, han quedado establecidos los fundamentos de lo que
sera su Antropoética.

Morin también estd fascinado por la relacion absolutamente antagonica y
absolutamente complementaria, es decir dialdgica, entre la vida y la muerte: “Cualquier ser
individual policelular vive de la muerte de sus células y se regenera produciendo nuevas
células, lo que da sentido a la formulacion de Heréclito: ‘Vivir de muerte, morir de vida’”.
(ibid., p. 172). El ciclo de los ecosistemas es un ciclo constante de vida y muerte: las sales
minerales que alimentan las raices vegetales, que alimentan a los animales, que alimentan

al ser humano. Finalmente, Morin estudia las cualidades propiamente vivientes de lo

humano.

El conocimiento del conocimiento:
“El conocimiento es el objeto mds incierto del conocimiento filosofico y el objeto menos

conocido del conocimiento cientifico.” (ibid., p. 175).

E. Morin

En 1981, un afios después de La naturaleza de la naturaleza (Tomo 1) Morin publica Para
salir del siglo XX, una aplicacion de EI Método a la crisis contemporanea de la humanidad;
en 1982 publica Ciencia con conciencia, una colecciéon de articulos sobre ciencia, y en
1984, Sociologia, una antologia de articulos socioldgicos. En ellos advierte la necesidad de
abordar el problema del conocimiento, desde una perspectiva distinta a como lo han hecho
la sociologia del conocimiento y las teorias del conocimiento elaboradas por la filosofia a lo
largo de su historia; es decir, con un enfoque antropologico. A partir de Descartes, tanto la
filosofia como las ciencias han buscado la certeza, evitando tratar el problema del error.

Reflexiona que el conocimiento conlleva siempre un riesgo de error o de ilusion:
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El conocimiento perceptivo nunca es un reflejo de los fendmenos; es una traduccion
a partir de los estimulos que llegan a nuestros sentidos y una reconstruccion
cerebral. Ahora bien, cualquier traduccion comprende el error, y cualquier
reconstruccion comprende el riesgo de insuficiencia. Lo que vale para la percepcion
vale alin mas para las descripciones, que se hacen mediante palabras e ideas, y las

teorias. (ibid., p. 175)

Tema que ya habia abordado en El paradigma perdido -Ensayo de bioantropologia,
publicado en 1973, y que desarrollara extensamente en El Método 3: El conocimiento del
conocimiento -Antropologia del conocimiento, que publica en 1986. Obras en la que Morin
reitera que existe una separacion entre las ciencias cognitivas; las neurociencias que
estudian el cerebro; la psicologia que investiga la mente; la teoria de los automatas: esta
ultima, una rama de las ciencias de la computacion que estudia las méaquinas abstractas y
los problemas que éstas son capaces de resolver. Por el contrario, su obra es una obra de
vinculacion, donde destaca que el conocimiento del cerebro y el de la mente pueden

vinculase a partir de la nocion de emergencia:

La mente es una emergencia que se manifiesta en la relacion entre un cerebro
humano, por un lado, un lenguaje y una cultura, por otro. El conocimiento,

emergencia Ultima, es a la vez lo mas fragil y lo mas valioso.” (ibid., p. 175)

De esta manera concluye que “el volumen de E/ conocimiento del conocimiento comprende
so0lo una antropologia del conocimiento”. (ibid., p. 175, negritas mias). Morin anticipa
desarrollos posteriores de la relacion cerebro-mente-cultura.

Debe destacarse que en las ultimas dos décadas se han incrementado notablemente
las investigaciones cientificas interdisciplinarios, como la Psiconeuroinmunologia (PNI),
que estudian conjuntamente la interaccion entre los procesos psiquicos, el sistema inmune,
el sistema endocrino y el sistema nervioso del cuerpo humano; y el medio ambiente con el
que éste interactia.

Simultaneamente, cientificos sociales realizan aportaciones significativas al estudio

del cerebro y la mente, en su relacion con la cultura; tal es el caso de las investigaciones del
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socidlogo y antropdlogo mexicano Roger Bartra sobre los circuitos exocerebrales, que
constituyen un sistema simbolico de sustitucion de ciertas funciones cerebrales y amplian

. g . . . . 20
las potencialidades de los circuitos neuronales, dada su “incompletitud”.

Las ideas. Su habitat, su vida, sus costumbres, su organizacion:

"La alucinacion que hace ver lo que no existe se une a la ceguera que oculta lo que existe"

E. Morin

En El conocimiento del conocimiento (1986), Morin estudia las ideas desde la perspectiva
del espiritu/cerebro humano (antropologia del conocimiento); y cinco afios después,
habiendo superado una depresion provocada por la muerte de su padre, Vidal Nahoum, que
dio origen a su libro Vidal y los suyos (1989), y una crisis de asma de su esposa Edwige,
dirige sus baterias intelectuales al estudio de “las ideas”.

En El Método 5. Las ideas (1991), que realmente es la ultima parte del tercer tomo,
estudia “la idea”, primero desde una perspectiva cultural y social (ecologia de las ideas),
después bajo el punto de vista de la autonomia/dependencia del mundo de las ideas
(noosfera), y, finalmente, desde la organizacion de las mismas (noologia). De esta manera,
el socidlogo se interna en la intrincada selva del conocimiento, a través de lo que ¢él
domina: la sociologia del conocimiento.

El pensamiento occidental ha hecho una distinciéon tajante entre lo natural y lo
artificial, entre la naturaleza y la cultura, estableciendo que cultura es todo aquello que
produce y piensa el hombre. Este es un pensamiento lineal y reductor, que busca en todo
unicamente relaciones de causa y efecto. Sin embargo, entre la naturaleza y la sociedad
existen interrelaciones e interacciones, que producen redes de informacion, comunicacion y
cultura. La naturaleza influye en la sociedad que influye en la naturaleza, donde la

resultante es el conocimiento.

* En su teoria del exocerebro, publicados en su libro Antropologia del cerebro: la conciencia y los sistemas simbélicos (2006), que
busca comprender los vinculos entre las redes neuronales y la cultura; muy discutida por los neurocientificos de hoy. En un articulo
posterior, Bartra propone que el cerebro humano funciona en una compleja interaccion con protesis culturales que llama exocerebro: “la
autoconciencia es un proceso que no ocurre totalmente dentro del cerebro y que se entiende mejor si la ubicamos en un contexto mas
amplio, que incluye el entorno social y cultural... Mi hipétesis es la siguiente: el fenémeno de la conciencia humana, entendida como el
percatarse de estar consciente (o autoconciencia), implica necesariamente la conexion de ciertos circuitos neuronales con territorios
extrasomaticos de protesis culturales, que denomino espacios exocerebrales... Podemos comprender que la relacion entre el cerebro y el
medio externo se parece a la que opera en entre el Sistema Nervioso y los miembros periféricos del cuerpo. Hay mapas neuronales
relativamente estables que codifican las peculiaridades de nuestro ambiente.” (Bartra, 2011, pp. 3,4y 7).
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La sociedad construye el conocimiento, que interviene en la construccion de la sociedad:

Para concebir la sociologia del conocimiento hay que concebir por tanto, no solo el
enraizamiento del conocimiento en la sociedad y la interaccion
conocimientos/sociedad, sino sobre todo el bucle recursivo por el que el
conocimiento es producto/productor de una realidad sociocultural, la cual comporta

intrinsecamente una dimension cognitiva. (Morin, 2006c, p. 25).

El mundo humano, o mundo vivido (Husserl), se compone de mitos, creencias religiosas,
pensamiento filoséfico, teorias cientificas, saberes técnicos, saber artistico, saberes y
practicas cotidianas, que se constituyen en ideas, y construyen su propia realidad social: el
ser humano organiza la sociedad; pero a la vez, el hombre se ve ordenado y normalizado
por su propia organizacion social.

El ser humano produce las ideas y €l es el vehiculo de su manifestacion, pero las ideas
también producen al hombre en tanto que lo moldean, le determinan conductas y a partir de
las ideas se sumerge en la realidad del mundo.

Pero Morin no cae en la trampa de un determinismo cultural: “Los hombres de
una cultura, por su modo de conocimiento, producen la cultura que produce su modo de
conocimiento. El conocimiento depende de multiples condiciones socio-culturales y, a su
vez, condiciona esas condiciones.”. (ibid., p. 25).

La autonomia de la noosfera no es absoluta, ya que también experimenta la influencia
reciproca de los componentes de la antroposfera, y la autonomia de ésta esfera siempre es
abierta/dependiente tanto en su origen, desarrollo como en su ejercicio. Por ello afirma
Morin, contra los que ontologizan el mito y el lenguaje humano, como el estructuralismo:
"si, el lenguaje habla, el mito piensa (pero ello no debe hacer olvidar que habla cuando un
humano habla, que piensa con el pensamiento de un sujeto).”. (ibid., p. 128). Y va mas alla,
al dejar a salvo la autonomia relativa de “los espiritus individuales”: “Los individuos no
son todos, ni siempre, incluidas las condiciones culturales mas cerradas, maquinas triviales
que obedecen impecablemente al orden social y a las conminaciones culturales.”. (ibid., p.

25).
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Aunque una parte de nuestra vida estd en la vida de las ideas, una parte de nuestra
humanidad esta hecha de ellas, y las ideas cobran una autonomia relativa al constituir la
noosfera, concluye Morin en Las ideas: “no debemos dejarnos subyugar por las ideas, sino
mantener un didlogo con ellas. Debemos dominar las ideas que nos dominan, y no
solamente ser dominados por ellas.”. (Morin, 2010c, p. 176).

No podemos resistir a las ideas mas que con ideas. Estamos todavia en la fase
barbara de las ideas y deberiamos poder establecer relaciones civilizadas con ellas, dialogar
con las ideas. De este didlogo surgen nuevos conocimientos, que se integran dialogicamente
en la cultura y la modifican, y con ello el devenir humano. De este didlogo surge la idea de

“complejidad.

La humanidad de la humanidad:

“;Qué quimera es pues el hombre? ;Qué novedad, qué monstruo, qué caos, qué sujeto de
contradiccion, qué prodigio? Juez de todas las cosas, imbécil gusano de tierra; depositario
de lo verdadero, cloaca de incertidumbre y de error; gloria y desecho del universo. ;Quién
desenredarda este embrollo?”

Pascal

Después de publicar Las ideas, Edgar Morin comprende que debe volver a reflexionar
sobre lo humano, hacer un intento por desenredar el embrollo de lo humano: “Durante la
década de 1990 me di cuenta de que mis ideas antropologicas se habian enriquecido desde
El paradigma perdido (1972), en el que se habia formado mi concepcion compleja de lo
humano, y que era bueno que EIl método volviera a su punto de partida propiamente
humano.”.(Morin, 2010c, p. 177). Se ve afectado por el nuevo estado del mundo; Las
reformas de Mijail Gorbachov, y la implosion de la Union Soviética, la guerra en
Yugoslavia y su encuentro con América Latina. Este es el caldo de cultivo para que se
anime a concluir, en la orilla catalana del mediterraneo, La humanidad de la humanidad,
que habia iniciado doce anos atrds, publicandola en el afio 2001. Es una obra madura,

después de treinta anos de haber comenzado la aventura intelectual de EI Método.
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Su obsesion principal, reconoce, es la condicion humana. Entre 1948 y 1951,
escribe El hombre y la muerte; en 1960, Fragmentos para una antropologia; La vida del

sujeto en 1963-196 y El paradigma perdido en 1972:

(...) de hecho, el primer (1977) y el segundo (1981) tomos de E/ Método enlazan la
interrogacion de lo humano con la del mundo fisico y el mundo viviente. El tercero
y cuarto, que tratan las posibilidades y limites de nuestro conocimiento, religan
antropologia y epistemologia que, en mi opinion, se remiten la una a la otra.
Por ultimo, he tratado los problemas del destino de la humanidad en nuestra era
planetaria: Introduccion a una politica del hombre (1965, 1999), Para salir del
siglo XX (1981), Tierra-Patria (1993).” (Morin, 2008a, p. 18, negritas mias).

El hombre y la muerte y La vida del sujeto, son considerados por Morin “ensayos de
antropologia compleja”, y El paradigma perdido “es una especie de rama antropologica
prematura de La Méthode”, diré en otra parte.

En respuesta a la pregunta de Pascal, arriba citada, Morin dice “Seguimos siendo un
misterio para nosotros mismos.”.(ibid., p. 15). Hay prodigiosos conocimientos sobre
nuestra situacion en el universo, a partir de los avances en las ciencias: cosmologia,
microfisica, ciencias de la Tierra, biologia, prehistoria, ecologia; pero también en la
literatura, la poesia, la musica (lenguaje del alma humana —Morin), la pintura, la escultura.
Todos estos saberes, esclarecen angulos del hecho humano, pero hay zonas de sombra
profundas y la unidad compleja de nuestra identidad se nos escapa, lamenta Morin. Sigue
habiendo una separacion entre las ciencias y las humanidades, “el hombre es troceado en
fragmentos aislados en las ciencias humanas”. (ibid.).

Morin acusa que el principio de reduccién y disyuncion, claves del paradigma
simplificador de la modernidad, han reinado en las ciencias, incluyendo las humanas,
impidiendo pensar lo humano. “El ser estructuralista ha hecho virtud de este obstaculo y
Lévi-Strauss incluso pudo enunciar que el fin de las ciencias humanas no es revelar al
hombre, sino disolverlo.”. (op. cit., p. 15). Es el modo de conocimiento lo que impide

concebir al complejo humano. Morin acude a Heidegger, cuando éste dice:
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Ninguna época ha acumulado conocimientos acerca del hombre tan numerosos y tan
diversos como la nuestra (...). Ninguna época ha logrado hacer que este saber sea
tan rapida y facilmente accesible. Pero tampoco ninguna época ha sabido menos qué
es el hombre.”. (ibid., p. 16).
La paradoja, dice Morin, es que cuanto mas conocemos, menos comprendemos al ser
humano. Por ello, es necesario evitar “pensar demasiado pobremente al hombre”, dice
Heidegger (ibid.).
Morin propone reunir y organizar los componentes bioldgicos, culturales, sociales,

(13

individuales de la complejidad humana “e inyectar los aportes cientificos en la
antropologia, tal como lo ha concebido el pensamiento alemdn del siglo XIX, como
reflexion filosofica centrada en el ser humano. Hay que retomar el “hombre genérico” del
joven Marx, el de los Manuscritos econémico-filosoficos, complejizando y profundizando
esta nocion. “precisamos un enfoque existencial, que le concede su parte a la angustia, el
goce, el dolor, el éxtasis.” (ibid.). Nuestro Autor, concibe su obra “como integracion
reflexiva de los diversos saberes que conciernen al ser humano.” (ibid.).

El conocimiento de lo humano debe ser mucho mas cientifico, mucho mas filoséfico
y mucho mas poético. El conocimiento que desarrolla en esta antropologia compleja, es
un conocimiento complejo, que reconoce que el sujeto humano que estudia esta incluido en
su objeto; concibe inseparablemente unidad y diversidad humana; concibe todos sus
aspectos y dimensiones, que son fisicos, biologicos, psicoloégicos, sociales, mitologicos,
econdmicos, socioldgicos, historicos. Concibe a este homo no sélo como sapiens, faber y
oeconomicus, sino también como demens, ludens y consumans; y porque recupera el
sentido de palabras perdidas y despreciadas por las ciencias, inclusive las cognitivas, como:
alma, mente, pensamiento.

Y la seria advertencia de Edgar Morin, es que el problema humano actual, no es
so6lo de conocimiento, sino un problema de destino. Por la diseminacion nuclear y la
degradacion de la biosfera, “nos hemos convertido para nosotros mismo en un problema de

vida y/o muerte. Por ello, este trabajo nos une al destino de la humanidad.”. (op. cit. p. 18).

Ktica:

“Solo el Doctor Love puede salvar a Mister Hyde” (2010c, p. 181).
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Navegante de océanos de incertidumbre, Morin ha procurado integrar en El Método, el
archipié¢lago de certezas. La larga travesia de su aventura intelectual ha durado poco més de
treinta afios; y con muchas escalas, ha arribado, si no a puerto seguro, si a una sintesis, que
resulta de la dialogica entre su vida que es su obra, y su obra que es su vida.

Publicado en el 2004, Etica, su sexto tomo de El Método, surge en el torbellino de
la crisis contemporanea de occidente, y hace un critico recorrido antropoldgico, historico y
filosofico por el largo camino de los problemas que plantea la moral occidental: las buenas
intenciones, la conciencia y la voluntad moral, los principios morales; problemas que se
agravan por la constante relacion entre politica y ética, ciencia y ética, economia y ética.
Como la ética no puede huir a los problemas de la complejidad, este libro se sustenta y
recrea en los principios de un conocimiento complejo, que Morin ha desarrollado en su
andadura que constituyen los cinco volumenes anteriores de E/ Método. El afiejo problema
del bien y del mal, es repensado a la luz del pensamiento regenerador que EI Método ha
construido; gestado en el seno mismo de la crisis de nuestra cultura.

Morin estd consciente de la vieja confusion entre ética y moral, y nos ayuda a

distinguirlas:

Digamos ‘ética’ para designar un punto de vista supra -o meta-individual; ‘moral’
para situarnos en el nivel de la decision y de la accion de los individuos. Pero la
moral individual depende implicita o explicitamente de una ética. La ética se deseca
y queda vacia sin las morales individuales. Los dos términos son inseparables y en
ocasiones se encabalgan; en estos casos utilizaremos indistintamente uno u otro

término. (Morin, 2009, p. 17).

La ética compleja, es concebida por Morin como un meta punto de vista que comporta una
reflexion sobre los fundamentos y principios de la moral. En la Efica, reconoce que sus
fuentes estan inscritas en lo mas profundo de nuestra humanidad y nuestra animalidad®': la

solidaridad y la responsabilidad; mismas que tienden a agotarse, y la ética compleja

?! Convendria ahondar las investigaciones del psicélogo Steven Pinker, citado por R. Bartra (2011), quien afirma “El sentido moral es un
dispositivo, como la vision en estéreo o las intuiciones sobre los numeros. Es un ensamblaje de circuitos neuronales engarzados a partir
de piezas mas antiguas del cerebro de los primates y configurados por la seleccion natural para realizar un trabajo”. Aunque Bartra aclara
que no hay ninguna prueba cientifica de estos modulos morales existan.
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pretende realimentarlas. Es una ética compleja en la medida que conlleva
incertidumbres y contradicciones.

Las incertidumbres éticas, explica Morin:

(...) provienen del hecho de que los resultados de una accién no corresponden
necesariamente a las intenciones. En cuanto se inicia, una accion deja de obedecer a
la voluntad de su autor, sufre interacciones y retroacciones que surgen del medio en
el que se desarrolla y puede incluso ser contraproducente para su propio autor. Esto
ocurre en politica y desde luego en una guerra. Es lo que llamé ‘ecologia de la
accion’. Asi la ética compleja no s6lo considera las buenas intenciones. Debe
considerar que cualquier accion €tica supone una apuesta y supone la comprension
de las condiciones en las que se opera. Si se utilizan medio innobles para realizar
fines nobles, esos medios pueden pervertir los fines y sustituirlos. (2010c, pp. 179 y

189, negritas mias).

Esta ultima aseveracion contrasta claramente con la sentencia “moral” que se le atribuye a
Maquiavelo, de que el fin justifica los medios; y hace recordar, ademas, la respuesta de
Gandhi cuando dijo: “si los medios son buenos, los fines también”.

Las contradicciones éticas surgen cuando dos imperativos contradictorios se oponen
en una misma conciencia. La ética tribal de los beduinos comprende dos imperativos: el de
la hospitalidad y el de la venganza cuando uno de los suyos ha sido asesinado. Es el caso de

la mujer beduina, a la que le asesinaron a su marido, y que ella resuelve salomonicamente:

Di el ejemplo, que conoci a través de Louis Massignon, de la mujer beduina cuyo
marido fue asesinado durante una vendetta tribal. Al caer la noche, el asesino de su
marido viene a su carpa y le pide asilo. Tiene dos deberes imperiosos: el de la
hospitalidad y el de la venganza. Encuentra la manera de resolver esa contradiccion
otorgandole al asesino la hospitalidad por la noche y, al dia siguiente, le mata en

colaboracion con sus hermanos. (op. cit. p. 180).

62



A menudo todos nos enfrentamos a deberes contradictorios, como el interés de nuestra
nacion y el de la humanidad. O, p.ej., el de la medicina, en la que el médico ha hecho el
juramento del respeto absoluto de la vida humana, que puede contradecirse con su deber
con el enfermo moribundo, que le pide terminar con el sufrimiento que le aqueja. ;Cudl es
la eleccion moralmente correcta?

Morin esclarece, no fundamenta, antropoldégicamente su ética en la trinidad humana
individuo-sociedad-especie; y a partir de alli, propone tres direcciones: una ética para si:
autoética: una ¢ética para la comunidad: socioética; y una ética para la humanidad:
antropoética; las cuales sostienen una relacion dialogica.

En la autoética, demuestra la necesidad de una cultura psiquica, basada en el
autoexamen y la autocritica, que supere el desconocimiento de nosotros mismos en
profundidad, por el cual nos mentimos inconscientemente. Esto es andlogo a la “mala fe”
sartreana. La autoética nos conducird a una ‘ética de la comprension’, superando asi, la
reinante incomprension en nuestras relaciones de trabajo, de familia, de vecindario, entre
tantas mas. Una incomprension que engendra desprecio, intolerancia, odio; y que, acusa
Morin: “gangrena nuestras vidas”. Debemos considerar la complejidad de los otros,
evitando el reduccionismo, consistente en que reducimos al otro a sus peores aspectos. “Si
llamo criminal al hombre que cometié un sélo crimen, elimino de golpe todos los actos
positivos que pueden serle imputados, reduciéndolo al Gnico crimen que cometid.”. (ibid.,
p. 181).

La ética compleja de Morin, produce una sui generis explicacion del bien y el mal.
El mal es lo que separa y el bien lo que une. Ambos nacieron juntos en los origenes del

universo:
Lo que separa -diabolus- es la fuente del mal. Lo que vincula -reliance- es la fuente
del bien. Por ende, el bien, para mi, es amistad y amor, que es lo que vincula. El
mal es lo que separa, destruye. El mal es la crueldad del mundo y la barbarie entre

los humanos. (op. cit. p. 181).

De la concepcion moriniana del bien y el mal, resultan dos exigencias éticas:
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La primera exigencia ética es resistir a la crueldad del mundo y luchar contra las
diferentes barbaries humanas. (...) La segunda exigencia ética procede de mi
concepcidn de la poesia de la vida que se desarrolla en la realizacion de uno mismo,
en la comunioén, el amor, el éxtasis. Puedo formularla asi: contribuir a todo lo que
permita a los humanos vivir poéticamente, es decir, realizar el amor,

fraternidad, comunién, admiracion, éxtasis. (ibid., negritas mias).

El corolario de la ética, es lo que Morin llamaréd “fe ética”. Su profesion de fe es: “La fe
ética es amor”, y considera un deber ético preservar la racionalidad en el amor. La relacion

amor-racionalidad debe ser un yin/yang.

Ese amor nos ensefia a resistir a la crueldad del mundo, nos enseha a
aceptar/rechazar este mundo. Amor es también coraje. Nos permite vivir en la
incertidumbre y la inquietud. Es el remedio ante la angustia, es la respuesta ante la
muerte, es consuelo. Sélo el Doctor Love puede salvar a Mr. Hyde. Paracelso decia:
‘Toda medicina es amor’. Digamos también y sobre todo: ‘Todo amor es medicina’.
El amor médico nos dice: ‘Amen para vivir, vivan para amar. Amen lo fragil y lo
perecedero, porque lo mas preciado, lo mejor, inclusive la conciencia, la belleza, el

alma, son fragiles y perecederos’. (ibid., p. 182, negritas mias).

Es interesante observar que en la conclusion de Etica, sexto y ultimo tomo de El Método,
Morin hace coexistir el bien y el mal desde el origen, como el Ying y el Yang de la
cosmovision china; y a la vez propone resistir al mal, y procurar el bien, expresado en la fe
y en el amor, las dos virtudes cardinales propuestas por San Pablo, aunadas a la esperanza.
Y que es el amor, lo tnico que puede vencer a la muerte. Y es San Pablo, también, en su
Primera carta a los corintios, quien exclama: “La muerte ha sido devorada por la victoria.
(Donde esta, oh muerte, tu victoria? ;Ddnde estd, oh muerte, tu aguijon?” 1Cor. 15: 54 y
55 (Biblia de Jerusalén).

Se antoja la pregunta ;La fe ética, que es amor, es también el capitulo final de esa
gran historia de vida y muerte que inici6 aquel aciago dia en que lo invadié un Hiroshima

interior, al descubrir la muerte de Luna, su madre?
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Reflexion sobre EI Método:

“Ayudate, la complejidad te ayudara” (Morin, 2010c, p. 183).

El Método es una obra inclasificable, porque no entra en las categorias tradicionales del
conocimiento cientifico y del pensamiento filos6fico. Morin reflexiona que para las
ciencias humanas, no es antropoldgica; para los criticos filosoficos, no es filosofica, y para
los criticos literarios, no es literaria. “Es efectivamente un monstruo, con relacion a los
criterios de la critica, ya que reune lo que se excluye mutuamente.” (ibid., p. 178).

Hay quienes la han rechazado sin leerla,

Unos quisieron ver un texto de vulgarizacion de los logros cientificos, ignorando el
proyecto epistemoldgico que me animaba; otros quisieron ver una sintesis global de
todo el saber, a la manera de Hegel, ignorando que mi mente sistémica distaba
mucho de ser sistematica, sino que dejaba un lugar ineluctable a la incertidumbre y

a lo inacabado. (ibid.).

El autor de El Método explica que la palabra “método” significa “recorrido”, en el griego
original, y que los seis volimenes de esa obra “fue un recorrido en el que el camino se hace
caminando, segun los versos de Antonio Machado: ‘Caminante, no hay camino, se hace
camino al andar’”. (ibid., p. 182). Y que ese camino ha elaborado un “método de la
complejidad”. Deja claro que su método no tiene nada que ver con lo que se llama
metodologia. “Una metodologia define un programa de trabajo preciso y determinado
definitivo. Mi método pretende ayudar al espiritu para que afronte las complejidades y
elabore sus estrategias. De ahi mi formulacion: ‘Ayudate, la complejidad te ayudarad’. (op.
cit., p. 183).

El método de Descartes, dice Morin, se acerca a una metodologia, en tanto prescribe

los procesos que hay que seguir para llegar a un conocimiento pertinente:

Yo indico las exigencias que hay que satisfacer para tratar las complejidades,
las exigencias que comprenden tres principios que se han afirmado

progresivamente: el principio dialdgico, el principio recursivo y el principio
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hologramatico. Los tres son expresiones diversas y complementarias del principio

de vinculacion (reliance). (ibid., negritas mias).

En consecuencia, critica la hiperespecializacion de las disciplinas; no las desdefia, sino que
quiere vincularlas. El saber complejo comprende una parte de incertidumbre irremediable
que debemos reconocer y admitir; “el conocimiento es una navegacion en un océano de
incertidumbres entre archipi¢lagos de certidumbres.”. (ibid.).

El pensamiento complejo comprende el caracter inacabado del saber, y la limitacion

de las posibilidades del espiritu humano:

Seria vano buscar un fundamento absoluto e incuestionable. Es lo que debemos
saber desde Nietzsche. Tenemos que eliminar la metafora arquitectonica que
necesita fundamentos para levantar un edificio. Debemos utilizar la metafora
musical en la que la sinfonia toma su impulso a partir de si misma y se

construye en su propio dinamismo. (ibid.).

Poesia y musica son fuentes primordiales de inspiracion en la vida, la obra y el método de
Edgar Morin. Su obra maestra, El Método, es una sinfonia tejida con los hilos de la poesia
de su vida.

La originalidad de la obra de Morin, que rompe con el paradigma simplificador de la
racionalidad clasica, ha suscitado todo género de criticas desinformadas; sin embargo, las
ideas de Morin han emigrado a América Latina, Japon, Portugal, Espana, Italia, Grecia,
China, Iran. Desde entonces se ha realizado congresos, asociaciones y redes de
pensamiento complejo. En 1999, la UNESCO creé la Catedra Itinerante “Edgar Morin”
sobre el Pensamiento Complejo, con sede en la Universidad del Salvador, en Argentina. Se
ha creado una Asociacion Internacional del Pensamiento Complejo. En diversos paises se
han creado institutos, se imparten cursos, diplomados y posgrados sobre el pensamiento
complejo. “En México, en Hermosillo, en el estado de Sonora, se ha intentado una

experiencia conforme a mis concepciones y puede ser que se la lleve a la Ciudad de
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s 22
México.”

Lo cual hoy es una realidad definitiva con la creacion de la Multiversidad
Mundo Real Edgar Morin, fundada por su hoy rector Rubén Reynaga, e inaugurada por el
propio Edgar Morin.

El Método, como toda su obra, ha suscitado adhesion de individuos de distintas

disciplinas y profesiones. ;Por qué? Se pregunta Morin, a lo que ¢l mismo responde:

Ocurre que mi obra responde a los anhelos, a veces inconscientes, de mentes
insatisfechas por las compartimentaciones disciplinarias, inclusive de la
filosofia, y que aspiran a otro modo de conocimiento, a otro modo de
pensamiento. Creo que formulé las verdades aiin subconscientes para quienes me
esperaban sin saberlo. Al encontrarme, se encontraron a si mismos. Y €sa es mi

alegria. (op. cit., p 179, negritas mias).

Posterior a Etica, sexto y tltimo tomo de EI Método, el prolifico autor ha publicado varios
textos que apuntan mas a cuestionar y advertir sobre el camino equivocado y peligroso que
transita la humanidad, al mismo tiempo que hace creativas propuestas para transformar esta
realidad: 2005, Civilizacion y barbaridad, edit. Nathan; 2008, ;Hacia el abismo?, edit.
Seuil; 2011, La Via. Para el futuro de la Humanidad, edit. Fayard; y en 2011, E/ Camino
de la esperanza. Una llamada a la movilizacion civica, edit. Fayard, escrito al alimén con
el filésofo alemén, también nonagenario al escribirla, hoy lamentablemente fallecido
Stéphane Hessel, autor de la muy difundida obra ;Indignaos!

En El camino de la esperanza, proclaman: “Queridos ciudadanos, es nuestro
proposito denunciar el curso perverso de una politica ciega que nos conduce al desastre. Es
el de enunciar una via politica de salvacion publica. Es el de anunciar una nueva
esperanza.”. (Morin, E. y Hessel, S., 2012, p. 1, version digital) Los autores pregonan “una
politica del desear vivir y del revivir que nos arranque de una apatia y una resignacion

mortales”. (ibid., p. 73).

2 “En Noviembre de 2004, en Hermosillo, Sonora, México, se inaugura el proyecto de la Multiversidad Mundo Real que lleva su
nombre; se devela una estatua en su honor en el edificio de la Secretaria de Educacion y Cultura y el Gobierno del Estado le otorga el
reconocimiento de “Ciudadano Distinguido”. Biografia autorizada de Edgar Morin y su obra, pensamiento complejo.” Recuperado de:
http://www.edgarmorin.org/biografia-edgar-morin.html.
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Hessel y Morin hacen propuestas concretas, como la creacion de un gobierno
mundial, la revitalizacion de la solidaridad mediante la creacion de Casas de Fraternidad,
una economia plural que favorezca a las pequefias y medianas empresas y dé impulso a un
nuevo estilo de consumo, una reforma laboral fundada en el principio de la racionalidad y
la democratizacion de la ensefianza, en la que cobren mayor relevancia las humanidades.
A una sola voz, Hessel y Morin, concluyen: “El desear vivir alimenta el buen vivir, el buen
vivir alimenta el desear vivir. Uno y otro, juntos, abren el camino de la esperanza.”. (ibid.,
p. 74).

Edgar Morin, el Pensador Planetario, luciérnaga de las luces mas brillantes, esta
notablemente influido por su pasado. La diversidad de su origen, le hizo ver la diversidad
del mundo. Ha habido sucesos determinantes en la evolucion de su pensamiento, y de su
propia existencia. La sorpresiva muerte de Luna su madre, y la forma como su padre se lo
oculté al principio, fue y ha sido una experiencia dura que evoca constantemente en sus
libros, articulos y entrevistas. No podemos saber si el Morin seria el célebre pensador y
escritor que hoy conocemos, autor de mas de cincuenta libros, si en su tierna infancia no
hubiera sentido el duro aguijon de la muerte. En su constante busqueda por el insondable
mundo de su interioridad, y el descubrimiento introspectivo de sus demonios, en el proceso
de sus periddicas ‘transformaciones genéticas’, se va preguntando por su propio ser, y la
respuesta es: “Me lancé asi a la vida sin Cultura ni Verdad, solo con la ausencia de la
muerte y la presencia de la muerte”. (Morin, 2005, p. 14).

Su activa participacion en la Resistencia Francesa, durante la Segunda Guerra
Mundial, le dio el impulso que, tal vez, necesitaba para comprometerse a fondo con las
causas sociales, nacionales y mundiales mas dificiles. Pero es que Morin, dado su
temperamento y sensibilidad, y su peculiar sentido de la justicia, no podia ser de otra
manera. O ;Como explicar que al terminar la Gran Guerra, en lugar de quedarse como sus
demas compaifieros de lucha, a disfrutar las mieles del éxito y la fama, decide
drasticamente, y como lo hard muchas veces mas en su larga y prolifica vida, irse a vivir a
la tierra de la nacion perdedora, Alemania? Justamente, esta inédita decision, este insélito
hecho, es lo que desembocara en la escritura y publicacion de su primer libro: El asio cero

de Alemania.
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Su fuerte experiencia politica y psicoafectiva, cuando valientemente decide
abandonar las filas del entonces Partido Comunista Francés, fue uno de esos dificiles
momentos en la azarosa vida de Morin, donde podemos vislumbrar ya al intelectual
comprometido, para utilizar la frase de Sartre, otro gran pensador y escritor francés. Y es
que su caracter decidido, un tanto voluble, de nuestro gran pensador, lo hace frecuente
blanco de los dardos de sus opositores, de un signo o del otro del espectro politico del
momento histdrico que le toca vivir; y digo, vivir, con toda la intensidad que solo nuestro
célebre escritor puede hacer.

Su postura, a veces condenada como neutral, nada rigida, equilibrada, lo mas
distante posible de los extremos y extremismos, lo ubica, no intencionalmente, en el centro
de las airadas criticas de sus detractores. De un extremo y del otro de la geometria politica,
de izquierdas y derechas, provienen todo género de ataques, las mds de las veces
desproporcionados, injustos, y afortunadamente improductivos.

Pensador inclasificable: socidlogo, etnologo, fildosofo, antropdlogo, explorador
insaciable, amante de la multidisciplina, la interdisciplina y la transdisciplina, porque sabe
que es el unico camino (método) para comprender la complejidad del mundo, y los peligros
que lo amenazan, Edgar Morin es solicitado en todas las latitudes del mundo. No obstante
sus noventa y tres afios, es un intelectual de vanguardia. No niega, como muchos, ser afecto

a los reconocimientos a su vida:

A mi me gusta mucho el lado prepostumo. Cuando le ponen mi nombre a algo, me
digo: ‘jQué bien!’, es como si una vez muerto estuviera lo bastante vivo para
contemplar esas cosas. Es algo bastante extrafio. Estoy disfrutando en vida de cosas
que deberian ocurrir después de mi muerte. Pues resulta muy agradable. (Mascolo,

2007, video 1 de 4).

Caminante incansable, viaja constantemente por todos los continentes, especialmente por
América, con predileccion por Pert (junio 2007) y México (Mayo 2004 y diciembre 2012),
buscando en las civilizaciones antiguas precolombinas, la sabiduria que le falta a
Occidente, y al mundo, para encontrar la ruta de su salvacidon, como hombre, especie y

sociedad.
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Actualmente, Edgar Morin es conocido en el mundo entero, particularmente en Asia
y en Sudamérica. En Peru, se ensefia su pensamiento en varios centros de estudios, y en
Meéxico, como ya se dijo, una universidad lleva su nombre: Multiversidad Mundo Real

Edgar Morin.

1.2. Complejidad versus racionalidad clasica

La modernidad con todos sus paradigmas y utopias, histéricamente fue conciencia critica
que dio respuesta a los problemas de su época, en consonancia con las ciencias y la practica
social de ese momento histdrico. Pero las nuevas circunstancias de la contemporaneidad,
demanda rupturas y transformaciones de los principios que se consideraban inmutables, ha
dicho el cientifico espafiol Francisco Bedoya (2003).

El paradigma de la modernidad, simplificador, basado en los principios de
disyuncion, reduccion, abstraccion y determinismo mecanico, tiene que ceder a las nuevas
perspectivas epistemologicas para aprehender la complejidad de lo real. La teoria de la
complejidad y el pensamiento complejo asumen “(...) la heterogeneidad, la interaccion y
el azar”. (Reyes, 2007, p. 6). ... como totalidad sistémica, fundada en tres principios: “e/
dialogico, la recursividad y el principio hologramatico”. Principios que desarrollaré mas
adelante.

El conocimiento cientifico de la modernidad, iniciada por Copérnico (1473-1543), y
desarrollada por Galileo (1564-1642), también dio origen a un nuevo método para abordar
la realidad; este método va a ser sistematizado por Descartes (1596-1650), en su célebre
obra El discurso del método, y sus consabidas cuatro reglas fundamentales, que conviene
recordar para comprender mejor, el cambio de paradigma que significa el pensamiento

complejo moriniano:

(...) asi en lugar de ese gran nimero de preceptos de que se compone la logica, crei
que me bastarian los cuatro siguientes, a condicion de que tomara una firme y
constante resolucion de no dejar de observarlos ni una sola vez.

El primero consistia en no admitir jamas nada por verdadero que no conociera que

evidentemente era tal; es decir, evitar minuciosamente la precipitacion y la

70



prevencion, y no abarcar en mis juicios nada mas que lo que se presentara tan clara
y distintamente a mi espiritu que no tuviera ocasion de ponerlo en duda.

El segundo, en dividir cada una de las dificultades que examinara en tantas partes
como fuera posible y necesario para mejor resolverlas.
El tercero, en conducir por orden mis pensamientos, comenzando por los objetos
mas simples y mas faciles de conocer para subir poco a poco, como por grados,
hasta el conocimiento de los mas compuestos, y aun suponiendo orden entre
aquellos que no se preceden naturalmente unos a otros.

Y el ultimo, en hacer en todo enumeraciones tan completas y revisiones tan

generales que tuviese la seguridad de no omitir nada. (Descartes, trad. en 1998).

Su primer objetivo sera descomponer la complejidad de los fenomenos de la naturaleza,
para revelar el orden simple que les subyace; La primera ventaja que nos proporciona el
método es evitar el error y alcanzar la certeza en nuestros conocimientos.

El tnico criterio de verdad para Descartes es la “evidencia”, que es percibida por
nuestra intuicion intelectual, la cual capta a las ideas simples (naturae simplices), cuyas
caracteristicas de claridad y distincion constituyen los pilares sobre los que se asientan las
verdades o ideas complejas. Descartes s6lo admite un reducido nimero de ideas simples
(extension, substancia, pensamiento, etc.). La mayoria de nuestras ideas son complejas, por
lo que hay que reducirlas a ideas simples, por lo tanto, evidentes.

Un problema no es mas que un conjunto de ideas complejas, que hay que analizar,
es decir, descomponer lo complejo en sus elementos simples, susceptibles de ser intuidos
como ideas claras y distintas; esto es: evidentes. Reducimos lo complejo a lo simple y, en el
mismo movimiento, accedemos desde lo desconocido a lo conocido: las ideas innatas.

Posteriormente, obtenidos los elementos simples de un problema, unicos
absolutamente ciertos, hay que reconstruirlo en toda su complejidad. La sintesis implica
orden, al deducir las ideas complejas mediante un riguroso proceso deductivo, pasando de
lo desconocido a lo conocido. La sintesis es complementaria del andlisis.

Finalmente, se debe revisar y comprobar que no exista ningiin error en todo el
proceso analitico-sintético, lo cual se logra recurriendo nuevamente a la intuicion

intelectual, para captar de golpe la totalidad del proceso, y asi alcanzar la certeza. Las
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célebres Reglas del método las encontramos ya en la Regla IV de su obra de juventud
Regulae ad directionem ingenii, Reg. V. En esa obra Descartes se propone desarrollar una
construccion filoséfica para evitar la incertidumbre y el error. Indaga sobre la disposicion
y el orden de las cosas que debe buscar el espiritu para alcanzar una certeza incuestionable:
esto postura el todo lo contrario a la de Morin.

La definicion de lo que ¢l entiende por método la podemos encontrar en la Regla IV de su

obra Regulae ad directionem ingenii (Reglas para la direccion del espiritu):

Asi pues, entiendo por método reglas ciertas y faciles, mediante las cuales el que las
observe exactamente no tomara nunca nada falso por verdadero, y, no empleando
inatilmente ningun esfuerzo de la mente, sino aumentando siempre gradualmente su
ciencia, llegard al conocimiento verdadero de todo aquello de que es capaz.

(Descartes, trad. en 1989).

Descartes, influido por la obra de Galileo, propone un método que busca la universalidad,
sea cual sea su aplicacion o campo del saber al que se refiera, a través del andlisis
geométrico y el algebra, de la lengua matematica; porque de lo contrario, sentencia Galileo,
es un “vagabundeo en un laberinto oscuro”. (Malinowski, 2012, p. 3).Dice el autor, al

reflexionar sobre el ‘Proyecto cartesiano’:

Es esta insatisfaccion, acerca de los conocimientos no fundados en razon vy,
consecuentemente, de la imposible cumulatividad del pensamiento cientifico, que
conduce a Descartes a la formulacion de la famosa tabula rasa, entendida como
aplicacion de una duda metodologica radical sobre todos aquellos conocimientos
establecidos ‘en la arena y el lodo’ (Primera Parte del Discurso...). (ibid., p. 3,
negritas mias).

Y caracteriza al método cartesiano, contrastandolo con el moriniano:

(...) Nuestro propdsito consiste en sugerir que, cuando un René Descartes habla de
Meétodo cientifico de investigacion, estd contemplando una autopista en el

desierto, o sea la definicion rigida y unilateral de un planteamiento discriminatorio.
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Mas alla de ese tranzon de carretera esta el peligro y la perdicion misma del espiritu
cientifico. La nocion de Método, desde un enfoque complejo, implica més bien -
como un sendero en la selva- la idea de modelo flexible y adaptativo, de un

horizonte cambiante que se pueda alcanzar desde diferentes caminos. (op. cit., p. 3,

negritas mias).

A todo esto habria que agregar las aportaciones a la teoria del conocimiento cientifico, del
empirismo inglés, representados, principalmente por John Locke y David Hume, que tienen
como premisa la vieja maxima de Aristételes de “nada hay en el intelecto que no haya
pasado primero por los sentidos”, y el racionalismo encabezado por Descartes, acompafiado
por Spinoza y Leibniz. Este tltimo replicard muchos siglos después: “excepto el intelecto
mismo”. El entendimiento humano parte de la experiencia que tenemos del mundo, via los
sentidos, por lo tanto es verificado empiricamente, pero tienen que ser validados por el
intelecto, es decir, la razéon. Aun el empirismo anglosajon no queda fuera del paradigma de
la simplicidad cuestionada severamente por Morin, toda vez que se caracteriza por separar,
dividir, atomizar el conocimiento de la realidad.

Aunque debemos mencionar que Morin, en distintos momentos, reconoce que el
paradigma cartesiano, propici6 grandes progresos del conocimiento cientifico y la reflexion
filosofica, desde el siglo XVII. Al separar a la ciencia de la conciencia el conocimiento
generado no estd hecho para ser reflexionado sino para ser utilizado con ignorancia. Los
sabios no controlan las consecuencias de sus descubrimientos ni controlan el sentido ni la
naturaleza de la investigacion, acusa Bedoya (2003, p. 8). El discurso filoséfico de la
modernidad, en torno al conocimiento cientifico emergente, constituird la piedra angular
del paradigma cientifico moderno, simplificador.

Y (como opera este nuevo paradigma? El cientifico espafiol responde: “(...) mediante
la seleccion de datos significativos y rechazo de los no significativos: separa (distingue) y
une (asocia), jerarquiza y centraliza. Estas operaciones son comandadas por paradigmas”
(op. cit.p 7).

El paradigma cientifico de la modernidad se caracteriza por la simplificacion, que
se rige por los principios de disyuncion, reduccion y abstraccién formulados

por Descartes.
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Simultdneamente, surgié un problema de enormes consecuencias, no sélo para la
ciencia, sino para la humanidad misma. Al separar, Descartes, la res cogitans (sujeto
pensante) de la res extensa (la cosa u objeto pensado), separa la ciencia de la conciencia; es
decir, el conocimiento no serd mas objeto de la reflexion filosofica, al menos de los
cientificos, ni controlaran los efectos de sus descubrimientos o inventos, y la investigacion
cientifica serd ajena al problema del sentido Ultimo del conocimiento cientifico. Aqui nace
un problema de naturaleza ética, que es justamente el objetivo de esta tesis doctoral, al
proponer el retorno en las universidades a promover una ciencia con conciencia.

Estas carencias del pensamiento simplificador, seran parte de los motivos del
surgimiento del Pensamiento complejo, como un nuevo paradigma construido por Edgar

Morin. La complejidad no va sustituir el lugar de la simplicidad.

El pensamiento complejo intenta articular dominios disciplinarios quebrados por el
pensamiento disgregador y aspira al conocimiento multidimensional, pero no aspira
al conocimiento complejo. Uno de los axiomas de la complejidad es
la imposibilidad de una omnisciencia. Por eso, el pensamiento complejo estd
animado por una tensién permanente entre la aspiracion a un saber no parcelado y
el reconocimiento de lo inacabado e incompleto de todo conocimiento. (p. 8§,

negritas mias).

Lo simple no existe, sdlo lo simplificado, dice Gaston Bacherlard en E/ nuevo espiritu

cientifico, y explica Morin:

Sin embargo, Bachelard, el filoésofo de las ciencias, habia descubierto que lo simple
no existe: solo existe lo simplificado. La ciencia construye su objeto extrayéndolo
de su ambiente complejo para ponerlo en situaciones experimentales no complejas.
La ciencia no es el estudio del universo simple, es una simplificacion heuristica
necesaria para extraer ciertas propiedades, ver ciertas leyes.

George Lukdcs, el filésofo marxista, decia en su vejez, criticando su propia vision
dogmética: “Lo complejo debe ser concebido como elemento primario existente. De

donde resulta que hace falta examinar lo complejo de entrada en tanto complejo y
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pasar luego de lo complejo a sus elementos y procesos elementales.” (Morin, 2008c,

p. 35).

No es de extrafiar por tanto, que el estudio de la complejidad ha sido poco desarrollado
por filésofos como Popper, Kuhn, Lakatos o Feyerabend interesados en el estudio del
fenémeno cientifico.

Ademas, si algo caracteriza al pensamiento moderno, es su centralidad en el sujeto
(cognoscente), sin embargo, este sujeto también es visto desde el paradigma de la
simplicidad. Pero en Morin, el sujeto se caracteriza por la autonomia, la individualidad y
por su capacidad de procesar informacion. Para ¢él, dice Reyes Galindo (2007, p. 6), el
sujeto es de mayor complejidad, como lo demostrard en casi toda su obra, y no se puede
asumir esta nocion de sujeto desde un paradigma simplista. Es necesario el pensamiento
complejo. Aquel, caracteriza Morin, “pensamiento capaz de unir conceptos que se rechazan
entre si y que son desglosados y catalogados en compartimentos cerrados” (ibid.) por el
pensamiento no complejo. No se trata de rechazar lo simple, se trata de verlo articulado con
otros elementos; es cuestion de separar y enlazar al mismo tiempo. Se trata pues, “de
comprender un pensamiento que separa y que reduce junto con un pensamiento que
distingue y que enlaza”. (ibid.).

La teoria de la complejidad no es excluyente. Sencillamente, escribe Edgar Morin:

Lo que actualmente me importa es lo que llamo la reforma de los pensamientos; es
decir, pienso cada vez mas que ejercemos pensamientos que mutilan la
realidad, pensamientos que separan las cosas en lugar de conectarlas entre si.
Creo también que este tipo de pensamiento nos lleva hacia una inteligencia ciega, es
decir, que cada vez tenemos mas necesidad de conocer el conjunto de los procesos

del mundo. (Cue, 1997, p. 2, negritas mias).

La teoria de la complejidad y el pensamiento complejo no intentan en modo alguno
constituirse en método uUnico, sino captar la realidad como sistema complejo, en sus
diversas conexiones, mediaciones y condicionamientos. Por eso no establece relaciones

antitéticas entre orden y caos, incertidumbre y certidumbre, entre las partes y el todo, etc.
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F. Bedoya desglosa el problema del reduccionismo en el paradigma simplificador,
los beneficios y las limitaciones de la informdtica y las matematicas, dos de los principales
instrumentos de las ciencias, tanto para el paradigma simplificador, como el de la

complejidad:

Actualmente, el advenimiento de la informatica y de ciertas técnicas matematicas
no lineales ayuda a los cientificos modernos a la comprension de los fenémenos
caoticos, complejos y emergentes. Se puede simular la realidad y crear modelos de
sistemas complejos como grandes moléculas, sistemas caoticos, redes neuronales, el
cuerpo y el cerebro humano o el crecimiento demografico. Ademas, su capacidad de
calculo permite procesar informaciéon demasiado compleja para la mente humana. A
partir de conjuntos de instrucciones matematicas, el ordenador puede elaborar
modelos complicados y como los automatas celulares de von Neumann, “Life” del
matematico Conway o el conjunto de Mandelbrot que contiene los fractales, objetos
matematicos cuyas propiedades estan presentes en fendmenos de la naturaleza.

Pero una cosa es observar que un fendémeno se ajusta a un modelo -por ejemplo,
un patron fractal en la naturaleza- y otra cosa distinta es determinar la causa de dicho
patrén. Dicho con otras palabras, el hallazgo de que un conjunto de reglas
matematicas seguidas por un ordenador dan origen a patrones sumamente
complicados no implica necesariamente que existan unas reglas simples que
subyazcan a fendmenos del mundo que son complicados.

Los estudiosos de la complejidad y el caos afirman que las reglas simples que
subyacen la naturaleza como la mecdanica cudntica, la relatividad general, la seleccion
natural o la genética mendeliana son insuficientes para explicar la complejidad.

(Bedoya, 2003, pp. 3y 4, negritas mias).

Inclusive, el autor seflala una “tension entre lo simple y lo complejo”, y las limitaciones de
9

la fisica de particulas para explicar la realidad:

Philip Anderson, premio Nobel de Fisica por sus estudios sobre Fisica de la

materia, sostiene en un ensayo titulado “Mas es diferente”’[4], publicado en la
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revista Science, que la fisica de particulas tiene una capacidad limitada para
explicar el mundo. Segin ¢€l, la realidad tiene una estructura jerarquica propia con
niveles hasta cierto punto independientes de los niveles superior e inferior y en cada
fase se necesitan principios, conceptos y acaba afirmando que “La Psicologia no es
Biologia aplicada y la Biologia no es quimica aplicada”. (op. cit., p. 6).

Bedoya también refiere a Murray Gell-Mann, premio Nobel de Fisica, fundador de la

teoria de los quark, quien:

(...) publico en 1994 ‘The quark and the Jaguar’, en el que desarrolla el
concepto de jerarquia en las teorias cientificas. En lo alto estdn las que se aplican
en el universo por todas partes. Otras leyes se aplican solo aqui en la tierra y los
fendmenos que describen entrafian una gran cantidad de aleatoriedad y de
contingencia historica. Asi, en la evolucion bioldgica hay gran nimero de
accidentes que podrian haber ocurrido de una forma diferente y producido formas
de vida diferentes, condicionadas naturalmente por presiones de seleccion.

(...)

Segun ¢l [Murray Gell-Mann], se puede remontar uno en la cadena de la
explicacion desde la fisica de las particulas hasta la biologia, pero en la practica solo
se puede hacer en raras ocasiones porque los fendmenos biologicos son producto de
circunstancias fortuitas, historicas y contingentes.

Para ¢l no hay necesidad de buscar una ley de la naturaleza que explicara por qué
el universo ha generado orden a pesar del deslizamiento universal hacia el desorden,
ya que el universo crea accidentes congelados que son estructuras complejas, pero el
universo degenerara al final ajustandose al segundo principio termodindmico.

(ibid., pp. 6y 7).

Con todo esto, podemos comprender que Morin nos estd proponiendo una reforma del
pensamiento, del pensamiento simplificador, para producir un pensamiento que reconozca
la complejidad de lo real; y para ello nos remite a Kant, otro gigante, después de Descartes,

de la racionalidad clésica:
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Es conocida la formula kantiana que dice: ;Qué puedo saber? ;Qué puedo hacer?
(Qué debo hacer? ;Qué puedo esperar? Es una cuestion fundamental que cada uno
debe plantearse, y yo creo que finalmente el conjunto de mi obra se esfuerza
siempre por responder a estas preguntas, a veces en forma mas intensa pero siempre
relacionadas. Pienso que este es el tono de mi obra y el sentido que toma mi
voluntad de practicar un pensamiento complejo y, por lo mismo, querer una reforma
de los pensamientos que nos permita conocer de manera mdas correcta a fin de
sostener mejor nuestra accion. Y ;Qué debo hacer? Y, eventualmente, esperamos.
Pero hacemos cosas, y el proceso de conocimiento nos exige plantearnos preguntas,
pero con vistas a restablecer nuestra individualidad como cognoscentes en el
proceso de conocimiento, y éste es, contra el diagndstico del pensamiento
simplificador, una reconstruccion, una traduccién; es decir, un proceso complejo.

(Cue, 1997, p. 4).

Un proceso que dimana de su cosmovision integradora de saberes y otras mediaciones
sustantivas, particularmente de un método que hace camino al andar, consciente de
las incertidumbres, propias de la ecologia de la accion y de un pensamiento

ecologizado.
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Capitulo 2. Cosmovision, epistemologia y el método como camino que se hace al

andar.

Cosmovision, epistemologia y método en Edgar Morin, constituyen una totalidad concreta.
Devienen idénticas en la diversidad, y diversas en la unidad, pues se fundan en la
complejidad. Sélo son separables a través del don humano de la abstraccion, mediante la
razon analitica, pero inseparables en la aprehension de la realidad. Al mismo tiempo, su

antropoética, es la sintesis, en sus mediaciones multiples.

2.1. Cosmovision, epistemologia del pensamiento complejo y sus principios.

El estudio de la cosmovision integradora de saberes y otras mediaciones sustantivas de
Edgar Morin, nos revela la esencia de su pensamiento complejo, como una epistemologia
compleja que, fundada en sus principios generativos y estratégicos, supera la epistemologia
de la racionalidad clasica.

Antes de entrar al estudio de los principios generativos del método, ejes
articuladores del pensamiento complejo, expongamos la relacion del método respecto del

paradigma vigente e imperante. Nos dice Morin:

También es preciso tomar en cuenta que método y paradigma son inseparables.
Toda actividad metodica estd en funcion de un paradigma que dirige una praxis
cognitiva. Frente a un paradigma simplificador caracterizado por aislar, des-unir y
yuxtaponer proponemos un pensamiento complejo que religue, articule,
comprenda y, a la vez, desarrolle su propia autocritica. (Morin, Ciurana y Motta,

2003, pp. 43-45, negritas mias).

El pensamiento complejo no es una nueva logica, ni identifica la logica con el pensamiento,
como el paradigma simplificador, y asi evita la fragmentacion de los conocimientos.
Necesita de la logica aristotélica, a la vez que la transgrede, y por ser dialdgica usa de otros
modos la logica. No rechaza el andlisis, la disyunciéon o la reduccion, pero rompe la

dictadura del paradigma simplificador de la modernidad. Por ello articula, relaciona y

79



contextualiza. No reduce lo real a la logica ni a la idea. No racionaliza. Busca
inteligibilidad, pero también inteligencia.

Pensar es construir una arquitectura de las ideas. Pensar es reconocer la validez y
situar en el mismo lugar la idea antagonista o contraria y la idea poética y genial. “Las
claves de boveda del pensamiento surgen del encuentro de formidables empujes
antagonistas.” (ibid., p. 44). Morin no escatima en el uso de las metaforas alusivas al
mundo del arte. El pensamiento, dice, es arquitectura del discurso, ‘“arquitectura del
movimiento” (ibid). En el pensamiento complejo de Morin, las ideas se desarrollan como
en una sinfonia, “el pensamiento es la direccion orquestal de polifonias ordenadas y
fluyentes.” (ibid.).

Navegando en el océano de los textos de Morin, buscando, a la vez, la génesis y el
uso de su propio método y sus principios generativos, y en el proceso mismo de redaccion
de este texto, se hace patente la dialdgica entre el todo y las partes, las partes y el todo
sistémico y hologramatico de su pensamiento complejo. Se percibe la recursividad de sus
planteamientos y del estilo de su exposicion; se avanza y retrocede en espiral, como
tejiendo la trama -complexus- misma de su cosmovision compleja, como en la construccion
de una sinfonia, tal vez la 9* de Beethoven, en la cual el tema principal se insintia desde sus
primeros movimientos, hasta estallar en el cuarto movimiento, el conocido Himno a la
alegria, que no es otra cosa que la Oda de Schiller, ese grande del romanticismo aleman que
recomienda “la educacion estética del hombre”. Aunque la obra de Morin estd en perenne
construccion; es, finalmente, una gran sinfonia, inconclusa; y en ello radica su virtud.

De alli las consecuencias que tendra el nuevo paradigma, el de la complejidad, en el

campo de la educacion, que desarrollaremos al final de este estudio. Morin lo anticipa:

Educar en el pensamiento complejo debe ayudarnos a salir del estado de
desarticulacion y fragmentacion del saber contemporaneo y de un pensamiento
social y politico, cuyos modos simplificadores han producido un efecto de sobra

conocido y sufrido por la humanidad presente y pasada. (ibid., pp. 44-45).
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Ya hemos dicho que el pensamiento complejo no pretende negar los aportes del paradigma
de la modernidad, del siglo XVI, con Galileo, pasando por Descartes, y muchos mas; dice

el Fil6sofo Rigoberto Pupo Pupo:

No se trata en modo alguno de asumir la modernidad desde posiciones nihilistas y
hacer de ella y sus conquistas una tabula rasa. Ella misma con todos sus paradigmas
y utopias, histéricamente fue conciencia critica que dio respuestas a su tiempo

., . . . . , . . 23
historico, en correspondencia con el estado de las ciencias y la practica social.

Pero histéricamente las nuevas realidades exigen rupturas, cambios y transformaciones
como expresion de la quiebra de principios que se consideraban invariables. El ya referido
Bedoya (2003) lo explica con suma claridad, en primer lugar el paradigma moderno de la

simplicidad:

El conocimiento cientifico moderno tiene por objeto el disipar la aparente
complejidad de los fenomenos a fin de revelar el orden simple al que obedecen. A lo
largo de los ultimos tres siglos se han adquirido conocimientos sobre el mundo
basados en los métodos de verificacion empirica y l6gica. También han progresado
los errores derivados del modo mutilador de organizacion del conocimiento incapaz
de reconocer y aprehender la complejidad de lo real. El conocimiento cientifico
moderno opera mediante la seleccion de datos significativos y rechazo de los no
significativos: separa (distingue) y une (asocia), jerarquiza y centraliza. Estas
operaciones son comandadas por paradigmas.

El paradigma cientifico por excelencia es el de simplificacion, que estd regido
por los principios de disyuncion, reduccion y abstraccion y formulado por
Descartes, que separo el sujeto pensante y la cosa extensa, separando asi la filosofia
de la ciencia. Este paradigma ha permitido los enormes progresos del conocimiento
cientifico y de la reflexion filosofica desde el siglo XVII. Al disgregar conciencia y
ciencia, el conocimiento generado no esta hecho para ser reflexionado sino para ser

utilizado con ignorancia. Los sabios no controlan las consecuencias de sus

» Tomado de la Conferencia: “La Antropoética de Edgar Morin como axiologia de la accién” del Dr. Sc. Rigoberto Pupo Pupo,
Villahermosa, Tabasco, México, 23 de mayo de 2013, Universidad Juarez Autéonoma de Tabasco.
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descubrimientos ni controlan el sentido ni la naturaleza de la investigacion. La
necesidad del pensamiento complejo surge a lo largo de un camino en el que
aparecen los limites, las insuficiencias y las carencias del pensamiento
simplificador. La complejidad no seria algo definible de manera simple para tomar
el lugar de la simplicidad. La complejidad es una palabra problema y no una palabra

solucion. sd (pp. 4y 5).

En contraste, el paradigma contemporaneo de la complejidad; en particular el método

propuesto por Morin, en palabras de Bedoya (ibid.):

El pensamiento complejo intenta articular dominios disciplinarios quebrados por el
pensamiento disgregador y aspira al conocimiento multidimensional pero no aspira
al conocimiento complejo. Uno de los axiomas de la complejidad es la
imposibilidad de una omnisciencia. Por eso, el pensamiento complejo estd animado
por una tension permanente entre la aspiracion a un saber no parcelado y el
reconocimiento de lo inacabado e incompleto de todo conocimiento.

Aunque ya Gaston Bachelard propuso en su libro “El nuevo espiritu cientifico” que
lo simple no existe, s6lo lo simplificado, la ciencia moderna ha construido su
objeto extrayéndolo de su ambiente complejo para ponerlo en situaciones
experimentales no complejas. Asi, la ciencia no es el estudio del universo simple

sino una simplificacién heuristica para extraer ciertas propiedades y ver ciertas

leyes. (p. 5).

El modelo paradigmatico de la modernidad, caracterizado por la simplificacion y
concretado en los principios de disyuncidn, reduccidn, abstraccion y el determinismo
mecanico tiene que ceder paso a nuevas perspectivas epistemoldgicas para aprehender la
complejidad de lo real, como la teoria de la complejidad y el pensamiento complejo que
asumen ““(...) la heterogeneidad, la interaccion y el azar” (Reyes, 2007, p. 6).

Como totalidad sistémica, este nuevo paradigma se funda en siete principios
fundamentales: sistémico u organizacional, hologramatico, retroactividad, recursividad,

autonomia/dependencia, dialdgico y reintroduccion del cognoscente. Pero antes de estudiar
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estos principios, hagamos una revision sobre la nocién de complejidad, medular en la
construccion del pensamiento complejo, sus antecedentes en las ciencias contemporaneas, y

su novedad como un saber complejo integrador de otros saberes.

,Qué es la complejidad?

Bedoya (2003) refiere que “A comienzos de los 90 el fisico Seth Lloyd recopilé 31
descripciones de complejidad que se inspiran en la termodindmica, la teoria de la
informacion y la informatica e incluye conceptos como la entropia, el azar y la
informacion” (p. 4), y actualmente la lista es de 45; cito algunos: Informacién (Shannon);
entropia (Gibbs y Boltzman); dimension fractal (Mandelbrot); autosimilaridad; complejidad
estocastica (Rissanen); sofisticacion (Koppel y Atlan); complejidad efectiva o ideal (Gell-
Mann); complejidad basada en la informacion (Traub); profundidad légica (Bennet);
profundidad termodinamica (Lloyd y Pagels); Complejidad gramatical (posicion de la
jerarquia de Chomsky); orden de largo alcance; autoorganizacion, sistemas complejos de
adaptacion; filo o borde del caos. Y de estas, la de mayor consenso entre los estudiosos de
esta propiedad de los sistemas, en la naturaleza, dice Bedoya, es la de “Fenomenos al borde
del caos” (Packard y Langton a finales de los afos 80). Aunque los expertos en la

complejidad procuran desmarcarse de una vision simplista del caos:

(...) éste es segun Yorke una serie de fenomenos que evolucionan de una manera
predeciblemente impredecible, demostrando sensibilidad hacia las condiciones, la
conducta aperiddica y la recurrencia de ciertos patrones diferentes en la escala
espacial y temporal. Por tanto, un sistema complejo se encuentra a caballo entre

una conducta altamente periédica y otra cadtica”. (p. 4, negritas mias).

El cientifico espafiol, destaca tres grandes teorias que persiguen el “ideal” de Ia
complejidad, desarrolladas a partir de la Segunda Guerra Mundial: la Teoria de la

Cibernética, la Teoria de la Informacion y la Teoria de la Catéstrofe:

Norbert Wiener publico en 1948 “Cybernetics. Control and Communication in the

Animal and the Machine”. Segin ¢l las maquinas y los fendmenos
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bioldgicos procesan y actuan en base a informaciéon empleando mecanismos como
retroalimentaciones y filtros que distinguen entre sefiales y ruido.

Relacionada con ella se encuentra la teoria de la informacion de Claude Shanon
(1948) que inventé una definicion matemadtica de la informacion basada en la
entropia.

Por ultimo, la teoria de la catastrofe de René Thom desarrollada como un
formalismo puramente matematico que podia ayudar a ver con claridad una gama
de fendmenos que mostraban una conducta discontinua. Las ecuaciones de esta
teoria muestran cémo un sistema aparentemente ordenado puede sufrir cambios
abruptos y catastroficos y podria explicar los terremotos, la aparicion de la vida, la

metamorfosis o el hundimiento de una civilizacion. (ibid., pp. 5 y 6, negritas mias).

Bedoya destaca que “Los estudiosos de la complejidad han delineado con precision los

limites del método reduccionista; ademas, han creado metaforas poderosas, pero no nos han

dicho nada del mundo que sea concreto y sorprendente.” (ibid.).

Edgar Morin, ademés de abrevar de estas tres teorias, y otras mas, ha tomado nota

de esta insuficiencia de las diversas teorias de la complejidad, y la necesidad del

pensamiento complejo. Y se pregunta:

(Qué es la complejidad? A primera vista la complejidad es un tejido (complexus:
lo que estd tejido en conjunto) de constituyentes heterogéneos inseparablemente
asociados: presenta la paradoja de lo uno y lo multiple. Al mirar con més atencion,
la complejidad es, efectivamente, el tejido de eventos, acciones, interacciones,
retroacciones, determinaciones, azares, que constituyen nuestro mundo fenoménico.

(Morin, 2008c, p. 32, negritas mias).

Morin especifica que la complejidad, a primera vista, “es un fenomeno cuantitativo, una

cantidad extrema de interacciones e interferencias entre un numero grande de unidades.”

(ibid., p. 59). Es el caso de todo sistema auto-organizador, como los seres vivientes, que

combina millones de células; y éstas, millones de moléculas. Sin embargo, la complejidad
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no es una cuestion nada mas cuantitativa, sino que comprende también incertidumbres,

indeterminaciones, fendmenos aleatorios:

En un sentido, la complejidad siempre estd relacionada con el azar (...) Pero la
complejidad no se reduce a la incertidumbre, es la incertidumbre en el seno de los

sistemas ricamente organizados. (ibid., p. 60).

Morin ha precisado que el enfoque de la complejidad, es el desafio, no la respuesta, y no se
trata de plantear antinomias entre la simplicidad absoluta y la complejidad perfecta.
“Porque para mi, en principio, la idea de complejidad incluye la imperfeccion porque
incluye la incertidumbre y el reconocimiento de lo irreductible.” (ibid., p. 143). Témese
nota de este concepto de incertidumbre, tan caro a la construccion de su ética compleja.
Trece afios después, E. Morin en Educar en la era planetaria se replanteara la

pregunta ;Qué es la complejidad? Y se respondera:

A primera vista es un tejido de constituyentes heterogéneos inseparablemente
asociados, que presentan la paraddjica relacion de lo uno y lo multiple.

La complejidad es efectivamente el tejido de eventos, acciones, interacciones,
retroacciones, determinaciones, azares, que constituyen nuestro mundo fenoménico.
Asi es que la complejidad se presenta con los rasgos perturbadores de la perplejidad,
es decir de lo enredado, lo inextricable, el desorden, la ambigiiedad y la

incertidumbre. (p. 54).

Morin no critica la simplicidad en si misma, sino el mito de la simplicidad que ha
promovido el paradigma de la modernidad, a partir de Descartes; la simplicidad es
necesaria, pero debe ser relativizada, advierte el autor. En su Introduccion sobre el

pensamiento complejo, que nos viene alumbrando, apunta:

Por lo demas, en el segundo volumen de EI Método [La vida de la vida] he dicho
que la complejidad es la union de la simplicidad y de la complejidad; es la unién de

los procesos de simplificacion que implican seleccion, jerarquizacion, separacion,
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reduccion, con los otros contra-procesos que implican la comunicacion, la
articulacion de aquello que estd disociado y distinguido; y es el escapar de la
alternativa entre el pensamiento reductor que no ve mas que los elementos y el

pensamiento globalista [holismo] que no ve mas que el todo.” (pp. 143 y 144).

La explicacion anterior, sintetiza muy bien la esencia del pensamiento complejo del
pensador francés. Lo verdaderamente relevante es, como ha repetido innumerables veces,
que ¢l siempre abogara a favor de lo que une, y en contra de lo que separa; por ello, dice:
“yo me ubico en el punto de vista de la deficiencia congénita del conocimiento, porque
acepto la contradiccion y la incertidumbre, pero, al mismo tiempo, la conciencia de esta
deficiencia me llama a luchar activamente contra la mutilacion.”. (ibid., p. 144).

Morin nos aleja de la tentacion de ubicar el pensamiento complejo como un
pensamiento holista. No se trata, ni de holismo que solo ve el todo, sin fijarse en las partes;
ni reduccionismo que se fija en las partes, sin ver el todo; para esto se apoya en el
pensamiento del gran cientifico y filosofo francés, Pascal: “Tengo por imposible conocer
las partes en tanto partes sin conocer el todo, pero tengo por no menos imposible la
posibilidad de conocer al todo sin conocer singularmente a las partes.”. (ibid.).

He aqui la fuente original de inspiracion del principio hologramatico de Morin.
Tampoco propone unos nuevos fundamentos que sustituyan a los planteados por el
paradigma de la simplicidad: “La complejidad no es un fundamento, es el principio
regulador que no pierde nunca de vista la realidad del tejido fenoménico en el la cual
estamos y que constituye nuestro mundo.” (ibid., p. 146).

La idea de complejidad surge de los campos de investigacion de las matematicas y
la fisica relacionados con los sistemas dinamicos no lineales, donde se ubican: la “teoria del
caos”, cuyo concepto no aprueba Morin, la teoria de los fractales y la teoria de las
catastrofes; y es asi que, afirma, se empieza a hablar de “sistemas complejos”,
“matematicas de la complejidad”. En la actualidad, la palabra “complejidad” se refiere al
estudio de los sistemas dinamicos no lineales, que estan en algun punto intermedio entre el
orden, en el que nada cambia, como puede ser el de las estructuras cristalinas, y “el estado
de total desorden o caos como puede ser el de la dispersion del humo.” (Morin et al, 2003,

p. 57). Son sistemas que existen en la naturaleza, entre el cristal y el humo (Atlan) y su
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comportamiento va cambiando con el tiempo, como el clima y el llamado “efecto

mariposa”.>* Como explica Morin:

Dichos fendmenos aparecen cuando los sistemas se hacen extremadamente sensibles
a sus condiciones iniciales de posicion, velocidad, etcétera, de modo que
alteraciones muy pequefas en sus causas son capaces de provocar grandes
diferencias en los efectos. Como consecuencia de ello no es posible predecir con
exactitud como se comportaran dichos sistemas mas alla de cierto tiempo, por lo

que parecen no seguir ninguna ley, parecen regidos por el azar. (ibid., pp. 57 y 58).

Estas caracteristicas de los sistemas dindmicos, ha hecho pensar a quienes siguen atrapados
en el paradigma moderno de la simplicidad, que la complejidad no esta en los sistemas
mismos, sino que la complejidad seria una expresion de una deficiencia funcional, que
conlleva un desconocimiento o ignorancia transitoria del observador. De manera que con la
ayuda de herramientas “complejas”, como las matematicas y las computadoras, mejorara la
comprension de estos fendmenos, y desaparecera la complejidad. Se confunde la
“complejidad” con la “complicacion”.

En otros términos, el determinismo del viejo paradigma piensa que la incertidumbre
causada por la aleatoriedad de algunos fendmenos, se debe a la debilidad de los medios y
recursos cognoscitivos del espiritu humano. Al contrario, en el pensamiento complejo la
incertidumbre es ineliminable, porque es constitutiva de la realidad, en todas sus
dimensiones: fisica, bioldgica, social, nooldgica y ética. Por esta razon, la complejidad

pertenece a esa region del devenir que para Morin no es reductible a la logica:

Esto ocurre cuando experimentamos en nuestro camino de conocimiento que los
entes no se agotan en lo ensidico [neologismo de Castoriadis], tienen una dimension
poiética, es decir, manifiestan novedad, creacion y temporalidad (Cornelius
Castoriadis). En el seno de la complejidad hay una grieta por donde puede

asomarse la dimension poiética: abierta a la creacion de formas. Por eso el

** Metafora creada por el matematico y meteorélogo norteamericano Eduard N. Lorenz (1917-2008), al intentar hacer una prediccion del
clima atmosférico, que comunmente se expresa con las frases: "el aleteo de las alas de una mariposa se puede sentir al otro lado del
mundo" (proverbio chino) o "el aleteo de las alas de una mariposa puede provocar un Tsunami al otro lado del mundo", asi como "El
simple aleteo de una mariposa puede cambiar el mundo".
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poeta, dice Roberto Juarroz, inspirado en Rimbaud, es cultivador de grietas. (op.

cit., pp. 60y 61).

Por las mismas circunstancias que la idea de “complejidad”, igual suerte corre la vieja idea

del “Orden rey” (Morin, 2010a, p. 49), visto desde el pensamiento complejo.

El pensamiento complejo comprende el orden a través de una idea maés rica que la
idea de ley del determinismo, pues, ademas de ésta, incluye ideas de
constrefiimiento, estabilidad, constancia, regularidad, repeticidon, estructura e

invariancia. (ibid., p. 58).

El orden, desde la comprension del pensamiento complejo, no es universal, general, eterno
y contrario de la singularidad. Es un orden productivo, poiético, y su origen es

condicionado y aleatorio:

Al complejizar, la idea de orden se relativiza. El orden no es absoluto, sustancial,
incondicional y eterno, sino relacional y relativo, depende de sus condiciones de
aparicion, de existencia y de continuacion, y ha de ser reproducido sin cesar: todo
orden, cdsmico, bioldgico, etcétera, tiene fecha de nacimiento y, tarde o temprano,

tendra fecha de defuncion [entropia]. (ibid., p. 59).

La complejidad y la no-complejidad o simplificacion no solamente son unidas por el
pensamiento complejo, sino que éste los reconoce como en una relacion antagonista y
complementaria. No se trata de afirmar que la esencia del mundo es complejo y no simple,

sino que, aclara Morin:

Es que esa esencia es inconcebible. La complejidad es la dialdogica
orden/desorden/organizacion. Pero detras de la complejidad, el orden y el
desorden se disuelven, las distinciones se esfuman. El mérito de la complejidad es

el de denunciar la metafisica del orden. (2008c, pp. 145 y 146, negritas mias).
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Su lucha contra la metafisica del orden, al que pertenece el eidos platdnico, la ousia
aristotélica y el cogifo cartesiano, han quedado disueltos en la trama del complexus
moriniano; lo que ha hecho pensar que Morin privilegia el desorden, y a lo cual responde,

desde el primer volumen de E/ Método, La naturaleza de la naturaleza:

Yo he introducido, no solamente la idea de organizacidn, que estaba ausente de
ambas concepciones, sino que he  propuesto el  tetragrama
orden/desorden/interaccion/organizacion. Ese tetragrama no puede ser comprimido.
No podemos reducir la explicacién de un fendémeno ni a un principio de orden puro,
ni a un principio de puro desorden, ni a un principio de organizacion ultimo. Hay
que mezclar y combinar esos principios.

El orden, el desorden y la organizaciéon son interdependientes, y ninguno es

prioritario. (op. cit., pp. 150y 151).

La nocion de complejidad y el tetragrama, desarrollados por Morin en su pensamiento
complejo, son elementos tedricos claves para comprender la realidad en su dimension
fisica, bioldgica, social, nooldgica y ética; asi como comprender el largo proceso que
experimentd la construccion de su ética, la cual estd en los componentes de su triada
individuo <> sociedad <> especie. En cada uno de ellos acaecen
orden/desorden/interaccion/organizacion; ademas, tanto la triada como el tetragrama,
estan sujetos a los tres principios fundamentales de la complejidad, desarrollados por
Morin: de recursividad, dialégico y hologramatico.

En estos ultimos planteamientos, podemos ver a un filésofo que dinamita el
basamento de la metafisica del orden; a un cientifico revolucionarios que combina
magistralmente a la sociologia y a la antropologia, fundando la sociologia del presente y a
la antropologia compleja; y a un epistemologo que propone innovadores principios de gran

potencia heuristica para la construccion de una ciencia transdisciplinar.

(Cudles son las fuentes del pensamiento complejo? Los referentes cientificos del
concepto de complejidad son, la Teoria de Sistemas, la Teoria de la Informacion, la

Cibernética, y la teoria de la Auto-organizacion. (op. cit., pp. 41y 75).
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La Termodinamica de Ilya Prigogine®, introdujo en la Fisica y en la Quimica los conceptos
de inestabilidad, desequilibrio, desorganizacion, irreversibilidad y evolucion. Este autor
predice que con la nocion de complejidad, la humanidad conocera el fin de las certidumbres
y afirma que las teorias vagas, imprecisas e impotentes, contemporaneas son mas
significativas que las teorias exactas, precisas y poderosas de Newton o Einstein.

Fueron estas ideas las que liberaron el concepto de complejidad del sentido trivial
de confusion y complicacion, reuniendo orden con desorden y organizacion, asi como lo
uno y lo diverso.

La Teoria de los Sistemas del bidlogo austriaco Karl Ludwig von Bertalanfty (1901-
1972), tiene para Morin algunas facetas contradictorias, pero reconoce que se nutre de un
sistemismo fecundo que lleva en si un principio de complejidad, que tiene la virtud de
concebir al sistema como una unidad compleja, un todo, que no se reduce a la suma de sus
partes constitutivas, sino que es una nocidn ambigua que se sitia en un nivel
transdisciplinario que concibe, “tanto la unidad como la diferenciacion de las ciencias, no
solamente segun la naturaleza material de su objeto, sino también seglin los tipos y las
complejidades de los fendmenos de asociacion/organizacion”. (ibid., p. 42).

En este sentido, el creador del Pensamiento complejo reconoce a la Teoria de
Sistemas como un campo que se expande a todo la realidad cognoscible, y méas amplio que
la Cibernética; que la Teoria general de sistemas de Bertalanffy, sostiene que los seres
vivos pueden ser considerados como sistemas termodinamicos abiertos, lo que muestra
que la comprension de los sistemas se debe encontrar no s6lo en el sistema sino también en
su relacion con el ambiente. Sin embargo, Morin ve que toda realidad conocida, en un
sentido, desde el atomo hasta una galaxia, las moléculas, las células, todo organismo y la
sociedad, puede ser concebida como sistema, en tanto una asociacion combinatoria de
elementos diferentes.

Lo que interesa a Morin, es la aportacion que hace esta gran teoria a la construccion,
como dice, de un puente entre la termodindmica y la ciencia de lo viviente, que supera las
nociones fisicas de equilibrio/desequilibrio, conteniéndolos en un sentido. El segundo
principio de la termodindmica clasica, mejor conocido como “principio de entropia”,

requiere de los sistemas cerrados, como una piedra, una mesa, que estan en estado de

» Prigogine (1917 - 2003), autor de La nueva alianza. Metamorfosis de la ciencia; fisico, quimico, sistémico y profesor universitario
belga de origen ruso, Premio Nobel de Quimica en 1977, creador del concepto, en 1967, de estructuras disipativas.
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equilibrio, y por tanto los intercambios de materia y energia con el exterior son nulos. En el

caso de los sistemas abiertos, explica Morin:

Por el contrario, la constancia de la llama de una vela, la constancia del medio
interno de una célula o de un organismo, no estan ligados en modo alguno a un
equilibrio semejante; hay, por el contrario, desequilibrio en el flujo energético que
los alimenta y, sin ese flujo, habria un desorden organizacional que conllevaria una

decadencia rapida. (op. cit., p. 43).

En los seres vivientes sucede algo paraddjico, ya que las estructuras se mantienen al tiempo
que sus elementos constituyentes cambian. Las moléculas y las células se renuevan,
mientras que el conjunto permanece aparentemente estable y estacionario. Los sistemas
cerrados se degradan, o desorganizan, a consecuencia del principio de entropia; y los
vivientes, si no operan su clausura como sistemas, se desintegran.

Situacioén que, para Morin, ignoro6 la metafisica occidental cartesiana, que considerd
a los seres vivientes como entidades cerradas, y no como sistemas organizando su clausura
(autonomia) en y por su apertura. En los vivientes, es su apertura lo que permite su
clausura, concluye el autor.

Como consecuencia fundamental, se tiene que las leyes de organizacion de lo
viviente no son de equilibrio, sino de desequilibrio, que resulta en un dinamismo
estabilizado. También, se desprende que la inteligibilidad del sistema no se encuentra en el

sistema mismo, sino en su relacion con el ambiente:

La realidad esta, de alli en mas, tanto en el vinculo como en la distincion entre el
sistema abierto y su ambiente. (...) el sistema no puede ser comprendido mas que
incluyendo en si al ambiente, que le es a la vez intimo y extrafio y es parte de si

mismo siendo, al mismo tiempo, exterior. (ibid., pp. 44 y 45).

La nocién de sistemas abiertos, da lugar a una teoria de la evolucion, que proviene de las
interacciones entre sistema y eco-sistema, también concebido como un desborde del

sistema en un meta-sistema. Esto abre la puerta para su Teoria de Sistemas auto-eco-
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organizadores, fundamental para la construccion de su pensamiento complejo. En lo
sucesivo, Morin llamard “sistemas auto-eco-organizadores” a los sistemas vivientes;
mismos que en su evolucion acrecientan su complejidad.

Ahora se puede comprender que la relacion entre los sistemas abiertos (auto-eco-
organizadores) y el ambiente (el eco-sistema de orden material-energético -y
organizacional/informacional), produce el caracter determinado y aleatorio de la relacion
ecosistémica. Estamos en plena complejidad. Apoyado en Murayama, Morin explica que la
nocion de sistema abierto, también representa un cambio paradigmatico. Ver un objeto
como entidad cerrada implica una version clasificatoria, analitica, reduccionista del mundo,
una causalidad unilineal. Esta vision produjo excelencia en la Fisica de los siglos XVII a
XIX, pero los desarrollos de las ciencias contemporaneas han producido una revuelta
epistemologica, con la nocion de sistemas abiertos. Los que viven en el universo
clasificatorio siguen con la idea de que todos los sistemas son cerrados.

Morin hace una critica propositiva sobre la Teoria de Sistemas, al resaltar su
cardcter sincrético, que se ocupa de un middle-range (alcance intermedio), con mucha
abstraccion general despegada de lo concreto, y ubicada en un “holismo” totalizante, que
poco ha explorado la auto-organizacion y la complejidad: “Queda un enorme vacio
conceptual, entre la nocidon de sistema abierto y la complejidad del sistema viviente mas
elemental, que las tesis de Bertalanffy sobre la ‘jerarquia’ no llegan a rellenar.” (ibid., p.
46).

Al mismo tiempo, reconoce que esta teoria, que no llega a formar un modelo,
responde a una necesidad de urgencia creciente; p.ej. “el estudio sistémico del informe
Mendows sobre el crecimiento (MIT) ha introducido la idea de que el planeta Tierra es un
sistema abierto a la bidsfera, y ha suscitado una toma de conciencia y una alarma
fecundas.”. (ibid., p. 47, Nota). Y, ademas, reflexiona que el sistemismo contiene el germen
de la unidad de la ciencia, y si ha de ser superado debe ser integrado. Por ello, nos
recomienda los avances en esta materia, del texto La Teoria del Sistema General, de Jean-

Louis Le Moigne.

La informacion:
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Otra de las fuentes tedricas del pensamiento complejo, reconocidas reiteradamente por
Morin, es la Teoria de la Informacion.

La nociéon de informacion también puede encontrarse en la Cibernética y en la
Teoria de Sistemas. Esta nocién surgida con Hartley, fue significativamente desarrollada
por Shannon y Weaver, tanto en su aspecto comunicacional, como en el estadistico. Su
primer campo de aplicacion fue en la Telecomunicacion. Pero fue en la Cibernética donde
cobro un sentido organizacional: “de hecho, un ‘programa’ portador de informacion no
hace mds que comunicar un mensaje a un ordenador que computa cierto nimero de
operaciones.”. (op. cit., p. 48). Este aspecto es el que va a recuperar Morin para seguir
construyendo su Pensamiento complejo.

La Teoria de la Informacion fue extrapolada heuristicamente al campo bioldgico,
desde que se concibié que la autorreproduccion de la célula fuera posible por una
duplicaciéon de un material genético o ADN, y que éste sea un mensaje que orienta y
programa el funcionamiento de la célula. La célula puede ser cibernetizada, a través de la
informacion. La reproduccion se va a concebir como la copia de un mensaje, como una
emision-recepcion integrable al marco de la Teoria de la comunicacion. Inclusive, dice
Morin, la mutacion genética fue asimilada a un “ruido” perturbador de la de la emision del
mensaje, y provocador de un “error” perturbador en la conformacion del nuevo mensaje.
“Aqui también una teoria de origen comunicacional era aplicada a una realidad de tipo
organizacional.”. (ibid., p. 48). Esta nocion de “informacion organizacional”, es lo que
importa a Morin, porque entonces la nocion de informacion podia integrarse en la nocion
de organizacion bioldgica y a la Termodinamica; o sea, a la Biologia y a la Fisica.

Esto es asi, al punto que se encontré una relacion inversa entre la ecuacion de
probabilidad de la entropia (S=Klnp), que expresa la tendencia al crecimiento en el seno
del sistema, del desorden por sobre el orden, de lo desorganizado por sobre lo organizado, y
la ecuacion de Shannon de la informaciéon (H=KInP); lo cual implica que la entropia crece
de manera inversa a la informacién; y, en consecuencia, Brillouin explico la equivalencia
entre la informacion y la entropia negativa o neguentropia. “Es decir que la neguentropia no
es nada mas que el desarrollo de la organizacion, de la complejidad.”. (ibid., p. 49). Se ha
reencontrado el lazo entre organizacion e informacion, que permite aprehender el ligamen y

la ruptura entre el orden fisico y el orden viviente.
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El concepto de informacion era el concepto elemental desconocido para la fisica, y es
inseparable de la organizacion y de la complejidad bioldgica. “Hace entrar en la ciencia al
objeto espiritual que no podia encontrar lugar mas que en la metafisica.”. (op. cit., p. 49).

Como en otros casos, Morin advierte que el de informacién es un concepto
problematico, no un concepto solucion; indispensable, pero aun no elucidado y elucidante,
que presenta grandes lagunas y grandes incertidumbres, como todo lo que implica la
complejidad, por lo que hay que evitar caer en la “ideologia informacional” que reifica y
sustancializa, al nivel de la materia y la energia.

El concepto de organizacion, retomado por Morin, es una etapa mas en su camino

hacia la construcciéon del pensamiento complejo, su teoria especial de la complejidad.

La organizacion:

La Cibernética, la Teoria de Sistemas y la Teoria de la informacion, son fecundas e
insuficientes a la vez, por lo que piden por una Teoria de la Organizacion. Asi, Piaget ha
planteado el concepto de organizacion como central de la Biologia, y Francoise Jacob
entiende que la Teoria General de las Organizaciones esta atin por edificarse.

Morin piensa que la organizacion es una nocion decisiva que “puede elaborarse a
partir de una complejizacion y de una concretizacion del sistemismo... como un desarrollo,
aun no logrado, de la Teoria de Sistemas.”. (ibid., p. 51).La Biologia, en la que profundizé
en su época del Instituto Salk, en la Jolla, California, rememorada en paginas anteriores, ha
evolucionado del organicismo (Schaffle, Lilienfeld, Worms, Spencer) al organizacionismo.
El primero se fundamenta principalmente en las analogias fenoménicas, planas y triviales,
entre la sociedad y el organismo animal. El segundo, va més lejos, porque se esfuerza “por
encontrar los principios de organizacion comunes, los principios de evolucion de esos
principios, los caracteres de su diversificacion.”. (ibid., p. 51y 52).

Sin embargo, el organicismo romantico del Renacimiento y del pensamiento chino,
siempre ha pensado que el organismo obedece a una organizacién compleja y rica, que no
se reduce a principios simples, a ideas claras y distintas (Descartes), o una vision

mecanicista;
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Su virtud estd en la intuicion de que la organizacion vital no puede ser comprendida
con la misma légica que la organizacion de la maquina artificial, y que la
originalidad l6gica del organismo se traduce en la complementariedad de términos
que, segin la ldgica clasica, son antagonistas, mutuamente rechazantes,

contradictorios.(ibid., p. 52).

Aun asi, el autor ve que el organicismo, influido por el vitalismo, sélo supone una
organizacion completa, que contiene un principio vital, pero no propone una nocidon
compleja de organizacion, que realmente supere el reduccionismo del organicismo. Por el
contrario, lo que el pensamiento complejo propone es aproximarnos un poco mas al
problema de lo viviente: “Porque es justamente con la vida que la nocidon de organizacion
toma un espesor organismico, se vuelve un misterio romantico.”. (ibid., p. 53). Lo viviente
tiene estos rasgos, que no tienen las maquinas artificiales, sujetas a la entropia (sistemas
cerrados tendientes a la desorganizacion). Se trata de una nueva relacién con la entropia,
“para crear neguentropia, a partir de la entropia misma; una légica mucho més compleja y
sin duda diferente de aquella de toda méaquina artificial.”. (ibid., p. 53).

Estan puestas las condiciones teoricas para el abordaje de una nocién mas compleja
que la de organizacion, a partir de una realidad organizacional viviente: el fenomeno de

auto-organizacion.

La auto-organizacion:
La Cibernética, la Teoria de Sistemas, la Teoria de la Informacién y el Estructuralismo, no
tienen, dice Morin, la posibilidad de aprehender a la organizacion viviente o auto-
organizacion en toda su complejidad; inclusive el concepto avanzado de organizacion
desarrollado por Piaget, sigue ciego al prefijo recursivo “auto”, de gran importancia
fenoménica y epistemologica.

El problema de la auto-organizacién® tiene dos antecedentes: la Teoria de los

Autématas auto-reproductores, de J. von Newman y una tentativa de teoria meta-

* El término "autoorganizacién” fue introducido por vez primera por Immanuel Kant en la Critica del juicio y recuperada en 1947 por
parte del psiquiatra e ingeniero W. Ross Ashby. El concepto fue pronto utilizado por los cibernetistas Heinz von Foerster, Gordon Pask,
Stafford Beer y el propio Norbert Wiener, en la segunda edicion de su "Cybernetics: or Control and Communication in the Animal and
the Machine" (MIT Press 1961). El concepto de "autoorganizacién" fue adoptado por todos aquellos asociados a la Teoria de Sistemas en
la década de 1960, pero no se convirtio en un concepto cientifico comin hasta su adopcion por parte de los fisicos y, en general, de los
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cibernética: Von Foerster, Ashby, Gottard Gunther, entre otros. Al primero le reconoce la

autoria de este valioso concepto:

Incitado por Henry Atlan, mi altimo gran descubrimiento fue el pensamiento de ese
magnifico espiritu tan poco conocido, Heinz von Foerster, que me aportd la
concepcion de la autoorganizacion, que comprende la paradoja segin la cual no
puede haber autoorganizacion sino mediante una energia exterior. Foerster también
me aport6 la idea del bucle recursivo, que desarrollé en EI Método. (Morin, 2010c,

p. 154).

Pero dado el estado actual de la tecnologia, no fue posible su aplicacion a la creacion de
una maquina artificial auto-organizada y auto-reproductora. Por su parte, la teoria de la
auto-organizacion, fue hecha para comprender lo viviente; “Pero permaneci6 demasiado
abstracta, demasiado formal para tratar los datos y los procesos fisico-quimicos que hacian
a la originalidad de la organizacion viviente.”. (Morin, 2008c, p. 54). Por lo tanto, no pudo
aplicarse a nada practico; necesitaba una revolucion epistemoldgica, ain mas que la
Cibernética. Mas que una teoria, son posiciones de partida, concluye Morin.

Especifica el autor que, desde 1945, Schrodinger puso de relieve la paradoja de la
organizacion viviente, que no parece obedecer al segundo principio de la Termodindmica
(entropia). Ademas, von Newmann “inscribi6 la paradoja en la diferencia entre la maquina
viviente (auto-organizadora) y la maquina artefacto (simplemente organizada)”. Esta
ultima, constituida por componentes extremadamente fiables (p. ej. motor de un coche) en
sus componentes, pero poco fiable en su conjunto; cualquier falla de una de sus partes, hace
fallar a la totalidad, y necesita la intervencion exterior, del mecéanico. A la inversa, en la
maquina viviente (auto-organizada), sus componentes son poco fiables, porque las
moléculas, células y los oOrganos se degradan o desorganizan rapidamente, pero el
organismo sigue idéntico a si mismo aunque sus componentes se hayan renovado
totalmente. Por tanto, hay una diferencia entre los sistemas organizado y auto-organizado,

en su naturaleza, y también en su logica. Esto, escribe Morin:

investigadores de los sistemas complejos en las décadas de los setenta 'y ochenta. Recuperado de:
http://es.wikipedia.org/wiki/Autoorganizaci%C3%B3n.
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(...) muestra también que hay un lazo consustancial entre desorganizacion y
organizacion compleja, porque el fendmeno de desorganizacion (entropia) prosigue
su curso en lo viviente, mas rapidamente aun que en la méaquina artificial; pero, de
manera inseparable, estd el fenomeno de reorganizacion (neguentropia)... el lazo
entre la vida y la muerte es mucho mas estrecho y profundo, que lo que hubiéramos
podido, metafisicamente, imaginar. La entropia, en un sentido, contribuye a la
organizacion que tiende a arruinar y, como veremos, el orden auto-organizado no
puede complejizarse mas que a partir del desorden o, mas aun, a partir del ‘ruido’

(von Foerster), porque estamos en un orden informacional”. (op. cit., pp. 55y 56).

En estas primeras conclusiones, Morin integra criticamente las diversas teorias que dan
origen a la complejidad y al Pensamiento complejo: Teoria de sistemas, Teoria de la
Informacion, Cibernética, Termodindmica, Teoria de los Autématas auto-reproductores y
Teoria de la auto-organizacion. Por ello, afirma Morin que el fundamento de la auto-
organizacion no depende de la 16gica de las cosas mecanicas, sino de una logica de la
complejidad; Ahondando en su idea, el autor explica que “la idea de auto-organizacion
opera una gran mutacion en el status ontologico del objeto, que va mas alla de la ontologia
cibernética.”. (ibid., p. 56). Porque los objetos fenoménicos estrictamente fisico-quimico no
tienen un principio de organizacion interno; el objeto cibernético, como la maquina
artificial, si lo tiene pero externo, es debido al hombre; “Por el contrario, para los objetos
auto-organizadores, hay adecuacion total entre la forma fenoménica y el principio de
organizacion.” Por tanto el objeto auto-organizado es fenoménicamente “individual”. La
individualidad es exclusiva de los vivientes.

Los objetos auto-organizadores, también poseen ‘“autonomia”, relativa. Es
autonomia organizacional, organismica y existencial. Individualidad y autonomia sélo eran
privilegios del sujeto, que la Cibernética no pudo inocular en el objeto, y por la teoria de la
auto-organizacion fue posible; y correlativamente, ahora se puede entrever cdémo la
subjetividad humana puede encontrar sus fuentes, sus raices, en el asi llamado mundo
“objetivo”, deduce Morin. Estamos a un paso de las fronteras entre el mundo de los objetos
fisico-quimico-bioldgico de un lado; y el sujeto del otro, que, a su vez, los contiene en su

constitucion natural.
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Hasta aqui, vemos un avance notable en la aprehension y comprension de los niveles de
complejidad de los objetos, y como las teorias contemporaneas van dando cuenta de ella;
aumentando, a la vez, la complejidad de sus construcciones tedricas; que para Morin, en su
propio proceso meta cognitivo, son fuentes de enriquecimiento de su Teoria del
pensamiento complejo, en ciernes.

El pensamiento complejo moriniano, da un paso adelante en la comprension del

status ontologico de los objetos, cuando agrega:

Pero al mismo tiempo que el sistema auto-organizador se desprende del ambiente y
se distingue de €I, y de alli su autonomia y su individualidad, se liga tanto mas a ese
ambiente al incrementar la apertura y el intercambio que acompafan a todo progreso

de la complejidad: es auto-eco-organizador. (op. cit., p. 57).

Es auto-eco-organizador, porque el ambiente (eco), juega un rol co-organizador. El sistema
auto-eco-organizador tiene ligada su individualidad a relaciones mas ricas con el ambiente:
“Si bien mas auténomo, estd menos aislado. Necesita alimentos, materia/energia, pero
también informacion, orden (Schrodinger)”. (ibid., p. 57).

Seguramente nos ha quedado que la complejidad de los objetos, aprehendida por las
diferentes teorias que hemos visto sucintamente, es un fenémeno cuantitativo, una cantidad
extrema de interacciones e interferencias entre un niimero muy grande de unidades; sin
embargo, como va a explicar el Pensamiento complejo de Morin, la complejidad
comprende también la incertidumbre en el seno de los sistemas ricamente organizados;
tiene que ver con sistemas semi-aleatorios y la mezcla de orden-desorden en los sistemas
organizados y auto-organizados.

La Cibernética, que tanto aportd a la comprension de la complejidad del status
ontolédgico de los objetos, como le gusta decir a Morin, y también aport6 al desarrollo meta
cognitivo del pensamiento de Morin, reconocié la complejidad, pero para rodearla, para
ponerla entre paréntesis. Es el principio de la caja negra (black-box). Estudiaba y
relacionaba los inputs, outputs, el feedback, pero, cuestiona Morin, “sin entrar, sin

embargo, en el misterio de la caja negra”.
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El problema epistemolégico de la complejidad, que resuelve el Pensamiento complejo, es
entrar en la caja negra; es decir, la complejidad organizacional y la complejidad logica.
Pero no se trata, advierte Morin, de renovar la concepcion del objeto, como ya se ha
explicado, “(...) sino de revertir las perspectivas epistemolédgicas del sujeto, es decir, del
observador cientifico;” (ibid., p. 60). Lo cientifico, en el paradigma de la simplicidad,
siempre ha sido eliminar la imprecision, la ambigiiedad y la contradiccion; al contrario del
paradigma de la complejidad, y como vimos al revisar la trayectoria del pensamiento de

Morin;

Pero hace falta aceptar una cierta imprecision y una impresion cierta, no solamente
en los fendmenos, sino también en lo conceptos, y uno de los grandes progresos de
las matematicas de hoy es el considerar los fuzzy sets, los conjuntos imprecisos

(Abraham Moles, Les sciences de [’'imprecis, du Seuil, 1990).”. (ibid., pp. 60 y 61).

El cerebro humano, como demuestran los avances de las neurociencias, es superior a la
computadora, justamente al poder trabajar con lo insuficiente y lo impreciso. Por ello hay
que aceptar la ambigiiedad en la relacion sujeto/objeto, orden/desorden, auto/hetero-
organizacion; reconocer la libertad o la creatividad, imprescindibles para estudiar al sujeto,
y que son inexplicables fuera del nuevo paradigma de la complejidad. Problema teorico-
practico sobre el que volverd, una y otra vez, el autor; sobre todo en su propuesta educativa,
que estudiaremos en el capitulo siguiente.

Aunque Von Newman mostr6 el acceso logico a la complejidad, reflexiona Morin,
nuestro aparato-logico matematico actual se adapta a ciertos aspectos de la realidad
fenoménica y no a los aspectos verdaderamente complejos. Por su parte, Piaget se detuvo a
orillas del Rubicon (ibid., p. 61), como Julio César durante la conquista de las Galias
(Suetonio), porque Unicamente acomoda la organizacion viviente a la formalizacion logico-
matematica ya constituida. Morin, gladiador del pensamiento, ambiciona cruzar el Rubicon
del paradigma de la simplicidad, para aventurarse en las nuevas tierras de la complejidad,
dice: “Trataremos de ir, no de lo simple a lo complejo, sino de la complejidad hacia atn
mas complejidad. Lo simple, repitdmoslo, no es mas que un momento, un aspecto entre

muchas complejidades (microfisica, macrofisica, bioldgica, psiquica, social).”. (op. cit., p.
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61). La complejidad de la auto-eco-organizacién, implica autonomia, individualidad,
riquezas de relacion con el ambiente, aptitudes para el aprendizaje, inventiva, creatividad,
etc. Y al estudiar el cerebro humano, se entrara a fendémenos de muy alta complejidad, que
requieren de un nuevo concepto, acuiiado por Morin, exclusivo para intentar comprender el
fendmeno humano: la hipercomplejidad.

No debemos pasar de largo sin destacar el salto cuantico que ha dado el
pensamiento complejo al transitar de la complejidad de un modo de organizacion el de la
materia no viviente, a uno mas complejo el de la materia auto organizada de lo viviente.
Todo ello indispensable para poder arribar afios después a los sistemas auto reflexivos,
capaces de construir sistemas morales que se vuelven sobre si para construir la ética
compleja, que no es otra cosa que su antropoética. La sinfonia de largo aliento avanza
inexorable; y también esto es lo que hay que comprender, si se quiere entrar en la

espiral del torbellino del pensamiento complejo, sin ser arrastrado.

El sujeto y el objeto:
Las teorias de la auto-organizacion y la complejidad establecen un sustrato entre los
universos fisico y bioldgico, y la nocidon de hipercomplejidad tiende un puente entre estos y
el universo antropologico, asegurando la comunicacion entre todas las partes de lo que
llamamos “real”. Los conceptos de fisica y biologia se complejizan y agrandan, y
abandonan el reduccionismo simplificador. Estamos frente a una apertura tedrica que
permite la emergencia de lo que habia sido rechazado fuera de la ciencia: el mundo y el
sujeto.

La nocién de sistema abierto que hemos tratado se amplia no solamente sobre la
fisica, sino mas amplia y profundamente sobre la physis, o naturaleza ordenada y
desordenada de la materia, “sobre un devenir fisico ambiguo que tiende a la vez al desorden
(entropia) y a la organizacion (constitucion de sistemas cada vez mas complejos).”. (ibid.,
p. 63). Esta nocion refiere a la nocién de ambiente, en el que la physis ya no es el Gnico
fundamento, sino el mundo como horizonte de realidad mas vasto, y abierto al infinito;
porque todo eco-sistema puede volverse sistema abierto dentro de otro eco-sistema mas

vasto, etc.

100



En este sistema abierto “El sujeto emerge al mismo tiempo que el mundo” (op. cit., p. 63),
desde el punto de partida sistémico y cibernético. Ha quedado atrds el sujeto de la
conciencia de la filosofia de la modernidad, iniciada por Descartes, que separa la res
cogitans de la res extensa. Rasgos humanos, como finalidad, programa, comunicacién, son
incluidos en el objeto-maquina. El sujeto emerge, a partir de la auto-organizacion, cuando
autonomia, individualidad, complejidad, incertidumbre, ambigiiedad, se vuelven caracteres
propios del objeto. “Cuando, sobre todo, el término ‘auto’ lleva en si la raiz de la
subjetividad.”. (ibid., p. 63). Puede decirse que el sujeto es el objeto, pero auto-organizado,
complejizado, o hipercomplejizado. Es el final de la separacion radical sujeto-objeto del
paradigma simplificador, y se cierra el abismo epistemoldgico de la relacion sujeto-objeto,
que pasa a ser un problema de la epistemologia de segundo orden, tal como nos dice el Dr.

Carlos Delgado, refiriéndose a Jesus Ibafiez:

“(...) de la modernidad a nuestros dias pueden distinguirse dos modos de
pensamiento bien delimitados, el simple que piensa el objeto, los sistemas
observados -epistemologia de primer orden-, y el complejo, que piensa el
pensamiento del objeto, los sistemas observadores —epistemologia de segundo
orden. En el centro de esta distincidon se encuentra el reconocimiento de que los
actos cognitivos son el resultado de la actividad del sujeto, lo que implica, en mayor
o menor grado, la presencia de reflexividad y artificialidad. (2011, p. 65, negritas

mias).

Y También deviene un problema antropoldgico. Asi, la antropologia compleja de Morin
esclarece su epistemologia compleja, y el pensamiento complejo moriniano es diferenciado

de las teorias del caos determinista:

En ese sentido, debemos hablar de pensamiento complejo para diferenciarlo de las
teorias del caos determinista... Debemos hablar de pensamiento complejo porque
nos introduce en una epistemologia de segundo orden o del conocimiento del

conocimiento. Una epistemologia compleja cuyo esfuerzo se oriente, no tanto al

101



estudio de los sistemas observados, como a las dinamicas reflexivas. (Morin et. al,

2003, p. 63, negritas mias).

En otros términos, la auto-referencia llevara a la conciencia de si, la auto-reflexividad
llevara a la reflexién®’, y a la aparicion, segin G. Gunther, de “sistemas dotados de una
capacidad de auto-organizacion tan elevada como para producir una misteriosa cualidad
llamada conciencia de si (conciousness or self-awareness)” (Morin, 2008c¢, p. 64); o en otro
orden de ideas, a la aparicion del “para-si” como una fisura en el seno del “en-si”, en
términos del primer Sartre, fenomendlogo y, quiza, Gltimo filésofo de la conciencia, de
herencia cartesiana.

Este sujeto emerge también en sus caracteristicas existenciales; es el sujeto
existencial estudiado por Kierkegaard, fundador del existencialismo, con su irreductible
individualidad, autosuficiente, recursivo, porque se vuelve siempre sobre si mismo; y, a la
vez, insuficiente, en tanto ser abierto, que siempre tiene que elegir y decidir; que “Lleva en
si la brecha, la fragmentacion, la pérdida, la muerte, el mas alla.” (ibid., p. 64). La angustia,
podriamos agregar.

El pensamiento complejo cuenta con el mundo y reconoce al sujeto; “un sujeto
pensante, ultimo desarrollo de la complejidad auto-organizadora.”. (ibid., p. 64). Que se ha
desarrollado después de mil etapas, condicionado por un eco-sistema, y cada vez mas rico,
vasto: complejo. “el sujeto y el objeto aparecen asi como las dos emergencias ultimas,
inseparables de la relacion sistema auto-organizador/ecosistema.”. (ibid., p. 64).

Morin propone una reflexion epistemologica de este proceso de emergencia del

sujeto:

Ahora bien, se puede entender que sistemismo y Cibernética son algo asi como la
primera etapa de una nave espacial que permite el lanzamiento de una segunda
etapa, la teoria de la auto-organizacion, la cual, a su vez, enciende una tercera etapa,

epistemologica: la de las relaciones entre el sujeto y el objeto. (ibid., pp. 64 y 65).

*7 “Sobre la teoria de los sistemas reflexivos son pertinentes, no sélo los diferentes volumenes de la obra general de Morin titulada EI
Meétodo, sino también las obras de Von Foerster y Von Glaserfield. También se suman a ella, las obras de Umberto Maturana y
Francisco Varela. Por otro lado y tomando como base la teoria de la autorreferencia de estos ultimos, en el campo de la teoria de la
sociedad se destaca la obra de Niklas Luhmann.” Morin, E. et al (2002): Educar en la era planetaria. 1* ed., Editorial Gedisa, Barcelona,
p. 63. Pie de pagina. Negritas mias.
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Por su parte, el discipulo de Morin, y también co-autor de un libro, el filosofo Carlos
Delgado, sintetiza metaféricamente los saberes que anteceden e integran el pensamiento

complejo:

El antimétodo se presenta como una edificacion de varios pisos. En la base se
encuentran los desarrollos conceptuales provenientes de la teoria de la informacion,
la cibernética y la teoria de los sistemas —teorias que aportan conceptos esenciales
como informacion, retroalimentacion y las lecciones sistémicas sobre la relacion
parte-todo. El segundo nivel esta constituido por las ideas de la autoorganizacion —
desarrolladas por las versiones de J. von Neumann, H. von Foerster, H. Atlan, I.
Prigogine. Y el tercer nivel estd integrado por tres principios esenciales: el principio
dialégico (la solucion de una contradiccion no estd en la eliminacion de los
contrarios, sino en la consideracion de lo contrario, la uniéon de las nociones
antagdnicas), el principio de recursion organizativa (no solo retroaccion -feed back-,
sino produccién y autoorganizacion, la red de autoproduccién y compenetracion de
efectos sobre si mismos), y el principio hologramatico (que implica pensar una
nueva relacion parte-todo, donde la parte estd en el todo, y el todo esta en la parte).

(op. cit., p. 85).

Morin acusa que la ciencia occidental positivista elimind al sujeto, porque el objeto es
independiente de ¢él, y puede ser observado y verificado en tanto tales; el sujeto es el
rechazado, como perturbacion o ruido, por indescriptible, que hay que eliminar para lograr
el “conocimiento objetivo”, segin el criterio objetivista: “El pensamiento moderno
excluy6 la subjetividad y construy6 una objetividad basada en la exclusion del sujeto... La
nueva nocion de lo complejo lo asume como atributo irreductible de la naturaleza, de la
cual el sujeto forma parte.” (ibid. p. 89). El sujeto, dice Morin, se vuelve fantasma del

universo objetivo:

No hay nada en nuestras teorias actuales del pensamiento que nos permita distinguir

logicamente entre un objeto como una piedra y un sujeto como unidad de

103



conciencia, el cual aparece s6lo como un pseudo-objeto si lo ubicamos en el cuerpo
de un animal o de un ser humano y lo llamamos Ego. (G. Gunther). (Morin, 2008c,

p. 65)

Este sujeto rechazado por la ciencia positivista, toma revancha, dice Morin, en el campo de
la moral, la Metafisica y la ideologia. En esta tltima, se vuelve soporte del humanismo,
nueva religion del hombre, ahora considerado sujeto, y creido rey sobre el mundo de los
objetos, a los que puede manipular, transformar, acusa Morin; también destruir, valdria
agregar. Esta valiosa reflexion del autor de Tierra-Patria sobre el futuro apunta a las raices
del mal que hoy aqueja a toda la humanidad: el calentamiento del planeta, con la real
amenaza a todas las especies, incluyendo a este “objeto reflexivo”; o mas bien: sujeto
moralmente irreflexivo.

Metafisicamente, este moderno sujeto cognoscente, cartesiano, reubica al
destronado objeto como un palido fantasma o un espejo lamentable de las estructuras del
entendimiento humano. El sujeto ha sido trascendentalizado, al ser excluido del mundo de
los objetos. Estos han sido disueltos, metafisicamente, en el sujeto pensante de René
Descartes; pensador moderno, primero en dividir radicalmente a la sustancia en res extensa,
como dominio de las ciencias de la modernidad, y la res cogitans, como primer principio de
realidad, y campo de las filosofias de la conciencia y las neurociencias. Esta dualidad,
advierte Morin, habra de marcar al occidente moderno hasta nuestros dias. Es la base del
paradigma simplificador, ya expuesto en este trabajo, y principio rector del disefio de la
mayor parte de la curricula de los sistemas educativos del mundo, y su consecuente
fragmentacion y departamentalizacion.

En este paradigma, el concepto de sujeto esta obstaculizado a nivel empirico e
hipertrofiado a nivel trascendental; por lo que en ambas situaciones, desprovisto el sujeto
de un ambiente, aniquila al mundo y se encierra en el solipsismo. Esta es la gran paradoja,
porque sujeto y objeto son indisociables entre si y de su ambiente, y no deberian quedar
reducidos a elegir entre el sujeto metafisico y el objeto positivista. En sintesis, y desde su

pensamiento complejo, Morin explica el paradigma clave de occidente:
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El objeto es lo cognoscible, lo determinable, lo aislable y, por lo tanto, lo
manipulable. Contiene la verdad objetiva y, en ese caso, es fodo para la ciencia,
pero al ser manipulable por la técnica, es nada. El sujeto es lo desconocido,
desconocido por indeterminado, por espejo, por extrafio, por totalidad. Asi es que en
la ciencia de Occidente, el sujeto es el todo-nada; nada existe sin €él, pero todo lo
excluye; es como el soporte de toda verdad pero, al mismo tiempo, no es mas que

‘ruido’ y error frente al objeto. (ibid., p. 69).

Frente a este paradigma reductor y simplificador del sujeto y del objeto, Morin propone un
nuevo paradigma que reconozca la complejidad del sujeto, el objeto y el ambiente; que
comprenda la relacion dialdgica, recursiva y hologramatica de la triada sujeto-objeto-

ambiente; en términos de Carlos Delgado:

La tesis dialéctica que afirma que no hay objeto del conocimiento, sin sujeto del
conocimiento se ha profundizado en direccion al sujeto y a su contexto de
interaccion con el objeto. ‘El conocimiento implica un sujeto que conoce y no
tiene sentido o valor fuera de este’ (Le Moigne), o como ha planteado Von
Foerster, se hace necesaria ‘una epistemologia que d¢ cuenta de si misma’, que sea

responsable a lo interno del sujeto. (op. cit., p. 87, negritas mias).

Se trata de un “enfoque relacional” del sujeto y el ambiente, como lo propone el Dr.
Delgado (2011), desde los postulados constructivistas de Von Foerster, contra un enfoque
objetual, tradicional y simplificador: en el enfoque objetual “5) el sujeto tiene la funcion
de percibir y describir, denotar al mundo; 6) ambiente, entorno, medio y medio ambiente
son lo mismo y todos son externos;” En el enfoque relacional, complejo y

antisimplificacion, donde:

5) el sujeto distingue, y pertrechado de un marco teérico de referencia, desde ¢l
describe; 6) el entorno es especificado por el organismo, forma parte de su etologia,
y el ambiente es una descripcion del observador que no tiene que ver

necesariamente con el entorno; (op. cit., pp. 67 y 68)
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Por tanto, al conocimiento, desde el paradigma de la complejidad, le es imprescindible el
sujeto; pero un sujeto complejo que conoce, valora, se comunica y actua; es decir, que
realiza los elementos cualificadores de la actividad humana, en tanto categoria filoséfica de
la hermenéutica ecosodfica del Dr. Pupo Pupo; y, también, interactiia y coexiste dentro y con

un sistema reflexivo, enfatiza Delgado:

La reflexividad permite dar cuenta de la coexistencia de dos series de relaciones, la
de los sujetos que intentan objetivizar, y la de la realidad que se intenta objetivar...
no pueden definirse los sistemas investigados al margen de la presencia del sujeto:
‘un sistema es una realidad compuesta por un sujeto y la realidad que ese sujeto
intenta objetivizar’ (Navarro, P., 1990:51)... Un sistema es reflexivo ‘en la medida
en que en su seno se generan efectos reflexivos, es decir, interferencias entre la
actividad del sistema abierto y la actividad objetivizadora del sujeto’ [“Sistemas

reflexivos”, Pablo Navarro]. (ibid., pp. 69 y 70, negritas mias).

Con la influencia de la microfisica, donde sujeto y objeto estan mutuamente relacionados, y
la Cibernética, con su concepto de auto-organizacion, la nueva concepcion de la relacion
sujeto-objeto se libera de la alternativa reduccionista determinismo/azar, ya que el sistema
auto-organizador necesita de ambas condiciones para su propia auto-determinacion; y al
partir del concepto de sistema abierto, de la presencia consustancial del ambiente, de la
interdependencia sistema/eco-sistema, el paradigma de la complejidad escapa de la

disyuncioén y anulacion del sujeto y el objeto; sigue esclareciendo Delgado:

El pensamiento complejo rechaza la postulacion de un determinismo universal.
Segun las palabras de E. Morin: ‘El universo no esta sometido a la soberania
absoluta del orden, sino que es el juego y lo que estd en juego de unan dialogica
(relacion antagonista, competidora y complementaria) entre el orden, el desorden y
la organizacion’ (Gonzalez, S., 1999: 65). Lo que constituye una formulacion
absolutamente opuesta a la dicotomia cartesiana del sujeto y el objeto. Se afirma la

primacia no del sujeto, sino del contexto intersubjetivo en la relacién cognoscitiva,
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puesto que el sujeto emerge del contexto de su interaccion con el mundo desde el
conocimiento. El conocimiento implica un contexto intersubjetivo y no tiene

valor fuera de él. (op. cit., p. 91, negritas mias).

Y, desde su pensamiento complejo, ya avanzada su gran teoria, Morin explica:

Si parto del sistema auto-eco-organizador y lo remonto, de complejidad en
complejidad, llego finalmente a un sujeto reflexivo que no es otro que yo mismo
que trato de pensar la relacion sujeto-objeto. E inversamente, si yo parto de ese
sujeto reflexivo para encontrar su fundamento o, al menos, su origen, encuentro mi
sociedad, la historia de esa sociedad en la evolucion de la humanidad, el hombre
auto-eco-organizador.

Asi es que el mundo esta en el interior de nuestro espiritu, el cual estd en el
interior del mundo. En ese proceso, sujeto y objeto son constitutivos uno del otro.

(2008c, p. 69, negritas mias).

Fiel al espiritu de la complejidad, advierte contra un optimismo ingenuo que pretendiera
que se ha arribado a una vision unificadora y armoniosa; y en clara alusion a Heisenbeg,
sentencia: “No podemos escapar a un principio de incertidumbre generalizado™ (ibid., p.
70). Las nociones de sujeto y objeto son perturbadas profundamente una por la otra. Hay
una incertidumbre fundamental, ontoldgica, en la relacion del sujeto y el ambiente. Sujeto y
objeto deben permanecer abiertos, el uno respecto del otro, y ambos respecto del ambiente,
que a su vez se abre continuamente, necesariamente, mas alld de los limites de nuestro
entendimiento.

Al referirse a la complejidad de la cognicidon en las teorias contemporaneas,

Delgado explica:

Una de las primeras expresiones teoricas fue la soluciéon de la paradoja de la
observacion de la realidad ondulatoria o corpuscular por Heisenberg. La inclusion
del sujeto en las consideraciones tedricas y su posicion especial como observador es

el asunto epistemologico de fondo. La observacion de una realidad ondulatoria o
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corpuscular depende la interaccion que se establece entre el observador y su
referente. Sujeto y objeto aparecen aqui no separados como entidades ontologicas
absolutamente opuestas e independientes. Toda observacién es transformacion.

(op. cit., p. 77, negritas mias).

Esta fisura ontologica™ es la que aporta la incertidumbre en el conocimiento humano, que
abre la posibilidad de un conocimiento a la vez mas rico y menos cierto. Por tanto, la
incertidumbre, serd un principio esencial a considerar en toda la antropologia,
epistemologia, ética y pedagogia moriniana.

En el contexto epistemoldgico de la modernidad, el sujeto metafisico toma revancha
dentro de la moralidad occidental, y se constituye en su piedra angular: “Moralmente, es el
sitial indispensable de toda Etica” (Morin, 2008c, p. 66, negritas mias). Toda la ética del
occidente moderno estd fundada en este sujeto pensante, cognoscente, separado
radicalmente del objeto y del ambiente; es el sujeto del imperativo categdrico kantiano, por
un lado; con la ruptura del sujeto existencial, de la angustia frente a la eleccion,
kierkegaardiano, por el otro lado.

Reconociendo las enormes contribuciones de ambos pensadores a la construccion de
la ética y la moralidad occidental, son los dos extremos del espectro ético de occidente, en
su tiempo y circunstancias. La ética de este sujeto, estd fundamentada en una epistemologia
de primer orden y no en una epistemologia compleja, de segundo orden, y una antropologia
compleja, como propondrd posteriormente Edgar Morin. Una ética que reconoce la
interdependencia del sujeto complejo con el sistema reflexivo. Como dice Delgado: “La
consideracion de la reflexividad tiene profundas consecuencias para la superacion de la
dicotomia moderna del conocimiento y la moral.” (op. cit., p. 70, negritas mias).

Para la epistemologia de primer orden, del ideal simplificador de la racionalidad
clasica, dice Delgado: “lo ético puede concebirse como algo externo al conocimiento, pues
no forma parte del objeto, sino del universo del sujeto y de lo social;” (ibid., p. 76) Sin

embargo, desde la epistemologia de segundo orden, aquella que piensa los sistemas

* Concepto de la filosofia existencialista sartreana, la fisura ontologica, en el seno del “en-si”, es lo que, al hacer posible la libertad
ontologica del “para-si” (conciencia), es condicion de posibilidad de la ética, porque hace posible la eleccién libre entre el bien y el
mal. Aunque aqui ciertamente no esta resuelto, aun, el problema de la separacion entre el sujeto y el objeto.
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observadores y presenta el problema del conocimiento como problema de comprension,

autoorganizacion y reflexividad, el asunto se piensa diferente; abunda Delgado:

Comprension es delimitacion, establecimiento de fronteras donde estan presentes,
como minimo, dos momentos asimétricos, valores diferentes; en consecuencia, lo
valorativo no es externo al conocimiento y la cognicion, sino interno a ella como
proceso de delimitacion. Alli donde estan presentes los sujetos, la delimitacion
como atribucion de valor es un elemento inalienable. Tomar en cuenta y
comprender lo ético y lo valorativo como interno a la produccién de saber y ciencia
se plantea entonces como una necesidad epistemoldgica. Esta tesis se encuentra en
abierta oposicion al ideal clasico de racionalidad, que consideraba lo ético y lo
valorativo solo como elemento de vinculo necesario entre la ciencia como actividad

y la sociedad en su contexto. (op. cit., p. 77).

A partir de este breve recorrido por los caminos que conducen del paradigma de la
simplicidad al paradigma de la complejidad, fundados en la cosmovision compleja y la
nueva epistemologia compleja en que deviene, la pregunta que se nos ofrece ahora, en el
contexto epistemolodgico y antropologico del pensamiento complejo moriniano, es ;cOmo
sera el sujeto de la ética compleja, o la ética del sujeto complejo, reflexivo y auto-eco-

organizador, desde una mirada integradora de los principios y el método?

Los principios generativos fundamentales del pensamiento complejo

Para aproximarnos a una respuesta abierta y flexible, congruente con el espiritu moriniano,
se hace necesario exponer a continuaciéon, a modo de sintesis, los principios del
pensamiento complejo, conscientes de que en la obra de Edgar Morin, estos no son
constructos inmdviles, cerrados, ni causas estaticas, sino entes dialécticos generativos que
advienen y devienen siguiendo el decursar de la realidad y haciendo camino al andar

(método), lo que seré objeto de estudio del segundo capitulo.
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El principio dialégico: Ya en 1990, en su Introduccion al pensamiento complejo, el
pensador planetario esboza los que serdn los tres principios fundamentales del

pensamiento complejo, pero, significativamente, inicia con el principio dialdgico:

(...) hay tres principios que pueden ayudarnos a pensar la complejidad. El primero
es el principio dialégico... Lo que he dicho del orden y el desorden puede ser
concebido en términos dialdgicos. Orden y desorden son dos enemigos: uno
suprime al otro pero, al mismo tiempo, en ciertos casos, colaboran y producen
organizacion y la complejidad. El principio dialdégico nos permite mantener la
dualidad en el seno de la unidad. Asocia dos términos complementarios y

antagonistas.”.(Morin, 2008c, pp. 105 y 106, negritas mias).

Este principio bésico del pensamiento complejo admite la racionalidad, pero se opone a la
racionalizaciéon que simplifica, reduce y no aprehende la realidad en su contexto y
complejidad. En 1995, en Mis demonios, al explicar Morin sus reorganizaciones genéticas,
en la “Segunda reorganizacion” (1947), nos dice como descubre la “insuperabilidad de las

contradicciones”; misma que sera clave en la construccion postrera de su ética compleja.

La critica de la dialéctica intemperante que ‘superaba’ siempre las contradicciones
en ‘sintesis’, me llevo a reconocer el caracter irreductible de las contradicciones
fundamentales que encuentra nuestro conocimiento de los mundos fisico, biologico
y humano [dimensiones de la realidad reconocidas por Morin]. Asi, la racionalidad
debe comportar, no la eliminacion o ‘superacion’ de las contradicciones, sino el
reconocimiento de su irreductibilidad. Entonces, sin que pueda denominarla todavia,
la dialogica (entre instancias antagénicas y complementarias al mismo tiempo)

comenzo a ocupar el lugar de la dialéctica. (2005, p. 208, negritas mias).

En su “Tercera reorganizacion” (1963-196), estando en plena creacion de su “sociologia del
presente”, y al enumerar y desarrollar sus ocho “constelaciones paradigmaticas”, destaca la
novedad de este principio frente a la dialéctica hegeliana. Dice en su cuarta constelacion

paradigmatica: “El principio dialégico se ha hecho consciente y distinto de la dialéctica.
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La dialogica es ahora una nocion clave”. (op. cit., p. 214, negritas mias).Y en su sexta

constelacion, vuelve sobre este principio:

Una racionalidad abierta y compleja se define por oposicion a la racionalizacion.
(...) Los tres principios de pensamiento complejo puestos de relieve son:

-el principio dialégico que se basa en la asociacion compleja (complementaria,
concurrente, antagonista) de instancias necesarias juntas para la existencia, el
funcionamiento y el desarrollo de un fenémeno organizado; (ibid., pp. 214 y 215,

negritas mias).

En 1997, en una entrevista otorgada al diario mexicano La Jornada, Morin precisa la

utilidad del principio dialogico:

El principio dialégico, por ejemplo, permite desde mi punto de vista relacionar
temas y conceptos antagonicos que tienen sus limites en lo contradictorio; es
posible unir dos légicas distintas, dos principios, en una unidad que no hace
desaparecer la dualidad; es la idea de "‘unidualidad", que he propuesto a veces.
Importa superar las alternativas que se nos presentan: o la unidad o lo multiple; y la
dialogica -que no pretende sustituir a ninguna légica previa- es un recurso para
salvar la complejidad de los antagonismos. Asi, me siento muy cerca de

Heréclito, quien concibe la pluralidad en lo uno. (Cue, 1997, p. 4, negritas mias).

Aqui Morin no so6lo define la dialdgica, sino que la reconoce como herencia de Heraclito,
como también lo ha sido la dialéctica; y, por lo tanto, lo ubica enfrente de Parménides; Se
trata, ademads, de un fuerte y novedoso cuestionamiento a la metafisica del orden, como lo

dira, un lustro después, junto a Ciurana y Motta:

No se podria concebir el nacimiento de nuestro universo sin la dialégica del
orden/desorden/organizacion... Un ejemplo de dialégica en el campo de la fisica
es la revolucion epistemologica fundamental que promovié Niels Bohr cuando vio

la necesidad de asumir racionalmente la inseparabilidad de nociones contradictorias
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para concebir un mismo fenémeno complejo: concebir particulas a la vez como

corpusculos y como ondas. (op. cit., pp. 41 y 42).

El ser de Parménides, idéntico a si mismo, es ahora una “fendmeno organizado”, que para
su comprension requiere de una logica diferente a la logica del principio de identidad; la
nocion “organizacion”, se volvera fundamental en el pensamiento complejo. Esta nueva

nocion del ser, necesita de una logica diferente:

Por ello, he pensado que la unidad de un ser no se entiende mediante una légica
de identidades en la medida en que, en el proceso de conocimiento, nos es
necesario captar, establecer, con vistas a un sistema complejo, la diversidad de lo
uno, lo mismo que la relatividad de lo uno, la alteridad de lo uno, ademas de ese
ordenamiento de los objetos y los seres como ambiguos, antagonicos,
indefinidos o escindidos, etcétera. Es decir, que a ese ser no puede definirsele
intrinsecamente, pues requiere siempre de su contexto y de un observador. Lo
uno es complejo; la identidad de los seres es compleja. (Cue, 1997, p. 4, negritas

mias).

El principio dialégico es, ademds, un replanteamiento del binomio central de la
epistemologia de la modernidad, con la nociéon de un sujeto (cartesiano) separado
radicalmente del objeto; ahora, tenemos que hablar de un sujeto-observador, que introduce
a Morin en la epistemologia de segundo orden y en una epistemologia compleja.
Transitamos a una cosmovision, que tiene sus fundamentos en la revolucion
contemporanea de la fisica. Estamos frente a una nocion compleja del ser; pero también
frente a una logica compleja, que da cuenta de un ser complejo; por ello la dialdgica es

también principio explicativo en la dimension del ser viviente:

Tomemos el ejemplo de la organizacion viviente. Ella nacid, sin duda del encuentro
entre dos tipos de entidades fisico-quimicas, un tipo estable que puede reproducirse
y cuya estabilidad puede llevar en si misma una memoria que se vuelve hereditaria:

el ADN vy, por otra parte, los aminoacidos, que forman las proteinas de formas

112



multiples, extremadamente inestables, que se degradan pero se reconstituyen sin
cesar a partir de mensajes que surgen del ADN. Dicho de otro modo, hay dos
logicas: una, la de una proteina inestable, que vive en contacto con el medio, que
permite la existencia fenoménica, y otra, que asegura la reproduccion. Estos dos
principios no estan simplemente yuxtapuestos, son necesarios uno para el otro. El
proceso sexual produce individuos, los cuales producen al proceso sexual. Los dos
principios, el de la reproduccion transindividual y el de la existencia individual hic
et nunc, son complementarios, pero también antagonistas. A veces, uno se sorprende
de ver mamiferos comiendo a sus crias y sacrificando su progenie por su propia
supervivencia. Nosotros mismos podemos oponernos violentamente a nuestra
familia y preferir nuestro interés al de nuestros nifios o el de nuestros padres. Hay
una dialogica entre estos dos principios. (Morin, 2008c, pp. 105 y 106, negritas

mias).

Este es un puntual ejemplo de la aplicacion de la dialdgica moriniana en el nivel bioldgico
de la existencia.
Esta revolucion paradigmatica, le permite a Morin (2003) avanzar en su proceso de

construccion de una antropologia compleja:

No podemos concebir la complejidad del ser humano sin pensar la dialégica
sapiens/demens; es preciso superar la vision unidimensional de una antropologia
racionalista que piensa en el ser humano como un homo sapiens sapiens. (p. 42,

negritas mias).

Y también de una sociologia compleja (del presente): “Otro ejemplo es la imposibilidad de
pensar la sociedad reduciéndola a los individuos o a la totalidad social; necesitamos pensar
en un mismo espacio la dialégica entre individuo y sociedad.”. (ibid., negritas mias).

La mesa esta puesta para sentarse a degustar el platillo favorito del banquete: su
ética compleja. En 2006, en El Método 6. Etica, a donde deviene y se concreta su
pensamiento complejo, Morin definird nuevamente este crucial principio, cuyo énfasis

sobre “lo contradictorio” sera determinante para el desarrollo ulterior de la ética compleja

113



del género humano: la antropoética. Por ello lo definird en el Glosario de esta reciente

obra:

Dialodgica

Unidad compleja entre dos ldgicas, entidades o instancias complementarias
concurrentes y antagonistas que se alimentan la una a la otra, se complementan,
pero también se oponen y combaten. A distinguir de la dialéctica hegeliana. En
Hegel las contradicciones encuentran una solucidn, se superan y suprimen en una
unidad superior. En la dialégica, los antagonismos permanecen y son constitutivos

de entidades o fendmenos complejos. (2009, p. 230, negritas mias).

En esta misma direccion aprehensiva, el Dr. R. Pupo, sintetiza: El principio dialégico “No
asume la superacion de los contrarios, sino que los dos términos coexisten sin dejar de ser
antagdnicos. Valora en grado maximo la conexion como condicion del sistema. "(2013).

No debe quedar ninguna duda de que el principio dialégico es un pilar del
pensamiento complejo moriniano.El principio dialogico es constitutivo fundamental de su
teoria compleja de la realidad; por lo cual ha precisado: “El pensamiento complejo no es
la sustitucion de la simplicidad por la complejidad, es el ejercicio de una dialdgica

incesante entre lo simple y lo complejo.”. (Morin, 2005, p. 213, negritas mias).

El principio de recursividad: Como ya se indico, Heinz von Foerster le aporté a Edgar
Morin la idea del bucle recursivo, quien lo desarrolld posteriormente en EI Método. En

1990, éste explica:

El segundo principio es el de recursividad organizacional. Para darle significado a
ese término, yo utilizo el proceso del remolino. Cada momento del remolino es
producido y, al mismo tiempo, productor. Un proceso recursivo es aquél en el
cual los productos y los efectos son, al mismo tiempo, causas y productores de
aquello que los produce. Reencontramos el ejemplo del individuo, somos los
productos de un proceso de reproduccioén que es anterior a nosotros. Pero, una vez

que somos producidos, nos volvemos productores del proceso que va a continuar.
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Esta idea es también valida sociologicamente. La sociedad es producida por las
interacciones entre individuos, pero la sociedad, una vez producida, retroactia sobre
los individuos y los produce. Si no existiera la sociedad y su cultura, un lenguaje, un
saber adquirido, no seriamos individuos humanos. Dicho de otro modo, los
individuos producen la sociedad que produce a los individuos. Somos, a la vez,
productos y productores. La idea recursiva es, entonces, una idea que rompe con la
idea lineal de causa/efecto, de producto/productor, de estructura/superestructura,
porque todo lo que es producido reentra sobre aquello que lo ha producido en
un ciclo en si mismo auto-constitutivo, auto-organizador, y auto-productor.

(2008c, pp. 106 y 107, negritas mias).

En 1995, lo vuelve a definir: “-el principio recursivo en el que todo momento es, a la vez,
producto y productor, causante y causado, y en el que el productor es producto de lo que
produce, el efecto causante de lo que lo causa;” (Morin, 2005, p. 215).

Al entrar al estudio de la complejidad del fendmeno educativo Morin vuelve a sobre
este principio fundamental del pensamiento complejo, destacando que es una dindmica

auto-productiva y auto-organizacional, distinguiéndola puntualmente del bucle retroactivo:

La idea de bucle recursivo es mas compleja y rica que la de bucle retroactivo, es
una idea primera para concebir autoproduccion y autoorganizacion. Es un proceso
en el que los efectos o productos al mismo tiempo son causantes y productores del
proceso mismo, y en el que los estados finales son necesarios para la generacion

de los estados iniciales. (Morin, 2003, pp. 40 y 41).

Vuelve a definir este principio, a establecer sus condiciones, a defenderla de sus detractores

y a explicar sus alcances:

De este modo, el proceso recursivo es un proceso que se produce/reproduce a si
mismo, evidentemente a condicion de ser alimentado por una fuente, una reserva o
un flujo exterior. La idea de bucle recursivo no es una nociéon anodina que se

limitara a describir un circuito, es mucho mas que una nocidén cibernética que
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designa una retroaccion reguladora, nos desvela un proceso organizador
fundamental y multiple en el universo, que se desvela en el universo biologico, y

que nos permite concebir la organizacion de la percepcion. (op. cit., p. 41).

En suma, la recursividad es un principio fundamental para comprender fendmenos
complejos de la realidad y, en consecuencia, el pensamiento complejo moriniano; por ello

encontramos los bucles de Morin en casi toda su obra.

El principio hologramatico: Otro principio fundamental de la triada de principios
cosmovisivos y metodologicos del pensamiento complejo moriniano es el principio
hologramatico. En 1993, en Tierra-Patria, Morin (2006a) acude a la nocion de
holograma, para crear consciencia una conciencia planetaria, que dara pie, mas adelante, a

su ética planetaria.

No so6lo cada parte del mundo forma parte del mundo cada vez maés, sino que el
mundo como todo estd cada vez mas presente en cada una de sus partes. Esto se
verifica no solo para las naciones y los pueblos, sino también para los individuos.
Asi como cada punto de un holograma contiene la informacion del todo del que
forma parte, asi, de aqui en mas, cada individuo recibe o consume informaciones y
sustancias del universo... Asi, para bien o para mal, cada uno de nosotros, rico o

pobre, lleva en si, sin saberlo, el planeta entero. (pp. 32 y 34, negritas mias).

Mostrando sus vastos conocimientos del mundo, como caminante incansable, nos da
ejemplos concretos de como nuestra cultura estd en proceso creciente de globalizacion;

donde cada parte del mundo contiene al resto del mundo:

Asi el Europeo se despierta cada mafiana encendiendo su radio japonesa donde
recibe los acontecimientos del mundo: erupciones volcanicas, terremotos, golpes de
estado, conferencias internacionales le llegan mientras toma su té de Ceylan, India o
china -a menos que se trate de un café moka de Etiopia o de una variedad de

América Latina-; (...) Tiene, a gusto, rum de Martinica, vodka ruso, tequila
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mexicano... En su villa miseria, el africano no se integra a ese circuito planetario.
En su vida cotidiana sufre los contragolpes del mercado mundial, que afectan los
precios del cacao, del azicar, de las materias primas que produce su pais (...)
Utiliza vajilla de aluminio o de plastico, bebe cerveza o Coca-Cola (...) Baila con
musicas sincréticas en las que los ritmos de su tradicion se incorporan a una
orquestacion proveniente de Estados Unidos, llevando la memoria de lo que sus

ancestros esclavizados habian aportado. (op. cit., pp. 33 y 34).

En 1995, Morin (2005) lo define asi: “-el principio hologramatico en el que no sélo la
parte esta en el todo, sino que el todo, en cierto modo, esta en la parte.” (p. 215).

El principio hologramatico le permite explicar la complejidad del mundo
contemporaneo, la mundializacion de la vida humana y la pertenencia a una tierra — patria.

En Educar en la era planetaria, Edgar Morin et al (2003) vuelve al tema:

Al igual que en un holograma cada parte contiene practicamente la totalidad de la
informacion del objeto presentado, en toda organizacion compleja no soélo la parte
estd en el todo, sino también el todo estd en la parte. Por ejemplo: cada uno de
nosotros, como individuos, llevamos la presencia de la sociedad de la que formamos
parte. La sociedad esta presente en nosotros por medio del lenguaje, la cultura, sus
reglamentos, normas, etcétera.

Asi la sociedad y la cultura estan presentes en tanto que “todo” en el conocimiento
y en los espiritus cognoscentes. Presente en el mito comunitario consustancial a €l,
la organizacion del Estado-nacion también estd presente en la organizacion
universitaria y tecnoburocratica de la ciencia.

La organizacion sociocultural ocupa en cada espiritu un santuario donde impone
imperativos, normas, prohibiciones, asi como un mirador desde el que vigila sus

actividades. (p. 38, negritas mias).

Esta vision holistica cobra fuerza en la cosmovision moriniana desarrollada en EI Método 6.

Etica, donde nos explica la nocion técnica de holograma: “Un holograma es una imagen en
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la que cada punto contiene la casi totalidad de la informacion sobre el objeto presentado.”

(p. 231); y vuelve a definirlo y a regalarnos ejemplos especificos:

El principio hologramico significa que no sélo la parte esta en un todo, sino que el
todo esta inscrito en cierta forma en la parte. De este modo, la célula contiene en si
la totalidad de la informacion genética, lo que en principio permite la clonacion; la
sociedad en tanto que todo, por mediacion de su cultura, estd presente en la mente

de cada individuo. (ibid., negritas mias).

Con la revelacion del “Principio hologramaitico”, enfatiza Reyes Galindo (2007), Morin
busca superar el viejo “reduccionismo”, que solo velas partes y el “holismo” en boga, que
unicamente ve el todo, porque el principio hologramatico ve las partes en el todo y el todo
en las partes.

Al mismo tiempo, en Edgar Morin, estos principios estdin mediados por dos
conceptos: el de paradigma y el de sujeto. El primero lo define como la estructura mental y
cultural bajo la cual se mira la realidad y el segundo (el sujeto), lo conceptiia como toda
realidad viviente, caracterizada por la autonomia, la individualidad y por su capacidad de
procesar informacion; es el de mayor complejidad; por lo que, dice el creador de la
Hermenéutica ecosofica el Dr. Rigoberto Pupo, no se puede asumir esta nocion de sujeto
desde un paradigma simplista. Es necesario el pensamiento complejo; aquel “pensamiento
capaz de unir conceptos que se rechazan entre si y que son desglosados y catalogados en
compartimentos cerrados” por el pensamiento no complejo. (2010, p. 1).

Morin et al (2003) nos advierte que “Es preciso poner a prueba metodolégicamente
(en el caminar) los principios generativos del método y al mismo tiempo, inventar y crear
nuevos principios.” (p. 37, negritas mias). El método moriniano, generado por los
principios, no es un simple programa, ni un programa simplificador, sino una estrategia;
pero no solamente una estrategia del sujeto, sino una herramienta generativa de sus propias
estrategias. Por lo que Edgar Morin vuelve a exponer sus principios generativos del

método, agregando cuatro mas.
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El método/camino/ensayo/estrategia contiene un conjunto de principios método-
logicos que configuran una guia para un pensar complejo. Estos principios son los

siguientes:

1. Principio sistémico u organizacional (op. cit., p. 37, negritas mias): Permite
relacionar el conocimiento de las partes con el conocimiento del todo y viceversa.
Como decia Pascal: “Tengo por imposible conocer las partes sin conocer el todo, asi
como conocer el todo sin conocer particularmente las partes”. Por otra parte,
sabemos que, desde un punto de vista sistémico-organizacional, el todo es mas que
la suma de las partes. Ese “mas que” son los fendmenos cualitativamente nuevos a
los que denominamos “emergencias”. Estas son efectos organizacionales, son
producto (producir: traer al ser) de la disposicion de las partes en el seno de la
unidad sistémica. Por otro lado, si el todo es “mas” que la suma de las partes,
también el todo es “menos” que la suma de las partes. Ese “menos” son las
cualidades que quedan restringidas e inhibidas por efecto de la retroaccion
organizacional del todo sobre las partes.

(...)

Principio de retroactividad (ibid., pp. 39 y 40, negritas mias): con el concepto de
bucle retroactivo rompemos con la causalidad. Es un principio que introdujo Wiener
y posteriormente teorizaron pensadores como Bateson. Frente al principio lineal
causa-efecto nos situamos en otro nivel: no so6lo la causa actiia sobre el efecto sino
que el efecto retroactia informacionalmente sobre la causa permitiendo la
autonomia organizacional del sistema. Las retroacciones negativas actlan como
mecanismo de reduccion de la desviacidon o de la tendencia. Es decir, actian como
mecanismo de estabilizacion del sistema. Las retroacciones positivas son la ruptura
de la regulacion del sistema y la ampliacion de una determinada tendencia o
desviacion hacia una nueva situacion incierta. Situaciéon que puede acabar con la
misma organizacion del sistema. Como sabian los primeros pensadores griegos: en
su triunfo Hybris conoce su muerte. ;jAcaso no vivimos hoy una lucha entre fuerzas
de creacion y fuerzas de destruccion, unas que van hacia una planetarizacion de la

humanidad y hacia la emergencia de una nueva identidad de la ciudadania terrestre
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y al mismo tiempo, las que generan un proceso de destruccion en la direccion de
nuevas balcanizaciones?

(...)

5. Principio de autonomia/dependencia (ibid., p. 41, negritas mias): Este
principio introduce la idea de proceso auto-eco-organizacional. Toda organizacion
necesita para mantener su autonomia de la apertura al ecosistema del que se nutre y
al que transforma. Todo proceso bioldgico necesita de la energia y la informacion
del entorno. No hay posibilidad de autonomia sin multiples dependencias. Nuestra
autonomia como individuos no soélo depende de la energia que captamos
biologicamente del ecosistema sino de la informacion cultural. Son multiples
dependencias las que nos permiten construir nuestra organizacion autonoma. (...)

7. Principio de reintroduccion del cognoscente en todo conocimiento (ibid.,
pp. 42 y 43, negritas mias): Es preciso devolver el protagonismo a aquel que habia
sido excluido por un objetivismo epistemologico ciego. Hay que reintroducir el
papel del sujeto observador/computador/estratega en todo conocimiento. El sujeto
no refleja la realidad. El sujeto construye la realidad por medio de principios antes
mencionados.

De este modo, el método se vuelve central y vital cuando necesaria y activamente
se reconoce la presencia de un sujeto que busca, conoce y piensa. Cuando la
experiencia no es una fuente clara, inequivoca, del conocimiento. Cuando se sabe
que el conocimiento no es la acumulacion de datos o de informacion, sino su
organizacion. También cuando la 16gica pierde su valor perfecto y absoluto y, al
mismo tiempo, la sociedad y la cultura nos permiten dudar de las ciencias, en lugar
de fundar el tabu de la creencia. Cuando se sabe que la teoria siempre esta abierta e
inacabada y es necesaria la critica de la teoria y la teoria de la critica. Y por tltimo
cuando hay incertidumbre y tension en el conocimiento y se revelan y renacen las
ignorancias y los interrogantes.

Construccion que [para Morin], por cierto, es siempre incierta porque el sujeto
estd dentro de la realidad que trata de conocer. No existe el punto de observacion
absoluto ni el metasistema absoluto. Existe la objetividad. Ahora bien, la

objetividad absoluta, al igual que la verdad absoluta, es un engaio.
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Aqui se nota claramente su vision hermenéutico-epistemoldgica de la fusion de horizonte
que tanto trabaja Gadamer en Verdad y método, asi como la epistemologia de segundo
orden, en la comprension de la relacion observador-observado.

Por tanto, estamos en condiciones de pasar al método que para el pensador
planetario es camino, no inicio sino término como propone Nietzsche, porque se construye
en el propio camino aprehensivo de la realidad.

Estos cuatro principios, como los tres fundamentales primeramente desarrollados,
son de una enorme riqueza heuristica en el devenir de la ética compleja que construyd
Edgar Morin, y que hemos de abordar en el siguiente capitulo. Porque si recordamos que la
¢tica tiene su origen en la nocion del “ethos” griego, en tanto “héabito”, “modo de ser”,
entonces comprenderemos mejor que la ética no es un conglomerado de principios y
valores universales, que en todo caso seria la moral, ni la moral puesta en practica, que es la
moralidad; comprenderemos que la ética compleja va mas alla, inclusive, que la reflexion
sobre la moral, que es igual a la filosofia moral, como se expondrd con mayor detalle en
apartado de las doctrinas éticas fundamentales. La ética compleja, implica ya una teoria
compleja de la realidad, de esos habitos y modos de ser, y los que principios que lo
expresan y regulan, que va mas alla del sistemismo y el holismo; una idea del sujeto, que
supera la nociéon del sujeto cognoscente de la modernidad, separado radicalmente del
objeto; y unos individuos, en relacion de autonomia/dependencia de un proceso continuo

auto-eco-organizacional.

2.2. La construccion metacognitiva del método como logica que se construye.

Esta busqueda también se propone develar las particularidades del método de Edgar Morin
como camino que se hace al andar, a través de un estudio complejo de su construccion
metacognitiva, de su vision compleja del método como construccioén, viaje y
transfiguracion en busqueda de la verdad y la relacion que guarda con sus principios
generativos y estratégicos. Naturalmente, el método aflora en todas partes, como momento

de una totalidad sistémica abierta, pero aqui, haciendo abstraccion, nos enfocamos a él.
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El método de E. Morin como camino que se hace al andar, convierte en objeto de la
reflexion la esencia de su cosmovision metodologica, sobre el estudio de los seis
volumenes de E/ Meétodo, pero con atencidon especial en su obra Educar en la era
planetaria.

El centro del andlisis es la construcciéon metacognitiva moriniana del método y sus
diversas determinaciones y condicionamientos, asi como su rica y original vision del
método como légica que se construye, y como viaje y transfiguracion. Se busca una
aprehension compleja del método y la teoria, en sus interacciones, retroacciones, vinculos y
condicionamientos.

El proceso interno que vivencia y que da origen a su magna obra El Método, revela
coémo el profesor Morin va construyendo su propio método de investigacion, como “camino
que se hace al andar”, como canta el poeta Antonio Machado.

El camino de Morin comprende toda su vida. Su misma obra E/ Método, es una
andadura de mas de 30 afios para comprender el mundo en su complejidad, pero también a
si mismo. Es un recorrido largo y sinuoso, una aventura en espiral, a través de mucha
informacion, reflexion y escritura sobre las subparticulas atdmicas, atomos y soles, las
galaxias mas distantes, lo infinitamente grande y lo infinitamente pequeio, y, sobre todo, lo
infinitamente complejo: la vida. Y a partir del asombroso surgimiento de la vida y su
evolucion compleja, el largo proceso de hominizacion, desde el homo afarensis, hasta el
homo sapiens, y su aportacion a la antropologia: el sapiens demens; desde las primeras
civilizaciones, hasta el surgimiento de la megamaquina: el Estado moderno.

El Método, es su método de la complejidad, entendida ésta como complexus, que
significa “lo que va tejido junto”. Método que procura ver todas las aristas posibles de una
misma realidad. Por ello, después de su estancia en La Jolla, California (Instituto Salk de
Estudios Bioldgicos), que se traduce en 1971 en el Diario de California, en 1975 en El
paradigma perdido: Ensayo de bioantropologia, y luego en los dos primeros volimenes de
El Método, reconoce “si, soy un poco como una abeja que anda libando muchas flores, que
ha recogido mucho néctar”. Morin toma muchisimos apuntes de lo que va viviendo,
sintiendo y reflexionando. Trabaja hasta tarde de la noche. El método no es algo externo a

¢l, es ¢l mismo, creando una obra y credndose a si mismo. Su obra maestra es ¢l mismo:

122



Las cosas van concretandose y al redactar, pienso, me transformo, cambio, miro
nuevas fuentes. De alguna manera he llegado a ser un pintor de frescos. Pero el
fresco esta en el espacio y mi fresco esta en el tiempo. Ese trabajo lo he hecho en el

tiempo. (Mascolo, 2007, video 2 de 4).

Por ello, El Método, producto de su cosmovision y método, es una gran obra, inclasificable

como el propio Morin:

Es una obra que los cientificos no considerarian cientifica, los filosofos filosofica, ni
los escritores... O sea, desde el punto de vista del etiquetaje, era terrorifico,
(verdad? No me podian clasificar en ninguna categoria reinante y dominante. Y me
trataban como a un extravagante. Porque al principio, me fui y recuerdo muy bien
que algunos amigos como Frangois Furet me decian: “;Pero ti para qué te metes en
esos lios de ciencia fisica y biologica? Te estds dando a conocer como sociologo.

Sigue siendo socidlogo.” Nadie creia en ello. Nadie. (ibid., video 2 de 4).

Morin responde a sus criticos con su fina ironia, que es parte de su método, criticando la

vision reduccionista de muchos cientificos:

La palabra ciencia significa saber. Hoy al cientifico se le dice ‘no se le ocurra saber’
0 mas bien, si, tendra un sector serd dueio de ese sector de tal forma que cuando un
intruso quiera entrar, tendra derecho a echarlo. Pero renuncie a la idea de
comprender el mundo, renuncie a la idea de saber que usted, humano, esta dentro de
su sociedad, en este mundo. Lo que importa es labrarse un camino y eso es la
ciencia. En cierto modo “El Método” es una rebelion contra esa cosa concebida

como normal. (ibid., video 2 de 4).

(En qué consiste la originalidad del método de Morin? En que se aparta de las logicas
preestablecidas y aprioristicas, para asumir un camino cierto e incierto que se construye y

3

reconstruye en su propio bregar para aproximarnos a la realidad y a la “verdad” que

buscamos. Los subsiguientes subcapitulos dan respuesta a la pregunta.
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El método como logica que se construye, viaje y transfiguracion

“El gran sendero no tiene puertas,

Miles de caminos llevan a él.

Cuando uno atraviesa este umbral sin puerta,

Camina libremente entre el cielo y la tierra. ”(Morin et al., 2003, p. 15).

Mumon (sabio Zen)

El método del pensamiento complejo de Morin, es la antitesis del método del pensamiento
simplificador de René Descartes. No es una receta infalible de reglas, pasos, técnicas que se
aplican mecanicamente a un segmento de la realidad que se divide en pequefias partes, sino
un discurso y un ensayo generativo, creador, que transita por un camino largo y escabroso;
es una actividad pensante del sujeto viviente, que inventa y crea al mismo tiempo que
camina; que hace camino al andar, como imagina el poeta Antonio Machado.

El método moriniano enaltece el ensayo como expresion escrita de la experiencia de
la actividad pensante y reflexiva del investigador, a medio camino entre la fijeza y el
vértigo que le ocasiona la complejidad de lo real.

Nos ensefia Morin que el ensayo fue creado por Montaigne (ibid., p. 19), ante la
perplejidad que le producia no poder definir al ser, sino s6lo “pintar su paso”; es también
un método excelente para aprehender el espiritu de una época, “por -escribe Baudelaire-
equidistar entre la poesia y el tratado”. Es un obrar abierto que acepta su propia errancia,
pero que no renuncia a captar la fugaz verdad de la vida. El ensayo encuentra su sentido en
la proximidad de lo viviente, en el caracter “tibio, imperfecto y provisorio” de la vida.

El ensayo, como método, resiste las tentaciones de la fragmentacion, como los
aforismos nietzscheanos, y los determinismos de las ciencias positivas, y el afan totalizador
de los grandes sistemas filosoficos, como el hegeliano. El ensayo, reconoce la ausencia de
fundamentos absolutos que expliquen la plenitud del mundo, y garanticen su aprehension.
“El fundamento de nuestro método es la ausencia de todo otro fundamento.” (op. cit., p.
20).

El método también sostiene una relacién recursiva con la experiencia. “La

experiencia precede al método” (Maria Zambrano); “El método viene al final” (Nietzsche),
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El método surge durante la antiquisima experiencia, “Se vuelve, nos ensefa la sabiduria
que se desprende de los mitos, las tradiciones y las religiones, pero se regresa cambiado, el
que regresa es otro, como exclama el gran poeta Constantino Cavafis (Poema /taca-

Fragmento):

(...) Itaca te ha regalado un hermoso viaje.

Sin ella no habrias emprendido el camino.

Pero no tiene ya nada que darte.

Aungque pobre la encuentres, ftaca no te ha engafiado.
Asi, rico en saber y en vida, como te has vuelto,

entenderds al fin qué significan las Itacas.

Es “Aprendizaje: transfiguracion”, dice Morin (ibid., p. 23); aunque, complementa, “la
experiencia verdadera necesita de la intervencion de una especie de método”. El método-
camino ayuda a transitar la experiencia de la pluralidad y la incertidumbre: es una aventura
en la experiencia, o, como dice la filosofa espafiola Maria Zambrano (1989) “un cierto
andar perdido el sujeto en quien se va formando. Un andar perdido que sera luego libertad”.
(ibid., p. 20). El método es camino/ensayo/travesia/busqueda y estrategia, “es en realidad la
posibilidad de encontrar en los detalles de la vida concreta e individual, fracturada y
disuelta en el mundo, la totalidad de su significado abierto y fugaz.” (ibid., p. 24).

El método posibilita capturar lo efimero, lo contingente, la novedad, la
multiplicidad, en fin, la complejidad. El método sirve al pensador para situarse en medio de
la multiplicidad y complejidad de la vida para capturar, destilar lo “eferno de lo
transitorio.” (ibid., p. 24).No es una busqueda ciega, pero al mismo tiempo, no busca
certezas absolutas. Cree en las incertidumbres, porque sabe que esta al lado de la certeza.

El método como estrategia: Por todo lo dicho profusamente por Edgar Morin, es
Imposible reducir el método a un programa. Es programa y estrategia a la vez. Es programa
cuando la estrategia ha tenido éxito, y esta experiencia es codificada y archivada para ser
usada en el futuro en condiciones similares. Su relacion es dialogica.

Pero, fundamentalmente, el método es una estrategia en la que el investigador no es

un metoddlogo, sino un navegante creador de “estrategias para el conocimiento y la accion
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en un camino que se piensa”. (op. cit., p. 13). Morin recurre muchas veces a las metaforas
marinas: “Quemé las naves, pero con una canoa me acerco a la vida contemporanea”, dijo
en una entrevista concedida en paris a José Miguel Ullan (abril, 1981).

(Por qué esto es asi? Porque el método de la complejidad aborda una realidad
cambiante y compleja, donde en un mismo espacio-tiempo, coexisten el orden y el
desorden que crean organizacidon, misma que se transforma y auto crea constantemente;
realidad en la que conviven determinismos y azares: archipié¢lagos de certezas en océanos
de incertidumbres.

En oposicion al programa, que resulta una organizacion predeterminada de la
accion y repite lo mismo en lo mismo, pero que necesita de condiciones estables para
ejecutarlo, la estrategia es abierta, evolutiva, afronta el suceso imprevisto, lo nuevo, para lo
cual encuentra recursos y rodeos, inversiones y desvios. La estrategia improvisa, aprovecha
sus errores, innova, utiliza las condiciones aleatorias de la complejidad y diversidad de lo
real, para alcanzar sus fines. Aqui tenemos ya una formidable caracterizacion del método
de la complejidad.

La estrategia reconoce la ecologia de la accién, por lo que aplica control y
vigilancia constante, iniciativa, decision y reflexion del estratega investigador. Por ello, “El
método es obra de un ser inteligente que ensaya estrategias para responder a las
incertidumbres” (ibid., p. 32) y a las circunstancias. “Todo discurso del método es un
discurso de circunstancias”, dice Morin, citando a Gaston Bacherlard.

El método complejo es un viaje en el que la meta es pensada e imaginada, a la vez
que insolita, imprevista y errante. Un viaje en el que la meta es el camino. “Es un viaje que
no se inicia con un método, se inicia con la busqueda del método.” (ibid., p. 32). Es
iniciarse en un camino con el temperamento y el cardcter necesario, advierte Morin
cuestionando a Hegel, para resistir las tentaciones racionalistas: Idealizacion,
racionalizacién y normalizacion.

El método es un ejercicio de resistencia espiritual organizada, contra la ceguera y el
anquilosamiento generado por las convenciones y clichés de la organizacion social. Hay
que recordar que Hegel decia que la verdad estaba en la totalidad, por lo que ese gran
filésofo de le Teoria Critica, de la Escuela de Frankfurt, Theodor L. Adorno, criticaba

diciendo que “la totalidad es la no-verdad” (Tres ensayos sobre Hegel).
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Contrario a lo que afirma Hegel, no todo lo real es racional, ni todo lo racional es real, por

lo que el poeta Machado, fuente de constante inspiracion de Morin, propone:

Lo otro no existe: tal es la fe racional, la incurable creencia de la razén humana.
Identidad=realidad, como si, a fin de cuentas, todo hubiera de ser, absoluta y
necesariamente, uno y lo mismo. Pero lo otro no se deja eliminar; subsiste, persiste;

es el hueso duro de roer en que la razon se deja los dientes. (ibid., p. 33).

Por ello, es necesario, dice Morin:

(...) un método, una experiencia y una actitud para el conocimiento que reconozca
la presencia de lo no idealizable, de aquello que se resiste a los esfuerzos de
racionalidad, y de la existencia inconmensurable de dimensiones y realidades fuera

de norma. En fin, también debemos educar y educarnos en lo enorme. (ibid., p. 34).

El método es un caminar dialdgico. Sus primeros esbozos los realiza en 1970, iniciando un
largo trayecto que incluye, dice Morin, desvios, archipiélagos e islas, obras que anticipan,
complementan e interceptan esa trayectoria: E/ Paradigma perdido, Ciencia con
conciencia, Introduccion al pensamiento complejo, Para salir del siglo XX, Tierra-Patria,
Lo vivo del sujeto, y muchos més. Todos contienen un ntcleo que es la monumental
problematica del “conocimiento del conocimiento” y su paradoja “la necesidad de que el
operador del conocimiento debe convertirse al mismo tiempo en objeto del conocimiento”,
de alli que el método sea una construccién metacognitiva. Este trayecto incluye el propdsito
de comprender la condiciéon humana, como condicion para salir de la barbarie humana, que
posteriormente dara lugar al desarrollo de su antropoética.

El pensamiento complejo es un “estilo de pensamiento” y de acercamiento a la
realidad, aclara Morin; y en ningin momento sugiere que sea una gran teoria. Al contrario,
afirma que su pensamiento es un acercamiento a la realidad, que genera su propia estrategia
“inseparable de la propia inventiva de quienes lo desarrollan”. No es un sistema cerrado de
pensamiento. /Y el método? es camino y meta del pensamiento complejo, que se nutre de

sus principios generativos: recursivo, dialégico y hologramatico. Y con so6lida honestidad y
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flexibilidad intelectual, Morin no duda en invitar a poner a prueba la esencia de su
pensamiento y su método, “los principios generativos del método”, al mismo tiempo que
“inventar y crear nuevos principios.”. (ibid., p. 35).

En fin, superando dialégicamente el pensamiento Unico y el autoritarismo
metodoldgico, propios de la racionalidad moderna, su vision del método deviene cosmos de
aprehensiones varias. Sabe que las recetas metodoldgicas han quebrado por su ineficacia

heuristico-hermenéutica.

El método y la teoria. Interacciones y condicionamientos
"Mi andadura se ha visto marcada por sucesivas reorganizaciones de mi modo de pensar”

Edgar Morin

Método es camino, y todo camino se inicia a partir de algo, de una teoria. A la vez, anticipa
un fin, enriquecer la teoria. No hay didlogo intelectual y discursivo sin conocimiento
previo. La teoria nace de la praxis, se enriquece en ella y guia nuevas practicas, y para ello
necesita del como hacerlo, es decir, de un método.

Una teoria no es el conocimiento, permite el conocimiento. Una teoria es una
llegada, es posibilidad de una partida. Una teoria no es una solucion, es la posibilidad de
tratar un problema. Una teoria sélo cumple su papel cognitivo, sélo adquiere vida, con el
pleno empleo de la actividad mental del sujeto. (ibid., p. 25).

En la perspectiva compleja, dice Morin, existe una relacion recursiva entre método
y teoria, “El método, generado por la teoria, la regenera”. (ibid., p. 25). Toda teoria
conserva su complejidad con una recreacion intelectual permanente, corre el riesgo de
degradarse (entropia), es decir: simplificarse, que significa allanarse, unidimensionalizarse
y reificarse. La teoria no es nada sin el método, la teoria casi se confunde con el método “o
mas bien teoria y método son los dos componentes indispensables del conocimiento

complejo.”. (ibid., p. 25).
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Capitulo 3. La Antropoética de Edgar Morin como ética del género humano, y la

educacion universitaria.

“Quise, en El hombre y la muerte y el Paradigma perdido, vincular los conocimientos
biologicos y sociologicos, aspirando a una bio-antropo-sociologia. Luego, en La Méthode
no busqué el conocimiento enciclopédico, sino enciclopedante, que pone en ciclo los
conocimientos desglosados para que, uniéndose unos a otros, adquieran sentido. Y esta

’

voluntad de unir fue la que hizo emerger y luego desarrollarse el pensamiento complejo.’

(Morin, 2005, p. 45).

La Antropoética de Edgar Morin, constituye un momento esencial del pensamiento
complejo desarrollado por ¢él. Es, al mismo tiempo, cosmovision, teoria y método
encaminados a la realizacién de una era planetaria, donde cada hombre y mujer sean
ciudadanos del mundo. Su valor educativo brilla por su presencia, por eso no es casual que
forme parte de Los Siete saberes necesarios para la educacion del futuro y del tomo VI de
su magna obra EI Método: Etica. Pero antes de acometer con fuerza el estudio de su
propuesta ética, es pertinente que hagamos una alto en el camino que hemos recorrido, y
pasemos revista a las principales doctrinas éticas que han cruzado el cielo histérico de

occidente.

3.1 Etica clasica, no compleja

Antes de entrar a desarrollar la Antropoética de Edgar Morin, es conveniente revisar
aspectos fundamentales de la ética clasica, tradicional, de occidente.

Adolfo Sanchez Vazquez, connotado filésofo mexicano, expone algunos de los
principales problemas que se le plantean a la ética, como dilemas éticos; p. ej. Si los
soldados nazis que cometieron actos criminales en la segunda guerra mundial, cumpliendo
ordenes de sus superiores, pueden ser condenados moralmente.”” ;Debieron cumplir los
soldados nazis, las 6rdenes de exterminio de sus superiores? Y, en general, en el siguiente

planteamiento:

* Tema tratado magistralmente por Hannah Arendt, como “la banalidad del mal”, en Eichmann en Jerusalén, a proposito del célebre
juicio al criminal nazi del mismo nombre.
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Si un individuo trata de hacer el bien, y las consecuencias de sus actos son negativas
para aquellos a los que se proponia favorecer, ya que les causa mas dafio que
beneficio, ;debemos considerar que ha obrado correctamente, desde un punto de
vista moral, cualesquiera que hayan sido los resultados de la accion? (Sanchez,

1999, p. 17).

Esta pregunta revela justamente el problema del resultado de nuestras intenciones, aun
siendo éstas buenas, planteado por E. Morin en su ecologia de la accién. Volveremos sobre

esta pregunta.

Objeto de la ética

Desde las comunidades mas primitivas, los individuos se enfrentan a problemas practicos,
en los que tienen que tomar decisiones y asumir un comportamiento practico-moral para
resolverlos, que le afecta no so6lo a ellos sino a los demas miembros de la comunidad; por lo
cual tienen que recurrir a normas, formular juicios y emplear argumentos o razones para
justificar sus decisiones y actos. Tienen que ajustar su conducta a normas que se consideran
las més adecuadas o dignas de cumplirse. Normas que son aceptadas intimamente y
reconocidas como obligatorias para todos los miembros de la comunidad. Los individuos
comprenden que tienen el deber de actuar en una u otra direccién, de acuerdo a esas
normas, reconocidas historicamente como morales. Pero los hombres no so6lo actuan

moralmente, dice Sdnchez Vazquez:

(...) sino que también reflexionan sobre ese comportamiento practico, y lo hacen
objeto de su reflexion o de su pensamiento. Se pasa asi del plano de la practica
moral al de la teoria moral; o también, de la moral efectiva, vivida, a la moral
reflexiva. Cuando se da este paso, que coincide con los albores del pensamiento
filosofico, estamos ya propiamente en la esfera de los problemas teérico-morales, o

éticos. (ibid., p. 18, negritas mias).
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Qué hacer en cada situacion concreta, no es un problema tedrico-ético, sino un problema
practico-moral. Al contrario, definir qué es lo bueno, no es un problema moral que cada
individuo deba resolver, sino un problema general de caracter tedrico que corresponde
resolver al investigador de la moral, es decir, al ético. A la ética le corresponde reflexionar,
filosofar, sobre las practicas morales, los cddigos morales y los problemas teoricos
planteados por las diversas corrientes filosoficas de la ética. Es el caso de Aristoteles quien
se plantea, desde el siglo IV a.c., el problema teorico de definir lo bueno. También es cierto
que la investigacion y reflexion tedrica tiene consecuencias practicas, y puede llegar a
influir en el comportamiento practico-moral de los individuos. Las respuestas acerca de lo
bueno varian, segun la corriente teodrico-ética. Para algunas, lo bueno es la felicidad, como
el eudemonismo aristotélico; o el placer, como el hedonismo epictlireo; para otras, lo util,
como en el utilitarismo inglés; lo practico, en el pragmatismo norteamericano; o la auto-
produccion como en las concepciones contemporaneas, etc.

También se reflexiona y discute sobre los rasgos esenciales del comportamiento
moral; lo que lleva a un problema fundamental: el de la responsabilidad. So6lo hay
comportamiento moral, si el sujeto es responsable de sus actos; p.ej. un enajenado mental,
no es responsable de sus actos, por lo que es muy complicado calificar de moral o inmoral
tales actos. Asi mismo, para que sea responsable de sus actos, el sujeto de la moral tiene
que estar en la posibilidad de elegir entre actos alternativos, y poder decidir por uno de
ellos, lo que nos plantea el problema de la libertad de la voluntad humana.

Asi, libertad y responsabilidad son un binomio moral indisoluble. Decidir y
actuar, es un problema practico-moral, pero investigar y reflexionar sobre la relacion entre
responsabilidad y libertad, es un problema teodrico-ético. En igual situacion se encuentran
problemas éticos, como la obligatoriedad moral, en tanto fundamento y naturaleza de la
conducta moral, y la realizacion moral.

Sanchez Vazquez, concluye los problemas teoéricos y los practicos de la moral, son
diferentes, pero no independientes; interactuan dialégicamente, diria Edgar Morin. Y, al
fin filésofo de la praxis, enfatiza la necesidad que tiene la teoria, del material que le

suministran las vivencias morales de los hombres:
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A su vez, los problemas que plantea la moral préctica, vivida, asi como sus
soluciones, constituyen la materia de reflexion, el hecho al que tiene que volver
constantemente la teoria ética, para que €sta sea no una especulacion estéril, sino la
teoria de un modo efectivo, real, de comportarse el hombre. (op. cit., p. 21, negritas

mias).

Evitar esta “especulacion estéril”, es uno de los motores que animan a la Antropoética
moriniana, que desarrollaremos ampliamente en parrafos posteriores; una ética que no es
absolutista, aprioristica, o puramente especulativa.

La ética es una disciplina filosofica, es decir, reflexiva y teorica, pero con un
caracter practico; este doble caracter, nos libra de caer en los extremos. Tanto ubica a la
moral préctica, efectiva, que pretenda proponer postulados universales, que en realidad
obedecen a intereses y necesidades de un grupo o clase social, como rechaza la conducta
egoista de un individuo que pretende imponer normas que buscan satisfacer su interés
personal y particular. Al tiempo, que, como se ha dicho, cuestiona y refuta toda intencion
de imponer normas aprioristicas, con pretensiones de universalidad, a un individuo, un
grupo o la sociedad entera.

El investigador ético, no es un legislador que propone e impone normas de conducta
moral a un individuo o a una comunidad. El objetivo principal de la ética, es la de cualquier
teoria: investigar una realidad dada y producir los conceptos necesarios para esclarecerla,

explicarla, no solo describirla, y comunicarla a los demas.

La ética es teoria, investigacion o explicacion de un tipo de experiencia humana, o
forma de comportamiento de los hombres: el de la moral, pero considerado en su
totalidad, diversidad y variedad (...) El valor de la ética como teoria estd en lo que
explica, y no en prescribir o recomendar con vistas a la accion en situaciones

concretas. (ibid., p. 23).

La ética, ni es normativa, porque no prescribe, ni es pragmatica, ignorando todo principio o
norma. Toma como objeto de su reflexion la practica moral de la humanidad en su

conjunto; no emite juicios de valor sobre la practica moral de esta o aquella sociedad. Parte
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del hecho de la existencia de la historia de la moral. Ni se identifica con los principios y
normas de una sociedad en particular, ni se sitlia en unan posicion indiferente o ecléctica.
Se enfrenta a los hechos, tal como suceden, porque los considera valiosos, por el hecho
mismo de que son humanos. Su investigacion debe ser objetiva y racional. Esta es una
caracteristica esencial de toda la ética cldsica, no compleja. Al contrario, Morin sin
despreciar la objetividad y racionalidad (clasica), rescata el valor de la subjetividad; tal
como lo hara un filésofo de la talla de Kierkegaard.

Con esta explicacion, ya no podemos mas confundir la moral con la ética, el objeto
de estudio, el mundo moral, con la teoria que lo estudia. El maestro Sdnchez Véazquez nos

recuerda como surge la ética como disciplina filoséfica en el mundo de la Grecia Antigua:

La ética se encuentra con una experiencia historico-social en el terreno de la moral,
0 sea, con una serie de morales efectivas ya dadas, y partiendo de ellas trata de
establecer la esencia de la moral, su origen, las condiciones objetivas y subjetivas
del acto moral, las fuentes de la valoraciéon moral, la naturaleza y funcion de los
juicios morales, los criterios de justificacion de dichos juicios, y el principio que

rige el cambio y sucesion de diferentes sistemas morales. (op. cit., p. 25).

En suma, para Sédnchez Vazquez, “La ética es la teoria o ciencia del comportamiento moral
de los hombres en sociedad”. Esta parte de los hechos empiricos, los hechos morales, pero
los trasciende con sus conceptos, hipotesis y teorias. La moral se nutre de principios,
normas y juicios; la ética formula proposiciones que deben tener el mismo rigor, coherencia
y fundamentacion que las proposiciones cientificas. Por ello la ética puede servir para
fundamentar la moral, mas no prescribir normas morales. Su objeto de estudio son los
actos humanos conscientes y voluntarios que afectan a otros individuos, a determinados
grupos, o a la sociedad como totalidad.

Moral y ética tienen origenes etimologicos distintos: moral proviene del latin mos o
mores, que significa “costumbre” o “costumbres”; Etica procede del griego ethos, que se
traduce como “modo de ser” o “caracter”. En ambos casos, las costumbres, el modo de ser,
o conducta, y el caracter tienen en comun que son adquiridos o conquistados por el hombre;

no responden a una disposicion natural: “el comportamiento moral s6lo lo es del hombre en
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cuanto que sobre su propia naturaleza crea esta segunda naturaleza, de la que forma parte su
actividad moral.”. (op. cit., p. 27).

La ética, a como la explica el filosofo de la praxis, ya no es una rama mas de la
filosofia, es decir, puramente filosofica, en el sentido de especulativa, abstracta, formalista
y deductiva, que busca principios universales, que tienen un caracter absoluto y
aprioristico, sino que apunta mas a ser una ciencia que estudia la realidad moral en su
desenvolvimiento histdrico y real de la vida del hombre, de la existencia historica y social
del hombre. Esta ética que resulta de la praxis humana, que busca su autonomia respecto de
la filosofia tradicional, reconoce las contribuciones historicas de la filosofia, que atn
conserva su riqueza y vitalidad, como las aportaciones al estudio de las relaciones entre
responsabilidad, libertad y necesidad; especialmente la dialéctica de la necesidad y la
libertad.

La ética cientifica debe sustentarse en una filosofia vinculada a las ciencias. En
tanto teoria de una forma especifica del comportamiento humano, el moral, la ética debe
partir de una concepcion filoséfica del hombre: del hombre como un ser social,
histérico y practico. Esta vision filosofica del hombre, o antropologia filosofica, no
considera el comportamiento moral del hombre como producto de una naturaleza humana
eterna e inmutable, sino de una naturaleza, o condicion humana, para usar un concepto
sartreano, sujeta a un proceso de transformacion constante, a la par de las transformaciones
histéricas de la sociedad humana; del proceso de autoproduccion o autotransformacion del
hombre, manifiestas, tanto en sus formas materiales de existencia, como en sus formas
espirituales, como la vida moral.

La ética también se relaciona estrechamente con la antropologia social, como una
de las ciencias sociales que estudian las leyes que rigen la estructura y el desarrollo de las
sociedades humanas, ademas de la sociologia. La antropologia social investiga las
sociedades primitivas ya desaparecidas, la conducta de esas comunidades, incluyendo la
conducta moral, examinando los origenes y naturaleza de la moral. Los antropdlogos
sociales logran revelar las correlaciones entre la estructura social de una comunidad y el

c6digo moral que las rige, de modo que:
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Las conclusiones de los antropologos constituyen una seria advertencia contra los
intentos de los tedricos de la moral que, desconociendo la relacion entre ésta y las
condiciones concretas sociales, tratan de elevar al plano de lo absoluto determinados
principios y normas que corresponden a una forma concreta de vida social. (op. cit.,

p. 34).

La antropologia social nos plantea la relatividad de los valores, su caracter cambiante,
alejando a la ética de una concepcion absolutista o suprahistérica de la moral, a la vez que
nos descubre la vitalidad moral de algunas sociedades, y aquellas construcciones morales
que perduran, sobreviven, y pueden elevarse a un plano moral superior. En suma, la
antropologia, aunada a la historia, plantea a la ética un problema sustantivo: el determinar si
existe un progreso moral.

Esta vision de la ética, que reconoce el caracter social, historico y antropologico de
la moral, abona a nuestro estudio de la ética de Edgar Morin, que se sustenta en la triada
individuo-sociedad-especie como fruto de la complejidad antropoldgica de la existencia
humana, y por tanto deviene en una Antropoética. Demos un repaso a las principales

doctrinas ética, desde su origen en la antigua Grecia.

Doctrinas éticas fundamentales: griega, cristiana medieval, moderna 'y
contemporanea

Las doctrinas éticas estan vinculadas estrechamente a la realidad humana, social, sujeta a
los cambios historicos; de modo que estan influidas por los hechos historicos de cada
época, la moral concreta correspondiente, y con la propia historia de la ética: sus principios,
valores y normas de las doctrinas éticas que le preceden y las posteriores. Cambia la vida
social, cambia la vida moral; y en consecuencia la necesidad de nuevas reflexiones éticas,
que dan lugar a una nueva teoria moral.

Etica griega antigua: Con el nacimiento de la democracia esclavista en la Grecia del siglo
V a. C., el “Siglo de Pericles”, los filosofos griegos, principalmente Socrates, se ocuparan
de los problemas del hombre, sustituyendo al naturalismo de los presocraticos; y dio lugar a

la filosofia politica y moral de Platon y Aristoteles.
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Los sofistas. Maestros o sabios, ante la intensa vida publica de la naciente democracia
griega, enseflan la retdrica, como el arte de exponer, argumentar y discutir para convencer y
persuadir, cobrando por ello. Es un saber practico, no especulativo, por lo que desconfian
de la tradicion y rechazan la existencia de verdades y normas universalmente validas, que
son humanas y transitorias; No hay verdad ni error. Sus doctrinas devienen un relativismo o
subjetivismo: “el hombre es la medida de todas las cosas”, ensefia Protadgoras; "Nada
existe, si algo existe no es cognoscible por el hombre; si fuese cognoscible, no seria
comunicable", ensefia Gorgias, en una postura no solo relativista sino nihilista. Muchos
filésofos posmodernos, sostienen ideas semejantes.

Socrates (Atenas, 470-399 a. C.). Contrario de la democracia ateniense, fue un
férreo adversario de los sofistas; critica a la tradicion y refuta, con su logica implacable, el
relativismo ético y subjetivismo de los sofistas. Su célebre maxima “conécete a ti mismo”,
que desde siglos antes de Socrates estd inscrita en el frontispicio del templo de Delos,
erigido en honor de Apolos, segiin Sanchez Vazquez tiene tres implicaciones: 1) es un
conocimiento universalmente valido; 2) es un conocimiento principalmente moral, y 3) es
un conocimiento practico, para obrar rectamente. Es un ética racionalista, que contiene una
concepcion del bien, como felicidad del alma, y de lo bueno, como lo 1til a la felicidad; es
una ética de la virtud (areté), o capacidad radical y ultima del hombre. La ignorancia es
vicio y el conocimiento virtud, que puede ser ensefiada. En sintesis, en la ética socratica,
bondad, conocimiento y felicidad van estrechamente unidos. Si conocemos el bien,
obramos rectamente y no podemos dejar de practicarlo; lo que hace sentir feliz al hombre,
al sentirse duefio de si mismo. Su congruencia y valentia le condujo a la muerte, al ser
condenado a beber la cicuta. Esta ética ha influido por muchos siglos en occidente, con sus
variantes.

Platon (Atenas, 427-347, a. C.). Fundador de la Academia, es también enemigo de
la democracia, como su maestro Socrates, cuya condena lo lleva a renunciar a la politica
real. Su ética estd vinculada a su filosofia politica, porque la polis es el terreno propio de la
vida moral; asimismo, deriva de su metafisica dualista (mundo sensible y mundo de las
ideas) y a su doctrina del alma, que es eterna y transmigra. Las ideas son eternas, perfectas
e inmutables, y constituyen la verdadera realidad, y en la cuspide est4 la Idea del Bien. El

alma, que mueve al hombre, se forma por: razon, voluntad o 4nimo y apetito. Por la razén

136



el alma se eleva, mediante la contemplacion, se purifica y libera de la materia, el cuerpo
como carcel del alma, para contemplar la Idea del Bien, lo realmente verdadero y superior.
Esta es la fuente directa del cristianismo de San Agustin. La purificacion se alcanza,
mediante la practica de las virtudes: la virtud de la razén es la prudencia; de la voluntad, la
fortaleza, y la del apetito, o deseos, es la templanza. La cuarta virtud es la justicia, que es la
armonia entre las tres partes del alma.

Para que el hombre perfeccione sus virtudes y contemple el Bien, necesita del
Estado o comunidad politica: el hombre es bueno, solo como ciudadano; como parte de la
polis. La ética de Platon deviene su teoria politica, que desarrolla en su obra La Republica,
primer tratado sistematico de filosofia politica, donde construye su Estado ideal, gobernado
por los filésofos, poseedores de la prudencia, seguidos de los guerreros, que se guian por la
fortaleza, y, en la base, los comerciantes y artesanos, conducidos por el apetito. La armonia,
se alcanza por la justicia social, que implica la abolicioén de la propiedad privada. La ética
platonica desprecia el trabajo fisico, por lo que las clases superiores, gobernantes y
guerreros, son ensalzados por Platon, porque practican la contemplacion, la politica y la
guerra. Los esclavos, no tienen cabida en el Estado ideal, porque carecen de virtudes y
derechos civicos.

Aristoteles (Estagira, Macedonia, 384-322 a. C.). Discipulo de Platon y preceptor
de Alejandro el Magno. Fundé el Liceo y sus discipulos eran llamados peripatéticos,
porque aprendian mientras paseaban con su maestro.

La ética de Aristoteles, al igual que la de su maestro, estaba fundada en su
metafisica; solo que ésta se oponia al dualismo platonico. La idea no estd en otro mundo,
sino en cada individuo; y en cada individuo existe lo que es actualmente y lo que tiende a
ser, lo que estd en acto y lo que estd en potencia. El tinico acto puro es Dios. Por tanto, el
hombre debe realizar, mediante su esfuerzo, su actividad, lo que estdn en potencia en él.
Esta es la finalidad (causa final) de su actividad. Ya estamos en el campo del deber ser, de
la moral.

La ética aristotélica se conoce como eudemonia, porque el hombre es actividad, que
tiende a realizar su maxima finalidad: la felicidad. Esta no es el placer (hedoné), ni la
riqueza, sino la vida tedrica o contemplacion; que es actividad guiada por la razon, en tanto

esencia humana. Observemos que, no obstante sus diferencias notables, estos tres grandes,
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Socrates, Platon y Aristoteles, fundamentan su ética en la razon; por lo que son éticas
racionalistas.

Sin embargo, Aristoteles reconoce que el hombre es racional e irracional, a la vez,
razén y pasion o apetitos; por lo que para alcanzar la felicidad en la vida tedrica o
contemplativa, debe adquirir, mediante su obrar, las virtudes; que son de dos clases:
intelectuales o dianoéticas (operan sobre su razon), y practicas o é€ticas (operan sobre su
irracionalidad, encauzandolas racionalmente). Existen dos extremos de vicios, el exceso y
el defecto; por lo que para resolver este dualismo ético, el estagirita propone que en el justo

medio esta la virtud, que se logra mediante la phronesis, o prudencia:

Asi el valor, se da entre la temeridad y la cobardia; la liberalidad, entre la
prodigalidad y la avaricia; la justicia, entre el egoismo y el olvido de si mismo. La
virtud es, por consiguiente, un equilibrio entre dos extremos inestables e igualmente

perjudiciales. (op. cit., p. 255).

La felicidad alcanzada mediante la virtud, requiere de condiciones necesarias: madurez,
bienes externos, libertad personal, salud, etc.; necesarios, pero insuficientes.

La ética aristotélica, de gran influencia en la ética occidental, esta ligada a su
filosofia politica, como la de Platon. El hombre es un zoon politikon, un animal politico, es
decir social; que solamente puede formar sus virtudes, para alcanzar su felicidad en la vida
teorica o contemplativa, en el seno de su comunidad politica: la polis o ciudad. Solo los
dioses y las bestias no necesitan de la comunidad politica para vivir. Por tanto, la vida
moral que lleva a la felicidad s6lo existe en la polis. No hay polis sin ethos, ni ethos sin
polis.

Es importante destacar que esta vida feliz, contemplativa, solo es posible para la
élite, los ciudadanos, en el contexto de una sociedad de esclavos; por lo que, los extranjeros
y los esclavos estan excluidos de la vida moral y ética. Asi, el hombre bueno, o sabio, ha
de ser un buen ciudadano.

Estoicos y epictreos (a partir de los Siglos III y IV a. C.) La ética estoica y
epictrea surgen en una época de crisis y decadencia social, como parte del proceso de

hundimiento del mundo grecorromano, la pérdida de la autonomia de los Estados griegos, y
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la consecuente caida de la filosofia griega; al ir penetrando en Grecia, poco a poco, las
ideas religiosas, tendencias artisticas y el pensamiento filosofico de otros pueblos. Dice el
filésofo y poeta mexicano Ramon Xirau, citando a Don Alfonso Reyes: “El mundo griego
estd en crisis y ‘en esta crisis hay un aspecto politico [...] el paso del nacionalismo al

299

cosmopolitismo’”. (Xirau, 2008, p. 97) La polis griega se transformara en cosmopolis. Este
periodo del pensamiento filos6fico, se conocera como Filosofia helenistica.

Las escuelas que apareceran son: Estoicos, epictreos, escépticos, cinicos y
neoplatonicos. Esta ultima hasta los siglos primeros, antes y después de Cristo. Por
economia de espacio, y su influencia en la historia de la ética occidental, inicamente se
expondra sucintamente la ética de los estoicos y epicureos.

Los estoicos, bajo las ensefianzas de Zenon de Citio (335-263 a. C.), pensaban que
el cosmos es un gran ser unico animado y ordenado por Dios, por lo que en el mundo o
cosmos solo sucede lo que Dios quiere; de modo que no hay libertad ni azar. El hombre
sabio debe tener conciencia de su destino y actuar en consecuencia. El bien supremo es
vivir de acuerdo con la naturaleza y no dejarse arrastrar por las pasiones; para lograrlo y
conquistar su libertad interior y autosuficiencia absoluta, debe practicar la apatia y la
imperturbabilidad. El hombre estoico, sabio, vive moralmente como ciudadano del
cosmos, no de la comunidad o polis, como el hombre socratico, platonico y aristotélico.

Al contrario, para los epicureos, seguidores de Epicuro (341-270 a. C), todo,
cosmos y alma, estd formado por 4&tomos materiales que poseen cierta libertad y pueden
desviarse en su caida. No hay intervencion divina ni en la naturaleza ni en la vida humana;
asi, el hombre, libre del temor religioso, busca el bien, que es el placer, en este mundo.
Epicuro ensefiaba que como no todos los placeres son buenos, hay que elegir los
espirituales que son perdurables y estables y contribuyen a la paz del alma, y no los del
cuerpo que son efimeros y conllevan sufrimiento. El sabio epicureo es mas radical que el
estoico, en cuanto a su alejamiento de la comunidad, de la polis; de modo que para lograr el
bien, vive apartado de la vida social, sin temor a lo sobrenatural, encontrando la
tranquilidad de animo y autosuficiencia en si mismo, o en el pequefio circulo de sus
amigos.

En suma, dice Filosofo Sanchez Vasquez (1999): “De este modo, en la ética

epicurea y estoica, que surgen en una €poca de crisis y decadencia social, la unidad de la
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moral y la politica, sostenida por la ética griega anterior [Socrates, Platon y Aristoteles],
queda rota.” (p. 257). La fisica es la premisa de la ética de estoicos y epicureos, y no la
metafisica, ni la politica.

La ética cristiana medieval: En el siglo IV A. c., tras una larga y sufrida lucha, el
cristianismo es reconocido por Constantino como la religion oficial del imperio romano, y
va a dominar de manera casi absoluta los proximos diez siglos. Al desintegrarse el mundo
antiguo, esclavista, se organiza el mundo medieval basado en la servidumbre y un sistema
de dependencias y vasallajes, con una sociedad jerarquica y estratificada en muchos feudos;
de manera que la religion es la Gnica que garantiza cierta unidad social y la politica se
supedita a la religion, que monopoliza la vida no sélo espiritual, sino también la intelectual,
moral y ética.

El cristianismo no es una filosofia sino una religién, pero que deviene en una
filosofia y su ética correspondiente. Dios, el creador del mundo y el hombre, es bueno,
omnisapiente, omnipresente y omnipotente.

La ética cristiana, a diferencia de la ética griega, no se define en relacidon con la
comunidad humana, la polis o el universo, sino en relacion con Dios como objeto supremo.
La esencia de la felicidad es la beatitud en la contemplacion de Dios; el orden natural esta
subordinado al sobrenatural. Es, como la griega, una ética de las virtudes, hace suyas las
virtudes cardinales de la prudencia, fortaleza, templanza y justicia, enunciadas por
Platon, pero reconoce como supremas las virtudes teologales, ensefiadas por San Pablo, de
la fe, esperanza y caridad. Las cardinales regulan las relaciones humanas y las teologales
las del hombre y Dios.

Sanchez Vazquez reconoce la aportacion del cristianismo al desarrollo de la ética, al
introducir la idea de la igualdad entre los hombres, de gran riqueza moral; todos los
hombres son iguales ante Dios y estan llamados a alcanzar la perfeccion y la justica en el
mundo sobrenatural, cumpliendo las reglas y mandamientos de Dios, que son de un caracter
imperativo absolutos e incondicionados; sin embargo, el filésofo de la praxis, cuestiona que
la ética cristiana medieval no condena la desigualdad social y hasta llega a justificarla,
transfiriendo la igualdad a un mundo ideal. Aun asi, destaca que por primera vez en la
historia humana, los hombres toman conciencia de su igualdad, en un momento en que esta

ausente en la vida social, econdmica y politica; y la igualdad, como moral efectiva, sdlo es
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real en algunas comunidades religiosas. “Asi pues, el mensaje cristiano tenia un profundo
contenido moral en la Edad Media, es decir, cuando era completamente ilusorio y utdpico
plantearse la realizacion de una igualdad real de todos los hombres.”. (op. cit., p. 259).

En la Edad Media el cristianismo se orienta fuertemente hacia la filosofia griega,
aunque es puesta al servicio de la teologia; primero con San Agustin, en el siglo IV, d. C.,
quien apoyado en la teoria de Platon de la purificacion del alma que se libera del cuerpo
hasta elevarse a la contemplacion de las ideas, sostiene que la contemplacion liberadora
mediante la elevacion ascética a Dios, produce la felicidad en el éxtasis mistico; sin
embargo la ética agustiniana es contraria al racionalismo ético griego, al destacar el valor
de la experiencia personal, de la interioridad, la voluntad y el amor.

Casi mil anos después, en el siglo XIII, d. C., Santo Tomas de Aquino propone que
el fin y bien supremo es la contemplacion o conocimiento intelectual de Dios, lo cual
deviene en la felicidad. Aunque comparte el intelectualismo de Aristoteles, difieren en los
fines, que en éste es la felicidad, y en Santo Tomads es Dios. También, como Aristdteles,
considera al hombre como un ente social o politico que logra sus fines dentro de una
monarquia moderada, como forma de gobierno, donde el poder proviene Dios y le
pertenece en la tierra a la Iglesia.

La Etica Moderna: Desde el siglo XIV hasta el siglo XIX, el denominador comun de las
variadas doctrinas éticas que se forman es su tendencia antropocéntrica, que llega a su cima
en la ética de Emmanuel Kant.

La ética moderna es producto de la sociedad que emerge de la sociedad feudal del
Medievo, caracterizada por cambios radicales en los 6érdenes econdmico, social, cientifico y
politico. El desarrollo cientifico de la ciencia moderna, impulsados por los descubrimientos
de Galileo y Newton, principalmente; la burguesia, como nueva clase social que encabezan
las revoluciones liberales de Holanda, Inglaterra y Francia, provocan la desaparicion de la
fragmentada sociedad feudal y la creacion de los grandes Estados modernos, unificados y
centralizados, con excepcion de Alemania e Italia, que hasta el siglo XIX construyen su
unidad nacional.

Con la reforma protestante, encabezada por Lutero, la religion catdlica pierde su
papel rector, y el hombre adquiere un valor propio como ser corporeo, sensible y de

voluntad, no sélo espiritual y de razon:
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Cristaliza en la nueva sociedad un proceso de separacion de lo que le Edad Media
habia unido: a) la razén, de la fe (y la filosofia, de la teologia); b) la naturaleza, de
Dios (y las ciencias naturales, de supuestos teologicos); c¢) el Estado, de la Iglesia, y

d) el hombre, de Dios. (op. cit., p. 262).

Su naturaleza estara ahora en la accion, no solo en la contemplacion; y su valor se afirmara
en la ciencia, la naturaleza y el arte, puestos a su propio servicio. El hombre va a ser el
centro de la politica y la moral.

Con Descartes (siglo XVII), la filosofia se establece en el hombre como yo pensante
y abstracto; con los ilustrados y materialistas franceses del siglo XVIII (Voltaire, Rousseau,
Diderot, etc.), la filosofia servira para destruir los fundamentos ideologicos del Antiguo
Régimen, feudal y absolutista, para que renazca el hombre racional (vuelta a los clasicos
griegos).

Este desplazamiento del hombre hacia el centro de todos los ordenes de la
existencia, alcanza su punto culminante en Kant; un hombre que es sujeto cognoscente y
conciencia moral; un ser activo, creador y legislador en el conocimiento y la moral. Hemos
arribado a una ética antropocéntrica, liberada de contenidos teoldgicos. Aunque,
ciertamente, el sujeto kantiano, es abstracto, de naturaleza universal e inmutable. A estas
alturas, podemos reconocer parte de los cimientos filosoficos de la Antropoética de Edgar
Morin, como ética fundamentada en el hombre; pero hombre-sujeto a su proceso evolutivo
e historico.

Emmanuel Kant (1724-1804), contemporaneo de la Revolucion Francesa (1789),
realiza una “revolucion copernicana” en el campo del pensamiento, al invertir la relacion
sujeto-objeto. En la formacion del conocimiento no es el sujeto el que gira alrededor del
objeto sino al revés, el sujeto cognoscente produce al objeto conocido; lo mismo en la
moral, el sujeto, como conciencia moral, crea su propia ley. En la moralidad kantiana el
hombre es un ser determinado causalmente y a la vez libre, al tener conciencia de sus
determinaciones y actos, por lo que se siente y es responsable de ellos: la libertad es la

conciencia de la necesidad.
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El centro de la moralidad kantiana es la bondad de los actos. Lo bueno en si mismo es
tener una buena voluntad; la cual no esta en la accion, sino en la voluntad de hacer la
buena accion: “actua no sélo por deber, sino por amor al deber”, reza una de sus méaximas.
El deber es incondicionado y absoluto; es universal en su forma, no en sus contenidos
concretos, por lo que es obligatorio para todos los hombres de todos los tiempos, lugares y
circunstancias; lo cual deviene en su célebre imperativo categorico: “obra de manera que
puedas querer que el motivo que te ha llevado a obrar sea una ley universal”.

El hombre debe actuar conforme a su propia conciencia moral, a su razén pura, que

lo constituye en su propio legislador. El hombre es un fin en si mismo, por lo que tomar al
hombre como medio es, para Kant, profundamente inmoral. Todos los hombres son
morales, por lo tanto fines en si mismos, y forman parte del reino de la libertad y el reino de
los fines. La ética kantiana, profundamente humanista, es una ética de las buenas
intenciones, de las que dice la conseja popular que estd empedrado el infierno, pero que ha
inspirado a todos aquellos que no quieren que ningin hombre trate a otro hombre como un
medio para alcanzar sus propios fines, como una mercancia mas en el mercado de bienes
materiales. La Antropoética de Morin aportard su Ecologia de la accién, para hacer
realidad las buenas intenciones.
La ética contemporanea: En la segunda mitad del siglo XIX, surgen varias ideas
filosoficas que van a responder a los cambios producidos en la sociedad europea después de
la revolucidn francesa y su ideal de progreso, pero que no hace realidad sus tres principios
fundamentales de libertad, igual y fraternidad; la libertad es para la burguesia emergente; la
igualdad no llega a la clase trabajadora sobre explotada durante la Revolucion Industrial, y
genera la reaccion del socialismo naciente; y la fraternidad es una franca utopia mas del
orden religioso. EI orden social se ha construido conforme a la naturaleza racional del
hombre, pero bajo la forma de una razén absoluta fundamentada por Hegel, y una razon
instrumental, utilitaria y pragmatica, propia del pensamiento anglosajon. En ese contexto
social y en el campo filosofico, se levantan grandes criticos del racionalismo absoluto
hegeliano, como Kierkegaard, Schopenhauer, Stirner y Marx.

La ética contemporanea reacciona contra el formalismo racionalista y abstracto de
Kant, sobre todo contra el cardcter absoluto adquirido con Hegel. El sujeto hegeliano es

soberano, activo y libre, como el kantiano, pero ahora ya no es el hombre, sino la Idea,
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Razén o Espiritu Absoluto; del cual el hombre es s6lo un predicado, y su actividad moral, o
moralidad, es una fase del desenvolvimiento del Espiritu, para que éste se manifieste y
realice. De tal manera que la ética contemporanea, en su momento del siglo XIX, intenta
salvar lo concreto frente a lo formal y abstracto; al hombre real, o individuo, frente al

hombre genérico y universal.

De acuerdo con la linea general que sigue el movimiento filoséfico, desde Hegel

hasta nuestros dias, el pensamiento ético reacciona también:

a) Contra el formalismo y el universalismo abstracto, y en favor del hombre
concreto (el individuo , para Kierkegaard y el existencialismo actual; el hombre
social, para Marx);

b) contra el racionalismo absoluto y en favor del reconocimiento de lo irracional en
el comportamiento humano (Kierkegaard, el existencialismo, el pragmatismo, y
el psicoanalisis;

c) contra la fundamentacion trascendente (metafisica) de la ética y en favor de
la busqueda de su fuente en el hombre mismo (en general, todas las doctrinas
que examinamos, con un matiz peculiar, la ética de inspiracion analitica, que
para escapar a toda metafisica se refugia en el andlisis del lenguaje moral). (op.

cit., pp. 266 y 267, negritas mias).

Nos referiremos a las doctrinas éticas que mejor formularon su critica y elaboraron su
pensamiento ético.

El existencialismo. El primer gran opositor al racionalismo absoluto hegeliano fue
el filésofo danés Soren Kierkegaard (1813-1855), padre del existencialismo, y auto
caracterizado como el anti-Hegel. Cuestion6 duramente el racionalismo hegeliano por
indiferente a la existencia del individuo; ya que lo que vale es el hombre concreto, el
individuo en si mismo, en su subjetividad. Del individuo no cabe una explicacion racional y
objetiva, porque la existencia individual no puede ser explicada, sino vivida. Segin

Sanchez Vazquez, nuestro autor de referencia, Kierkegaard opuso su irracionalismo
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absoluto al racionalismo absoluto de Hegel. Lo valioso en el individuo es su autenticidad,
que resulta de elegirse a si mismo, ante la multitud de posibilidades de eleccion.

El proceso del individuo para alcanzar la autenticidad, dentro de su subjetividad,
pasa por tres estadios: el estético, ético y religioso. En el estadio estético, el individuo vive
en el instante, como el Don Juan, abocado al placer que es efimero, y su existencia termina
en la desesperacion; en el estadio ético, fundado en la razon, el individuo se ocupa de lo
general que se da en lo social, como el matrimonio, y su final es el hastio; Finalmente, el
individuo arriba al estadio religioso que es el superior porque, fundado en la fe, implica un
salto hacia la relacion directa y subjetiva con lo eterno que es Dios. Es el caso de Abraham,
del que en Temor y temblor explica Kierkegaard como el patriarca hebreo al llevar a su hijo
Isaac al Monte Moria para sacrificarlo, obedeciendo a su Dios, es superior al héroe griego;
ya que, contrario a éste, no espera el reconocimiento de su comunidad, sino su rechazo.

Aqui tenemos un ejemplo del contraste de una ética fundada en la filosofia, es decir
en la razon de clara raiz griega, y una ética fundada en la espiritualidad, es decir en la fe del
pueblo hebreo. Kierkegaard se autocalificaba, en Mi punto de vista, como un escritor
religioso; en su doctrina, la ética es una antesala de la religion.

En el siglo XX, el méximo exponente del existencialismo fue Jean Paul Sartre
(1905-1980). Aunque este polémico filosofo francés continiia la postura individualista e
irracionalista de Kierkegaard, la influencia de la metafisica de Heidegger, la fenomenologia
de Husserl y el materialismo historico y dialéctico de Marx, lo llevan por otros derroteros
del pensamiento.

Sartre ha sido ubicado en la linea del existencialismo ateo, y se atiene a la méxima
del novelista Fedor Dostoievski “Si Dios no existiera, todo estaria permitido”. Dios ya no
es el fundamento ultimo de los valores, por lo que ya no pueden invocarse valores,
principios y normas de validez objetiva y universal; por lo tanto, el hombre mismo es el
fundamento de los valores: es el fundamento sin fundamento.

El segundo Sartre (el primero -el de El Ser y la Nada- es fenomendlogo), el de la
Critica de la razon dialéctica, influido por los acontecimientos de la Segunda Guerra
Mundial y la posguerra, se acerca al marxismo en un esfuerzo por integrarlo con el

existencialismo para superar sus limitaciones en el abordaje del individuo.
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La ética de Sartre se fundamenta en dos pilares: su individualismo radical y su libertarismo.
El primero es herencia kierkegaardiana, el segundo es influencia del liberalismo francés;
sin embargo, la libertad sartreana es de otro orden, no es politica, sino ontoldgica, aunque
de consecuencias politicas y éticas.

Segun el existencialismo sartreano, la existencia precede a la esencia; de modo que
el hombre no estd supeditado a ninguna esencia de origen trascendente, lo que deviene en
su libertad radical. Fundado en su libertad, el hombre es un proyecto, porque siempre se
estd haciendo a si mismo; no tiene una libertad, sino que es libertad; su libertad no es
opcional, porque no escoge ser libre, sino que nace libre: “estamos condenados a ser
libres”, postula. Estad libertad no estd en el vacio, sino en situacion; aun asi, no estd
determinada por las circunstancias, porque €l, ejerciendo su libertad, puede cambiarlas o
asumir una postura critica y comprometida.

En su libertad, el hombre siempre tiene que elegir; cuando no elige, ya hizo una
eleccion. La existencia también es compromiso constante; arrojado en el mundo, como
decia Heidegger, tiene que elegir, actuar y comprometerse con los demas; Cuando elige,
también elige por los demas, por lo que es responsable, no solo de ¢l mismo, sino de los
demas. Cada acto de cada individuo tiene un gran valor moral, por el uso que hace de su
propia libertad. La ética sartreana, es una ética que tiene como valor supremo la libertad, y,
en consecuencia, la eleccion, el compromiso, la responsabilidad y la accion.

Marxismo. La doctrina ética del marxismo o ética marxista, parte de una critica a
las morales del pasado, a la vez que pone los cimientos tedricos y practicos de una nueva
moral. Sus presupuestos teoricos se derivan de la teoria general de la sociedad de Carlos
Marx (1818-1883): El Materialismo historico; que propone una explicacion cientifico
filosofica del devenir historico de la sociedad, sobre la base de una cosmovision
materialista de la naturaleza y la sociedad, sintetizada en la conocida frase de Marx “No es
la conciencia del hombre la que determina su ser, sino, por el contrario, el ser social es
lo que determina su conciencia”, que implica, segun su propia expresion “Volver a poner
la dialéctica de Hegel sobre sus pies”; es decir, cambiar el idealismo clasico por el
materialismo dialéctico e historico.

La teoria marxista explica que con el surgimiento de la propiedad privada, después del

comunismo primitivo, los cambios de un modo de produccién a otro, esclavista, feudal y
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capitalista, se deriva de la contante lucha de las clases sociales que lo constituyen, la
dominante y la dominada, mediante un proceso dialéctico continuo; es decir, por las
contradicciones que le son inherentes a cada modo de produccion; a saber, entre el
desarrollo maximo de las fuerzas productivas, en la base econdmica, y las relaciones
sociales de produccion correspondientes. Cada modo de produccion alcanza un grado tal de
desarrollo productivo, que ya no corresponde con las relaciones que los hombres establecen
dentro de esa fase del desarrollo economico y social.

El socialismo, primero, y el comunismo, después, acabarian con el origen y causa
fundamental del problema, la propiedad privada; y con ello las contradicciones entre las
clases sociales, su lucha constante y las clases mismas; instaurandose, por fin, un sistema
econdmico-social donde reina la igualdad, primordialmente, la paz y la armonia social
consecuentes. Los resultados favorables y desfavorables a la teoria marxista ya se conocen,
y no son objeto de estudio en este trabajo.

Otro ingrediente fundamental para comprender la ética marxista, es el concepto del
hombre que tiene Marx; podemos decir, su antropologia filoséfica y cientifica. El fundador
del Socialismo Cientifico propone recuperar al hombre concreto, que el idealismo aleman
habia convertido en un hombre abstracto: Hegel en un predicado de la Idea, Stirner en un

yo absoluto o tinico y Feuerbach en el hombre en general. Para Marx el hombre real es un:

a) ser concreto. Es la unidad indisoluble de un ser espiritual y sensible, natural y
humano, teérico y practico, objetivo y subjetivo; es, ante todo, praxis; productor,
transformador y creador, transforma con su trabajo la naturaleza exterior, a la vez que se
objetiva en ella; produce objetos tutiles en un mundo a la medida de su naturaleza
humana.

b) ser social. Que crea relaciones humanas o sociales de produccion, que son la
estructura econdmica sobre la que se constituyen las superestructuras ideoldgicas, de la
que forma parte la moral.

c) ser historico. Que crea relaciones que constituyen una formaciéon econdmico-social
que cambia historicamente, por las contradicciones entre la estructura y la

superestructura ideoldgica; por tanto, la moral es historica.
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En suma, el hombre de Marx es concreto, social e histérico. La historia del hombre es la
historia de la produccion material y de la produccion espiritual, en la que el hombre se
produce a si mismo, como proceso objetivo inevitable, mas no fatal. El hombre también es
un ser consciente, por lo que participa conscientemente en la historia, influye en ella; pero
no es el hombre individual el que produce los cambios, sino las clases sociales;
particularmente la clase social que coincide con la marcha ascendente del movimiento
histérico. Aqui cabe preguntar ;Por qué ascendente? Podria responderse, porque finalmente
Marx es un hombre concreto, social e historico, producto de la ideologia del progreso de la
Tlustracion.

Estas son las premisas indispensables para comprender mejor la ética de Marx,
cuyas tesis han influido en los acontecimientos historicos mundiales de los siglos XIX y
XX, principalmente, y en las ideas de amplios sectores de la intelectualidad del siglo XXI;
inclusive, podriamos decir, en la Antropoética de Edgar Morin, objeto de estudio en este

trabajo. Las tesis fundamentales de la ética marxista son: (op. cit., pp. 274 y 275).

1. La moral es una superestructura ideoldgica que cumple una funcioén social de acuerdo
con los intereses de la clase dominante.

2. A cada clase social corresponde una moral peculiar, que tiende a expresar en una
forma universal intereses particulares, porque no ha habido condiciones reales de una
moral universal.

3. La moral social o de clase tiene elementos caducos, pero también vivos en un proceso
de conquista de una moral verdaderamente humana y universal; la clase proletaria, con
su moral, estd destinada a abolirse a si misma como clase, para dar paso a una sociedad
verdaderamente humana.

4. Los hombres necesitan la moral como necesitan la produccion; que se explica por la
funcién social que cumple, de acuerdo a una estructura social dada.

5. Se necesita una nueva moral, con sus nuevas virtudes, que regule las relaciones de los
individuos con vistas a transformar a la vieja sociedad y asegurar la armonia en la nueva
sociedad socialista.

6. La nueva moral socialista no es moralista, que aspire, como en el socialismo utdpico,

a la transformacion social, apelando a principios de justicia o a sentimientos morales;
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pero si es un imperativo categdérico, para el hombre socialista, consciente, la
transformacion de las relaciones sociales que lo mantienen humillado y abandonado,
para restaurar la dignidad humana.

7. El hombre, se entiende que el socialista, debe intervenir en la transformacion de la
sociedad, para evitar la posibilidad de una vuelta a la barbarie, por el uso bélico de la
energia atdmica, y asegurar la subsistencia del hombre. Lo que no se reduce solo a un
imperativo categorico moral, ideal, sin considerar las condiciones y posibilidades reales,

que conduciria a lo que Marx denomin6 “la impotencia de la accion”.

Es muy interesante este ultimo concepto de Marx, que coincide con el realismo de Edgar
Morin, cuando advierte de la posibilidad, siempre presente, de que nuestras intenciones
queden s6lo en eso, buenas intenciones; para lo cual propone, como remedio plausible, su
“ecologia de la accion”.

El pragmatismo. En el Gltimo cuarto del siglo XIX, surge en los Estados Unidos el
pragmatismo, como filosofia y doctrina ética que responde a sus condiciones de progreso
cientifico técnico, el espiritu de empresa y su consecuente mercantilizacion de las
actividades humanas; sus principales exponentes son Ch. S. Peirce, William James y John
Dewey.

Es una filosofia contraria a toda especulacion metafisica, enfocada a cuestiones
practica, en sentido utilitario. La verdad se identifica con lo util, que es todo aquello que
mas ayude a vivir y convivir; lograr esto, es igual a tener éxito. También se considera
bueno lo que es practico y util. Es una forma de reduccionismo, porque los actos morales
buenos se reducen a los que contribuyen al éxito personal.

Para Sanchez Vazquez, el pragmatismo es una variante del utilitarismo, tefiida de
egoismo, que al rechazar la existencia de valores o normas objetivos, es una version mas
del subjetivismo e irracionalismo. Cabe agregar, que la imposicion del modelo econdémico
neoliberal, de corte monetarista, por las principales potencias mundiales, auxiliados por los
organismo financieros internacionales (Banco Mundial, Fondo Monetario Internacional,
Organizacion para la Cooperacion y el Desarrollo), ha contribuido a que esta doctrina moral

también se integre en las ideas y practicas cotidianas en los paises, ya no solo desarrollados,
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sino en los que estan atn en vias de desarrollo; inclusive en las universidades de esos
paises, contribuyen a la propagacion de esa doctrina moral.

Etica y psicoanilisis. No solo desde la filosofia ha habido aportaciones importantes
al desarrollo de la ética; el psicoanalisis, fundado por Freud (1856-1939), y desarrollado
por sus principales seguidores Jung, Adler, Fromm y Lacan, entre tantos mas, ha influido
notablemente en la filosofia contemporanea, al cuestionar profundamente la supremacia de
la conciencia en el campo de la mente humana, y, consecuentemente, en la ética
contemporanea. Aunque no pueda hablarse de una ética psicoanalitica, por si misma, por
las teorias del psicoanalisis clasico de Freud, de corte naturalista, y la version revisada de
Erich Fromm, que agrega los factores sociales, es apropiado hablar de una ética de
inspiracion psicoanalitica.

El inconsciente, que contiene los recuerdos, deseos o impulsos reprimidos por la
conciencia, evade la censura impuesta por ésta, influyendo fuertemente en la conducta
humana. La estructura fundamental de la personalidad, se compone del ello, que son esos
impulsos inconscientes referidos; el yo, que es el nucleo basico de la conciencia y el super-
vo, justamente el conjunto de normas, valores y prescripciones morales adquiridos en el
proceso educativo, que se imponen autoritaria e inconscientemente al sujeto. De estos tres,
como puede notarse, el super-yo es el que funge como la conciencia moral del sujeto del
psicoanalisis; y, por tanto, contiene precisamente todo lo que ha sido motivo de estudio por
las doctrinas éticas.

Evidentemente que, a partir del psicoanalisis, no puede analizarse la conducta
humana, objeto material de la ética, sin considerar a estas fuerzas que evaden el control de

su conciencia; lo que lleva a la siguiente conclusion:

Que si el acto propiamente moral es aquel en el que el individuo actia consciente y
libremente, los actos que tienen una motivacion inconsciente deben ser descartados
del campo de la moral. La ética no puede ignorar esta motivacion, y por ello ha de
mostrar que es inmoral tratar como un acto moral el de obedecer a fuerzas

inconscientes irresistibles. (op. cit., p. 271).
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Varios de sus discipulos de Freud, en sus primeros momentos del psicoanalisis, le hicieron
dos objeciones: a) sobredimensionar la influencia del inconsciente, de origen natural e
instintivo, sin considerar los factores sociales, principalmente la educacion; y b) su teoria
de la libido que privilegia el contenido sexual del inconsciente. Freud revisé y super6 el
pansexualismo de sus primeras obras. En ese contexto, surge la revision de Fromm.

Erich Fromm (1900-1980). Es uno de los pioneros de la llamada Escuela de
Frankfurt, creadora de la teoria critica Freud -marxista, quien reconoce las grandezas y
limitaciones (titulo de uno de sus libros) de Freud, desde el marxismo humanista (Marx y
su concepto del hombre), cuestiona el cardcter mecanico-naturalista del psicoandlisis
original, y que la conducta moral del hombre pueda explicarse por la fuerza de los instintos.
Son las relaciones abiertas con el mundo exterior lo que mas influye en su comportamiento
moral, mediante a) proceso de asimilacion de objetos, y b) procesos de socializacion, o de
relaciones con otras personas, y consigo mismo.

Descendiente de rabinos, recibidé la postura humanista que se encuentra en el
Talmud, los profetas, Maimoénides, los relatos jasidicos, etc., que le ensefaron a ver al
hombre en su capacidad biofilica, su orientacion productiva para la libertad, la autonomia,
el amor, el perfeccionamiento de si mismo y el servicio a los demés. Toda su vida repitio la
frase de Hillel: “Si yo no soy para mi ;quién entonces? Pero si sélo soy para mi ;qué
soy entonces?”.

A partir de una critica fuerte a la sociedad capitalista (Psicoandalisis de la sociedad
contemporanea), Fromm demuestra la influencia de esta sociedad sobre el inconsciente del
individuo, generando en ¢l una conciencia autoritaria. Desde sus primeros escritos, explica
que toda sociedad tiene no s6lo una estructura econémica y politica propia, sino también
una estructura libidinal real especifica que solamente el psicoanalisis hace inteligible. De
alli la complementariedad entre la teoria marxista y el psicoanalisis; a la teoria marxista le
faltaba “una teoria de los enlaces psiquicos mediadores entre la base y la
superestructura. Al psicoanalisis le faltaba un sustento sociologico.”

Fromm desarrollé su Psicologia Social Analitica y Dindmica y su teoria sobre la
formacion del “Carécter social”, integrando materialismo historico y Psicoanalisis; destaca
la aparicion, por primera vez en la historia de occidente, de un “caracter mercantilista” en el

hombre contemporaneo (Etica y psicoandlisis), con gran resonancia en su moralidad,
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porque el hombre se ha convertido en una mercancia en el “Mercado de las
personalidades”.

En El corazon del hombre, Fromm critica a la sociedad contemporanea, tecnificada,
de las grandes empresas multinacionales, en la que prevalece la intelectualizacion, la
cuantificacion, la abstraccion, la burocratizacion y la cosificacion; estas son caracteristica
que cuando son aplicadas a los hombres y no a las cosas, no son principios de vida sino
principios mecanicos y “En semejante sistema, los hombres se vuelven indiferentes, y aun
mas, se sienten atraidos por la muerte.” Este hombre estd sujeto a la necrofilia, como
Hitler, que es un caricter orientado hacia la muerte, lo inorganico, descompuesto,
desestructurado; la misma actividad cientifica, analitica, fria, escrutadora, no escapa a este
caracter necrofilo. Al contrario, existe una orientacion productiva, la biofilia, en la que el
hombre desarrolla el amor a la vida, lo orgénico e integral; esta teoria es diferente a la
teoria de los instintos de Freud, en la que el instinto de vida y el instinto de muerte
coexisten en un mismo individuo. En la teoria critica de Fromm, el hombre puede entrar en
un sindrome de decrecimiento, necrofilia, o en un sindrome de crecimiento, biofilia.

El hombre contemporaneo estd orientado basicamente hacia el “Tener”, por lo que
debera orientarse hacia el “Ser. La sociedad debe alentar el surgimiento de un “Hombre
nuevo”, con una nueva estructura del cardcter y cualidades biofilas: superar el deseo de
tener y dominar el mundo, haciéndose esclavo de sus posesiones, para amar y respetar la
vida en todas sus formas y solidarse con el mundo que nos rodea; no depender del exterior
para dar significado a su vida; sentir la alegria de dar y compartir, y no acumular y explotar;
vivir sin idolos y sin engafios; desarrollar el pensamiento critico, no sentimental; tener
como meta suprema en la vida el desarrollo de si mismo y del projimo, mediante la
disciplina y el respeto de la realidad; renunciar a la meta de conquistar, someter, explotar,
violar y destruir a la naturaleza, y mejor comprenderla y cooperar con ella; gozar de una
libertad no arbitraria; reconocer la imperfeccion humana; y ser feliz en el proceso de vivir
cada dia mas. ;Una utopia? Si hemos realizado la “utopia técnica”, dice Fromm, ahora
debemos realizar la “utopia humana”. Este es el modelo o programa del Humanismo
Radical, que propone Erich Fromm, para la transformacién econdémica y politica; pero que

no es motivo de nuestro estudio ahora.
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Influido por el budismo zen, sostiene que el caracter humano puede cambiar si existen las

siguientes condiciones, andlogas a las Cuatro Nobles Verdades de Buda:

1. Sufrimos y nos damos cuenta de ello.

2. Reconocemos el origen de nuestro malestar.

3. Reconocemos que existe una manera de aliviar nuestro malestar.

4. Reconocemos que para aliviar nuestro malestar debemos seguir ciertas normas de vida

y cambiar nuestra presente conducta

Fromm le da una orientacion social al psicoandlisis y asi ofrece una importante
contribucion a la ética, quiza superior al psicoandlisis clasico de Freud y al materialismo
histérico de Marx.

Aunque no podemos afirmar sobre una influencia directa del pensamiento de
Fromm, o de la Teoria Critica de la Escuela de Frankfurt sobre Edgar Morin, si existen
notables paralelismos entre sus pensamientos, debido a que forman parte del mismo
contexto social e intelectual europeo posterior a la Segunda Guerra Mundial; El creador del
Pensamiento complejo, en su Etica, destaca la importancia del psicoanalisis en la formacién
de lo que ¢l denomina Autoética, y del contexto social en la Sociética; condiciones para
llegar a la Antropoética, que es el tema a desarrollar en parrafos posteriores.

Los valores morales: la felicidad, el placer, la "buena voluntad" y lo util.

La valoracién moral es la accion de atribuir valor a un acto o producto humanos por un
sujeto humano en condiciones concretas, histéricas, econdmicas, politicas, sociales,
epistemologicas. El valor fundamental, comtn a las doctrinas morales antes expuestas, es:
la bondad.

Sin embargo, como hemos visto, con excepcidon del marxismo y las disciplinas
influidas por €1, no reflexionan sobre la bondad en sus circunstancias historico-sociales. No
consideran, a profundidad, al sujeto que valora como un ser social, antropoldgico, hijo de
su tiempo y arraigado en una comunidad concreta; sino que han buscado explicar lo bueno
en general, absoluto, incondicionado e inherente a la naturaleza humana. Dan por hecho

que todo hombre aspira siempre al bien, por lo que es posible dar una respuesta
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universalmente valida a la cuestion del bien y el mal; dos conceptos axioldgicamente
inseparables y opuestos.

De una sociedad a otra, o de una época a otra, pueden cambiar la concepcion
especifica de lo bueno y lo malo; o enfatizarse un valor mas que otro. En una sociedad
primitiva, por ejemplo, la valentia es buena, y la cobardia mala; en la sociedad esclavista,
solo los hombres libres son buenos o malos, porque los esclavos, al no poseer el valor
fundamental de la libertad, no son sujetos de esta calificacion. En la Edad Media, lo bueno
es lo que procede de la voluntad de Dios, y lo malo o diabdlico su contrario. En la época
moderna, bueno es lo que concuerda con la naturaleza humana, vista de un modo universal
y abstracto, destacando su caracter racional o espiritual. En la ética de Kant, que ya hemos
comentado, los actos humanos son buenos absolutamente, sin restriccion, ni consideracion
de los intereses especificos de las clases sociales.

Cada doctrina ética destaca algiin valor como encarnaciéon de lo bueno; unas la
verdad o Dios, otras la riqueza o el poder. Siguiendo el planteamiento de Adolfo Sanchez
Viézquez, veremos sucintamente cuatro que han tenido relevancia y continuidad en la
historia humana: felicidad, placer, buena voluntad y utilidad.

Lo bueno como felicidad, o endemonismo. Hemos visto que el primero en ensefiar
la felicidad como méximo valor, o el mas alto de los bienes fue Aristoteles; y que todos los
hombres aspiran a la felicidad, que reside en la contemplacion o actividad tedrica, mediante
el ejercicio de la razon; con un desprecio de la actividad fisica, pero reconociendo la
necesidad de condiciones necesarias: la seguridad econdmica (posesion de bienes
materiales) y libertad personal; de modo que la felicidad solo es posible para una élite de la
sociedad, en la que no caben los esclavos y las mujeres, por no ser reconocidos como
ciudadanos.

La ética cristiana eleva la consecucion de la felicidad a un mundo ultraterreno, el
cielo; es una felicidad ideal, que compensa la infelicidad terrenal. La ética moderna de los
enciclopedistas franceses del siglo XVIII, pugno por el derecho a la felicidad en este
mundo terrenal, pero de un hombre abstracto, sin considerar las condiciones concretas de la
vida, que ya habian sido sefialadas por Aristoteles; la Revolucion Francesa, se encargd de

demostrar que la felicidad necesitaba de la realizacion de otros valores: libertad, igualdad y
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fraternidad; que no puede haber felicidad plena si prevalece la miseria, la explotacion, la
ausencia de libertades politicas, la discriminacion racial, etc.

Ademas, en las mejores condiciones sociales, econdmicas y politicas, existen
obstaculos a la felicidad, como los fracasos amorosos, las frustraciones profesionales, las
enfermedades, los desastres naturales, y la muerte misma. En suma, la tesis de la felicidad
necesita reconocer las condiciones concretas de la existencia humana social e individual,
alejada de todo espiritu de posesion individual y egoista; sobre todo en los tiempos que
corren.

Lo bueno como placer, o Hedonismo. Hay dos significados del placer: como
sentimiento o estado afectivo placentero (saludar a un amigo, contemplar un cuadro,
resolver un problema matematico), y su opuesto es el displacer; y como sensacion
agradable producida por ciertos estimulos (un buen vaso de vino, p. €j.), que su opuesto es
el dolor o sensaciéon desagradable. Los hedonistas, como Epicuro, proponen buscar el
maximo placer, y se refieren estados afectivos duraderos y superiores, como los
intelectuales y estéticos, no a los sensibles, inmediatos y fugaces, como la bebida, la
comida y el sexo inmoderados, que acarrean dolores, hastio, etc. Se critica este
subjetivismo axioldgico, cuando pretende establecer todo placer como intrinsecamente
bueno, tan solo porque se basa en el deseo, aislado de sus consecuencias (p. €j. el placer de
la venganza); o, también, que solo el placer es intrinsecamente bueno, lo que conlleva un
reduccionismo extremo.

Todo subjetivismo axiologico, ademds de reducir un valor, en este caso lo bueno, a
reacciones psiquicas o vivencias subjetivas, cae en la falacia logica que consiste en deducir,
de un juicio de hecho (“todos los hombres desean el placer como fin), un juicio de valor
(“solo el placer es bueno”).

Lo bueno como “Buena voluntad”, o formalismo kantiano. Como vimos
anteriormente, también Kant centra su moralidad en la bondad de los actos humanos. Lo
valioso en si es la “buena voluntad”, no la accion en si: “actua no sélo por deber, sino por

amor al deber”; ;Qué es lo bueno en si, mas alla de las circunstancias?:

He aqui la respuesta de Kant: “Ni el mundo, ni, en general, tampoco fuera del

mundo, es posible concebir nada que pueda considerarse bueno sin restriccion, a no
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ser tan solo la buena voluntad” (Fundamentacion de la metafisica de las
costumbres, cap. 1). Y un poco mas adelante agrega: “La buena voluntad no es
buena por lo que efectie o realice, no es buena por su aptitud para alcanzar un fin
que nos hayamos propuesto; es buena so6lo por el querer, es decir, es buena en si
misma. Considerada en si misma, es, sin comparacion, muchisimo mas valiosa que

todo lo que pudiéramos obtener por medio de ella”. (op. cit., p. 155).

Esta buena voluntad es una forma de bondad incondicionada, lo contrario de la bondad
condicionada de Aristoteles. Y no es que Kant se interese unicamente por el deseo o las
buenas intenciones, sin importar la accién y sus consecuencias, sino que éstas no son la
condicion mdas importante para calificar las intenciones de la “buena voluntad”; Kant

enfatiza:

Aun cuando se diera el caso de que, por una particular ingratitud de la fortuna, o
la mezquindad de una naturaleza madrastra, le faltase por completo a esa
voluntad la facultad de realizar su propdésito; incluso si, a pesar de sus mayores
esfuerzos, no pudiera conseguir nada y s6lo quedase la buena voluntad —no, desde
luego, como un mero deseo, sino como el acopio de todos los medios que estan a
nuestro alcance-, seria esa buena voluntad como una joya que brilla por si misma,
como algo que tiene en si mismo su pleno valor. La utilidad o la inutilidad no

pueden anadir ni quitar nada a ese valor. (ibid., p. 155).

Sin embargo esta “buena voluntad” no coincide con los hombres reales, condicionados por
su historia y su sociedad, formando parte de la complejidad de los intereses, hechos y
expectativas de la existencia humana concreta y compleja; agregariamos, de la triada
moriniana individuo-sociedad-especie. E1 hombre kantiano, el sujeto cognoscente, es un
sujeto abstracto que pertenece a un mundo ideal, fuera del tiempo y el espacio.

Ciertamente la templanza, el autocontrol y la reflexion serena, son cualidades de la
“buena voluntad”; no obstante, las situaciones a las que se enfrenta todo individuo, con su
historicidad intrinseca, sujetas del error e incertidumbre, le condicionan en su actuar

cotidiano. Un criminal puede desarrollar estas cualidades, pero con la Unica intencion de
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perpetrar mejor sus fechorias; y, a la inversa, un hombre normalmente pacifico podria
necesitar de una dosis temporal de agresividad para protegerse €l, a su familia o a su patria.
Sus convicciones estan a favor de la paz, pero sus obligaciones, aunado a su instinto de
supervivencia, lo impulsan al conflicto; porque su “buena voluntad” no se da en el vacio,
sino en relacion con los demas que se ven afectados por ella.

(Hemos de preferir una voluntad buena, pero impotente, que hasta puede atraer
algunos males, a una voluntad no tan buena, ni pura, que le aporte el bien al otro? Se
pregunta Sanchez Vazquez, desde su ética de la praxis. La moral kantiana, ideal, abstracta y
universal, “nos da un concepto de lo bueno totalmente inasequible en este mundo real,
inoperante para la regulacion de las relaciones entre los hombres concretos”, se responde
concluyente.

Lo bueno como lo ttil, o Utilitarismo. Jeremy Bentham (1748-1832) y John Stuart
Mill 1806-1872) son los principales pensadores de esta doctrina ética, que plantea dos
preguntas fundamentales: a) ;Util para quién?, y b) ;En qué consiste lo util? La primera,
ayuda a superar dos falsas ideas sobre el utilitarismo, el egoismo ético, que predicaria “lo
util para mi”; y el altruismo ético, que propondria “lo util para los demas”.

Ninguna de los dos extremos concuerda con el auténtico utilitarismo; la verdad de
esta doctrina supera el dilema anterior; El utilitarismo propone que lo bueno es lo util o
benéfico, en tanto procura “el mayor bien para el mayor niimero de hombres”, incluyendo
el mio. Lo bueno depende de que las consecuencias sean buenas, independientemente de las
intenciones o buena voluntad, como en Kant, para el mayor numero de personas. En una
guerra, es bueno que alguien sacrifique su interés personal, a favor de los demas, porque es
mayor el beneficio, ademas de evitar mayores males, para la mayoria de las personas.
Como las consecuencias se conocen después del acto moral, requieren una valoracion
previa, por lo que Bentham trat6 de cuantificarlas.

La diferencia entre los utilitaristas se desprende de la preguntan planteada, sobre el
contenido de lo tutil. Para Bentham es el placer (hedonismo); para Stuart Mill la felicidad
para el mayor nimero posible de hombres (eudemonismo social), puede incluir el
conocimiento, la riqueza, el poder, etc.; y para G. E. Moore, son varias cosas (utilitarismo
pluralista). Cualquiera de estas formas de utilitarismo, enfrenta contradicciones

importantes:
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La mas importante es la de su principio distributivo: “La mayor felicidad para el
mayor nimero de hombres”. Este principio tiene que enfrentarse a graves conflictos
en su aplicacion. Por ejemplo: si el acto A trae mas felicidad para un nimero X de
personas, y el acto B aporta menos felicidad a un nimero Y mayor, ;cudl de los dos
actos escoger: el que trae mas felicidad a menos hombres, o el que aporta menos
felicidad a mas hombres? Si recurrimos al principio utilitarista de la “mayor
felicidad para el mayor nimero”, veremos que no nos saca del atolladero, ya que
estamos obligados a descomponer dicho principio en dos criterios unilaterales que
entran en conflicto, y a aplicar forzosamente uno u otro (el de la “mayor felicidad” o
el del “mayor numero”), sin poder conjugar los dos a la vez, como quiere el

utilitarismo. (ibid., pp. 160y 161).

Aunque el utilitarismo dio un paso hacia el tomar en cuenta a los demas en la consideracion
de lo bueno, como en las otras doctrinas, continia teniendo un caracter abstracto al
desconocer la situacion histdricas y sociales; particularmente el caracter clasista de nuestras
sociedades, y la interpretacion comun de lo 1til en su sentido materialista y mercantilista,
aunado al individualismo egoista reinante.

Ademas de la falta de consideracion de la historicidad de las relaciones sociales y su
caracter epocal, reiteradamente destacada en sus criticas por el ilustre filésofo marxista,
Don Adolfo Sanchez Véazquez, destaca otro error comun a todas estas concepciones éticas
que tienen “lo bueno” como fundamento, y es que ninguna escapa al reduccionismo del
paradigma simplificador que impera desde los inicios de la modernidad, como lo hemos
desarrollado sobre manera en partes anteriores de este estudio; ya que todas pecan de
fundamentar lo bueno en uno de solo de sus posibles contenidos (felicidad, placer, buena
voluntad y utilidad), desconociendo la complejidad intrinseca a la condicion humana, que
resulta de la triada individuo-sociedad-especie.

Para que el valor de lo bueno sea real y efectivo, para juzgar moralmente cualquier
conducta humana, debe buscar lo bueno: a) reconociendo la peculiar relacion entre el
intereses particular y general, es decir, la forma especifica en que el individuo, en

particular, estd inserto en su comunidad; b) la forma concreta como se expresa esta relacion
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conforma a la estructura social dada. Debe prever el conciliar los intereses individuales y
los colectivos.

Actualmente, mas que nunca, es inaceptable la felicidad de pocos o muchos, a
expensas de la miseria, dolor y explotacion de pocos o muchos. Cualquier doctrina ética
debe considerar el mayor interés comun: la emancipacion de un pueblo, o de toda la
humanidad; como plantea Edgar Morin en su concepcion de una “ética planetaria”; que
desarrollaremos un poco mas adelante.

En suma, como dice Sanchez Vazquez: “lo bueno sélo puede darse propiamente en
la superacion de la escision entre individuo y comunidad, o en la conjugaciéon de los
intereses personales con los verdaderamente comunes y universales.” (ibid., p. 163).

Cualquier actividad que se realice, trabajo o estudio, debe superar sus motivaciones
egoistas que la enajenan de su elevada significacion social, y por lo tanto moral. Lo bueno
sucede cuando el individuo contribuye activamente a la unica causa comun indiscutible,
que es la transformacion (metamorfosis propone E. Morin) de las condiciones que sustentan
la infelicidad de la mayoria de la humanidad. La ética de Sdnchez Vazquez retoma y supera
dialécticamente las doctrinas éticas que le antecedieron; sin embargo no se nutre de las
aportaciones de la biologia y la antropologia.

Cualquier doctrina ética que pretenda efectividad, debe partir de una reflexion
trascendente que reconozca y comprenda el pasado, no sélo historico del hombre, sino
antropologico de la especie humana; y es alli donde retoma dialégicamente la estafeta

Edgar Morin.

3.2. Etica compleja y ecologia de la accién.
“Nuestro verdadero estudio es el de la condicion humana.” (Morin, 2008d, p. 37).

Rousseau, Emilio

Hemos realizado un breve recorrido por las principales doctrinas éticas, surgidas en el
devenir del pensamiento occidental; y hemos sostenido la tesis de que, sin negar sus
extraordinarios aportes a nuestra cultura, para guiarnos hasta donde hemos llegado en el
proceso de humanizacion, también es cierto que fueron parte del paradigma de la

simplicidad, sobre todo a partir de Descartes; y que hoy, ya no son suficientes para
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reflexionar a fondo sobre la complejidad de la condicion y conducta humana
contemporanea. Ahora pasemos a exponer los conceptos fundamentales de la ética
compleja de Edgar Morin.

La ética compleja de Morin comparte ocho coincidencias epistémicas con la
Bioética de Van Rensselaer Potter, ofrecidas por Carlos Delgado (Gonzalez, 2012) como
marco teorico para su analisis y comprension, que revelan que estos saberes constituyen la
ruptura con respecto al ideal clasico de racionalidad, afianzado en el paradigma de la
simplicidad y la emergencia de uno nuevo no clésico, derivado del paradigma de la

complejidad:

1) asumen la perspectiva del observador, 2) critican el ideal de fragmentacion y
simplificacion, 3) reconocen la incertidumbre del conocimiento, 4) demandan
humildad cognoscitiva, 5) asumen criticamente el conocimiento como dualidad
ciencia-valor, 6) demandan un cambio en el objeto de la ciencia para hacer posible
la responsabilidad en la accion transformadora, 7) proponen y exigen renovar desde
sus raices la educacion, la ensefianza y el aprendizaje, 8) reconocen las posibilidades
epistémicas de todos los seres humanos que pueden pensar el conocimiento e

intentan conocer el conocimiento.

3.2.1 Laincertidumbre y las contradiccion éticas
“no hay un signo de civilizacion que no sea también un signo de barbarie”

Walter Benjamin

Dice Morin en Mis demonios que esta frase del pensador de le Escuela de Frankfurt
siempre lo impresiono, porque le revelaba que "el pensamiento encuentra contradicciones
légicamente insuperables en cuanto llega a las regiones profundas de la realidad."
Temprano en su devenir intelectual, comprende que la incertidumbre y la contradiccion
forman parte de la condiciéon humana. Desde que escribe E/ Método, la dialdgica sustituye a
la dialéctica, ya que la contradiccidn no necesariamente se resuelve en superacion, como

sintesis. Ademas de lo se dijo, cuando se trataron los principios fundamentales del
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pensamiento complejo, es conveniente recordarlos, ahora claramente enfocado a la cuestion

de la ética compleja:

“(...) elaboro y defino la dial6gica como asociacidon de instancias complementarias
y antagonistas a la vez, y considero las innumerables dialdgicas particulares del
mundo fisico, el mundo vivo, el mundo humano. El cosmos es caosmos.

(...) No niego la légica clésica, la pongo en dialdgica con la transgresion logica.
No digo que la contradiccion esté en el meollo de la realidad, digo que nuestro
espiritu, en cuanto se aproxima al meollo de la realidad, desemboca en
contradicciones.

S¢ ahora que es preciso pensar con y contra la contradiccion: “la fuente de todas
las herejias es no concebir el acuerdo de dos verdades opuestas” (Pascal)...

En adelante, para mi, como escribo en el cuarto tomo de La Méthode,

“la aparicion de la contradiccion abre un crater en el discurso bajo el empuje de
capas profundas de lo real... Constituye, a la vez, la revelacion de lo desconocido
en lo conocido, la irrupcién de una dimension oculta, la emergencia de una realidad
mas rica, y revela al mismo tiempo los limites de la logica y la complejidad de lo
real”. Asi, mi concepcion de la contradiccion desemboca por si misma en el

pensamiento complejo. (2005, p. 68, negritas mias).

Ahora podemos comprender a fondo, por qué decimos que la antropoética moriniana es una
ética compleja y, en consecuencia, la antropoética implica también pensar, vivir y actuar en

la incertidumbre y la contradiccion. Morin, siempre articulando, concluye:

(...) la contradiccion esta también en el corazén de la ética, en el sentido de que
los verdaderos problemas éticos son aquellos en los que se enfrentan imperativos
antagonistas (y los progresos de la biologia y la medicina han hecho aparecer
nuevos antagonismos éticos). Al mismo tiempo, mi concepcion de la “ecologia de
la accion” no sdlo introduce la incertidumbre, sino también la contradiccion en

cualquier accidon ética o politica. Sin embargo, sé¢ cada vez mas que podemos
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responder a las incertidumbres con la estrategia, y a las contradicciones con la

apuesta. (ibid., p. 69, negritas mias).

En este punto, es oportuno recordar lo tratado en el capitulo anterior, al referirnos a “El
método como estrategia”. Lo que nos lleva a deducir que los dilemas éticos, en tanto
problemas éticos complejos, no se resuelven con imperativos categoricos puros y
abstractos, sino aplicando el pensamiento complejo, en tanto método. Desde esta
perspectiva compleja, de un “realismo complejo”, la “ecologia de la accién” resulta ser
método/estrategia, para atender las incertidumbres, y apuesta frente a las contradicciones de

la conducta moral de los hombres:

Sé que la contradiccion mora y seguira morando en el meollo de la accion, de la
ética y de la politica. Sé que no bastan buenas intenciones, ni siquiera buenas
acciones, para obtener buenos resultados. S¢ que los medios perversos
contaminan los fines, pero sé también que medios virtuosos pueden tener efectos
perversos. Sé que nunca estaremos seguros de lo que es el realismo. S¢ que
debemos pactar con el horror pero estos pactos me horrorizan. Sé que desconfio de
los aprendices de brujo revolucionarios pero no me fio tampoco de los resignados y
de los pragmaticos del dia a dia. Sé que es preciso conservar y revolucionar al
mismo tiempo. Sé que la historia no es el tribunal supremo, pero sé que no

podemos colocarnos al margen de la historia. (op. cit. pp. 69 y 70, negritas mias).

En este parrafo, rico en reflexion compleja, y donde esboza su octavo saber, la historia,
Morin arremete contra todo voluntarismo, pragmatismo, historicismo, y aun el praxismo, en
tanto variantes del realismo; no nada més del llamado realismo ingenuo, pues en este
momento podemos preguntarnos ;Qué no todo realismo, al no ser complejo, es ingenuo?
Todas las filosofias, y sus éticas y politicas resultantes, que han presumido de haber dado
cuenta, por fin, de lo real, al final han resultado no menos idealistas que el cuestionado
idealismo. Ahora podemos afirmar que el pensamiento complejo, y con éste la ética
compleja, son deudores de lo que el mismo autor ha nombrado: realismo complejo. La

siguiente reflexion-confesion de Morin asi lo revela:
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En fin, la contradiccidon, que ha vuelto con fuerza al meollo de mi concepcion
politica, no deja de inquietarme. Siempre he sido derechista/izquierdista: derechista
en el sentido de que experimento el imperativo de respetar las libertades y no
violentar la sociedad; izquierdista en el sentido de que estoy convencido de que es
necesaria una radical transformacion de las relaciones entre los seres humanos. Para
mi no es una contradiccion entre realismo y utopia, sino mas bien una contradiccion
en el seno del realismo, porque el realismo complejo no se encierra en la
realidad inmediata, y comporta en su seno lo imposible y lo improbable. Mi
contradiccion, es cierto, sigue acrecentdndose, porque so6lo en un caso extremo me
resignaré a la transgresion de mis ideas derechistas, y no veo cémo podremos
efectuar la gran transformacion que nos convierta en ciudadanos de la Tierra-Patria.

(ibid., p. 69, negritas mias).

Edgar Morin es un pensador inclasificable politicamente, pues es imposible ubicarlo
unicamente en la izquierda, o solamente en la derecha; y como hemos dicho en la parte
biografica de este trabajo (Edgar Morin: un omnivoro cultural), también lo es como
historiador, socidlogo, filésofo, pedagogo, antropologo, etc. Que por su trayectoria de vida,
y por las caracteristicas intrinsecas del pensamiento complejo, s6lo pudo devenir en un
pensador complejo y transdisciplinario.

Desde ese enfoque multidimensional, Morin nos advierte que la ética encuentra
dificultades que no se resuelven solamente con el “bien hacer”, “actuar por el bien” y
“cumplir con el deber”, como queria Kant; porque, como todo lo humano, “la ética debe
afrontar las incertidumbres”. El proverbio “El infierno esta lleno de buenas intenciones”,
expresa que las consecuencias de un acto de intencion moral pueden ser inmorales.
Parafraseando a Heisenberg, el pensador planetario postula un “Principio de

incertidumbre en la relacion intencion-accion”.

3.2.2 La ecologia de la accion.
“al concebir el contexto del acto, la ecologia de la accion introduce la incertidumbre y la

contradiccion en la ética”
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E. Morin

Hemos sostenido, reiteradamente, que la antropoética es la sintesis de Los siete saberes
necesarios para la educacion del futuro y de su tratado Etica; que la ética moriniana es un
corpus de hallazgos, experiencias vitales e historicas, reflexiones y postulados que devienen
en una eticidad concreta y compleja, y la ecologia de la accidon; que es el resultado de una
reflexion profunda, continua y compleja de su creador sobre el devenir milenario de la
humanidad, pasando por el también milenario proceso de hominizacion; y que justamente,
el hincar sus raices en una antropologia compleja, es precisamente lo que va a caracterizar a
la antropoética como una ética compleja. De otra manera (podria una antropologia
compleja producir una ética simple? y (Como una trayectoria de vida compleja, como la de
Morin, resultaria en una reflexion ética simple, abstracta y reduccionista? La respuesta
inevitable, a estas alturas del largo recorrido de este trabajo doctoral, es que la
columna vertebral de su pensamiento complejo es su ética compleja, cuya cuspide es
la antropoética; y la médula espinal de su antropoética es, necesariamente, la ecologia
de la accion.

La ecologia de la accion es un macroconcepto al que Morin arriba, para explicar y
comprender el por qué aun en los casos en que los mejores hombres de la historia humana,
con sus mejores buenas intenciones, no han logrado que éstas fructifiquen plenamente, para
hacer de nuestra realidad fisica y social, el mejor mundo para vivir. Por eso sostenemos que
la ecologia de la accion constituye la auténtica novedad cientifico-filosofica de la
antropoética; porque la ecologia de la accion, reconoce la complejidad de los contextos en
que se ha dado el acontecer historico de la humanidad, incluidos los comportamientos
morales de todos los individuos que han habitado nuestra Tierra-Patria; de modo que la
incertidumbre y la contradiccion se manifiestan consustanciales a las acciones humanas.
Historicamente vemos que a mayor complejidad de los contextos en que se realizan las
acciones morales humanas, mayor sera la incertidumbre de sus resultados,
independientemente de las buenas intenciones; y mayor la posibilidad de enfrentarse a las

contradicciones. Véase como presenta Morin su idea:
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La ecologia de la accion nos indica que toda accidon escapa cada vez mas a la
voluntad de su autor a medida que entra en el juego de las interretroacciones del
medio en el que interviene. Asi, la accion no sélo corre el riesgo de fracasar, sino

también de que su sentido se vea desviado o pervertido. (2009, p. 47).

Morin no escatima en referir los hechos que ejemplifican la ecologia de la accion; sobre
todo en los grandes acontecimientos politicos. En la Francia del siglo XVIII, una reaccion
de la aristocracia para recuperar sus privilegios desencadeno el proceso de la Revolucion
Francesa de 1789 que result6 no sélo en la abolicion de sus privilegios, sino también de su
existencia como clase social, y miles muertos en la guillotina, empezando por el Rey Luis
XVI y su esposa; la Perestroika, o reforma de Mijail Gorbachov, condujo a la
desintegracion de la Union Soviética, y a la pérdida del poder del propio reformador y la
caida de la dictadura militar argentina, como consecuencia de su ataque a la Malvinas, por

citar algunos. De todo esto, Morin deriva dos principios bésicos de la ecologia de la accion:

De ahi este primer principio: los efectos de la accion dependen no solo de las
intenciones del actor, sino también de las condiciones propias del medio en el
que tiene lugar.

Asi, al concebir el contexto del acto, la ecologia de la accion introduce la
incertidumbre y la contradiccion en la ética.

(...)

El segundo principio de la ecologia de la accion es el de la impredictibilidad a
largo plazo. Se pueden considerar o suponer los efectos de la accion a corto plazo,
pero sus efectos a largo plazo son impredictibles. Ni siquiera hoy se podrian medir
las consecuencias futuras de la Revolucion Francesa o de la Revolucion Soviética.

(op. cit., pp. 47 y 51, negritas mias).

Dos son los aspectos centrales de la ecologia de la accion: 1) la ruptura entre la intencion
del sujeto de la accion y las consecuencias de la accion; y, aquello que lo causa 2) el juego
de las interretroacciones. El primer aspecto sucede en el interior del sujeto, y el segundo en

el exterior de sujeto; hay una distancia ontologica entre el sujeto y el objeto en la que las
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intenciones originales del autor se desvian (que nos evoca “la nada” sartreana). De hecho la
desviacion o perversion, advertida por Morin, inicia desde el momento mismo del pasaje de
la intencidn a la accidn; y, en adelante, dependiendo de la cantidad, calidad y complejidad
de los contextos, “el juego de las interretroacciones”, en que se desarrollen las acciones
sucesivas, la desviacion puede llegar a ser exponencial; al grado de experimentar el sujeto
de la intencion, lo que Morin llama “Limite de la previsibilidad”. Ya que “No se puede
considerar la totalidad de las inter-retroacciones en el seno de un medio complejo, aqui el
medio histdrico-social”, ademés del “limite de nuestras posibilidades cognitivas” (Cfr.
Teorema de Godel, teorema de Chiatin, teoria de juegos de Von Neumann y Morgenstern),
son impredictibles las consecuencias éticas de la intencion-accion del sujeto ético.
Imaginemos como seria si esto sucediera en el seno de un sistema caotico (Lorenz). Morin
reconoce que “Hay a la vez riesgo/posibilidad en toda accion en situacion aleatoria (la mas
frecuente).”

Estamos hablando de una “ética compleja”, que supera el mero “cumplir no sélo por
deber, sino por amor al deber”, de Kant. Sin menospreciar la “buena voluntad” o “buenas
intenciones”, para que no sucediera lo que prevé la ecologia de la accion, nos atreveriamos
a decir apoyandonos en las categorias aristotélicas, tendria que existir una adecuacion
perfecta entre las cuatro causas del proceso de la intencion a la accién: material,
formal, eficiente y final: ;Dios? Porque cualquier alteracion en las tres primeras impediria

el cumplimiento de la ultima.

La ecologia de la accion, produce una riqueza de consideraciones que Morin nos sefala:

a) Principio de riesgo Vs. Principio de precaucion. La doble y antagonista necesidad de
unir estos dos principios, cuando la accidon se emprende en un medio incierto, la
ejemplifica con Pericles: “[Sabemos] mostrar la maxima osadia y ademas reflexionar
sobre lo que vamos a emprender; [...] en los demas la ignorancia produce la osadia, la
reflexion vacilacion” (p. 48, negritas mias); y el adagio latino Festina Lente, “Aprestrate
lentamente”.

b) Efectos secundarios perversos de una accion juzgada saludable. Deciamos que la

desviacion de las intenciones por la ecologia de la accion, esta también del lado del
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sujeto de la intencion, por “los limites de nuestras capacidades cognitivas”; que Morin
atribuye a “A nuestro modo compartimentado de conocimiento”, del que se ha hablado

con anterioridad, que:

(...) produce una ignorancia sistematica y una conciencia retardada de los efectos
perversos de las acciones juzgadas unicamente saludables. Asi ocurre con los
medicamentos que tienen efectos secundarios tardios y nocivos, con los tratamientos

aplicados a un 6rgano y que lesionan a otro 6rgano. [latrogenias]. (op. cit. p. 49).

¢) Incertidumbre en la relacion entre el fin y los medios. Morin demuestra la
insuficiencia de las dos ramas de la ética: la deontologica, que obedece a la regla y
privilegia a los medios y la teleologica, que obedece a la finalidad y privilegia a los
fines. Por el bucle medios <> fines, estos retroactiian entres si, ocasionando que medios
innobles perviertan a fines nobles, a los cuales sirven; es el caso del sistema policial
soviético donde la KGB y sus campos de concentracion en Siberia, juzgados buenos, por
necesarios, para proteger la joven revolucién soviética, contribuyeron a destruirla;
ademas de que el fin igualitario del comunismo soviético, se convirtiera en una mascara

ideoldgica engafiosa; que se convirtieran en “derivas e inversiones”, del ideal ético:

Por otra parte, he visto que muchas adhesiones al ideal emancipador del comunismo
se degradaban en la justificacion de las represiones y procesos estalinianos, y que
los idealistas se transformaban en militantes inhumanos y despiadados. (op. cit., p.

50).

Igual suerte corrieron muchos pacifistas franceses, socialistas y humanistas que, evoca
Morin, “aceptaron, por odio a la guerra, la situacion surgida de la derrota de 1940” y
llegaron a colaborar con el régimen nazi. Es digno de destacar que el teniente Edgar Morin
adopté lo que hoy llama una ética de la resistencia, sumandose de inmediato a la
resistencia francesa, hasta su triunfo.

d) Permutacion de finalidades segin circunstancias. Esto sucede cuando las

circunstancias, el contexto, en la ecologia de la accion, conducen a cambiar la prioridad
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en los fines; se abandona la finalidad de largo plazo y la accién mas profunda, por la
finalidad de corto plazo y la accion inmediata, menos profunda, para atender las
urgencias. Hipdcrates y Avicena recomendaban atender las causas mas que los efectos,
el sintoma, de una enfermedad, salvo cuando por las circunstancias, peligrar la vida del
paciente, hay atacar primero al sintoma y luego a sus causas. Es lo que se conoce como
la ética del mal menor, en la que se acepta un mal para evitar uno peor.

e) Derivas e inversiones. Las situaciones mas dramaticas en el comportamiento moral de
los individuos, suceden, demuestra Morin, en contextos de guerra o de ocupacion; donde
“la obediencia a las 6rdenes de tortura o de asesinatos provoca la degradacion moral de
aquellos que no pueden o no se atreven a negarse a ello”; segun lo demuestran los
experimentos de Stanley Milgram, que ilustran la deriva por sumision a la autoridad,
mas que por una personalidad sadica; dice Milgram: “Gente ordinaria, desprovista de
toda hostilidad, simplemente cumpliendo su tarea, puede convertirse en agente de un
atroz proceso de destruccion.”. (ibid., p. 51). Es el patético caso del criminal nazi
Eichmann, quien durante su juicio, se concretd a decir “Yo obedecia 6rdenes”. Nos
preguntamos hoy, siguiendo a Morin ;A cuantos hemos escuchado, atin hoy, excusarse

asi?

Al respecto, Morin nos remite a la “banalidad del mal”, concepto acufiado por la filésofa

judia [discipula y muy amiga de Heidegger] Hannah Arendt, para quien, explica Morin:

(...) Eichmann era un burdcrata ordinario puesto en circunstancias excepcionales y
no un monstruo congénito. Este funcionario resulté atroz por mediocridad cuando el
engranaje de la maquina nazi le condujo a programar los asesinatos en masa. Si esto
es asi, /no sera la mediocridad a la vez el juguete y el ejecutor de las mas bajas

obras de la historia humana? (op. cit., p. 51, negritas mias).

Reflexionando sobre este caso, es que Morin deduce su segundo principio de la ecologia
de la accion, el de la impredictibilidad a largo plazo (ya mencionado); y escribe: “Asi, el
actuar humano deviene catastroficamente imprevisible...”; y cita a Hannah Arendt, quien

en su libro La condition de I’homme moderne, escribe: “Se desencadenan procesos cuya
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salida es imprevisible, de suerte que la incertidumbre [... se convierte en la caracteristica

esencial de los asuntos humanos™]. (ibid., p. 51 y 52, negritas mias). Concluye Morin:

La accion, aun siendo buena, puede portar un futuro funesto; atin pacifica, puede
portar un futuro peligroso. ‘El papel del futuro es ser peligroso’, decia Whitehead’.
Asi pues, al riesgo de desastre de la buena intencion y de la buena accidn se anade
la incertidumbre absoluta del resultado final de la accion ética.
Ninguna accién tiene asegurado obrar en el sentido de su intencion. (ibid., p.

52, negritas mias).

3.2.3 Las contradicciones éticas.
El problema ético surge cuando se imponen dos deberes antagonistas”

E. Morin

Los imperativos éticos contrarios. La €tica compleja no escapa a la contradiccion; porque
no hay un imperativo ético para todo contexto; los antagonismos éticos surgen a cada
momento y provocan conflictos de deberes, y dificultades éticas, por excesos de
imperativos.

Morin gusta de citar, frecuentemente, el caso ejemplar del beduino fugitivo,
contado por el arabista francés Louis Massignon (1883-1862): el beduino es perseguido por
los hermanos de un hombre al que mato; en la noche le pide asilo a la mujer de su victima,
quien se ve impelida en su fuero interno a recibirlo, honrando a la “ley de la hospitalidad”,
que esta en contradiccion con la “ley de la venganza”; problema ético que resuelve asilando
al beduino por la noche, pero ayudando por la mafana a sus cuiados a ejecutar la venganza.

En 1940, durante la invasion de la Alemania nazi, el mariscal Pétain firma el
armisticio con los alemanes, supuestamente para no arriesgar mas las precarias condiciones
de paz de la vencida Francia y salvarla del individualismo y la destruccion de sus valores
tradicionales, imperantes previo a la invasion; lo que resulta en la interrupcion de la Tercera
Republica Francesa, la instauracion del “Estado Francés” (régimen de Vichy), en abierta y
oficial colaboracion con el régimen nazi; al mismo tiempo, el general de brigada Charles de

Gaulle, Viceministro de defensa francés, desde el Reino Unido llama a la resistencia y
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continda la guerra encabezando las Fuerzas francesas libres. Morin, testigo viviente, cuenta
que muchos franceses experimentaron el dilema ético, el double bind (Gregory Bateson)
de colaborar con el poder legal, representado por Pétain, o resistir patridticamente
revelandose, porque ambas fuerzas proclamaban el honor nacional. Las decisiones se
dividieron; y Morin se sumo patridticamente a la resistencia.

Con frecuencia, también surgen las contradicciones por antagonismos entre la
ética del individuo y la ética para la sociedad. Morin recurre a la paradoja o teorema de
imposibilidad de Arrow, que indica la imposibilidad de armonizar el bien individual y el
colectivo, o definir una felicidad colectiva a partir de la coleccion de felicidades
individuales.™

Morin también distingue las contradicciones entre dos deberes sagrados, como el
caso mitico de Antigona, hija de Edipo y Yocasta (esposa y madre de Edipo), narrado
magistralmente por Sofocles en la tragedia del mismo nombre. El rey Creonte, hermano de
Yocasta, encarna el deber de la ciudad y ordena que expongan en una pira el cadaver de
Polinice, hermano de Antigona, como castigo por haberse aliado con Adrasto, rey de
Argos, en su disputa por el poder con su propio hermano Eteocles; Antigona representa el
deber de la piedad, por lo que da sepultura a su hermano, desobedeciendo al rey. Antigona
es condenada por su accion y se suicida; desde entonces es simbolo permanente de piedad
filial y fraternal, y de la abnegacion que no espera recompensa; segin Morin: “Mas
ampliamente, la ética para el préjimo puede determinar piedad, compasion, amor a favor
de un proscrito, de un paria, de un maldito, en infraccion con la ley social y su
imperativos.” (Julien, 1997, pp. 35 y 36, negritas mias).

En partes del mundo donde las religiones participan activamente en los problemas
sociales, también aparece la contradiccion entre la ética condenatoria de la Ley y la ética de
la misericordia y el perdon.

Interesante y de actualidad, es el caso de la tolerancia, uno de los valores éticos
fundamentales de las democracias contemporaneas. Sabemos que muchas veces,

ciudadanos inconscientes abusan de ella; por lo que Morin se pregunta: “;Hasta qué punto

% El teorema de Arrow dice que [en un sistema de votacion] si el cuerpo que toma las decisiones tiene al menos dos integrantes y al
menos tres opciones entre las que debe decidir, entonces es imposible disefiar una regla de eleccién social que satisfaga
simultaneamente todas estas condiciones. Formalmente, el conjunto de reglas de decision que satisfacen los criterios requeridos resulta
vacio. Wikipedia. Recuperado de: http://es.wikipedia.org/wiki/Paradoja_de_Arrow.
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tolerar aquello que corre riesgo de destruir la tolerancia? Cuando la democracia esta en
peligro, la tolerancia puede devenir suicida.” (Morin, 2009, p. 54, negritas mias).

En el campo de las decisiones politicas, es comun que surjan contradicciones éticas,
por el politeismo de valores y la pluralidad de deberes; Morin recupera el estudio de Max
Weber sobre el conflicto entre la “ética de la conviccion” y la “ética de la

responsabilidad”. En El politico y el cientifico, dice el destacado socidlogo aleman:

(...) no se puede prescribir a nadie que actlie segun la ética de conviccion o segun la
ética de responsabilidad, como no se puede indicar en qué momento debe seguir a
una y en qué momento a la otra... [No es posible, afiade] conciliar la ética de
conviccion y la ética de responsabilidad, como no es posible desenmaranar en

nombre de la moral cudl es el fin que justifica tal medio. (ibid., p. 54).

La ética de la conviccion es una derivacion del imperativo categorico del “amor al deber”
kantiano; y la ética de la responsabilidad tiene una connotacién mads practica, de mayor
utilidad para la resoluciéon de problemas, sobre todo en el campo de la administracion
publica. El mismo Weber las reconocia como complementarias para constituir al “hombre
auténtico”. Como ya lo he afirmado previamente, en un trabajo inédito sobre la ética de la
responsabilidad, no siempre se logran las intenciones de alcanzar el bien comuln, por causa

de la complejidad de las decisiones politicas:

Para algunos especialistas en la ética, como disciplina filosofica, es la
responsabilidad de gobernar para todos, contrastandola con la defensa de los ideales
de igualdad y justicia social o “ética de las convicciones”. La primera, se dice que
es un enfoque realista, de realpolitik, y la segunda, un enfoque idealista.

En 1985, el entonces presidente de Espafia, también recurrié a la ética de la
responsabilidad para defender sus politicas que para salir de la crisis de aquellos
tiempos era necesario aplicar desde la responsabilidad del poder.

El presidente de Estados Unidos, Barack Obama, ha invocada mucha veces la
“ética de la responsabilidad”, para recuperar la deriva en que ha caido su pais,

causado por gobiernos conservadores, neoliberales, que se han desentendido de
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muchos de los grandes problemas econémicos que hoy enfrentan, y que los ha
llevado a una de la crisis econémicas mas grande de su historia.

La ética de la responsabilidad es un concepto que fue reelaborado en Ia
modernidad por el socidlogo y filésofo aleman, Max Weber (1864-1920), quien
planteaba la contradiccién y complementariedad de la Etica de la Conviccién y la
Etica de la Responsabilidad. Mientras la primera se presenta como un referente
moral de accion y nos dice si las cosas son buenas o son malas, la segunda nos
invita a contrastar los medios y consecuencias de una accion, y a responsabilizarnos
de las decisiones que tomemos. Dice Weber: “La ética de la conviccion y la ética
de la responsabilidad (...) se complementan la una a la otra y juntas constituyen
el hombre auténtico” (El hombre y el politico, Alianza, 1995).

En realidad, la ética de la conviccion no es contradictoria con la ética de la
responsabilidad. En todo caso, son complementarias. La primera apela a las
convicciones y a las virtudes del sujeto moral, y la segunda a sus acciones
responsables, independientemente de sus intimas convicciones, virtudes, creencias,
ideales o valores. Ambas persiguen el mismo objetivo: el bien privado y el bien
publico; es decir, el bien comtn. Lo que Weber ha querido destacar, con su ética de
la responsabilidad, es la importancia de lo institucional para la determinacion del
sentido de las acciones, particularmente relacionado con la administracion de la cosa
publica (la res publica), que hasta entonces, habia estado influida por el imperativo
categorico kantiano (“ebra no sélo por deber, sino por amor al deber”), en
consonancia con unas dimensiones mas psicologizadas de la accién, mas

individualista. (Colorado, 2012, negritas mias).

Por otra parte, en la ética moriniana, para establecer un criterio de responsabilidad es un

prerrequisito la existencia de un sujeto consciente de su propia condiciéon humana; pero en

las ciencias actuales, atrofiadas por la hiperespecializacion, no hay condiciones para pensar

la responsabilidad cientificamente, debido a que estan fundamentadas bajo el influjo del

paradigma de la ciencia clasica que reduce al hombre a un sujeto gnoseoldgico, carente de

otros aspectos de la conciencia, donde el investigador no es un sujeto de carne y hueso, sino

un sujeto abstracto, atemporal y descontextualizado, cuya unica responsabilidad es
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comprometerse con el avance del conocimiento cientifico; y en el caso de las ciencias
sociales, se fragmenta el estudio de lo humano, y es asi que el hombre resulta en paradigma
perdido. “La cultura disciplinar impide la visiéon de conjunto, [por lo que] desde esta
perspectiva la responsabilidad se convierte en una materia de ética aplicada.”. (Gonzalez,
2012).

Por el contrario, la ética compleja, desde su concepcidon antropologica compleja de
la identidad humana como individuo-sociedad-especie, propone la responsabilidad como un
principio moral y cognitivo, ademds de medio y fin de una auténtica realizacion humana.
La ética compleja, en tanto autoética, socioética y, especialmente, antropoética crea un
fecundo espacio comunicativo y reflexivo para resolver dialogicamente las contradicciones
éticas.

(Cual es el origen de las contradicciones éticas? La finalidad ética es en si misma
trinitaria, porque parte de las tres instancias de la realidad humana, la triada individuo <
especie <> sociedad; instancias que resultaran el centro de referencia y preferencia de las
finalidades o deberes: Tenemos unas finalidades o deberes: egocéntrico, natural y necesario
para vivir, en el que el centro de nuestra referencia y preferencia es uno mismo, como
individuo; genocéntrico, relacionado con la especie, que obedece a la ley de la sangre, la
familia o el clan y sociocéntrico, con nuestra sociedad. Esta es la razon principal de la
fragilidad de nuestra ética, que es antropocéntrica y, por tanto, deviene conflictos en la
finalidad ética; que se origina, explica Morin, en las grandes religiones universalistas, y se
afirma en las ideas humanistas: “Estos deberes son complementarios, pero, si surgen al
mismo tiempo, devienen antagonistas.” (op. cit., 2009, p. 55).

A partir de estas premisas, Morin replantea uno de los problemas fundamentales al
que se enfrenta toda doctrina ética: “;debemos sacrificar el bien general en provecho del
bien particular de nuestros allegados, o, a la inversa, sacrificar el bien de nuestros allegados
al bien general?”. (ibid., p. 55). Si optamos por el bien general, abstracto, en aras del amor a
la humanidad, podemos sacrificar a nuestros allegados inutilmente en nombre de una
ideologia, como sucedi6 con los totalitarismos en los albores del siglo XX; y, a la inversa,
si optamos por el bien concreto, de lo particular, de nuestros allegados, nos arriesgamos a
encerrarnos en los limites de nuestra pequena comunidad, indiferentes a los grandes

problemas fundamentales y globales de la humanidad; ;Cudl es la respuesta correcta?
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Nuevamente, deudor de su realismo complejo, Morin apunta: “Aqui no existe linea
preestablecida, sino diagnoésticos y decisiones de urgencia que nos hacen obedecer a uno de
los imperativos contrarios.”. (op. cit., p. 55).

A dilemas semejantes nos enfrentamos cuando tenemos que decidir entre lo
inmediato y lo mediato en nuestras responsabilidades. Es el caso de la degradacion de la
biosfera, que ha comprometido a las generaciones futuras (lo contrario del principio de
sustentabilidad que hoy se enarbola), por causa de las decisiones y acciones tomadas en un
momento determinado, sin pensar en sus ulteriores consecuencias. Dice Morin: “A fuerza
de sacrificar lo esencial por lo urgencia, se acaba por olvidar la urgencia de lo esencial.”.
(ibid., p. 56). Esto resulta del antagonismo entre la audacia y la prudencia: “;hasta donde se
puede llegar en la audacia, a riesgo de perderlo todo, como en la prudencia, a riesgo de no
ganar nada? Aqui, hay que elegir, apostar”. (ibid., p. 56, negritas mias). Nos llega de lejos
el eco kierkegaardiano.

Especial importancia revisten la incertidumbre y contradiccién éticas en las
ciencias. La ciencia contemporanea, y su pretendida autonomia, requiere de la disyuncion
entre el conocimiento y la ética; eso ya no es sostenible, dados los poderes de manipulacion
y destruccion actual de la ciencia. Morin llama la atencion sobre el antagonismo entre la
“ética del conocimiento” y la “ética de la proteccion humana”. La tecnociencia, aliada a
la economia, ha conducido a la degradacion de la bidsfera y amenaza de la humanidad.

Los progresos en la biologia molecular, la genética y la medicina han dado origen a la
bioética, en un plausible intento de conciliar las contradicciones éticas; particularmente en
temas como la eutanasia, el aborto, la fertilizacion in vitro, la clonacion, etc. Por
ejemplificar, la eutanasia enfrenta a varios dilemas, entre otros a la contradiccion entre
cantidad y calidad de vida: ;Hay que respetar la voluntad del enfermo que pide la eutanasia
para escapar a sus torturas o dejarle sufrir en nombre del respeto a la vida humana? El
riesgo que se presenta es que la accion terapéutica intensiva, advierte Morin, devenga
encarnizamiento terapéutico. En esta circunstancia se renueva el imperativo hipocratico,
juramentado por todos los médicos de occidente, de luchar hasta el final contra la muerte;
que entra en contradiccion, por otra parte, con el imperativo humanitario de parar inttiles
sufrimientos, ademas de la posibilidad de extraer 6rganos que puedan prolongar la vida de

otras personas. Situacion tipica y dramadtica en los casos de un coma prolongado, a veces
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por afios, que nos enfrenta a la incertidumbre sobre el diagnostico de la muerte; ademas, de
quién debe decidir (la familia? ;el médico?

De igual manera, es el caso contrario, el nacimiento de un ser humano y la cuestion
del aborto; la contradiccion entre la creencia cristiana de que la persona nace a partir de la
fecundacion y las ideas laicas que sitian el nacimiento de la persona en el momento de

venir al mundo:

Hay un misterio en el embrion: aun no es una persona humana, pero ya no es
solamente un ser humano potencial y cada vez es mas actual en el curso de su
desarrollo intrauterino... una vez sus 6rganos se han formado y estad dotado de
sensibilidad: todavia no es plenamente humano, pero ya es humano. Negarle al

embrion el estatus de ser humano, es esquivar una contradiccion profunda. (p. 58).

Igual suerte corren las nociones de padre y madre que se desvanecen ante la inseminacion
artificial y el alquiler de tteros. Y recientemente se agregan los hijos que tienen tres padres,
dado que un tercero aporta sus mitocondrias sanas; como el caso de la joven Alana.’' Por lo
que concluye Morin: “En multiples dominios y miltiples casos no se puede superar la
aporia ética; hay que vivir con ella y saber, sea hacer compromisos de espera, sea decidir,
es decir apostar.” (op. cit., p. 59, negritas mias). Tal vez por las mismas causas, la bioética
médica, sin restarle valor, no pasan de ser una ética aplicada, sin la vision global de la ética
potteriana, ni la vision contextualizada de la ética compleja moriniana.

El extravio ético y la ilusion éticos, derivados del “principio de incertidumbre
¢tica”, se alimentan de los errores mentales, intelectuales y de la razon; aunados a las
cegueras paradigmaticas, que sustentan un “principio de incertidumbre racional”, expuestos
por Morin al enunciar el primero de los siete saberes necesarios para la educacion del
futuro. El autor ejemplifica con los hechos dramaticos, amparados en una “ética de la
fraternidad”, del Gulag y el brutal e injusto asesinato del pensador y revolucionario Trotski,
en México, vinculados a lo que se pretendia como una ética superior con finalidades
emancipatorias universales; o el caso mas reciente de Al-Qaeda, relacionados con el

terrorismo internacional, que pretenden legitimarse en una supuesta lucha del Bien contra el

*'http://www.bbc.co.uk/mundo/noticias/2014/09/140901 ciencia_alana_tres padres_biologicos np.shtml
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Mal; y en cuyo nombre también se comenten los excesos del terror de Estado de quienes los
combaten. En estos momentos, podemos agregar al autodenominado Estado Islamico. Todo
esto “nos muestra sin cesar que el amor y la fraternidad, expresiones supremas de la moral,
son faciles de engafiar. Ninguna religion ha sido mas sangrante y cruel que la religion
del Amor”. (op. cit., p. 60, negritas mias).

A la ilusion ética, Morin le opone la lucidez ética. La primera es producto de una
insuficiencia del sentido critico y la falta de autocritica, mas la dificultad para obtener el
conocimiento pertinente y procurar el autoconocimiento. La conciencia es extremadamente
fragil, como lo muestran la memoria y el olvido selectivos, operadores de la ilusion; sin
dejar de lado lo inconsciente, que nos ensend Freud. La mayor ilusion ética es cuando se
cree que se obedece a la ética mas elevada, y realmente se estd obrando por el mal y la
mentira; como sintesis de su pensamiento sobre la incertidumbre y contradicciones éticas,
Morin cita una reflexion de Théo Klein, uno de los representantes judios de la resistencia

francesa durante la ocupacion nazi:

(...) la ética no es un reloj suizo cuyo movimiento jamas se perturba. Es una
creacion permanente, un equilibrio siempre presto a romperse, un temblor que nos
invita en todo instante a la inquietud de cuestionamiento y a la busqueda de la buena

respuesta. (ibid., p. 61, negritas mias).

Ante la incertidumbre y las contradicciones éticas, y la ausencia de un conocimiento
pertinente, los espiritus débiles responden con la simplificacion y rigidificacion éticas que
devienen maniqueismo e ignoran la comprension, la magnanimidad y el perdon. Para
explicar esta situacion, Morin recurre al concepto de “moralina”, propio de la filosofia de
Nietzsche; y ve dos tipos de moralina: de indignaciéon y de reduccion, que a la vez se
entrealimentan.

La moralina de indignacion. Carente de reflexién y racionalidad, se reviste
completamente de moral, “se apropia del Bien y transforma en oposicion entre bien y mal
lo que en realidad es un conflicto de valores.” (ibid., p. 67, negritas mias). La moralina

obstaculiza el conocimiento y la comprension del otro, y no es mas que una “mdscara de
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colera inmoral” (ibid., p. 61, negritas mias), que sustituye a la elucidacion y el juicio moral,
y evita el esfuerzo de la inteligencia, sustituyéndolo por el juicio de moralina.

La moralina de reduccion. Condena al projimo al reducirlo tinicamente a sus actos
mas bajos, que concierne a una parte de su vida, sin ver la evolucion de la persona, y su
posible arrepentimiento; “transforma siempre el error del projimo en fausto moral” (op.
cit., p. 107, negritas mias). Por ejemplo, condenar de por vida a un individuo, etiquetandolo
como fascista, comunista o canalla por los actos de juventud de un individuo: eso es
moralina, sentencia Morin.

(Cudl es el antidoto contra la moralina? El autor propone: la “resistencia a la
moralina”, como parte de la autoética. No se puede condenar al proéjimo por un error en su
vida; hay que practicar la autovigilancia, al ver la viga en el propio ojo, mas que la

vigilancia denunciante, que ve la paja en el ojo ajeno; y concluye:

La paradoja es que en nuestra época de carencia de fundamento ético, hay un exceso
de juicios morales, de hecho juicios de moralina: indignacion, culpabilizacion,
reprobacion, denuncia virtuosa (“deshonesto”, “mentiroso”, ‘“tramposo”,

“manipulador”, “canalla”, etc.). (ibid., p. 108).

La oposicion a la moralina es un componente esencial de la cultura psiquica necesaria a la
autoética, que implica que en vez de condenar y culpabilizar, mejor comprender, dialogar y
perdonar. Superar el egocentrismo y el déficit de altruismo; la autoética, como parte de la
ética compleja moriniana “Es una moralidad habilitante, que deviene acto de comprension
por excelencia... los caminos de la nueva ética se presentan como caminos de comprension,
compromiso y compasion.”. (Gonzalez, 2012).

(Hay respuestas a la incertidumbre y a la contradiccion ética? Morin, esperanzador,

afirma;:

Muy afortunadamente, hay respuestas a las incertidumbres de la accion: el examen
del contexto [vale la hermenéutica: interpretar un texto en su contexto — Mauricio
Beuchot] donde debe efectuarse la accion, el conocimiento de la ecologia de la

accion, el reconocimiento de las incertidumbres y las ilusiones éticas, la practica del
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autoexamen [propuestas en su autoétical], la eleccion reflexionada de una decision,

la consciencia de la apuesta que comporta. (ibid., p. 62).

Es decir, la respuesta es la “apuesta ética”, que significa consciencia de la incertidumbre de
la decision y de la necesidad de una estrategia. Recordemos los dicho en el capitulo 11 de
este trabajo, sobre el método como estrategia mas que como programa; es decir, la
estrategia como navegacion en el océano de las incertidumbres, y como arte que comporta
imaginacion, sutileza e invencion. La condicion para ello es un “pensamiento pertinente”,
que es parte de “La ética de pensamiento”, al que Morin dedica un capitulo especial en E/
Meétodo 6. Etica. Y cuando se trata de las contradicciones, por la pluralidad de finalidades
éticas, de valores, enriquecer y complejizar la estrategia. Para una realidad compleja, un
pensamiento complejo y una estrategia compleja: una ética compleja. Todo en bucle
recursivo.

Pero no hay que echar a vuelo las campanas; el realismo complejo de Morin, no
deja resquicio sin atender. Existe una irreductible incertidumbre ética, principalmente

ligada a la ecologia de la accidn, pero que va mas alla que ésta:

La incertidumbre ética no s6lo depende la ecologia de la acciéon (;no puede producir
el mal una buena intencidon?), de las contradicciones éticas, de las ilusiones de la
mente humana; también depende del caracter trinitario [individuo-sociedad-especie]
por el que la autoética, la socioética y la antropoética [alma de este trabajo
doctoral] son a la vez complementarias, concurrentes y antagonistas. En cada
ocasion hay que establecer una prioridad y efectuar una eleccion (apuesta). (op. cit.,

p. 63, negritas mias).

La incertidumbre del conocimiento es una propiedad inalienable de la propia realidad, que
exige un cambio cosmovisivo, que implica dejar atras presupuestos deterministas y “abrirse
a la comprension de la realidad como entidad enérgica, dindmica, creativa, no autdémata
causal.” (Gonzélez, 2012). Esta vision desde el pensamiento complejo tiene consecuencias
en el terreno de la moralidad mediante el reconocimiento de la relatividad moral; no del

relativismo moral.

178



Morin profundiza y recurre a lo podriamos llamar una metafisica del mal, (Safranski,
2002) al relacionar la incertidumbre ética con el mundo, lo real y el mal; y, contrario al
pensamiento simplificador de la racionalidad moderna, y fiel a la multidimensionalidad
del pensamiento complejo, recurre al arte mas elevado, a la musica del genio del
romanticismo aleman: Beethoven, quien escribe en el libreto del ultimo movimiento de su

ultimo cuarteto: “Muss es sein? Es muss sein;”, y Morin interpreta:

Muss es sein: la revuelta contra el mundo, contra lo real, contra ¢l mal, contra el
destino. Es muss sein: la necesaria aceptacion del mundo, de lo real, del mal del
destino, aunque solo fuera para poder resistir a la crueldad del mundo, luchar contra
el mal, enmendar el destino. ;Como asumir esta contradiccion? ;Hasta qué punto
aceptar? ;Hasta qué punto rechazar? Volvemos a encontrar la incertidumbre, la
contradiccidn, la necesidad de la apuesta y de la estrategia.

Hay en fin una incertidumbre interna oculta bajo la apariencia univoca del

bien y del mal. (op. cit., p. 63, negritas mias).

El mal no est4 solo en el contexto, en la ecologia de la accion, sino que se introduce en el
seno del bien, de lo justo. Si no hay respuestas definitivas, entonces las respuestas son

nuevas preguntas:

(Doénde esta la justicia? (;A cada cual segiin sus méritos? ;A cada cual segiin sus
necesidades?) [;Pregunta a Marx?] ;Déonde estd la verdad ética superior? ;Ley?
[(Pregunta a Moisés?]. ;Castigo? ;Misericordia? ;Perdon? [;Pregunta a Jesus?].
(Donde estd verdaderamente el bien? (Es la obediencia a la ley (moral biblica)?
[Antiguo testamento] (En la virtud (moral aristotélica)? ;En el amor (moral
paulina)? [Nuevo Testamento] ;En la insumision?

Si no es posible concebir ni asegurar un Bien Soberano, ;qué bien podemos

proponer? (ibid., p. 64).

iQué diferencia con el pensamiento, ciertamente interesante y erudito, pero reduccionista y positivista, del antropologo Carlos
Reynoso cuando critica a Morin! ;Es necesario transformar la expresion poética del musico aleman en un riguroso silogismo o en una
formula matematica? ;O basta con escuchar su cuarteto, para sentir en el alma su respuesta al mal en el mundo? {Se necesita vivir
poéticamente, no prosaicamente!
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Desafiantes preguntas a la moral tradicional, una moral no compleja, que se sustenta en un
cddigo binario bien/mal, justo/injusto; una vision muchas veces maniqueista de la realidad,
que ha dado mucho de si, pero que hoy queda enriquecida, y en el fondo superada por la
propuesta de Morin: “La ética compleja concibe que el bien pueda contener un mal, el
mal un bien, lo justo lo injusto, lo injusto lo justo.”(ibid., p. 64, negritas mias). Una
vision con el antiguo aroma del yin y el yang.

Una version representativa del universalismo de la moral occidental, es el
imperativo categorico de Kant, que ya hemos estudiado; y que nuestro autor evoca: “Actua
unicamente siguiendo la méxima que hace que ti puedas querer al mismo tiempo que se
convierta en una ley universal.” Morin reconoce que este principio no puede sufrir una
excepcion desde el punto de vista ético; sin embargo, la complejidad de la realidad, nos ha
mostrado que el bien y el mal no son evidentes: “Comportan incertidumbres y
contradicciones internas y, a este titulo, existe complejidad ética.”. (p. 64).Ciertamente se
debe actuar no so6lo por deber, sino por amor al deber, como postula Kant; a lo cual Morin
responde que “El deber es en si mismo complejo.”. (ibid., p. 64).

El punto fino de la ética moriniana, es que no solo hay una incertidumbre ética,
sino también una complejidad intrinseca a la ética; que como hemos visto
reiteradamente, se deriva de la complejidad de la naturaleza triadica del ser humano, en
tanto individuo <> sociedad <> especie. Este es el auténtico fundamento de la antropoética
moriniana. Por lo tanto, si se trata de elevar la ética a una dimension universal, “Lo que
debe devenir ley universal es la complejidad ética que comporta problematica,
incertidumbre, antagonismos internos, pluralidades.”. (ibid., p. 64).

De modo que podriamos ensayar un nuevo imperativo ético, que rezaria: Actua
unicamente después de que tu pensamiento reconozca la complejidad de la realidad
humana y quieras al mismo tiempo que se convierta en una ley universal.

La respuesta a la incertidumbre ética que nos produce angustia, estd en la
participacion y el amor. Y también la fe en nuestros valores éticos, ya que como dice
Pascal, la duda, premisa basica del pensamiento occidental cartesiano, no impide la fe, y la
fe, fundamento del pensamiento cristiano, no excluye la duda. La moral compleja es
inacabada e imperfecta como el ser humano que es inacabado, imperfecto, con problemas,

en combate continuo, en movimiento. Esta es una ética que le responde contundente al
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universalismo del idealismo aleman kantiano-hegeliano, con el existencialismo
individualista de San Agustin, Dostoievski, Nietzsche, Freud, Kierkegaard, Pascal,
Heidegger, Sartre, etc., y con los aportes de las ciencias de la complejidad contemporanea;
pero en dialdgica constante.

La buena voluntad es muy importante, pero debe alimentarse de un pensamiento
pertinente, complejo; del conocimiento de la ecologia de la accidn, de la contextualizacion
de la accion y del sujeto moral que la realiza; debe “trabajar por el bien pensar”, como
queria Pascal; porque “Un pensamiento incorrecto, un pensamiento mutilado, un
pensamiento mutilante, incluso con las mejores intenciones, puede conducir a
consecuencias desastrosas.” (ibid., p. 65).

Una ética de principio, universalista, que no se engrana en la realidad, compleja,
deviene angelismo, y un realismo que acepta la realidad y los hechos, sin mas, deviene
cinismo; advierte Morin, en otro momento, cuando confronta la ética y la politica.

La ética compleja se distingue de la cldsica por su apertura al contexto y a la
unidiversidad del sujeto moral, en tanto entidad compleja que toma decisiones morales no
solo validadas por lo social, sino también por lo bioldgico y terrestre, en las que concurren,
complementan y antagonizan fuerzas que posibilitan sus acciones morales. La ética
compleja no pretende siquiera agotar los problemas de la moralidad humana sujeta al
cambio y al devenir de la realidad histérica y la vida que le otorgan sentido. La ética
compleja reconoce que la diversidad de sujetos morales decide y actia en comunidades
morales diversas.

La ética compleja es parte del método de pensamiento complejo moriniano, y por
tanto lo que plantea son estrategias como caminos posibles de decision y accion; es una
ética esclarecida por su antropologia compleja, en didlogo con otros saberes, como la
biologia, la sociologia, la historia, la filosofia, el arte y los saberes de las comunidades
tradicionales; que tiene como principal interés la metamorfosis de la humanidad, como
unica posibilidad de su salvacion, ante el poder de transformacion y destruccion alcanzado
por la tecnociencias, en manos de élites de poder, irresponsables y, en muchos casos, hasta
criminales.

En suma, realizar la ética compleja es un compromiso superior, responsable y

solidario con la vida, la tierra y la humanidad; por ello es una ética para individuos
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auténomos y responsables, autodeterminados, cuyo imperativo ético categérico es la
religacion con el projimo, religacion con los suyos, religacion con la comunidad, religacion

con la humanidad, y hasta religacion césmica.

3.3. La antropoética como sintesis de los siete saberes necesarios para la educacion del

futuro, la ética compleja y la cosmovision general de Edgar Morin /

Edgar Morin, desde su vision antropoética compleja, en tanto sintesis de su ética compleja,
presenta un proyecto interesante en su obra Los siete saberes necesarios para la educacion
del futuro (1999), a partir de los vacios que descubre en la educacion, los cuales son en si

mismos principios culturales que se concretan en:

1. La ceguera del conocimiento: ¢l error y la ilusion. No se ensefia el riesgo del error y
la ilusion.

2. Los principios del conocimiento pertinente: separacion de las disciplinas, del objeto
y el sujeto, lo natural y social, separacion del contexto, etc.

3. Ensefiar la condicion humana. El significado de ser humano. No todas las ciencias
ensefan la condicion humana. Ensefar la calidad poética de la vida, desarrollar la
sensibilidad. Necesidad de una convergencia de la condicion humana.

4.Enseiiar la identidad terrenal. Conciencia antropolégica (unidad en nuestra
diversidad). Conciencia ecoldgica, que se es ciudadano de la Tierra (bidsfera).
Conciencia civica terrena, de la responsabilidad y de la solidaridad para los hijos de la
Tierra, por lo que se comparte un destino comin y se confrontan problemas vitales: paz,
globalizacion, sobrevivencia. Conciencia espiritual, de la humana condicion; criticarnos,
autocriticarnos y comprendernos entre si.

5.Enseiiar a afrontar las incertidumbres. Las ciencias ensefian muchas certezas, pero
no los innumerables campos de incertidumbres. Esta es la condicion de posibilidad de la
incertidumbre ética.

6.Ensefiar la comprension. Ensefar a establecer un didlogo entre las culturas.

Reformar las mentalidades, para ensefiar y explicar como integrarnos al otro, con
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tolerancia y empatia hacia el otro; erradicando la incomprension, que es la casusa de los
racismos, xenofobias, desprecios, discriminacién. Educacion por la paz.

7.Ensefiar la ética del género humano. Una ética basada en valores universales. La
humanidad debe convertirse en verdadera humanidad y encontrar su realizacion en ella.
La educacion debe conducir a la antropoética, considerando el caracter ternario de la
condicion humana, como individuo <> sociedad <> especie. La ética individuo /
especie necesita un control mutuo de la sociedad por el individuo y del individuo por la

sociedad, es decir la democracia.

Aunque los siete saberes estan relacionados dialdgicamente entre si, tres son los mas
vinculados con la Antropoética: Ensefiar la condicion humana, que reconoce a su
antropologia compleja como condicion de la antropoética; Ensefiar la identidad terrenal,
que enfatiza “el destino planetario del género humano” y la complejidad de la crisis
planetaria, misma que sustentard su propuesta de una “ética planetaria”; y la ética del
género humano, que es donde por primera vez Morin propone y esboza su Antropoética.
Sostengo que no es casualidad que la “ética del género humano”, o Antropoética,
sea precisamente el ultimo de los siete saberes, sino que éste representa la sintesis de los
seis que le anteceden; en otros términos, que la antropoética es la sintesis de los saberes
necesarios para la educacion del futuro; y que tampoco es casualidad que la Antropoética
sea el Gltimo capitulo de su Efica, sino que la Antropoética resulta de un proceso complejo
y dialogico que inicia con la Autoética y pasa por la Socioética; es decir, la antropoética es
también la sintesis de la ética compleja moriniana; y, también, arriesgariamos la
hipétesis, de que siendo Etica, el sexto y wltimo volumen de su obra cumbre EI Método, la
ética compleja constituye la sintesis de su pensamiento complejo; y, por lo tanto, la
antropoética de Edgar Morin deviene sintesis del pensamiento complejo. Recordemos

la siguiente reflexion del propio Morin:
El pensamiento complejo comporta una dimension epistemoldgica (conocimiento

del conocimiento) y una dimension antropolégica (conocimiento de lo humano).

Liga en bucle epistemologia y antropologia.
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La epistemologia compleja permite concebir una antropologia compleja, que es una
condicion de la ética compleja, que se integra en un bucle en el que cada término es

necesario para los otros.

Epistemologia <> antropologia < ¢tica —»

f ! |

a
<

Un mismo imperativo liga epistemologia compleja, antropologia compleja y ética

compleja para afrontar la barbarie mental. (Morin, 2009, pp. 72 y 73, negritas mias).

La antropoética: Sus mediaciones. Concepto. Determinaciones. Condicionamientos

La antropoética es una ética del género humano, porque aunque no fundada, si es
esclarecida por su antropologia compleja. No es una ética derivada de ninguna antropologia
filosofica, como se ha pretendido muchas veces, es decir, a partir de una definicién de la
“naturaleza humana” o esencia humana; sino de una comprension de la condicién triadica
del hombre, en tanto individuo <> sociedad <> especie; triada de la que emerge la
conciencia y espiritu humanos; y de estos, una ética propiamente humana; por lo que una
antropoética debe considerarse como una ética del bucle de los tres términos de esta triada.
Esa es la base para ensefiar la ética venidera, y en consecuencia:

La antropoética supone la decision consciente y clara:

¢ De asumir la humana condicion individuo<>sociedad<>especie en la
complejidad de nuestra era.
De lograr la humanidad en nosotros mismos en nuestra conciencia personal.
De asumir el destino humano en sus antinomias y su plenitud. (1999b, p. 101

negritas mias).

Desarrollado este nivel de conciencia, Morin propone una mision, que en si misma es una

estrategia para la accion concreta:
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La antropoética nos pide asumir la mision antropologica del milenio:

Trabajar para la humanizacion de la humanidad.
Efectuar el doble pilotaje del planeta: obedecer a la vida, guiar la vida.

Lograr la unidad planetaria en la diversidad.

Y V V V

Respetar en el otro, a la vez, tanto la diferencia como la identidad consigo

mismo.

Y

Desarrollar la ética de la solidaridad.

Y

Desarrollar la ética de la comprension.

» Ensefiar la ética del género humano. (op. cit. p. 102, negritas mias).

La antropoética renueva la esperanza de lograr la humanidad como conciencia y ciudadania
planetaria, conscientes del riesgo que implica la ecologia de la accion, ya que “comprende,
por consiguiente, como toda ética, una aspiracion y una voluntad pero también una
apuesta a lo incierto.”. (ibid., p. 102, negritas mias).

Cabe insistir en que lo fundamental de la Antropoética, que la distingue de otras
doctrinas ¢ticas, es “asumir la humana condicién”; mirar la trilogia individuo <
sociedad <> especie como una totalidad concreta y compleja, cuyas partes estan implicadas

en el todo y viceversa, como propone el principio hologramatico moriniano:

. El bucle individuo <> sociedad <> especie

Por ultimo, hay una relacién de triada individuo <> sociedad <> especie. Los
individuos son el producto del proceso reproductor de la especie humana, pero este
mismo proceso debe ser producido por los individuos. Las interacciones entre
individuos producen la sociedad y ésta, que certifica el surgimiento de la
cultura, tiene efecto retroactivo sobre los individuos por la misma cultura.

(ibid., p. 52, negritas mias).
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Lo que también determina comportamientos practicos en el trabajo con el hombre en las
instancias: hogar <> escuela <> sociedad, es decir, en como ensefiar la comprension
humana y las solidaridad en pos de la ética del género humano.

(Por qué estas triadas no aparecen evidentes a los ojos de la ciencia contemporanea?
Morin lo explica, al tiempo que hace una critica certera y dura del estado actual de las
ciencias contemporaneas, que sin negar sus grandes aciertos, presentan debilidades que
afectan directamente a la comprension de la realidad humana en su multidimensionalidad,

lo cual tiene sus causas y consecuencias:

Interrogar nuestra condicion humana, es entonces interrogar primero nuestra
situacion en el mundo. Una afluencia de conocimientos a finales del siglo XX
permite aclarar de un modo completamente nuevo la situacion del ser humano en el
universo. Los progresos concomitantes con la cosmologia, las ciencias de la Tierra,
la ecologia, la biologia, la prehistoria en los afios 60-70 han modificado las ideas
sobre el Universo, la Tierra, la Vida y el Hombre mismo. Pero estos aportes aun
estan desunidos. Lo Humano permanece cruelmente dividido, fragmentado en
pedazos de un rompecabezas que perdiod su figura. Aqui se enuncia un problema
epistemologico: es imposible concebir la unidad compleja de lo humano por medio
del pensamiento disyuntivo que concibe nuestra humanidad de manera insular por
fuera del cosmos que lo rodea, de la materia fisica y del espiritu del cual estamos
constituidos, ni tampoco por medio del pensamiento reductor que reduce la unidad
humana a un substrato puramente bio-anatomico. Las mismas ciencias humanas
estan divididas y compartimentadas. La complejidad humana se vuelve asi
invisible y el hombre se desvanece “como una huella en la arena”. Ademas, el
nuevo saber, por no estar religado, tampoco estd asimilado ni integrado.
Paradojicamente, hay un agravamiento de la ignorancia del todo mientras que hay

una progresion del conocimiento de las partes. (op. cit. p. 47 negritas mias).

A partir de este cuestionamiento epistemoldgico, propone una estrategia que implica su

vision del papel fundamental de la educacion:
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De ahi la necesidad, para la educacion del futuro, de una gran religazén de los
conocimientos resultantes de las ciencias naturales con el fin de ubicar la condicion
humana en el mundo, de las resultantes de las ciencias humanas para aclarar las
multidimensionalidades y complejidades humanas y la necesidad de integrar el
aporte inestimable de las humanidades, no solamente de la filosofia y la historia,
sino también de la literatura, la poesia, las artes... Debemos reconocer nuestro
doble arraigamiento en el cosmos fisico y en la esfera viviente, al igual que
nuestro desarraigamiento propiamente humano. Estamos a la vez dentro y

fuera de la naturaleza”. (op. cit., p. 48, negritas mias).

Pero jcomo superar los desarraigamientos y afirmar los arraigamientos de la humana
condicion, en la condicion cosmica, fisica, terrestre y la humana condicion? Empezando
por reconocer nuestro arraigamiento en la prehistoria: “La importancia de la hominizaciéon
es capital para la educacién de la condicion humana porque ella nos muestra como
animalidad y humanidad constituyen juntas nuestra humana condicion”. (ibid., p. 49,
negritas mias). Y también recordar que, al mismo tiempo, somos seres cosmicos, fisicos,
bioldgicos, culturales, cerebrales, espirituales. Que estamos arraigados en la tierra, que
surgi6 del cosmos, organizandose y dependiendo del sol; que de la tierra surgi6 la vida y de
¢ésta la animalidad, que se transformé en humano; por lo que “La prehistoria se vuelve
cada vez mas ciencia fundamental de la hominizacion. Lleva en si el nudo gordiano

animalidad/humanidad.”

La hominizacién es una aventura al mismo tiempo discontinua —aparicion de nuevas
especies: habilis, erectus, neandertalensis, sapiens y desaparicion de las anteriores,
surgimiento del lenguaje y de la cultura- y continua —en el sentido en que prosigue
un proceso de bipedestacion, de uso de las manos, de erguimiento del cuerpo, de
cerebracion, [Australopitecus (craneo: 508 cm3), Homo habilis (680 cm3), Homo
erectus (800-1100 cm3), hombre moderno (1200-1500 cm3).], de conservacion de
caracteristicas de la juventud (el adulto conserva los caracteres no especializados del
embrion [Véanse las indicaciones en Le paradigme perdu (op. cit.) sobre las

caracteristicas anatomicas y fisioldgicas no especializadas del ser humano (pp. 92-
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100).] y los caracteres psicoldgicos de la juventud), de complejizacion social,
proceso durante el cual aparece el lenguaje propiamente humano al mismo
tiempo que se constituye cultura, capital de saberes, hechos, creencias, mitos
adquiridos y transmisibles de generacion en generacion-. (Morin, 2008d, p. 41,

negritas mias).

Hoy se sabe, agrega Morin, que este largo proceso, no solo fue genético sino también
psicologico y sociologico, para devenir, en un determinado momento, cultural: “La
hominizacion culmina en un nuevo comienzo: lo humano.” (op. cit., p. 41).Y es aqui, a
partir de lo humano, que se abre la posibilidad de construir una ética realmente humana que
reconozca la condicion humana, y abandonemos el suefio demente de Bacon, Buffon, Marx
y Descartes, dice Morin, de conquistar el Universo y dominar la naturaleza, que animaron
la aventura conquistadora de la técnica occidental, con los desastrosos resultados que hoy

enfrentamos todos:

Todo esto debe contribuir a la formacion de una conciencia humanista y ética
de pertenencia a la especie humana, que soélo puede ser completada por la
conciencia del caracter matricial de la Tierra para la vida y de la vida para la
humanidad... La Tierra es una totalidad fisica-biologica-antropoldgica- en la que la
vida es una emergencia de la historia de la tierra y el hombre una emergencia de la
historia de la vida terrestre... Todo esto nos enfrenta al caracter doble y complejo de
lo humano: la humanidad no se reduce de ninguna manera a la animalidad pero sin

animalidad no hay humanidad. (op. cit., p. 42, negritas mias).

Al mismo tiempo, y por ello, nuestra condiciéon humana, “lo humano de lo humano”, es

una unidualidad compleja:

El humano es un ser plenamente biologico y plenamente cultural que lleva en si
esta unidualidad originaria. Es un super y un hiper viviente: ha desarrollado de
manera sorprendente las potencialidades de la vida. Expresa de manera hipertrofiada

las cualidades egocéntricas y altruistas del individuo, alcanza paroxismos de vida
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en el éxtasis y en la embriaguez, hierve de ardores orgiasticos y orgasmicos; es en
esta hiper vitalidad que el homo sapiens es también homo demens.

El hombre es, pues, un ser plenamente bioldogico, pero si no dispusiera
plenamente de la cultura seria un primate del mas bajo rango. La cultura
acumula en si lo que se conserva, transmite, aprende; ella comporta normas y

principios de adquisicion. (Morin, 1999b, pp. 50 y 51, negritas mias).

Vemos que es justamente la cultura la complejiza aun mas la condicion humana;

constituida ésta por otra triada que religa la dimension bioldgica con la cultural:

. El bucle cerebro <= mente < cultura

El hombre sélo se completa como ser plenamente humano por y en la cultura. No
hay cultura sin cerebro humano (aparato bioldgico dotado de habilidades para
actuar, percibir, saber, aprender), y no hay mente (mind), es decir capacidad de
conciencia y pensamiento sin cultura. La mente humana es un surgimiento que nace
y se afirma en la relacidon cerebro <> cultura. Una vez que la mente ha surgido, ella
interviene en el funcionamiento cerebral con efecto retroactivo. Hay entonces una
triada en bucle entre cerebro <> mente <= cultura, donde cada uno de los términos
necesita a los otros. La mente es un surgimiento del cerebro que suscita la

cultura, la cual no existiria sin el cerebro. (op. cit., p. 51, negritas mias).

Y el centro de esta realidad humana, que es el individuo, también porta en su seno tres

dimensiones en constante relacion dialdgica, expresada en un bucle mas:

. El bucle razon <> afecto <= impulso

Encontramos una triada bio-antropoldgica al mismo tiempo que la de cerebro <>
mente <> cultura: resulta de la concepcion del cerebro triinico de Mac Lean. El
cerebro humano integra en €l : a) El paleocéfalo, heredero del cerebro reptil, fuente

de la agresividad, del celo, de los impulsos primarios, b) el mesocéfalo, heredero del
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cerebro de los antiguos mamiferos en donde el hipocampo parece ligar el desarrollo
de la afectividad y el de la memoria a largo plazo, c) el cortex, que de manera muy
desarrollada en los mamiferos hasta envolver todas las estructuras del encéfalo y
formar los dos hemisferios cerebrales, se hipertrofia en los humanos en un neo-
cortex que es la base de las habilidades analiticas, logicas, estratégicas que la cultura
permite actualizar completamente. Asi, se nos aparece otra fase de la complejidad
humana que integra la animalidad (mamifero y reptil) en la humanidad y la

humanidad en la animalidad. (op. cit., pp. 51 y52, negritas mias).

Las relaciones entre los tres elementos de este bucle moriniano, son antagonicas y

complementarias, es decir dialdgicas.

hay una relacién inestable, permutante, rotativa entre estas tres instancias. La
racionalidad no dispone pues del poder supremo; es una instancia que compete y
se opone a las otras instancias de una triada inseparable; es fragil: puede ser
dominada, sumergida, incluso esclavizada por la afectividad o la impulsividad. El
impulso homicida puede servirse de la maravillosa maquina logica y utilizar la
racionalidad técnica para organizar y justificar sus empresas. (ibid., p. 52, negritas

mias).

La compleja realidad humana, obliga a un replanteamiento del papel que juega la propia
razon, a como fue idealizada desde Platon cuando la situaba en la cima de la jerarquia de
las tres instancias del alma: razon, voluntad y apetito; y entronizada como diosa durante la
modernidad. El hombre no es un ente simple, sino una totalidad hipercompleja, mediada
por multiples determinaciones y condicionamientos, incluyendo su calidad diversa en la
unidad. No se puede absolutizar a ninguno de los elementos de la triada razén <> afecto
<> impulso, porque la relaciébn e interaccion es dialdgica; y, ademds, obliga a un
replanteamiento de la ética tradicional, racionalista, y no compleja, mediada por la

antropologia compleja moriniana. Como ya se ha dicho:
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A nivel antropolégico, la sociedad vive para el individuo, el cual vive para la
sociedad; la sociedad y el individuo viven para la especie, la cual vive para el
individuo y la sociedad... Sin embargo, podemos considerar que la plenitud y la
libre expresion de los individuos-sujetos constituyen nuestro propésito ético y
politico sin dejar de pensar también que ellos constituyen la finalidad misma de la

triada individuo <> sociedad <> especie. (ibid., pp. 52 y 53, negritas mias).

De esto concluye Morin que todo desarrollo humano debe reconocer la complejidad
humana que resulta de esta triada, y desarrollar conjuntamente las autonomias individuales
(autoética), las participaciones comunitarias (socioética) y el sentido de pertenencia con la
especie humana (antropoética); tal como demostrard profusamente, siete afios después, en
la obra que sistematiza y concretiza su pensamiento ético, en el sexto tomo de E/ método:
su Etica.

No es casualidad que el tltimo tomo de la magna obra moriniana, E/ Método (nuevo
Organom del siglo XXI), sea su Etica. Su autor siempre vio claro que el propésito final de
toda su bio-socio-antropologia (antropologia compleja), desembocaria, como todos los rios
lo hacen al mar, en su ética compleja; que deviene en una gran sintesis: su antropoética.
Todo esto ha significado una ruptura epistemologica con todas las doctrinas éticas
anteriores, aunque también una dialdgica con ellas; las cuales, a lo sumo, se sustentaron en
una antropologia filosoéfica, que parten de una concepcion abstracta y universalista del
hombre, como sujeto; y pretenden responder a la desafiante pregunta de Kant: ;Qué es el
hombre? Por eso, el argumento fundamental de este trabajo de tesis doctoral, ha sido
que la ética compleja de Edgar Morin, la antropoética, solo puede ser, si no fundada,

si esclarecida a partir de su antropologia compleja:

La antropoética (...) No puede ser deducida de la antropologia pues, repitamoslo,
ningun deber puede ser deducido de un saber. Pero puede ser esclarecida por la
antropologia compleja, y asi puede ser definida como modo ético de asumir el

destino humano. (Morin, 2009, p. 175, negritas mias).
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Una vez asumida la condicion humana y lograda la humanidad en nosotros mismos, Morin
expone, en Los siete saberes necesarios para la educacion del futuro, la tercera decision
consciente y clara que supone la antropoética: “asumir el destino humano”; cuyo

significado desarrolla, siete afios después, en su libro Etica:

Es decir:

- asumir la dialégica egocéntrica/altruista del individuo-sujeto fortaleciendo la
parte subdesarrollada del altruismo y abriéndose a la comprension,

- asumir la indisolubilidad y superacion mutuas de sapiens/demens, es decir
salvaguardar siempre la racionalidad en el ardor de la pasion, la pasion en el
corazon de la racionalidad, la sabiduria en la locura,

- asumir una relacion dialdgica entre nuestra razon y nuestros mitos, nuestra razon
y nuestras pasiones,

- civilizar nuestra relacion con nuestras Ideas Rectoras, que siguen siendo
monstruos de posesividad, de autoritarismo, de violencia,

- vivir todo lo posible de amor y de poesia en un mundo prosaico,

- reconocer en el otro a la vez la diferencia con uno mismo y la identidad con uno
mismo,

- mantener contra viento y marea la consciencia que nos permite a la vez
autocriticarnos, entre-criticarnos y entre-comprendernos,

- operar en uno mismo la dialogica de los dos sexos de la mente (animus/anima),

- unir en nuestra mente los secretos de la infancia (curiosidad, asombro), los
secretos de la adolescencia (aspiracion a una vida distinta), los secretos de la
madurez (responsabilidad), los secretos de la vejez (experiencia, serenidad),

- vivir, pensar, actuar segun la maxima: “lo que no se regenera degenera”,

- saber que en ética no hay piloto automatico, que siempre afrontara eleccion
y apuesta, que siempre necesitara una estrategia. (op. cit., pp. 175 y 176,

negritas mias).
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Estas once propuestas del pensador planetario para “asumir el destino humano”, contienen
una riqueza heuristica extraordinaria, y devienen sintesis de su método complejo, en tanto
estrategia, creado para acometer los problemas torales derivados de la humana condicién.

Morin nos recuerda que siempre necesitaremos una estrategia, y generosamente nos
propone la suya que: Reconoce y supera dialégicamente las antinomias de las
contradicciones éticas, mediante la eleccion y la apuesta; reconoce y supera las antinomias
de los sexos, apoyandose en categorias del psicoandlisis de Jung (animus/anima); asume e
integra las diferencias propias de las etapas del desarrollo de la vida, que en su momento
expuso el también psicoanalista Erik Erikson; recupera su propuesta de antropologia
compleja, que esclarece que el hombre no es un sapiens sapiens, sino un sapiens demens,
manifiesto en la racionalidad y locura de la mente humana; no se desvia de su afdn de un
pensamiento multidimensional, complejo y transdisciplinario que reconoce formas distintas
de conocimiento a las de la ciencia y la filosofia, cuando nos invita a vivir amorosa y
poéticamente, apoyadndonos en nuestros mitos, razones y pasiones; y, siempre joven de
espiritu, nos conmina a vivir, pensar y actuar de acuerdo, no a un imperativo categorico
abstracto y universal, sino a la maxima de regenerarnos constantemente, como ¢l lo ha
hecho en sus periddicas “reorganizaciones genéticas”.

Una vez mads, queda demostrado que la antropoética moriniana es el producto
inacabado, como todo lo humano, de la constante aplicacion de sus principios generativos
dialégico, recursivo y hologramatico, esenciales de su pensamiento complejo y su ética
compleja. Quien no vea la coherencia de un conocimiento cosmopédico, inusitado en estos
tiempos en los que los grandes sistemas filosoficos han sido satanizados por los
postmodernos como “metarrelatos”, es porque no quiere verlo, o no puede comprenderlo al
tener obscurecida su vision por las lentes monocromaticas del viejo paradigma de la
simplicidad y el positivismo.

Por otra parte, la vision moriniana de la antropoética deviene una visidon “utopia
realista” de naturaleza ecuménica, y con ello, eticidad compleja, concreta y ecologia de la
accion. Una ética que no puede confundirse ni ensefiarse con lecciones de moral.

A estas alturas del desarrollo expositivo de la Antropoética moriniana, emerge la
pregunta, de si ésta es ;método, arte, ciencia o cosmovision compleja? La Antropoética

moriniana, como sintesis del pensamiento complejo, la ética compleja y los siete
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saberes necesarios para la educacion del futuro, con elementos del arte y la ciencia, es
sobre todo una cosmovision compleja, desplegada en forma de un nuevo humanismo en pos
de la ética planetaria del género humano, que deviene conciencia y ciudadania planetaria;
en relacion de antitesis con el individualismo egoista inaugurado por la Modernidad, que es
contrario a cualquier forma de solidaridad humana con el otro, la sociedad, la naturaleza y
el cosmos.

Tampoco puede soslayarse la relacion que guarda con la politica, en tanto practica 'y
saber que muchas veces invade casi todas las actividades humanas. En la gran mision del
milenio, de Edgar Morin, concretada en su Antropoética, no puede faltar una concepcion
nueva de la complejidad de la democracia y sus varias mediaciones. En el bucle individuo

<> sociedad, ensefiar la democracia resulta una tarea impostergable. Por eso sefiala:

Individuo y Sociedad existen mutuamente. La democracia permite la relacion
rica y compleja individuo <> sociedad donde los individuos y la sociedad
pueden entre si ayudarse, desarrollarse, regularse y controlarse.

La democracia se funda sobre el control del aparato del poder por los controlados y
asi reduce la esclavitud (que determina un poder que no sufre la autoregulacion de
aquellos que somete); en este sentido la democracia es, mas que un régimen
politico, la regeneracion continua de un bucle complejo y retroactivo: los
ciudadanos producen la democracia que produce los ciudadanos. (Morin, 1999b, p.

102, negritas mias).

La democracia se sustenta en el consenso, la diversidad de ideas, la tolerancia, el didlogo y
la comprension. El futuro de la democracia, en su contenido politico, debe regenerarse. "La
regeneracion democratica [segun el proyecto de Morin] supone la regeneracion del civismo,
la regeneracion del civismo supone la regeneracion de la solidaridad y de la
responsabilidad, es decir el desarrollo de la antropoética". (ibid., p. 106, negritas mias).
La democracia impide el abuso autoritario de los que detentan el poder, con el
unico fin de satisfacer sus intereses y “suefios”; que se traducen en formas de
dominaciéon y opresion, siempre; y ahora en la destruccion, via las tecno-ciencias, de

especies completas, y la amenaza a las posibilidades de futuro del ser humano. La escuela
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podria ser un laboratorio de vida democratica; se podrian instaurar reglas de
cuestionamiento de las decisiones consideradas como arbitrarias, incluyendo, propone
Morin en Los siete saberes necesarios para la educacion del futuro “la institucion de un
consejo de grupo elegido por los estudiantes o incluso por instancias de arbitramiento
externas. La reforma francesa de los liceos que se realizé en 1999 instaura este tipo de
mecanismo.” (ibid., p. 106).

Para profundizar en este campo, dado que “la politica ha penetrado todos los polos
de la sociedad, a la vez que se dejaba penetrar por todos los problemas de la sociedad”, en
su Tierra-Patria (Cap. 6), Morin propondra una antropolitica, o politica del hombre, que
reflexiona sobre la politica, desde la antropologia compleja; ya que, advierte: “Nada escapa
a la politica, pero todo lo que se politiza queda de algiin modo fuera de la politica” (op. cit.,

p. 163). Sin embargo, eso es materia de otro estudio.

Alcance tedrico-metodologico y practico de la antropoética, en tanto una ética de la
comprension planetaria.

La antropoética, en tanto ética de la comprension planetaria, se funda y concreta en la
idea rectora de la humanidad como destino planetario. Idea que al mismo tiempo posee
una fuerza semantica de extraordinario valor, por el cauce cultural y complejo que la
sostiene. La humanidad como destino planetario es en si misma un horizonte que guia
las acciones humanas hacia la humanizacion de su ser esencial.

Acertadamente, como culmina Edgar Morin su antropoética en Los siete saberes necesarios

para la educacion del futuro:

La comunidad de destino planetaria permite asumir y cumplir esta parte de la
antropoética que concierne a la relacion entre el individuo singular y la especie
humana como un todo.

Esta debe trabajar para que la especie humana, sin dejar de ser la instancia
biologico-reproductora del humano, se desarrolle y d¢, al fin, con la participacion de
los individuos y de las sociedades, concretamente nacimiento a la Humanidad como

conciencia comun y solidaridad planetaria del género humano. (p. 107).
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El pensador planetario, le estd asignando a la Antropoética, la tarea vital, porque es una
cuestion de vida o muerte, de transitar de la nocion de especie, como parte de la triada
individuo-sociedad - especie, a la nocion de Humanidad; enfatizando que el destino del
planeta es la Humanidad, y el destino de la Humanidad es el planeta. Uno sin el otro, hoy

mas que nunca, serian impensables. Al tiempo que esclarece su idea de Humanidad:

La Humanidad dejé de ser una nocidn meramente bioldgica debiendo ser
plenamente reconocida con su inclusion indisociable en la bidsfera; la Humanidad
dejé de ser una nocidn sin raices; ella se enraizé en una “Patria”, la Tierra, y la
Tierra es una Patria en peligro. La Humanidad dej6 de ser una nocion abstracta:
es una realidad vital ya que desde ahora estd amenazada de muerte por primera vez.
La Humanidad ha dejado de ser una nocion solamente ideal, se ha vuelto una
comunidad de destino y so6lo la conciencia de esta comunidad la puede conducir a
una comunidad de vida; la Humanidad, de ahora en adelante, es una nocion
ética: ella es lo que debe ser realizado por todos y en cada uno.

Mientras que la especie humana continua su aventura bajo la amenaza de la
autodestruccion, el imperativo es salvar a la Humanidad realizandola. (op. cit.,

pp- 107 y 108, negritas mias).

Si algun imperativo categdrico, ético, debiera existir hoy es: salvar a la Humanidad; al
grado que esta nocion es, ahora, una nocién ética. Esto aumenta la comprension de por qué
la ética moriniana es una: Antropoética.

Pero Morin va mas lejos, en el sentido de que la salvacion es intrinseca a la nocion
de Humanidad; ya que ésta es una categoria alcanzada por la especie al final de un largo
proceso evolutivo. El hecho mismo de la salvacion, quiere decir que la especie ha
evolucionado a esa categoria ética, porque ha hecho algo para salvarse, al no aguardar en la
espera. Por el contrario, y para mayor claridad, si la especie no se salvara, implicaria que
¢sta nunca alcanzo6 la categoria ética de Humanidad: salvarse es humanizarse. La salvacion,
es la prueba final del paso de la hominizacién a la humanizacion. Y aunque Morin ve que
esto aun es posible, estd consciente de los peligros que acechan; que, en realidad, la

dominacion, la opresion y la barbarie humana permanecen en el planeta y se agravan;
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porque es un problema “antropo-histérico fundamental para el cual no hay solucién a
priori, pero sobre el cual hay mejoras posibles”. (op. cit., p. 108). ;Cuadl seria el remedio?

Morin propone:

Como tales y conjuntamente, una politica del hombre, una politica de civilizacion,
una reforma de pensamiento, la antropoética, el verdadero humanismo, la
conciencia de Tierra-Patria reduciria la ignominia en el mundo... la expansion y la
libre expresion de los individuos constituyen nuestro propésito ético y politico
para el planeta; ello supone a la vez el desarrollo de la relacion individuo <>
sociedad en el sentido democratico, y el desarrollo de la relacion individuo <

especie en el sentido de la realizacion de la Humanidad; (op. cit., p. 108).

Es un remedio para el cual no hay garantias, porque todo esta cruzado por la incertidumbre

y el riesgo, intrinsecos al devenir humano:

No tenemos las llaves que abran las puertas de un futuro mejor. No conocemos
un camino trazado. «El camino se hace al andar» [Machado]. Pero podemos
emprender nuestras finalidades: la continuacion de la hominizacion en
humanizacion, via ascenso a la ciudadania terrestre. Para una comunidad
planetaria organizada: ;no seria esa la mision de una verdadera Organizacion de las

Naciones Unidas? (ibid., pp. 107 y 108, negritas mias).

Por supuesto que si, la Antropoética moriniana encauza una hermosa idea y una praxis
creadora. Hace un camino al andar que requiere de la comunidad internacional y de un
esfuerzo conjunto, como Humanidad, para hacerla realidad. Tomar conciencia de ello, y
asumirla con responsabilidad, solidaridad y compromiso, es una tarea insoslayable e
impostergable de la antropoética, si queremos que la humanidad florezca para bien de
todos.

Para que esta vision de una humanidad realizada, no sea un ideal mas sin
posibilidades de lograrse a plenitud, debemos partir de una postura que reconoce las reales

posibilidades del ser humano, en las condiciones especificas de nuestra Tierra-Patria.
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Ciertamente, la Antropoética moriniana, constituye una ruptura paradigmatica. Supera las
visiones éticas y humanistas a priori y abstractas, para exponer un ideal ético humano,
fundado en premisas reales, es decir, en la antropologia filoséfico—cultural, como axiologia
de la accién o eticidad concreta que vincula en estrecho haz las categorias de la actividad
humana, que son, segun el filésofo Rigoberto Pupo Pupo: conocimiento, valor, praxis,
comunicacion. Una vision, donde bondad, verdad y belleza, cualidades del ser desde los
presocraticos, mediadas por el amor fundante, devienen unidad dialdgica compleja. Una
metafora de la vida futura (deber ser) movida por la ecologia de la accion, en el sentido de
busqueda sin perder el horizonte, porque hace camino desde una logica compleja y una

praxis creadora. Sencillamente:

El paradigma de la complejidad [sefiala Emilio R. Ciurana] nos muestra una logica
de los procesos frente a la realidad anestesiada del paradigma légico del orden.
Haciendo una metéafora a partir del titulo de un libro de H. Atlan podemos decir que
el paradigma de la complejidad es un paradigma para pensar y comprender una
realidad entre el cristal y el humo. El paradigma de la complejidad nos abre las
puertas de la logica de la articulacion y la apertura frente a la logica del fragmento.

(Ciurana, 2013, negritas mias).

Una légica, donde la antropoética, sus ideas y principios, emanan de la propia realidad,
siguiendo su propio devenir histérico—cultural y complejo. Por eso, en este nuevo

paradigma:

Comprender la complejidad humana implica ipso facto que complejicemos nuestro
modo de comprender. Implica que nos situemos mas alla del orden del concepto
estatico y que entremos en el espacio del macroconcepto.

El espacio intelectual del macroconcepto es el espacio de la conceptualizacion
compleja. Un modo de conceptualizar necesario para una comprension de la
realidad que frente a la tradicion metafisica cldsica ya no valora solo lo inmutable y
estatico [Parménides], sino que también da importancia a lo dindmico, a lo que

cambia, a lo que fluye [Heréclito]. Una realidad que ya no viene definida por el
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pensamiento del “objeto” sino por la concepcion del sistema-organizacion.

(ibid., negritas mias).

La antropoética es un humanismo planetario. Esta ruptura paradigmatica se diferencia
de los otros “humanismos” y trae implicaciones varias en la concepcion de la ética humana

y sus distintas determinaciones y condicionamientos:

E. Morin es también “humanista”, podemos concebir otra figura: un humanismo
para el siglo XXI: aquél humanismo que comprenda la necesidad de hominizar
el humanismo basandose no en el mito abstracto del hombre sobrenatural, sino en
“el anti-mito complejo del hombre bio-cultural”. De lo que se trata es, en sintesis, de
concebir un humanismo hominizado que se convierta en humanizado teniendo en
cuenta las criticas clasicas al humanismo racionalista, al mismo tiempo que
generando una concepcién compleja de la naturaleza humana. En ese sentido mas
que acabar con la antropologia (Foucault) hay que comenzar a hacer por primera
vez una antropologia. Una teoria del hombre que nos sirva de apoyo a la hora de
hacer una politica del hombre. Teoria general que hasta la fecha brilla por su

ausencia”. (op. cit., negritas mias).

Parafraseando el titulo del célebre libro donde Jean Paul Sartre contesta a todos sus
detractores: el pensamiento complejo es un humanismo; pero un “humanismo”, que
contribuye a la reforma del pensamiento propuesta por Morin; el cual reconoce el 7°
principio “para un pensamiento vinculante”: “El principio de reintroduccion del que
conoce en todo conocimiento.” Que le apuesta a una reforma paradigmdtica para
acomodarse a la finalidad de “la cabeza bien puesta”, y que permite el uso de la plena
inteligencia, para comprender que nuestra lucidez depende de la complejidad del modo de
organizacion de nuestras ideas; de manera que todo ciudadano, al ir a la especializacion,
tendrd que pasar por la cultura. Entonces “El humanismo se habra regenerado”. Un
humanismo que ya no se siente orgullosos de dominar al Universo; sino que se convierte en

portador de la solidaridad entre los humanos “que implica una relacion umbilical con la
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naturaleza y el cosmos”. Estamos hablando de la vinculacion de la idea de naturaleza con la

idea de cultura; que ya no caminan separados:

Esto nos indica que un modo de pensar capaz de vincular y solidarizar
conocimientos disjuntos es capaz de prolongarse en una ética del vinculo y de la
solidaridad entre humanos. Un pensamiento capaz de no estar encerrados en lo
local y lo particular sino concebir los conjuntos seria capaz de favorecer el sentido
de la responsabilidad y el de la ciudadania. La reforma del pensamiento
tendria, por lo tanto, consecuencias existenciales, éticas y civicas. (Morin,

2008d, p. 102, negritas mias).

Morin no pierde el hilo de sus ideas directrices fundamentales y fundantes; en el 2006
vuelve a plantear la antropoética como un humanismo; esta vez como un proyecto

realizable: “Hacia el humanismo planetario”:

La antropoética lleva en si el caracter trinitario del bucle individuo/sociedad/especie
y nos hace asumir asi el destino humano en sus antinomias y plenitud...

Eleva al nivel ético la conciencia antropologica que reconoce la unidad de todo lo
que es humano en su diversidad y la diversidad en todo lo que es unidad; de ahi la
mision de salvaguardar por todas partes la unidad y la diversidad.(Morin, 2009, p.

176, negritas mias).

La antropoética une la ética de lo universal y lo singular. La ética universalista reconoce
y respeta en todo humano la identidad consigo mismo y la diferencia de si mismo.
Ahogada por éticas comunitarias cerradas, emerge en las grandes religiones universalistas
(cristianismo, islam, budismo, pero con pretensiones monopolistas, e intolerancias hacia
otras religiones, creencias y descreencias. Ademads, y esto es relevante para nuestro estudio
“se ha manifestado en las éticas universalistas laicas, en el imperativo categérico
kantiano asi como en la idea de los derechos humanos, de manera todavia abstracta.”.

(ibid., negritas mias).
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Morin no desconoce ni desvalora los afanes universalistas religiosos y laicos; sino que
resalta su caracter abstracto, porque no se habian dado las condiciones concretas para que
una “ética de la especie humana”, es decir una antropoética, se enraizara en la condicion
humana; fue necesario llegar al momento crucial de la humanidad actual, de Ia
globalizacién, las telecomunicaciones, la internet, las redes sociales, etc., para que la
especie humana tomara conciencia de su conexion e interdependencia. En sus propios

términos:

La idea de una ética para la especie humana en efecto era abstracta en tanto
esa especie no se hubiera visto concretamente reunida, en conexion e
interdependencia por el desarrollo de la era.

No son todas las naciones y las comunidades, son también los individuos
singulares y particulares quienes en adelante estdn unidos al todo planetario y al

universal humano (op. cit., p. 176, negritas mias).

La antropoética, ni es una ética que mediante un proceso deductivo descienda de postulados
universales a una ética individual, ni una que va de hechos o costumbres morales
particulares, mediante un proceso inductivo, a ideas morales universales; la antropoética
moriniana, resulta de una dialdgica historica entre lo universal y lo singular, en relacion
recursiva, con la mediacion de elementos s6lo explicables por la nocién de complejidad,

como el azar y la incertidumbre:

La aventura historica y antropoldgica de la moral es la aventura aleatoria, incierta,
inacabada de la universalizacion del respeto al projimo y de la solidaridad humana.

Por ello, la ética universalista, devenida concreta, es la antropoética: se impone
cada vez mas en los desarrollos actuales de la era planetaria, que no s6lo ha puesto a
los seres humanos en comunicacion y en interdependencia sino, aun mas, ha hecho

emerger una comunidad de destino para la especie humana. (ibid., p. 177)

Y en la antropoética, ni hay un telos, a la manera de Aristoteles, ni una idea de progreso

inexorable, como en el pensamiento de los filosofos de la modernidad:
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Si bien la ética universalista laica ha perdido la creencia cuasi providencial en un
progreso concebido como ley de la historia humana [Hegel, Marx, Comte], puede,
debe conservar la idea de Lessing de que la humanidad es mejorable, sin por

ello creer que vaya a mejorar necesariamente. (ibid., negritas mias).

El mejoramiento es contingente, no necesario. La antropoética, es una ética en la que no
caben los absolutismos. Ni univocismo, ni equivocismo, en términos de las aportaciones
filosoficas de la Hermenéutica analdgica de Mauricio Beuchot, otro grande del pensamiento
contemporaneo.

La antropoética es una ética planetaria. En tanto ética del género humano,
universalista y concreta, encausada hacia un humanismo planetario, la Antropoética es

también una ética planetaria:

Por primera vez en la historia humana lo universal ha devenido realidad
concreta: es la intersolidaridad objetiva de la humanidad, en la que el destino global
del planeta sobredetermina los destinos singulares de las naciones y en la que los
destinos singulares de las naciones perturban o modifican el destino global. (op. cit.,

p. 179, negritas mias).

La “globalizacion”, cuestiona Morin, debe ser no sélo tecnoecondémica, sino comprender
una relacion compleja entre lo global y las particularidades locales; siendo éstas elementos
y momentos de un “gran bucle recursivo”, en el que lo particular y lo global son causa y
efecto, productor y producto, uno del otro, a la vez. Observemos nuevamente la riqueza
heuristica de uno de los principios del método moriniano, el principio de recursividad,
que permite comprender un problema para el que muchas teorias socioldgicas o econdmicas
no tienen respuesta pertinente, al estar enjaulados en las viejas nociones de causa-efecto
lineales.

La ética planetaria es una “ética de lo universal concreto”. Atrds quedo el
universalismo abstracto del internacionalismo que no reconocia las particularidades de las

comunidades concretas. También las éticas de las comunidades nacionales, que han sido
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éticas cerradas, y por lo tanto abstractas; de modo que la antropoética, en tanto ética
planetaria responde adecuadamente a la falta de una “ética de la comunidad humana”,
basada en un universalismo concreto que respeta las éticas nacionales integrandolas; que
reconoce la unidad de las diversidades humanas y las diversidades de la unidad humana.

La misién antropo-ético-politica del milenio. Para resolver pertinentemente los
desafios de la globalizacion, y realizar una unidad planetaria en la diversidad, el
humanismo de la ética planetaria debe unir la antropoética y la antropolitica. Ya es el
momento de que la humanidad se convierta realmente en humanidad, y supere los Gltimos
momentos del largo proceso de hominizacion, en los que sapiens demens, sin la aparicion
aun de la cultura, no es mas que un primate del mas bajo rango; para que continte el
proceso de humanizacion, en el que el humano crea la cultura que lo crea. Para ello se
necesita civilizar la tierra, mediante una politica de humanidad y una politica de
civilizacién, que resuelvan de fondo los problemas materiales de disponibilidad de agua,
alimentos, energia, medicamentos; y los problemas morales de la subordinacion y
humillacion que sufre la mayor parte de los habitantes de la tierra.

Morin dice que la nave espacial Tierra es impulsada por cuatro motores que la

llevan al abismo, en el que cada uno comporta una carencia ¢tica radical:

Ciencia »técnica + economia — beneficio

S

<& <& &
< < <

La ciencia excluye todo juicio de valor y todo retorno a la consciencia del cientifico;
la técnica es puramente instrumental; el beneficio invade todos los dominios,

incluidos los seres vivientes y sus genes. (op. cit., p. 182).

La antropoética y la antropolitica tienen la responsabilidad de afrontar la complejidad del
mundo, al que Morin ve librado a un caos, del que, por ahora, no sabemos si es agénico o
genésico. La antropoética nos ayuda a comprender y atender con mayor eficacia problemas
propios de la globalizacion, que la antigua ética de la hospitalidad resolvia, como la

dramatica y compleja situacion de las migraciones de regiones indigentes a las naciones
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ricas. La ética de la hospitalidad exige acoger, proteger y a adoptar al migrante en las
comunidades a las que se dirigen y por las que transitan. Por ello, el humanismo planetario
y la ética planetaria son un binomio perfecto: “El humanismo planetario es a la vez
productor y producto de la ética planetaria. La ética planetaria y la ética de la humanidad
[Antropoética] son sinénimos.”. (ibid., p. 183).

Son muchos los males que amenazan al planeta, nuestra Tierra- Patria:
contaminacion, peligro nuclear, manipulacion genética, destrucciones culturales,
calentamiento global, cambio climdtico, terrorismo planetario. Es notable que éste ultimo
tenga el deseo de destruir a occidente, con la misma tecnologia que los gobiernos de las
potencias occidentales les han proporcionado; y también es destacable que occidente ha
dado al mundo los derechos humanos, derechos de la mujer, laicidad, etc. Por lo ello, Morin
reflexiona que la ética planetaria tiene que ser simbidtica. Oriente y occidente viajan en la
misma nave espacial Tierra.

Hacia una Sociedad-mundo. La ética planetaria parte de la tesis de que la
globalizacién ha creado las tecnologias de la informacién y la comunicacién, como la
internet, propias de una “Sociedad-mundo”; pero que la economia neoliberal hace
imposible la formacion de esa sociedad, porque inhibe un sistema juridico, de una
gobernanza y conciencia comun. En principio, se necesita una reforma de la ONU, que
conduzca hacia una confederacion de las naciones y la democratizacion del planeta; que
pasa por una politica de civilizaciéon y una politica de humanidad que sustituyan a la
politica de desarrollo; al mismo tiempo que una reforma del pensamiento y una reforma de
la educacidn (recientemente Reinventar la educacion) que procure que se profundice en la
psique individual una conciencia, ética y politica, de pertenencia a una misma Tierra-Patria.

En este momento crucial, enfrentamos la contradiccion de que necesitamos de una
sociedad-mundo para salir de la crisis de la humanidad, que aun se encuentra en la edad de
hierro planetaria, pero, a la vez, se requiere la reforma de la humanidad como condicion
para arribar a la sociedad-mundo. Nuevamente las antinomias, que solo los principios de
recursividad, hologramatico y dialdgico, nos permiten comprender y superar. Estos
principios del pensamiento complejo y la ética compleja, pueden ser la espada alejandrina

que puede cortar de un tajo el nudo gordiano planetario.
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Etica y politica han transitado muchas veces caminos divergentes; sin embargo, las
condiciones de nuestra tierra-patria, necesitan de una “ética de urgencia” (Savater) religada
nuevamente a la politica (la que se ocupa de los problemas de la polis); de alli la urgencia
de “una antropolitica que integre en si los imperativos de la ética planetaria”. (op. cit., p.
180).

En este contexto, Morin nos ofrece algunas vias para lograr la metamorfosis hacia

una “Sociedad-mundo”, en la forma de “Los nueve mandamientos’:

La ética planetaria s6lo puede afirmarse a partir de tomas de conciencia capitales:

1. La toma de conciencia de la identidad humana comun a través de las
diversidades de individualidad, de cultura, de lengua.

2. La toma de conciencia de la comunidad de destino que en adelante une cada
destino humano al del planeta, incluida la vida cotidiana.

3. Latoma de conciencia de que las relaciones entre humanos estan devastadas por
la incomprension, y que debemos educarnos en la comprension no sélo hacia los
allegados, sino también hacia los extranjeros y lejanos en nuestro planeta.

4. La toma de conciencia de la finitud humana en el cosmos, que nos conduce a
concebir que, por primera vez en su historia, la humanidad debe definir los
limites de su expansion material y correlativamente emprender su desarrollo
psiquico, moral, mental.

5. La toma de conciencia ecologica de nuestra condicion terrena, que comprende
nuestra relacion vital con la bidsfera. La Tierra no es la adicion de un planeta
fisico, de una bidsfera y de una humanidad. La Tierra es una totalidad compleja
fisica-biologica-antropoldgica, en la que la Vida es una emergencia de la historia
de la Tierra y el hombre una emergencia de la historia de la vida. La relacion
del hombre con la naturaleza no puede ser concebida de manera disjunta o de
manera simplificadora. La humanidad es una entidad planetaria y biosférica. El
ser humano, a la vez natural y sobrenatural, debe volver a las fuentes de la
naturaleza viviente y fisica, de donde emerge y de la que se distingue por la

cultura, el pensamiento y la consciencia. Nuestro vinculo consustancial con la
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biosfera nos conduce a abandonar el suefio prometeico del dominio de la
naturaleza por la aspiracion a la convivencialidad en la Tierra.

La toma de conciencia de la necesidad vital del doble pilotaje del planeta: la
combinacion del pilotaje consciente y reflexivo de la humanidad con el pilotaje
ecoorganizador inconsciente de la naturaleza.

La toma de conciencia civica planetaria, es decir de la responsabilidad y la
solidaridad hacia los hijos de la Tierra.

La prolongacion en el futuro de la ética de la responsabilidad y la solidaridad
con nuestros descendientes (Hans Jonas), de ahi la necesidad de una consciencia
con un teleobjetivo dirigido alto y lejos en el espacio y el tiempo.

La toma de conciencia de la Tierra-Patria como comunidad de
destino/origen/perdicion. La idea de Tierra-Patria no niega las solidaridades
nacionales o étnicas, y de ningiin modo tiende a desenraizar a cada cual de su
cultura. Afiade a nuestros enraizamientos un enraizamiento mas profundo en la
comunidad terrena. La idea de Tierra-Patria sustituye al cosmopolitismo
abstracto que ignoraba las singularidades culturales y al internacionalismo
miope que ignoraba la realidad de las patrias. Aporta a la fraternidad la fuente
necesaria de la maternidad incluida en el término “Patria”. No hay hermanos sin
madre. A ello, afade una comunidad de perdicion, puesto que sabemos que
estamos perdidos en el gigantesco universo, y que estamos todos condenados al

sufrimiento y a la muerte. (op. cit., pp. 181 y 182).

Estos mandamientos requieren una reforma de la humanidad, que regenere los tres

términos de la triada: regeneracion del individuo, regeneracion de la sociedad y

regeneracion de la especie. Estas vias regeneradoras, se constituyen en tres reformas: de la

mentalidad o del pensamiento (reforma de la educacion), reforma de la sociedad (reforma

de la civilizacion, de las relaciones de dominacion en las estructuras sociales) y reforma de

la vida (en la relacién con uno mismo, el cuerpo, la naturaleza, los otros; alimentacion,

vestido, estética, etc.). Estas tres reformas se enlazan recursivamente con una cuarta,

motivo de nuestra Tesis, la reforma ética. No se trata, dice Morin, de encontrar nuevos
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principios éticos, de elaborar una “ética adaptada a nuestro tiempo”, sino, dada la carencia

ética de nuestro tiempo, regenerar la ética para adaptar nuestro tiempo a la ética:

Los resultados historicos de las morales de amor y de fraternidad han sido
extremadamente magros, y mucho mds importantes han sido los inmorales
desencadenamientos de odio y persecucion surgidos de las religiones de amor y las
ideologias de fraternidad. Existe pues un vicio €tico en estas morales, y este vicio no
procede solamente del dogmatismo y del fanatismo, sino mas profundamente de la

incomprension de si y hacia el projimo, de la carencia autoética. (ibid., p. 193).

Pero estas reformas estarian ciegas, siguiendo la advertencia kantiana, sin las teorias que las
ciencias contemporaneas estan produciendo profusamente. Por ello, Morin propone una
quinta via: una ciencia reformada; producto de dos revoluciones cientificas en curso: las
ciencias de la complejidad y el pensamiento complejo, que han superado el reduccionismo
y el determinismo del mundo fisico; y la segunda, que ha resucitado la Cosmologia, la
Ecologia, la prehistoria humana, que estan reconciliando la separacion entre naturaleza y
cultura. Estos saberes reorganizados, estan posibilitando una democracia cognitiva, en la

que los ciudadanos ya no son ignorantes de los problemas vitales que le atafien:

Una ciencia regenerada podria hacer comunicar la cultura cientifica y la cultura de
las humanidades y contribuiria a una regeneracion cultural. Democracia cognitiva y
regeneracion cultural podrian contribuir entonces a que saliéramos progresivamente

de la “prehistoria de la mente humana”. (op. cit., p. 194).

Como ya hemos insistido, las cuatro reformas fundamentales, acompafiadas de la reforma
de la ciencia, no deben tratarse por separado, sino religadas. Y la reforma ética, que nos
ocupa, estd presente, implicada e implicadora en las demas. Morin la asemeja a todo lo
viviente, por lo que es auto-eco-organizadora, autdbnoma e independiente. La regeneracion
¢tica depende de la regeneracion general, que depende de la regeneracion ética. La gran
crisis de civilizacion actual, puede favorecer la propagacion rapida de las reformas; pero

puede suceder todo lo contrario. Por ello el camino, la ruta, serd ardua, aleatoria, y
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probablemente larga, un decenio o un siglo. Esto es una utopia realista. Utopia, por las
enormes fuerzas regresivas, derivadas de la ilusion y el error, tan advertidos por Morin;
pero también realista por el momento actual que vivimos de la era planetaria y la
conciencia planetaria, que crean circunstancias muy favorables, si las aprovechamos bien.

Al fin, todo comienza, como lo demuestran las ciencias de la complejidad, por
movimientos marginales, desviaciones, interacciones, desorden, que deviene nuevas formas
de organizacion. “Por ello, tenemos que esperar que la gran regeneracion pueda
desarrollarse y conducir a lo que seria mas y mejor que una revolucidén, una
metamorfosis.” (op. cit., p. 197, negritas mias). Un desarrollo extenso, profundo y actual
de las reformas necesarias para lograr esta metamorfosis, las encontramos en su reciente
libro: La Via.”?

Por todo lo que se ha expuesto, consecuentemente, la antropoética necesita de una
reinvencion de la educacion, a la vez que ésta requiere de la antropoética, que reconoce
nuestra pertenencia a la triada individuo <> sociedad <= especie; una especie, que se

expresa en toda su diversidad:

La educacion del futuro [destaca Morin]| debera velar porque la idea de unidad
de la especie humana no borre la de su diversidad, y que la de su diversidad no
borre la de la unidad. Existe una unidad humana. Existe una diversidad humana.
La unidad no esta solamente en los rasgos bioldgicos de la especie homo sapiens. La
diversidad no esta solamente en los rasgos sicoldgicos, culturales y sociales del ser
humano. Existe también una diversidad propiamente biologica en el seno de la
unidad humana; no sélo hay una unidad cerebral sino mental, siquica, afectiva e
intelectual (...) Comprender lo humano, es comprender su unidad en la diversidad,
su diversidad en la unida. (...).

La educacion debera ilustrar este principio de unidad/diversidad en todos los

campos. (Morin, 1999Db, p. 53, negritas mias).

* Stéphane Hessel, autor de ;Indignaos!, cuando le preguntaron que seguia después de indignarse, respondio: “Las respuestas a los
problemas de nuestra sociedad hay que buscarlas en otro libro: La Via, de Edgar Morin. Y un afio después, ambos pensadores, con nueve
décadas de conocimiento y experiencia vital, escribieron: El camino de la esperanza.
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La antropoética es una “ética del género humano”, libre de a priori y dogma; con serias

resonancias en la educacion y en la politica:

Por ello, la educacion, [escribe Juan C. Lucas, siguiendo a Morin] debe conducir a
una ‘antropoética’, considerando el caracter ternario de la condiciéon humana, que es
el de individuo < sociedad <> especie. En este sentido, la ética individuo/especie
necesita un control mutuo de la sociedad por el individuo y del individuo por la
sociedad, es decir, la democracia; la ética individuo <> especie, convoca a la

ciudadania terrestre en el siglo XXI. (2007, negritas mias).

La antropoética, en tanto “ética del género humano”, y dada su complejidad tedrica,
también resulta en una triada ética <> politica <> educacion, que deviene en una “ética

planetaria”:

De alli, se esbozan las dos grandes finalidades ético-politicas del nuevo milenio:
establecer una relacion de control mutuo entre la sociedad y los individuos por
medio de la democracia y concebir la Humanidad como comunidad planetaria. La
educacion debe no solo contribuir a una toma de conciencia de nuestra Tierra-Patria,
sino también permitir que esta conciencia se traduzca en la voluntad de realizar la

ciudadania terrenal. (2007, negritas mias).

La reforma de la educacion, pensada desde la complejidad, es imposible sin una reforma
del pensamiento, que haga de ella un verdadero proceso de aprehension del hombre como
sujeto complejo que piensa, siente, conoce, valora, actia y se comunica. Y para revelar la
complejidad del hombre hay que asumirlo con sentido cultural, es decir, en su actividad real
y en la praxis que lo integra a la cultura.

Como enfatiza el filésofo de la cultura, Rigoberto Pupo, la cultura como ser
esencial del hombre y medida de ascension humana no so6lo concreta la actividad del
hombre en sus momentos cualificadores (conocimiento, praxis, valores, comunicacion),
sino que da cuenta del proceso mismo en que tiene lugar el devenir del hombre como

sistema complejo: la necesidad, los intereses, los objetivos y fines, los medios y
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condiciones, en tanto mediaciones del proceso y el resultado mismo. He ahi la necesidad
de pensar al hombre y a la subjetividad humana con sentido cultural, que es al mismo
tiempo, pensarlo desde una perspectiva de complejidad. Por eso Marx, en sus tesis sobre
Feuerbach, aconsejaba asumir la realidad subjetivamente, para transformarla en bien del
hombre y la sociedad. Por ello, el Dr. Pupo reflexiona y reconoce la relevancia de los “siete
saberes necesarios para la educacion del futuro”, para transformar el estado de cosas actual

de la educacion y la cultura, en palabras del Reyes Galindo, citado por el Dr. Pupo:

Ciertamente no se trata de estudiar la complejidad por curiosidad intelectual, sino de
explorar sus planteamientos para ver hasta qué punto se podria aplicar para iluminar
la mision de la educacion y de los educadores.

“Los siete saberes necesarios para la educacion del futuro” se constituye en su
ultima obra, con la que Edgar Morin cierra el ciclo pedagédgico que habia iniciado
en 1999 con dos libros, “La mente bien ordenada” y “Relacionar los conocimientos:
el desafio del siglo XXI”, trilogia que refleja las bases de su pensamiento sobre
educacion. En ellos plantea que mientras nuestros conocimientos, son cada vez mas
especializados y fragmentados, los problemas a los que debemos enfrentarnos, son
cada vez mas complejos y globales. Esto hace que el presente y un futuro viable se
nos escape cada vez mas de nuestras manos. Segin Morin, a este desajuste
contribuye el sistema educativo con sus divisiones en Ciencias y Humanidades, con
sus departamentos cerrados y sus disciplinas aisladas, con sus métodos que, desde la
Primaria, tienden a aislar a los objetos de su entorno. Si queremos reformar la
educacion hemos de pasar por una reforma del pensamiento. Hoy se hace necesario
pensar la educacién en término de durabilidad, es decir, en una educacién que nos
pueda hacer pensar, o sofiar, en un futuro sostenible” para nuestros hijos, nuestros
nietos y los hijos de nuestros nietos”. Son siete principios claves- refiere a la obra de
Morin- cuya intencion es suscitar debate y cultivar una postura propia y reflexiva

sobre este problema que se considera vital. (Pupo, 2010).
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Esto mismo ha concluido Morin, cuando haciendo un alto en su aventura intelectual,
enfatiza el lugar preponderante de la cultura, como concepto transdisciplinador; pero no

cualquier idea de cultura, sino una “cultura humanista”:

En resumen, he querido introducir la cultura humanista en la cultura cientifica, y la
cultura cientifica en la cultura humanista, para establecer un didlogo que modifique
a ambas.

Lo que he escrito es un trabajo de cultura: he vinculado temas o conocimientos
que estaban separados, he intentado desprender y reflejar la concepcidon que se
desprendia de esta conexion. Asi sucede en El hombre y la muerte, en El paradigma
perdido, en Tierra-Patria donde asocio la vision historica de la era planetaria, la
visién antropolégica de la naturaleza y de los origenes terrestres del ser humano,
la vision cosmologica de la perdicion terrestre, para elaborar precisamente la nocion

de Tierra-Patria. (Morin, 2005, pp. 46 y 47, negritas mias).

Vemos aqui la analogia entre cultura y complejidad; ambas tienen que ver con el trabajo
constante del autor de reunir, vincular, conectar. Lo confirma la idea de cultura que Morin

posee:

La cultura humanista separada de la cultura cientifica son dos subculturas. Hoy
comprendo que la cultura es la reunion de lo que estd separado, y me atrevo a
afirmar que asi milito por la cultura, es decir por la comunicacion entre lo que esta
fragmentado y disperso como piezas de rompecabezas, encerrado en
compartimentos herméticos, que trabajo por una articulacion reintegradora de lo que
estd desintegrado. En otras palabras, la cultura es la policultura. (ibid., p. 47,

negritas mias).
Es esta concepcion de cultura lo que hace comprender a nuestro autor que su aberrante

singularidad, que le hace valer sarcasmos, no es otra cosa que su mensaje universalista:

“hay que ser culto”; y, consecuentemente, culto es:

211



Ser capaz de situar las informaciones y los saberes en el contexto que ilustra su
sentido; es ser capaz de situarlos en la realidad global de la que forma parte, es ser
capaz de ejercer un pensamiento que, como decia Pascal, alimenta los
conocimientos de las partes con los conocimientos del todo, y los conocimientos del
todo con los conocimientos de las partes. Es, por ello, ser capaz de anticipar, no de
predecir, claro, sino de considerar las posibilidades, los riesgos y las oportunidades.
La cultura es, en suma, lo que ayuda al espiritu a contextualizar, globalizar y

anticipar. (ibid., p. 47, negritas mias).

En este ultimo pensamiento, podemos observar la conexion, también, entre complejidad,
cultura y hermenéutica. De esta ultima, Mauricio Beuchot, padre de la Hermenéutica
analodgica, nos ha ensefiado que es “poner un texto en su contexto”.

En suma, Edgar Morin, reconociendo la complejidad de la realidad y
significacion de la ética del género humano, presenta en Los siete saberes necesarios
para la educacion del futuro, y en Etica, 1a antropoética como eticidad concreta y

ecologia de la accion.

3.4. Aproximacion al proceso ensefianza-aprendizaje universitario desde la

Antropoética de Edgar Morin /

“Sin embargo, en las condiciones actuales la educacion no prepara para la vida. No esta
en condiciones de desarrollar una cultura de la razon y los sentimientos: una cultura del
ser. Es incapaz de vincular estrechamente el mundo de la vida, el mundo de la escuela y el

mundo del trabajo.” (Pupo, 2010).

Los desafios que enfrenta el mundo contemporaneo, del siglo XXI, son descomunales. La
complejidad de la realidad deviene en perplejidad e incomprension creciente de ésta, en un
desencanto de los sistemas democraticos, como lo han expuestos algunos tedricos como
Gilles Lipovetzki, y rechazo a los sistemas politicos, de cualquier signo. Los sistemas
educativos no son la excepcion, como recientemente lo expusieron los coordinadores del

colectivo académico de la Multiversidad Mundo Real Edgar Morin, a raiz de los recientes y
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siniestros hechos en Iguala, Guerrero, México, con la desaparicion de 43 estudiantes de la
normal rural de Ayotzinapa, Guerrero, cuando en su “Exhorto al pensamiento frente a la

crisis actual” expone:

Ademads, constatamos con pena, una vez mas, el fracaso rotundo de los sistemas
educativos en el mundo; que se muestran incapaces de generar ciudadanos
responsables, concernidos por la compleja realidad circundante, a todos los niveles
de la existencia; y sobre todo incapaces de formar individuos dispuestos a [...
inaudible] defender, con fundamentos, el bien comin de la sociedad humana.
Decimos lo anterior, en plena conciencia de que la vida académica es la accion del

pensamiento al servicio de todos los seres humanos.

La Universidad, en general, encabeza los esfuerzos educativos en el mundo, por lo que
tiene mucho por decir y hacer para transformar radicalmente esta realidad, transformandose
primero ella misma. Urge una reforma de los planes y programas de estudios de la
Universidad contemporanea, empezando por las humanidades, y por aquellas asignaturas,
como la Etica, que tienen la grave encomienda de proponer cauces por los que transite la
transformacion de las mentalidades y las conductas humanas. De lo contrario, las ciencias
basicas o duras, como suele llamarseles, continuardn sus investigaciones y desarrollos
cientifico-tecnoldgicos sin un compromiso moral con la humanidad y el planeta.** Por ello,
es importante pasar revista a los planteamientos de pensadores como Edgar Morin y Carlos

Delgado, para hacer posible la metamorfosis de la Universidad del siglo XXI.

3.4.1. La Universidad del siglo XXI vista por Edgar Morin
“Para abrir caminos a la metamorfosis de la humanidad requerimos reinventar la
educacion, o lo que es lo mismo, avanzar por la via que enlaza la ciudadania con la

transformacion de la politica y las reformas del pensamiento y la ensefianza” (Morin y

Delgado, 2014, p. 10).

3 Existen notables esfuerzos por lograr cambios en la educacién, desde la antropoética, como la Reforma Integral de la Educacién
Media Superior (Alvarado, 2010), y los programas de tutoria en los posgrados (Manjarrez, 2009):
<http://www.redalyc.org/articulo.0a?id=219115782006> ISSN 1414-4077 y <http://www.redalyc.org/articulo.oa?id=65213215006>
ISSN 1316-9505
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En el siglo XXI la humanidad experimenta una gran crisis en todos los o6rdenes de la
existencia; pero toda crisis es también una gran oportunidad de transformacioén, o
metamorfosis, como propone Morin. Una de las crisis, que influye en las demads, es la crisis
del conocimiento, tal como éste ha sido entendido en el viejo paradigma de la simplicidad;

los autores nos hacen una seria advertencia:

La ilusion del conocimiento uno y certero, la politica racional e ilustrada, la
educacion que estandariza, el progreso y el apetito por lo urgente, el control y las
certezas, todavia predominantes, nos conducen al abismo. (ibid., p. 7, negritas

mias).

Para no caer en el abismo, Morin ha luchado incansablemente por una reforma del
pensamiento que conduzca a una reforma de la educacion, que a su vez, recursivamente,
produzca la reforma del pensamiento. Una educacion que libere al hombre de las cegueras
del conocimiento: el error y la ilusion; que produzca un conocimiento pertinente, para
revertir la separacion de las disciplinas, del objeto y el sujeto, lo natural y social; que
ensefie la condicion humana, la identidad terrenal, como ciudadanos de la tierra-patria; que
prepare para afrontar las incertidumbres, eduque en la comprension humana y ensefie la
¢tica del género humano, basada en valores universales, no absolutos. Esto es lo que, en
sintesis, nos ensefia y propone Edgar Morin en Los siete saberes para la educacion del
futuro.

Sin embargo, lo comun es la unidimensionalidad en la vision de la realidad, tanto en
las ciencias de la naturaleza como en las ciencias humanas o sociales. Estas separan la
realidad econdémica de la realidad psicoldgica, y ambas de la realidad socioldgica, dando
lugar a ciencias como la economia, la psicologia y la sociologia, provocando una vision

parcial de la realidad, y pobre de las ciencias sociales. Sefiala Morin:

Creemos que esas categorias creadas por las universidades son realidades, pero
olvidamos que, en lo econdmico por ejemplo, estdn las necesidades y los deseos
humanos. Detras del dinero, hay todo un mundo de pasiones, estd la psicologia

humana. Incluso en los fenémenos econdémicos stricto sensu, juegan los fenomenos
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de masa, los fenomenos de panico, como lo vimos recientemente, una vez mas, en
Wall Street y alrededores. La dimension econdmica contiene a las otras dimensiones
y no hay realidad que podamos comprender de manera unidimensional. (Morin,

2008c, p. 46, negritas mias).

Por ello, Morin piensa que una reforma profunda de la educacién incluye a las
universidades; éstas son la cima del proceso educativo en las ciencias y las humanidades,
por lo que tienen mejores posibilidades y mayor responsabilidad de impulsar la
metamorfosis educativa.

En su reciente libro Reinventar la educacién®, escrito al alimén con el Dr. Carlos
Delgado, el creador del Pensamiento Complejo retorna sobre la educacion, dentro del
contexto planetario, “desandando el hilo de la complejidad educativa, que es a la vez
complejidad cognoscitiva, politica y ciudadana”. La crisis de la educacion es parte de la
crisis de la humanidad, que es la conjuncion de muchas crisis que se realimentan
recursivamente unas a otras.

Los autores abogan por una esperanza ‘“utopica y creadora, activadora y
regeneradora”; Una esperanza basada “en las potencialidades de la educacion y la politica
transformadas™; “en la reconstruccion de los ideales del conocimiento”; “en la reinvencion
de la educacion como dispositivo capaz de contribuir a la toma de conciencia de los
peligros que afrontamos y la comunidad de destino que nos define”, entre otras; a partir de
las potencialidades de los seres humanos, es decir, con fundamentos en su antropologia
compleja. El camino esta trazado en La via, donde “se muestran iniciativas portadoras de
futuro que contribuyen a la regeneracion de lo politico, las reformas del pensamiento y la
educacion, de la sociedad y de la vida.”(Morin y Delgado, 2014, p. 9).

Morin y Delgado, invitan a buscar rutas creativas en la educacion, la universidad y
la complejidad; a preguntarnos por la educacion, que esta en el nicleo de la vida social, de
la reproduccion y la generacion de los conocimientos, de la creacion de lo nuevo y la
conservacion del pasado. El pensamiento fragmentado y fragmentador, que ya hemos

estudiado, no logra integrar lo que ha sido previamente desmembrado, por lo que es

> Este libro se sitta en la ruta trazada por La cabeza bien puestal, Los siete saberes necesarios para la educacién del futuro2, Educar en

la era planetaria3, Tierra Patria4, Limites socioculturales de la educacion ambiental5, Hacia un nuevo saber6, La via7 'y El camino de
la esperanza8. En ellos se retinen ideas de los autores acerca de la educacion y la ensefianza, la politica y su lugar en el mundo en que
vivimos.
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insuficiente para identificar y trabajar los desafios globales de la humanidad de hoy; por lo
que, necesitamos una educacidn que nos prepare para pensar, reconocer y enfrentar
problemas de esa naturaleza: “La creacion de ese pensamiento necesario es parte de la
reinvencion de la educacion y de la Universidad como uno de sus pilares.” (p. 54).

Desde inicios del siglo XIX, el saber estd compartimentado en sectores
especializados y delimitados artificialmente. El sistema de educacion actual nos prepara
para aislar los objetos pero no para religarlos, y recordemos que el Pensamiento complejo
tiene como uno de sus objetivos primordiales, religar, es decir, re-unir: “Necesitamos
repensar la educacion para superar los efectos cada vez mas graves de la
hiperespecializacion, que impide trabajar con los problemas globales.” (op. cit., p. 5).

La complejidad educativa es, también, complejidad cognoscitiva, politica y
ciudadana. La educacion no es un dispositivo neutral, las vias para reinventarla tampoco,
porque abarcan esas dimensiones en su complejidad. La reforma de la educacion no es solo
asignatura de los profesores, los pedagogos y los administradores de la educacién, sino,
también, de las familias, las instituciones gubernamentales y el ciudadano comun; cada

quien en su debida proporcion. Y, por supuesto: implica a las universidades:

(...) la Universidad es un dispositivo fundamental que necesita ser reinventado, es
decir, pensado y hecho en correspondencia con la naturaleza de los problemas
fundamentales que enfrentamos como comunidades y como humanidad. (ibid., p.

55).

Y, como complejizar es contextualizar, el autor indica el trayecto a seguir:

Los caminos para la reinvencion de la educacién y la Universidad incluyen el
contexto; la reforma profunda de la ensefanza y el pensamiento; considerar
seriamente lo que ocurre en la ciencia, la tecnologia y el planeta; la reversion de la
disyuncion entre la ciencia, la ética y la politica; la re-conceptualizacion de la

democracia; asumir un pensamiento complejo del Sur. (ibid., negritas mias).
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Doble mision de la Universidad. Morin y Delgado, construyen una novedosa
caracterizacion de la Universidad, méas que una definicion: “La Universidad es
conservadora, regeneradora y generadora. Ella conserva, memoriza, integra, ritualiza una
herencia cognitiva y la genera reexaminandola, actualizandola y trasmitiéndola.” (ibid. p.
67).

Y a partir de esas caracteristicas complejas, proponen la misién de la Universidad,
podemos decir que del siglo XXI: “Por eso la Universidad tiene una mision y una funcion
trans-secular, que a través del presente va del pasado al futuro. También tiene una mision
trans-nacional que es contraria a la clausura nacionalista de las naciones modernas.”. (op.
cit., p. 67, negritas mias).

Cuando la Universidad depende sumisamente de grupos de poder internos a la
academia, grupos politicos y cacicazgos, o respecto al mercado y sus demandas
imponiéndole su agenda interna de trabajo; pierde su autonomia y se afecta su doble mision

trans-secular y trans-nacional:

La mision de la Universidad es realizable unicamente cuando una madeja viva de
relaciones de autonomia/dependencia la atan al contexto social que le es propio, a la
vez que la liberan para hacerla parte del contexto mayor que representa la sociedad
humana en su conjunto. Es en la tension de la autonomia/dependencia que la

Universidad puede realizar su mision trans-secular y trans-nacional. (ibid.).

No hay dilema, sino dialdgica, la condicién fundadora para cubrir esta doble mision, es la
autonomia, no Unicamente la juridica, sino la autonomia compleja. La funcion
conservadora de la Universidad es una relacion compleja, es vital cuando salvaguarda de la
desintegracion cultural; Y estéril cuando es dogmadtica y rigida. Cumple su mision trans-
secular cuando, sin renunciar a sus raices culturales y cognoscitivas, problematiza y
pregunta.

La revolucidn cientifica y tecnoldgica, en los tltimos sesenta afios, la multiplicaron
a la vez que enclaustraron a la Universidad, operando diversas clausuras: de los saberes
disciplinarios, de la fragmentacién de los conocimientos, de las dos culturas (cientifico-

técnica y humanistica), afectando la integracion de las ciencias en la Universidad. Desde la
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reforma de Humboldt (Berlin 1809), la Universidad, ademas de formar para la profesion,
adaptandose a las necesidades de la sociedad, incluye la problematizacion, mediante la

investigacion abierta y plural:

Al crear los departamentos, Humboldt habia percibido con claridad el
caracter trans-secular de la integracion de las ciencias en la universidad. Para
¢l, la universidad no podia tener como vocacion directa una formacioén profesional
(que era el ambito de las escuelas técnicas) sino una vocacion indirecta a través de
la formacioén de una actitud de investigacion.

De ahi surge la doble funcidon paraddjica de la universidad: adaptarse a la
modernidad cientifica e integrarla, responder a las necesidades fundamentales de
formacién, proporcionar profesores para las nuevas profesiones pero también, y
sobre todo, proporcionar una ensefianza meta-profesional, meta-técnica, es

decir, una cultura (Morin, 2008d, p. 86, negritas mias).

Y ahora, ante los desafios del siglo XXI, es fundamental que forme para la vida, como
proponen Morin y Delgado.

Por su mision trans-secular, la Universidad extiende sus valores a la sociedad, los
introduce en ella y los fomenta: la autonomia de conciencia, la problematizacion, la
primacia de la verdad sobre la utilidad, la ética del conocimiento. Estos no pueden
quedarse unicamente como valores profesionales. Simultaneamente, el conocimiento
cientifico y tecnologico también ha influido en la ética de las personas y sus vidas, y éstas,
como sociedad, ahora le devuelven, recursivamente, a la Universidad preguntas por la
responsabilidad, la ética, y la transformacion de la vida; consecuentemente, la Universidad
debe transformarse.

Es un falso dilema plantearse si la Universidad debe adaptarse a la sociedad o ésta a
la Universidad. Las dos son misiones de la Universidad, la relacidon entre ambas es
hologramatica, recursiva y dialégica. La Universidad es una parte de la sociedad y la
sociedad esta en la Universidad; la sociedad produce a la Universidad que la produce; vy,
simultaneamente, tienen una relacion dialégica, de complementariedad y antagonismo; todo

en su debida proporcion y pertinencia. Sus dos misiones se remiten una a la otra en un
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bucle que deberia ser productivo. Ciertamente la Universidad se moderniza con los avances
cientifico tecnolédgicos, pero “No se trata solamente de modernizar: se trata también de
culturizar la modernidad”. (ibid.).

La Universidad, salvaguarda de las tradiciones culturales, debe influir en los

procesos de modernizacion social; las dos misiones son complementarias:

(...) ahora anadimos que el propdsito de la Universidad de formar para la vida las
retne; es cada vez mas urgente en un siglo XXI donde la segmentacion de los
conocimientos, la parcelacion y el aislamiento de las profesiones y las actividades
humanas amenazan la conservacion de la vida y su futuro. (Morin y Delgado, 2014,

p. 69).

Para realizar su doble mision, la Universidad debe plantearse como horizonte de
integracion, la formacion de las personas para la vida, en el contexto de la cultura en la que
estd inserta, porque los horizontes culturales se mueven no solo hacia la destruccion, sino
también hacia la creacion y la transformacion. La ciencia y la tecnologia, al margen de la
cultura, si pueden llevar a la destruccion; es lo que estamos viviendo. La propuesta
especifica de los autores, es que la Universidad ha de abrirse al Sur, para innovar y hacer
posible un cambio cultural planetario, que implica una ética planetaria y un replanteamiento
politico.

(Cual es el escenario global en el que se desenvuelve la Universidad? Y ;Cuales sus

retos? Los autores los sintetizan asi:

La presion sobre-adaptativa.
La dicotomizacion de las dos culturas.
El liderazgo triple de la ciencia, la tecnologia y los saberes marginalizados.

La interdisciplinariedad y la transdisciplinariedad demandadas y repudiadas.

A e

La reforma del pensamiento, la ensefianza, la vida y la politica.

Hagamos un resumen de las caracteristicas del ambiente en el que el sistema Universidad,

se auto-organiza, en consonancia con el principio de auto-organizacion:
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1. La presion sobre-adaptativa. La presion sobre-adaptativa concierne en primer lugar a
la adecuacion del mundo interior de la Universidad, su institucionalidad, sus programas
y proyecciones de estudios a las demandas econdmicas, técnicas y administrativas
coyunturales; su subordinacion al mercado de trabajo y mercancias. (ibid.).

La mayoria de las universidades del mundo han creado areas especializadas en la
vinculacion; que en un enfoque reduccionista, propio del viejo paradigma de la simplicidad,
reduce este vinculo a la relacion de la Universidad con las organizaciones de la vida
econdémica y politica; es decir con las demandas crecientes del mercado y de los intereses
de ¢élites, grupos y partidos politicos. En si mismo, la vinculacion econdémica no es
negativa, sino que la sobre-adaptacion puede terminar en subordinacién y renuncia a sus
finalidades y propositos intrinsecos de creacion e innovacidon, que la llevan al
envejecimiento y la muerte por asfixia.

El mercado neoliberal se ha tornado omnipresente, generalizando su ideologia
consumista, que genera insatisfaccion y frustracion constante de las personas. ;Las

consecuencias?

(...) generan demandas publicas que refuerzan la sobre-adaptacion que se expresa
en estudios de corto plazo, practicismo en las titulaciones, reduccion drastica de las
humanidades y los saberes que no tributen directamente a las competencias
relacionadas con el desempefo laboral, pérdida sistemdtica de universalidad,

incremento de la fragmentacion y las visiones cortoplacistas. (op. cit., p. 71).

La sobre-adaptacion, advierten los autores, reduce a la Universidad a un “espacio de
entrenamiento e instrumentalizacion”, y sabemos que no es lo mismo educar que entrenar,
que se traduce, paraddjicamente, en que el egresado llega a ser incapaz de adaptarse a la
velocidad de los cambios en el mercado de trabajo. Paraddjico, porque el discurso oficial es
que se les prepara para estar al dia con las demandas del mercado laboral.

La sobre-adaptacion, afecta al conjunto del sistema social: ciencia, tecnologia,
Universidad, instituciones publicas y privadas, colectividades de investigadores. La

investigacion, generacion y financiamiento del conocimiento cientifico y tecnoldgico esta
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cada vez mas supeditado a los sistemas de patentes y derechos sobre la propiedad
intelectual e industrial, particularmente en los nuevos desarrollos de la microfisica, la
genética y las ciencias de la vida. Es una trama complicada, que repercute en la
responsabilidad profesional y ciudadana, es decir en la ética; no es s6lo una cuestion de
ética profesional, sino que implica un replanteamiento de la ética misma. Se trata de una
ética compleja, relacionada con la vida. Se trata de la conjunciéon de conocimientos y
valores, de epistemologia y axiologia: de un pensar complejo, en busca de la sabiduria
necesaria para manejar los conocimientos (V.R. Potter).*
La dicotomizacion de las dos culturas. A la presion sobre-adaptativa, se suma otro reto
no menos importante; un fendémeno muy complejo: el enfrentamiento e incomunicacion
entre los especialistas de las ciencias y los de las humanidades; ambos formados en
universidades que han cedido su universalidad a favor de uno u otro campo del saber. Ya
en el siglo XIX se manifesto como un enfrentamiento entre la enseianza humanistica y
literaria, alejada de las necesidades de la industria y el progreso; y la ensefanza
cientifica y tecnoldgica, vinculada a ellas, que representd un progreso para las
sociedades. Esta triunfé sobre la primera. Ambas, cercenaron la universalidad esencial
de la Universidad.

A mediados del siglo XX tuvo lugar el reconocimiento de la dicotomia de las dos
culturas, que dividieron en dos segmentos a la vida profesional, y a personas concretas,
incomunicadas entre si: la dicotomia hecha carne en la institucionalidad universitaria.
Cada profesion dedicada a un drea de competencia especifica, que devino incompetencia, y
un conocimiento, que resultd en ignorancia: La ignorancia de la ciencia separada y
compartimentada; y del especialista competente Unicamente en su estrecha area de
conocimientos y practicas. La ignorancia de la disyuncion y la separacion disciplinaria,
que es producto del paradigma moderno de la simplicidad.

Aunque el proceso fue identificado claramente, continuo inexorable: La
institucionalidad universitaria es cada vez mas especializada y menos universalista. Y atn
mas, al conocimiento cientifico tecnoldgico, se sumo un nuevo componente tecnoldgico:
Las nuevas tecnologias de la informacion y las comunicaciones, con sus nuevas

integraciones y practicas.

% Se refiere a las obras de Edgar Morin El Método 6. Etica, Editions du Seuil, 2004 (en castellano Ediciones Catedra, 2006) y Van
Rensselaer Potter Bioethics Bridge to the Future, Prentice-Hall, 1971.
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En igual medida, han traido consigo una nueva segmentacion de las disciplinas
universitarias y de las personas. Ahora se habla de “nativos digitales”, “tercer entorno”,
“era digital”, “Net Generation”, lo que significa una nueva dicotomia, entre modos de
conocer, aprender, interactuar y comunicar. En este panorama de la Universidad del
siglo XXI, de la dicotomia de las dos culturas, se aflade y superpone actualmente la
posibilidad y realidad de una nueva segmentacion, ante lo que Morin y Delgado
reflexionan: La recuperacion de la universalidad de la Universidad requiere en la
actualidad que se trabajen las tres culturas, humanistica, cientifico-técnica y digital.
(op. cit., pp. 73 y 74, negritas mias).

3. El liderazgo de la ciencia. La ciencia consolido su liderazgo, la Universidad lo asumi6
y con ello se consolidd como generadora de conocimientos. Pero hoy, grandes
competidores le disputan esta exclusividad a la Universidad. Asimismo, el liderazgo de
la ciencia en la generacion de conocimientos es disputado por el nuevo liderazgo de la
tecnologia, que se ha transformado en liderazgo de la hiper o meta-tecnologia;
sumandose a la competencia, los saberes marginalizados, excluidos de la ciencia y la
Universidad, que reclaman un espacio, habida cuenta de su vitalidad cultural.

La ciencia del siglo XXI experimenta un liderazgo multiple. El liderazgo tnico y
basico de la fisica, sustentado en las nociones positivistas y lineales de los siglos XIX y
XX, se comparte con el liderazgo multiple de las ciencias de la vida y la cognicion.
Como las células, las ciencias prevalecen multiplicindose, diversificandose, en tres
liderazgos que fortalecen a la ciencia.

En ese contexto de transformaciones profundas en el mundo de los saberes, las
ciencias sociales viven una situacion critica, en el sentido complejo de oportunidad y
cambios que potencian sus reflexiones epistemoldgicas en torno a su objeto de estudio
fragmentado. Advierten el socidlogo del pensamiento complejo y el filésofo cubano. Ha
quedado atras la idea simple de que la tecnologia, no es otra cosa que ciencia aplicada;

enfatizando su dependencia absoluta de la ciencia:

El liderazgo cientifico multiple tiene a su vez que convivir con el liderazgo de las
tecnologias, productoras de conocimientos e innovaciones, generadoras ellas

mismas de problemas tecnoldgicos y de problemas que reclaman investigacion
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cientifica. Se trata de un nuevo liderazgo que por momentos se separa del liderazgo
de la ciencia para aparecer como liderazgo independiente, y por momentos se funde
con el liderazgo de las ciencias en un nuevo liderazgo cientifico y tecnologico,

reconocible en términos al uso, como “tecnociencia”. (op. cit., p. 75, negritas mias).

La Universidad de hoy debe reconocer su relevancia epistemoldgica, que tiene su propia
forma, justificacion y realidad; por lo que “los conocimientos tecnologicos vienen a
ampliar la nocion misma de conocimiento para incluir un plural irrenunciable”. (ibid.,
negritas mias).

La Universidad contempordnea debe afrontar un desafio mas; los saberes no
cientificos, como las practicas médicas y conocimiento sobre la naturaleza, que emergen
desde la ciudadania y las comunidades, que forman parte de las culturas tradicionales, y
resisten a la dominacion. La Universidad no pueden incluirlos acriticamente, pero su critica
no debe convertirse en barrera paradigmatica y exclusion cognoscitiva. Sabemos la cercania
de Morin con estas comunidades, particularmente con las de México y Peru; la riqueza y
diversidad de sus saberes tradicionales, ha sido omitida y oprimida por “las relaciones de
dominacién cognoscitiva.”. (ibid., p. 76).

Hemos dicho que la Universidad tiene que reinventarse para desempefiar el papel
relevante, que le corresponde, dentro de la via para lograr la metamorfosis de la sociedad.
Consciente de que su origen europeo, la hace parte de los procesos de dominaciéon socio
cultural, como dominacién cognoscitiva, debe abrirse “a la riqueza del pensamiento que
proviene de esas fuentes culturales que nutren el pensamiento del Sur.”. (ibid., p.
76).Ni aceptarlo o rechazarlo, sino hacerlo parte de la problematizacion universitaria, y asi
cumpla su doble mision.

4. La interdisciplinariedad y la transdisciplinariedad demandadas y repudiadas.
Colectivos de pioneros han reorganizados los conocimientos en formas
interdisciplinarias 'y multidisciplinarias, como antidotos a la fragmentacién y
dicotomizacion de los saberes; formas que han sido popularizadas e incomprendidas. Se
demandan en el discurso, pero en muchas ocasiones se repudian en los hechos; sea por
razones institucionales, paradigmaticas, conceptuales; o por los habitos y costumbres y

resistencias de las “capillas intelectuales”.
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Los autores reconocen que desde finales del siglo XX, se han realizados esfuerzos para
remontar las barreras disciplinarias, y que la formacion y la investigacion transiten por los
derroteros de la inter y transdisciplinariedad. Desde finales del siglo XX se realizaron
esfuerzos sistematicos, en investigaciones y acciones, para avanzar en la superacion de las
barreras disciplinarias y encauzar la formacion y la investigacion por los derroteros de la

interdisciplinariedad y la transdisciplinariedad:

La lista de acciones es sumamente amplia, e incluye eventos promovidos desde las
organizaciones internacionales, como el simposio “Transdisciplinarity
Stimulating Synergies, Integrating Knowledge” (UNESCO Division of
Philosophy and Ethics, 1998); la realizacion de investigaciones para promover
recomendaciones de cambio cognoscitivo e institucional, como fuera el caso de la
Comision  Gulbenkian [ coordinada por el eminente socidlogo Inmanuel
Wallerstein] para la reestructuracion de las ciencias sociales y su informe Abrir las
ciencias sociales (Siglo XXI editores, 1996); reuniones de investigadores
comprometidos y declaraciones de principios programaticos, como la Carta de la
transdisciplinariedad (Convento de Arrabida, 1994); busquedas metodologicas
intensas como las realizadas por Basarab Nicolescu en La transdisciplinariedad

Mandifiesto. (op. cit., p. 77, negritas mias).

También se ha enfrentado una barrera cultural profunda que requiere de una reforma del
pensamiento, la ensefianza, la vida y la politica.

La transdisciplinariedad deberd estar abierta a la identificacion y busqueda de
soluciones a los problemas de naturaleza compleja. Complejidad y transdisciplinariedad
van juntas, del mismo modo que van juntas educacion y autoeducacion. La
transdisciplinariedad solo podré realizarse si se produce una reforma del pensamiento que
incluye la transdisciplinariedad. Circulo virtuoso que se funda en una reforma
paradigmatica, que organice los conocimientos y retome la centralidad de la
problematizacion en una Universidad que reinventa a si misma y cumple su doble mision:
“Una problematizacion que incluye la problematizacion de la ciencia, de la tecnologia, de

los conocimientos, y de la Universidad misma.” (ibid., p. 80).Una propuesta concreta y
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viable de Morin es la siguiente: “También se podria considerar instituir en cada universidad
un centro de investigaciones sobre los problemas de la complejidad y la
transdisciplina, asi como talleres dedicados a problemdticas complejas y
transdisciplinarias.”. (Morin, 2008d, p. 90, negritas mias).
La reforma del pensamiento, la ensefianza, la vida y la politica. La reforma del
pensamiento y la ensefianza, implica un cambio global que reclama un esfuerzo
intelectual y practico monumental, argumentada detalladamente por Edgar Morin en La
cabeza bien puesta, Los siete saberes necesarios para la educacion del futuro y Educar
en la era planetaria.
Se trata de una reforma profunda que atienda simultdneamente los vacios de la
educacion contemporanea, que habilite a los seres humanos para resolver los problemas

fundamentales y globales:

(...) que supone el dilema de la formacion de formadores, puesto que es necesario
educar a los educadores mediante acciones de transformacion pioneras, marginales
al inicio, pero que iran creciendo y diversificdndose con la participacion de amplios
sectores, y a través de la energia del bucle con la cual la reforma del pensamiento
retroalimenta la reforma de la ensenanza y viceversa. (Morin y Delgado, 2014, p.

78, negritas mias).

(Cuadl es la condicion de una reforma de esta magnitud? Los autores afirman que mediante
un cambio fundamental de caracter epistemologico; “quizéds, el cambio nuclear que
puede detonar el resto de los cambios.”

Reformar la ensefanza y el pensamiento requiere adoptar una postura
epistemologica abierta a la complejidad del mundo, a su diversidad social, cultural y
biolégica, que posibilite el problema relevante, de naturaleza epistemolégica, que
concierne a la reorganizacion del saber disciplinario y disperso que aun prevalece en
la Universidad. Esta reforma, medular en la reforma de la Universidad, debe atender a la
necesidad de “una nueva epistemologia, que reconozca la diversidad humana, de

quehaceres, realidades de vida y perspectivas.” Diversidad que no es la de un
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conglomerado de objetos separados, sino la de una red donde las conexiones configuran
totalidades que delimitan los componentes.

Esta nueva epistemologia recorreria un doble camino: Desde la diversidad de
practicas generadoras de conocimientos y desde la globalidad que las integra en la red de
que forman parte; aprovechando esos saberes polidisciplinares y multicéntricos que
tienen en su centro sistemas complejos como la biosfera, la Tierra, la cultura; y esos
saberes que desde lo profundo de las comunidades y las culturas, reconocen la totalidad.
Ambos saberes serian las fuentes renovadoras de las ciencias que estudian lo humano,
como la economia y la politica, que ya no darian la espalda al drama humano.

Morin piensa que la segunda revolucion cientifica del siglo XX, que comenzd en los
afios sesenta, de las nuevas ciencias, como las ciencias de la tierra y la ecologia, que son
ciencias “sistémicas”, puede contribuir a formar una “cabeza bien puesta”; a vincular,
contextualizar y totalizar saberes, que fueron fragmentados y compartimentados en muchas

disciplinas:

Dado que el desarrollo anterior de las disciplinas cientificas fracturé y
compartimentd cada vez mas el campo del saber, quebr6 las entidades naturales
sobre las que siempre se produjeron los grandes interrogantes humanos: el cosmos,
la naturaleza, la vida y, en tltima instancia, el ser humano. Las nuevas ciencias, la
ecologia, las ciencias de la Tierra, la cosmologia, son poli o transdisciplinarias: su
objeto no es un sector o una parcela sino un sistema complejo que forma un todo
organizador. Operan el restablecimiento de los conjuntos constituidos a partir de
interacciones y retroacciones, y que constituyen complejos que se organizan a si
mismos. Al mismo tiempo, resucitan las entidades naturales: el Universo
(cosmologia), la Tierra (ciencias de la Tierra), la naturaleza (ecologia), la
humanidad (a través de la nueva prehistoria del proceso multimilenario de

hominizacién). (Morin, 2008d, p.p. 28 y 29, negritas mias).

Porque son ciencias que rompen el viejo dogma reduccionista, del paradigma simplificador
de la modernidad, de explicacion por lo elemental; consideran sistemas complejos en los

que las partes y el todos se producen conjuntamente y se organizan mutuamente.
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Las reformas de la ensefianza y del pensamiento convergen en la reforma de la vida, que
presupone tener el panorama global y complejo del mundo, que nos ofrecen Morin y

Delgado, contrario al ideal de progreso que prometié la modernidad:

Todas las reformas convergen en la reforma de la vida. Aunque las imagenes del
bienestar anuncian los goces de la vida plena y la abundancia, la civilizaciéon y la
razon, vivimos vidas degradadas y amenazadas por las barbaries del egoismo, la
envidia, el resentimiento, el odio; se alimentan los odios de naciones, de individuos,
géneros, sexos, clases, pueblos y regiones. La civilizacién se acompana de barbarie,
la velocidad y el cambio nos apartan del disfrute y la plenitud, la disyuncion
valorativa deviene hipertrofia de los valores econdémicos y el dinero, la angustia
existencial se calma con la posesion y el consumismo desenfrenados. (Morin y

Delgado, 2014, p. 80, negritas mias).

A todo esto se suman la convivencia en el anonimato, diagnosticado por Ivan Ilich, y el
deterioro de la bidsfera y de la vida cotidiana. En sintesis, “El bienestar se ha tornado
malestar”. Por ello ;Cémo reformar la vida y revertir este proceso destructivo?
Conquistando un arte de vivir.

Tenemos referencias positivas en muchos de los pueblos de civilizaciones antiguas
como China, India, México, los pueblos amazénicos de los Andes, en Sudamérica. Un arte
de vivir que implica reducir el poder del dinero y el afan de lucro; reconocer que es mas
importante la calidad que la cantidad, el ser que el tener; asociar las necesidades humanas
de autonomia y comunidad y recuperar la poesia de la vida. Vivir poéticamente ha dicho
Morin en varios momentos de su vida. En Reinventar la educacion, Morin y Delgado

exponen sucintamente cudles son las finalidades de la reforma de la vida:

(...) las finalidades de la reforma de la vida en un marco general de
desaceleracion que alterne serenidad con intensidad (que profundiza la
humanizaciéon), autonomia con comunidad (que afirma la libertad con
responsabilidad, la integracién en el “nosotros”), convivialidad y comprension

(que afirma la convivialidad como aptitud para la simpatia y el didlogo, y la
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comprension no como gesto de condescendencia, sino como resistencia a la
reduccion de una realidad compleja a uno de sus elementos), compenetracion de
lo femenino en lo masculino y lo masculino en lo femenino (puesto que cada sexo
lleva en si la presencia del otro); y la relacién estética (que expulse la publicidad
que degrada y que aprecie la calidad que el sentido global del arte ofrece). ( op.

cit., p. 81, negritas mias).

Este mismo texto nos remite a La Via (Morin, 2011, pp. 245-282), libro reciente de Edgar
Morin en el que desarrolla estas finalidades; que representan una gran estrategia para lograr
la metamorfosis de la humanidad y tienen como tema central las reformas de la educacion y
del pensamiento.

La reforma de la Universidad debe incluir un cambio en los contenidos de los
planes del sinnumero de profesiones o carreras que se ensefian, y de los programas de las
diversas asignaturas que las componen; para que los distintos actores de la educacion, que
participan en los procesos de ensefianza-aprendizaje, lo hagan con una vision compleja de
las ciencias que sustentan a las profesiones. Los educadores deben tener una visiéon y una
formacion en los métodos de ensefianza y los métodos de investigacion, en consonancia con
esta vision; de modo que las nuevas generaciones de profesionistas e investigadores tengan
un pensamiento diferente, complejo, respecto del papel que desempefiaran en su ejercicio
profesional.

Especial atencion merecen las asignaturas que tienen un caracter transversal,

porque su impacto en las distintas profesiones es mayor; este es el caso de la Etica.

Todo profesionista o investigador debe poseer un juicio educado en la ética compleja, como
Morin propone, para tomar decisiones correctas en el ejercicio de sus actividades, que
evidentemente afectan a los demas; p. ej. La situacién de los médicos de hoy, que tienen
que tomar decisiones dificiles, en casos como el aborto, la eutanasia, trasplante de 6rganos,
etc. La formacion en una ética formalista y abstracta, basada en los valores o virtudes
tradicionales, no es suficiente para estudiar, reflexionar, decidir y actuar, en problemas de
esta naturaleza. La ética compleja moriniana, o antropoética, como ya se ha explicado,

permite comprender mejor situaciones complicadas en entornos complejos. Por lo tanto, es
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altamente recomendable incorporar a los programas de ética de las universidades: la
Antropoética.

La via para que la Universidad del siglo XXI, pueda trascenderse y reencontrarse a
si misma, es impulsar esta gran reforma, dentro y fuera de sus muros: “la Universidad
debe tomar consciencia de las barreras institucionales y de las aperturas
epistemologica, cultural y politica que se requieren para que pueda reinventarse.”. (p.

81, negritas mias).

3.4.2. Acercamiento a los contenidos del programa de ética como asignatura en la
Universidad, desde la antropoética moriniana /
“De manera que todas las disciplinas, tanto las ciencias naturales como las ciencias

humanas, pueden hoy movilizarse para converger en la condicion humana.” (Morin,

2008d, p. 45).

Con el soporte tedrico que se ha desplegado a lo largo de este trabajo de Tesis doctoral, a
continuacion se presenta una propuesta alternativa de programa de la asignatura de ética en
el nivel universitario; para complejizar, es decir enriquecer, los contenidos actuales que
siguen considerando uUnicamente las doctrinas éticas tradicionales, fundadas en el
paradigma simplificador de la modernidad. Por supuesto que esta propuesta estaria sujeta a
la revision y discusion académica de los profesores e investigadores que se dedican a
impartir la asignatura, ademas de la aprobacion de los consejos técnicos y académicos de
las universidades interesadas en esta actualizacion; cuyo esquema general de su contenido

seria el siguiente:

Asignatura: Etica

I. Etica clasica: no compleja
1.1 Objeto de la ética
1.2 Doctrinas ¢éticas fundamentales: griega, cristiana medieval, moderna y
contemporanea

1.3 Los valores morales: la felicidad, el placer, la "buena voluntad" y lo util
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II. La antropoética: Una ética compleja del género humano
2.1. Edgar Morin: Su trayectoria hacia el Pensamiento complejo
2.2 El pensamiento complejo: Su cosmovision, principios y métodos
2.3 La antropologia compleja: Aprehender la condicion humana
2.4 La incertidumbre ética y la ecologia de la accion
2.5 Autoética: Etica de la comprension humana y Etica de la responsabilidad
2.6 Socioética: Etica de la comunidad y Etica de la solidaridad
2.7 Antropoética: Asumir la condicién humana (individuo <> sociedad <> especie) y

Etica planetaria

III. Hacia una Etica profesional compleja.
2.1 Etica de la solidaridad profesional
2.2 Etica de la responsabilidad profesional

2.3 Ecologia de la accion profesional

Un esbozo del Programa de la Asignatura de Etica, con sus objetivos por cada capitulo,

quedaria de la siguiente manera:

Asignatura: Etica

Objetivo general:

Que los estudiantes universitarios de la asignatura de “Etica”, a partir de una revision
critica e historica de la ética clasica, no compleja, construyan una vision de la ética
compleja propuesta por el pensador planetario Edgar Morin: La antropoética; para revelar
los valores de la solidaridad y responsabilidad, con la sociedad, la especie y la naturaleza en
general; y que estos se concreten en su vida profesional, cuidados por la ecologia de la

accion.

I. Ktica clasica: no compleja

1.1 Objeto de la ética
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1.2 Doctrinas éticas fundamentales: griega, cristiana medieval, moderna y
contemporanea

1.3 Los valores morales: la felicidad, el placer, la buena voluntad y lo util

Objetivo:

Que los estudiantes universitarios de la asignatura de “Etica” construyan una visién general
de la ética cléasica, “no compleja”: su objeto de estudio, diferencia de la “moral” y su
relacion con la filosofia y la ciencia; las diversas doctrinas que han dominado el
pensamiento ético de occidente, desde los filosofos de la Grecia clasica, hasta la ética
contemporanea; y los valores morales esenciales a cada una de las doctrinas éticas

fundamentales.

II. La Antropoética: Etica complejay ecologia de la accién /
2.1. Edgar Morin: Su trayectoria hacia el Pensamiento complejo
2.2 El pensamiento complejo: Su cosmovision, principios y método
2.3 La antropologia compleja: Aprehender la condicion humana
2.4 La incertidumbre ética y la ecologia de la accion
2.5 Autoética: Etica de la comprension humana y Etica de la responsabilidad
2.6 Socioética: Etica de la comunidad y Etica de la solidaridad
2.7 Antropoética: Asumir la condicién humana (individuo <> sociedad <> especie) y

Etica planetaria

Objetivo:

Que los estudiantes universitarios de la asignatura de “Etica” construyan una vision de la
¢tica compleja elaborada y propuesta por Edgar Morin: la Antropoética. Una ética del
género humano, fundada en la cosmovision, principios y métodos del Pensamiento
complejo; en la antropologia compleja, que asume la condicion humana como una triada
individuo <> sociedad <= especie; en la ecologia de la accion, como recurso para afrontar
la incertidumbre ética propia de la condicion humana; y que se construye en una relacion

dialogica con la Autoética, como ética de la comprension humana y la responsabilidad; y la
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Socioética, como ética de la comunidad y la solidaridad; para arribar en una Etica

planetaria.

III. Hacia una Etica profesional compleja.
2.1 Etica compleja de la solidaridad profesional
2.2 Etica compleja de la responsabilidad profesional

2.3 Ecologia de la accion profesional

Objetivo:

Que los estudiantes de la asignatura de “Etica” construyan la relacion entre la Antropoética
y la profesion que estudian; para revelar los valores de la solidaridad y responsabilidad
profesional, y que estos se concreten en su vida profesional, en el contexto de la ecologia de
la accion profesional.

Por supuesto que este Programa de estudios debe sujetarse a una revision critica y
profunda de los cuerpos académicos responsables de trabajar con la Etica en cada
Universidad, para que se adecte a la realidad concreta de su contexto social y educativo;
ademas, complementarlo con las sugerencias didacticas pertinentes, para que realmente los
contenidos sean asimilados por las mentes de los jovenes del siglo XXI; asi como las horas
estimadas en que se desarrollaran los contenidos; una bibliografia actualizada, bésica y
complementaria, y los criterios de evaluacion que procedan, conforme la reglamentacion
de cada Universidad.

Aunque el doctorante que ha desarrollado esta Tesis doctoral, ha llevado a cabo
estas ideas durante dos ciclos escolares en la Universidad en la que ejerce como docente de
las asignaturas de Filosofia y Etica, es conveniente realizar nuevamente el ejercicio de
aplicarla durante un ciclo escolar, con los sujetos complejos del proceso de ensefianza-
aprendizaje, los estudiantes del nivel universitario, documentando cuidadosamente esa
experiencia en aula, para poder evaluar los resultados a corto y mediano plazo, con los
instrumentos de la metodologia de la investigacion cualitativa, y los propios de la
investigacion educativa; y, posteriormente, someterlo a los procesos de autorizacion de las

autoridades académicas competentes de cada Universidad.
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CONCLUSIONES

. En los tiempos actuales de crisis de paradigmas en la ciencia, el arte, la filosofia y el
saber en general, la vida y obra de Edgar Morin tienen mucho que decir. Su obra, en
perenne critica y autocritica revela nuevas ideas y principios que superan el
paradigma de la racionalidad moderna, proponiendo una nueva forma de comprender
la realidad, sobre la base de una cosmovision y un método que la asume como
totalidad. Esta investigacion, sistematiza una parte de su pensamiento, y con sentido
creador penetra en su cosmovision general y su determinacion en la educacion,
particularmente en la universitaria. Los resultados obtenidos concretan con eficacia
heuristico-hermenéutica el instrumental tedrico-metodologico que le sirvio de guia
orientadora, a saber:

. Responden al problema cientifico y a la pregunta en que se sintetiza, al argumentar la
esencia del pensamiento complejo y su concrecion en la antropoética, revelando las
caracteristicas que la convierten en eticidad concreta y ecologia de la accion para la
formacién humana.

. Confirman que la hipdtesis fue una guia eficaz para revelar que en la obra de E.
Morin existe una rica cosmovision compleja, concretada en una antropoética de gran
valor teorico, metodoldgico y practico para la educacion universitaria.

4 Cumplen los objetivos planteados, al valorar a fondo la antropoética como concrecion
de la ética compleja, revelando su riqueza hermenéutica, heuristica, metodologica y
practica, para la formacion humana y universitaria. En funciéon de ello, sigue un

camino donde se revelan:

> La epistemologia compleja de E. Morin, fundamentada en sus principios de
recursividad, hologramatico y dialdgico, que supera a la racionalidad clasica.

> La construccion metacognitiva del método de E. Morin, como camino que se
hace al andar, y como construccion, viaje y transfiguracion, en busqueda de la
verdad.

> La antropoética de E. Morin como ética del género humano y su concrecion

en la educacion universitaria, demostrando que es la sintesis de los siete saberes

233



necesarios para la educacion del futuro, de la ética compleja y su cosmovision
general.

> Los fundamentos tedricos-metodologicos y practicos de la vision moriniana
de la Universidad del siglo XXI, para sentar las bases tedricas metodoldgicas de la

antropoética como asignatura universitaria.

La presente tesis doctoral es un ejercicio cientifico novedoso y pertinente que
sistematiza parte de su pensamiento complejo, al organizar valiosas ideas expuestas
en sus multiples obras en torno a su antropoética como eticidad compleja y ecologia
de la accion.

E. Morin es un pensador de altos vuelos cogitativos e inclasificable: historiador,
socidlogo, filésofo, antropologo, explorador insaciable, impulsor de Ila
transdisciplina, como método para comprender la complejidad del mundo y los
peligros que lo amenazan; investigador cuya vida y obra son un binomio indisoluble;
que va al encuentro con las culturas mas antiguas, como la de México; que goza
generando conocimientos sobre la naturaleza y la sociedad; que ha escrito mas de
cincuenta titulos, traducidos a muchos idiomas, y dictado innumerables conferencias,
en su afan de religar los conocimientos, al tiempo que repiensa su propia vida, lo que
le ha valido obtener multiples doctorados honoris causa en diversas universidades del
mundo.

E. Morin es un “omnivoro cultural”, que se nutre de la savia de sus experiencias
familiares; las ensefianzas contradictorias de la escuela; su azarosa militancia politica,
de encuentros y desencuentros con el marxismo, y sus versiones autoritarias; sus
estudios de la sociedad y la historia, contrarios al paradigma moderno que ve los
procesos historicos como procesos lineales que obedecen a leyes inmutables; su
trayectoria como académico; y sus incansables viajes que lo hacen enamorarse del
mundo.

Morin es un intelectual comprometido, en el sentido sartreano, que navega en
“océanos de incertidumbre” y pone pie en archipié¢lagos de certezas; que remonta la
dialéctica y fomenta la dialdgica entre imperativos éticos contradictorios, como

principio que genera lazos de solidaridad, eje rector de su antropoética, en tanto “ética
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de la comprension humana”; y que por la complejidad de su propio origen familiar,
condena toda forma de racismo, xenofobia, desprecios, humillaciones,
discriminaciones.

El pensamiento complejo de E. Morin, emerge por su voluntad de unir los
conocimientos bioldgicos, sociologicos y antropologicos, que incluye las dimensiones
de la economia, psicologia, historia, mito y biologia; resultando en una bio-antropo-
sociologia, o antropologia compleja, que deviene sintesis dialdgica de las
antropologias cientifica, cultural y filosofica, y es en si misma una cosmovision
incubada desde la muerte de su madre y de sus amigos de la resistencia francesa;
hechos traumaticos de su existencia que le sensibilizardn del drama humano, y gestara
su ética de la comprension humana. De su pionera cultura transdisciplinar, emerge su
concepto trinitario esclarecedor de la antropoética: Individuo < sociedad <
especie; que despierta su conciencia ecosofica, y le permite vislumbrar la amenaza de
una catastrofe planetaria, replantearse la relacion del hombre con la naturaleza, y
poner los cimientos de lo que serd su ética planetaria, como fin ultimo de la
antropoética.

El pensamiento complejo es una cosmovision integradora de saberes; un nuevo
paradigma que supera al de la racionalidad moderna y su paradigma del orden, para
pensar y comprender una realidad entre el cristal y el humo (Atlan). Es una
epistemologia compleja de segundo orden, que integra y supera a la loégica formal
aristotélica, la dialéctica y la ldgica del fragmento, con la dialdgica como logica de
los procesos, de la articulaciéon y la apertura; que, en vez de separar y reducir,
relaciona y contextualiza, porque que sus ideas y principios emanan de la propia
realidad en su propio devenir historico-cultural y complejo. Por ello, es también
“arquitectura del discurso” en movimiento, y una gran sinfonia en perenne
construccion, inconclusa.

El pensamiento complejo es un estilo de pensamiento, no un sistema cerrado de
pensamiento; es también un método complejo, como camino y estrategia de
acercamiento a la realidad, que se nutre de sus principios generativos: recursivo,
dialogico y hologramatico; inseparable de la propia inventiva de quienes lo

desarrollan, supera dialégicamente el univocismo del método de la racionalidad
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moderna y el equivocismo de la posmodernidad. Por ello, Morin invita a poner a
prueba su pensamiento, su método y sus principios generativos, para inventar y crear
nuevos principios.

La principal obsesion intelectual de Morin es la condicion humana, reflejada en sus
obras antropoldgicas: El hombre y la muerte; La vida del sujeto; El paradigma
perdido y La humanidad de la humanidad. Le preocupa y ocupa el destino de la
humanidad en la era planetaria; que ain existan sombras profundas que ocultan la
unidad compleja de nuestra identidad, por la separacion entre las ciencias y las
humanidades que fragmentan al hombre; por ello, concluye que el conocimiento del
ser humano debe ser mucho maés cientifico, filosofico y poético.

Desde su realismo complejo, Morin replantea problemas éticos fundamentales. En su
concepcion, no existe linea preestablecida, sino diagnosticos y decisiones de urgencia
que nos hacen obedecer a uno de los imperativos contrarios. Una ética de principio,
universalista, no engranada en la realidad, compleja, deviene angelismo, y un
realismo que acepta la realidad, sin més, deviene cinismo.

La incertidumbre y contradicciones éticas en las ciencias contempordneas, y su
pretendida autonomia, propician la disyuncion entre el conocimiento y la ética. La
tecnociencia, con la economia, ha conducido a la degradacion de la biosfera y
amenaza de la humanidad, devenidas en el antagonismo entre la “ética del
conocimiento” y la “ética de la proteccion humana”. Los progresos en la biologia
molecular, genética y medicina han dado origen a la bioética, en un buen intento de
conciliar las contradicciones éticas en temas como la eutanasia, el aborto, la
fertilizacion in vitro, la clonacion, etc.

La ética compleja reflexiona sobre el cardcter social, histérico y antropoldgico de la
moral: hay una incertidumbre ética, pero también una complejidad intrinseca a la
ética, que deriva de la triada antropoldgica de la existencia humana como individuo
<> sociedad <= especie y deviene antropoética, como concrecion y momento esencial
del pensamiento complejo. Es, al mismo tiempo, cosmovision, teoria y método
encaminados a la realizacion de una ética y una conciencia planetarias, donde cada

hombre y mujer sean ciudadanos del mundo.
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La antropoética es una ética compleja, porque su antropologia compleja que la
esclarece no se deriva una antropologia filos6fica que defina la “naturaleza humana”;
sino que es una bio-antropo-sociologia que se nutre de una biologia compleja; que
considera al homo sapiens como una especie surgida a través de complejisimos
procesos de millones de afnos de auto-eco-organizacion de la materia, de la que
emerge la “Vida”, como concluye el pensamiento complejo moriniano, sustentado en
la teoria de sistemas, la teoria de la informacion, y la teoria de la auto-organizacion de
Von Foerster, y las ciencias de la complejidad contemporaneas.

La antropoética es una ruptura paradigmatica, que supera las visiones éticas y
humanistas a priori y abstractas, para exponer un ideal ético humano, esclarecido por
la antropologia compleja, filosofico-cientifico-cultural, como ecologia y axiologia de
la accion que vincula en dialdgica unidad: conocimiento, valor, praxis y
comunicacion.

La antropoética es un humanismo planetario, nuevo, que determina como ensefiar la
comprension humana, la responsabilidad y la solidaridad, como valores primordiales
en pos de la ética del género humano; que se traduce en comportamientos practicos
del hombre en las instancias: hogar <> escuela <> sociedad; e interroga la condicion
humana situada en el mundo y el universo, desde la cosmologia, las ciencias de la
Tierra, la ecologia y la biologia; religandolas para superar el pensamiento disyuntivo
que separa a la humanidad fuera del cosmos, la materia fisica y el espiritu del cual
estamos constituidos.

La antropoética es una “ética del género humano” y el ultimo de los sietes saberes
necesarios para la educacion del futuro, porque representa sintesis de estos. También
es sintesis de su ética compleja, resultante de un dialdgico proceso que inicia con la
autoética y pasa por la socioética; por tanto, la antropoética constituye la sintesis a la
que arriba el pensamiento complejo.

El valor educativo de la antropoética brilla por su presencia, al formar parte de Los
Siete saberes necesarios para la educacion del futuro, donde, a partir de los vacios
que descubre en la educacion, Morin presenta un proyecto de principios culturales
que se concretan en la antropoética, como “ética del género humano”; principalmente

los dos siguientes: “Ensefiar a asumir la condiciéon humana”, con la antropologia

237



compleja como condicion que la esclarece; y “Ensefar la identidad terrenal” y
“ciudadania planetaria”, que advierte la crisis planetaria y enfatiza “el destino
planetario del género humano”, como sustento de una “ética planetaria”; que es una
“ética de lo universal concreto”, una respuesta a la falta de una “ética de la
comunidad humana”, que respete las éticas nacionales integrandolas.

La globalizacién (telecomunicaciones, internet, etc.), ha servido para que el hombre
tomara conciencia de su conexion e interdependencia: para que emergiera una “ética
del género humano”. Por ello, la mision antropo-ético-politica del milenio es unir la
antropoética y la antropolitica, para ensefiar la democracia, sustentada en el consenso,
diversidad de ideas, tolerancia, didlogo, comprension, responsabilidad y solidaridad;
resolver los desafios de la globalizacion, y realizar la unidad planetaria en la
diversidad; que la humanidad supere el largo proceso de hominizacion, y continue el
proceso de humanizacion, en el que el humano crea la cultura que lo crea, mediante
una politica de humanidad y una politica de civilizacion.

La antropoética impide el autoritarismo y opresion de quienes detentan el poder, que
se traducen en la destruccion, via las tecno-ciencias, de especies completas, y
amenaza a las posibilidades de futuro del ser humano. Hoy, el cambio climatico y el
calentamiento global confirman, lamentablemente, los planteamientos morinianos.

La antropoética conlleva una reforma profunda de la educacion que produzca una
gran religazon de los conocimientos resultantes de las ciencias naturales, las ciencias
humanas y el aporte inestimable de las humanidades, no solamente de la filosofia y la
historia, sino también de la literatura, la poesia y las artes. La antropoética necesita de
una reinvencidon de la educacion, que requiere de la antropoética, para reconocer
nuestra pertenencia a la triada individuo <> sociedad <> especie.

Urge una reforma del pensamiento que conduzca a una reforma de la educacion, que
recursivamente produzca la reforma del pensamiento; que libere al hombre de las
cegueras del conocimiento: el error y la ilusién; que produzca un conocimiento
pertinente, para revertir las separaciones de las disciplinas, del objeto y el sujeto, lo
natural y social, lo natural y cultural; que ensefie la condicion humana, la identidad
terrenal, como ciudadanos de la Tierra-Patria; que prepare para afrontar las

incertidumbres, eduque en la comprension humana y ensefie la ética del género
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humano, basada en valores universales, no absolutos. Lo que en suma ensefia Edgar
Morin en Los siete saberes necesarios para la educacion del futuro.

Reinventar la educacion incluye a las universidades; porque al ser la cima del proceso
educativo en las ciencias y las humanidades, tienen mejores posibilidades y mayor
responsabilidad de impulsar la metamorfosis educativa, con su complejidad
cognoscitiva, politica y ciudadana; lo cual no es solo asignatura de los profesores,
pedagogos y administradores de la educacion, sino de las familias, instituciones
gubernamentales y el ciudadano comun.

La Universidad, bajo la condiciéon de su autonomia, tiene una doble mision para el
siglo XXI: La funcién conservadora, sin dogmatismos ni rigideces, de salvaguardar
de la desintegracion cultural; y, sin renunciar a sus raices culturales y cognoscitivas,
problematizar, preguntar e innovar, mediante formas de investigacion abierta y plural.
La mision de la Universidad es formar a las personas para la vida y hacer posible un
cambio cultural planetario; porque amenazados por la fragmentacion de los saberes y
conocimientos, y de las dos culturas (cientifico-técnica y humanista), con aislamiento
de las profesiones y las actividades humanas de su contexto cultural, Ciencia y
Tecnologia: si pueden llevar a la destruccion.

Reinventar la Universidad requiere: “una nueva epistemologia, que reconozca la
diversidad humana, de quehaceres, realidades de vida y perspectivas.” Aprovechar
esos saberes polidisciplinares y multicéntricos centrados en sistemas complejos,
como la biosfera, la Tierra, la cultura; y los que desde las comunidades y las culturas,
reconocen la totalidad. De esta manera, las ciencias de lo humano, (economia y
politica), ya no darian la espalda al drama humano, porque ayudarian a vincular,
contextualizar y totalizar saberes; para abrirse a la complejidad del mundo, su
diversidad social, cultural y biolodgica, y reorganizar el saber disciplinario,
fragmentario y disperso que alin prevalece en la Universidad. Este es, quizas, el
cambio nuclear que puede detonar el resto de los cambios.

La reinvencion de la Universidad debe incluir un cambio en los contenidos de los
planes y programas que componen su curricula, y de los métodos de ensefianza e
investigacion, formando a las nuevas generaciones de profesionistas e investigadores,

para un ejercicio profesional, desde y hacia una perspectiva compleja de la realidad.
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Es conveniente reformar las asignaturas de Etica en la Universidad, introduciendo la
antropoética moriniana, ya que por su caracter transversal contextualizard a las demas
asignaturas, con un impacto positivo en las distintas profesiones; Asi, los
profesionistas e investigadores de hoy educaran su juicio moral en una ética
compleja, y en su la antropoética, como su concrecion, para tomar decisiones mas
adecuadas a los entornos de mayor complejidad a los que se enfrentan; p. ej. los
médicos, que tienen que decidir en casos dificiles como el aborto, la eutanasia, el
trasplante de 6rganos, etc. Una ética formalista y abstracta, de las virtudes y valores
tradicionales, no es suficiente para reflexionar, decidir y actuar en problemas de esta
naturaleza.

El soporte tedrico desplegado a lo largo de este trabajo de Tesis doctoral, permite
presentar una propuesta alternativa de programa de la asignatura de ética en el nivel
universitario; para complejizar, es decir enriquecer, los contenidos actuales que
siguen considerando Unicamente las doctrinas éticas tradicionales.

El objetivo general de la asignatura de Etica, reformada, seria: Que los estudiantes
universitarios, a partir de una revision critica e historica de la ética clasica, construyan
una vision de la ética compleja propuesta por Edgar Morin: La antropoética; para
revelar los valores de la solidaridad y responsabilidad, con la sociedad, la especie y
nuestra Tierra-Patria en general; y que se concreten en su vida profesional, cuidados
por la ecologia de la accion.

Los contenidos del programa de Etica, se compondrian de tres partes: la ética clasica,
la antropoética y la ética profesional compleja. La ética clasica, cuyo objetivo sera:
aprehender las doctrinas tradicionales como referentes historicos de gran valor aun.
La antropoética, cuyo objetivo sera: que se construya una vision de la ética compleja
del género humano de E. Morin, esclarecida por la antropologia compleja, fundada en
la cosmovision, principios y métodos del pensamiento complejo, que asume: la
condiciéon humana como la triada individuo <> sociedad <> especie, para una
conciencia y ética planetarias; la ecologia de la accién, como recurso para afrontar la
incertidumbre ética; una relacion dialégica con la autoética, como ética de la
comprension humana y la responsabilidad; y la socioética, como ética de la

comunidad y la solidaridad. La ética profesional compleja, cuyo objetivo serd: que se
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construya la relacion entre la antropoética y la profesion que se estudia, para revelar
en su vida profesional los valores de la solidaridad y responsabilidad profesional,
cuidados por la ecologia de la accion profesional.

La propuesta de reforma de la asignatura de ética en la Universidad actual, debe
sujetarse a la revision critica de los cuerpos académicos que en cada Universidad se
ocupan de este campo del saber, y a la prueba de la propia realidad, al realizar una
experiencia en aula, cuyos resultados sean evaluados rigurosamente, para ajustar
dichos programas a los contextos sociales, culturales y educativos en que estan
inmersos los sujetos complejos del aprendizaje, y a las autorizaciones de las
autoridades académicas competentes.

La antropoética de E. Morin, deviene ética del y para el género humano; y, dadas las
amenazas reales que se ciernen sobre el planeta con todas sus especies, deviene
también como una ética de urgencia. Lo que implica reducir el poder del dinero y el
afan de lucro; reconocer que es mas importante la calidad que la cantidad, el ser que
el tener; conciliar autonomia y comunidad; y recuperar la poesia de la vida: Vivir
poéticamente ha dicho Morin. Lo contrario seria que sigamos caminando
apresuradamente a la destruccién del planeta y la especie humana, lo cual no es
ninguna alternativa responsable y racional, sino el fin de la historia y la utopia
humana.

En fin, como nos ensefia Morin, sin actitud excluyente, la antropoética puede guiar la
educacion en todos sus niveles, incluyendo el universitario. Se trata de una
cosmovision fundada en la ciencia, la conciencia, la praxis, y alumbrada por una
filosofia con razén ecuménica que integra en estrecho haz la cultura y la naturaleza.
Una nueva vision del hombre en relaciéon con el mundo, que reconoce la triada
individuo <> sociedad <> especie, y que no soslaya el camino trazado por el célebre

pensador planetario.
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Recomendaciones

1.

Divulgar y promover las ciencias de la complejidad y el pensamiento complejo de
Edgar Morin, mostrando su significacion para reinventar la educacion en todas sus
mediaciones.

Realizar cursos, talleres, seminarios, diplomados y foros, para profesores y alumnos
de la Universidad, con énfasis en los profesores de Filosofia y Etica, donde se
ponga en practica la visiobn moriniana de la educacidon como formacién humana,
haciendo énfasis en los siete saberes necesarios para la educacion del futuro, y la
antropoética, como concrecion de la ética compleja.

Publicar en formato de libro y digitalmente de los resultados de la presente
investigacion, para que el cuerpo de maestros mexicanos de la educacion, en
general, y la superior en particular, tengan acceso a su contenido.

Promover la inclusién del pensamiento complejo de Edgar Morin en la curricula de
la Universidad del siglo XXI.

Transformar la asignatura de Etica que se imparte en la Universidad, para integrar la
antropoética, en tanto ética del género humano, y concrecion de la ética compleja;
para que sea parte del fundamento epistemoldgico de las ciencias naturales y
sociales, asi como de las humanidades, con el fin de movilizarlas para converger en
asumir la condicion humana y desarrollar la comprensiéon humana; contribuyendo a
lograr la metamorfosis de la sociedad y salvar al planeta y la humanidad, como
consecuencias ultimas.

Crear un Centro de Investigaciones de la Complejidad y la Transdisciplina, para
profundizar en el conocimiento de las ciencias de la complejidad, el pensamiento
complejo y la transdisciplina, para sustituir el paradigma cientifico simplificador de
la racionalidad moderna, -que fragmenta artificialmente los saberes humanos,
fomenta la stper especializaciéon en las ciencias y técnicas, y multiplica la
departamentalizacion en las instituciones educativas- por el nuevo paradigma de la
complejidad, del pensamiento complejo, que integra saberes y genera el didlogo

entre las disciplinas, para romper las barreras institucionales y lograr las aperturas
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epistemologica, cultural y politica que se requieren para reinventar la Universidad
del siglo XXI.

Trabajar incansablemente en la mision antropo-ético-politica del milenio que es
unir la antropoética y la antropolitica, fomentando su difusion en todo el sector
educativo y en los centros de poder y decision, publicos y privados, para que se
avance en el urgente proceso de reinventar la educacion, reformar el pensamiento, la
politica y la vida; y con ello, crear conciencia de los peligros que se ciernen sobre
nuestra Tierra-Patria, realizar la ciudadania terrenal y la metamorfosis de la
sociedad; y asi, salvar al planeta y a la especie humana.

Dada la importancia de la antropoética, revelada en esta tesis doctoral, es pertinente
continuar con su revision profunda y critica; contrastandola con las doctrinas éticas
que la han precedido, vigentes en los planes y programas de estudios de las
universidades del mundo, y las novedades en torno a la antropoética; asi como los
aportaciones recientes de las antropologias cientifica, cultural y social, y publicar
los resultados mediante articulos cientificos y/o filoséficos en revistas arbitradas e
indexadas.

Tener como marco de referencia de estas recomendaciones el “Exhorto al
pensamiento frente a la crisis actual”, de la Comunidad Académica de la

Multiversidad Mundo Real Edgar Morin:

Ademas, observamos que nada podria hacer tanto, como una
educacion pertinente, alejada del error y la ilusion ideoldgica;
que ensefie la condicion humana real, la identidad terrenal; el
enfrentamiento de las incertidumbres de todo tipo; la
comprension del mundo y de los hombres, y la ética del género

humano [la antropoétical.
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Anexos

Anexo 1. Glosario

Arché

Esta palabra griega significa aqui a la vez el origen, el principio y lo primordial.

Autonomia dependiente.

En griego, la autonomia es el hecho de seguir la propia ley. La autonomia de lo
viviente emerge de su actividad de autoproduccion y autoorganizacion. El ser viviente,
en el que la autoorganizacion efectia un trabajo ininterrumpido, debe alimentarse de
energia, materia e informacién exteriores para regenerarse permanentemente. Su

autonomia es pues dependiente y su autoorganizacion es una auto-eco-organizacion.

Bucle recursivo

Nocion especial para concebir los procesos de autoorganizacion y de
autoproduccion. Constituye un circuito donde los efectos retroactian sobre las causas,
donde los productos son en si mismos productores de lo que los produce.
Causa >< Efecto

Esta nocion supera la concepcion lineal de la causalidad causa > efecto

Comprension
Cfr. Pag. 124. La Etica
Debemos conjugar tres andaduras para engendrar la comprension humana: la

comprension objetiva, la comprension subjetiva, la comprension compleja.

Computacion

Del latin computatio, accioén de suputar simultdneamente, com-parar, confrontar,
comprender.

“la computacion es una actividad de caracter cognitivo, que opera sobre signos
que separa y/o religa; comporta una instancia informacional, una instancia simbolica,
una instancia de la memoria, una instancia logicial.” Cfr. El Método 3, pags. 46-61.

La computacion de los ordenadores puede asegurar funciones cognitivas como

reconocer formas, diagnosticar, razonar, elaborar estrategias combinando céalculo 16gico



y método heuristico (por ejemplo, por ensayo y error). Incluso puede demostrar
teoremas o hacer descubrimientos. Las operaciones logicas dependen de las
computaciones, las cuales dependen a su vez de las operaciones logicas.

Una actividad computante es inherente no sélo a la actividad cerebral, sino
también a la autoorganizacion viviente, incluida la celular, pero dispone de cualidades y
especificidades desconocidas en el ordenador.

De este modo, el unicelular es, de forma indiferenciada, a la vez un ser, un
existente, una maquina y un ordenador. Computa su propia organizaciéon via los
circuitos ADN-ARN-proteinas, transforma en informacion los estimulos exteriores, y
practica cierto conocimiento de su entorno en virtud de principios y reglas especificas.
Pero se trata de un computo, computacion egocéntrica que se efectia a partir de si, en
funcioén de si, para si y sobre si, y comporta una computacion de su propia computacion.
El computo, generado y regenerado por la autoorganizacion de lo viviente, la genera y
regenera sin cesar, y ejerce al mismo tiempo su actividad cognitiva sobre su mundo
exterior.

La nocion de computo permite concebir los fundamentos bio-16gicos del sujeto.

Consumacion
Término surgido de Georges Bataille: busqueda de intensidad vivida, que

compromete al ser entero.

Cuatrimotor
Término que pone en conexion las cuatro instancias ciencia-técnica-economia-

industria, para designar las fuerzas que propulsan el desarrollo actual del planeta.

Cultura

Una cultura es un conjunto de saberes, saber-hacer, reglas, estrategias, habitos,
costumbres, normas, prohibiciones, creencias, ritos, valores, mitos, ideas, adquirido, que
se perpetiia de generacion en generacion, se reproduce en cada individuo y mantiene,
por generacidn y re-generacion, la complejidad individual y la complejidad social.

La cultura constituye de este modo un capital cognitivo, técnico y mitologico

mutuo no innato.

Desorden



La nocion de desorden comprende las agitaciones, las dispersiones, las turbulencias, las
colisiones, las irregularidades, las inestabilidades, los accidentes, los alea, los ruidos, los
errores en todos los dominios de la naturaleza y la sociedad.

La dialdgica del orden y el desorden produce la organizacion. De este modo, el
desorden coopera en la generacion del orden organizacional y simultdneamente
amenaza sin cesar con desorganizarlo.

Un mundo totalmente desordenado seria un mundo imposible, un mundo

totalmente ordenado hace imposibles la innovacion y la creacion.

Dialogica

Unidad compleja entre dos logicas, entidades o instancias complementarias
concurrentes y antagonistas que se alimentan la una a la otra, se complementan, pero
también se oponen y combaten. A distinguir hegeliana. En Hegel las contradicciones
encuentran una solucion, se superan y suprimen en una unidad superior. En la dialégica,

los antagonismos permanecen y son constitutivos de entidades o fendmenos complejos.

Doble articulacion

Propiedad que caracteriza a las lenguas humanas. Las frases son analizables en
elementos sonoros (fonemas) desprovistos de significacion, los cuales son asociados en
entidades provistas de un sentido (palabras). El sentido de las palabras es definido en

parte por su contexto, es decir la frase en la que se inscribe.

Ecologia de la accion

Por el hecho de las multiples interacciones y retroacciones en el medio donde se
desarrolla, la accion, una vez desencadenada, escapa a menudo al control del actor,
provoca efectos inesperados y en ocasiones incluso contrarios a los que se esperaba.
ler principio: la accion depende no so6lo de las interacciones del actor, sino también de
las condiciones propias del medio en el que se desarrolla.

2. ° principio: los efectos a largo término de la accion son impredictibles.

Emergencia
Las emergencias son propiedades o cualidades surgidas de la organizacion de
elementos o constituyentes diversos asociados en un todo, indestructibles a partir de las

cualidades o propiedades de los constituyentes aislados, e irreductibles a estos



constituyentes. Las emergencias no son ni epifendmenos, ni superestructuras, sino las
cualidades superiores surgidas de la complejidad organizadora. Pueden retroactuar

sobre los constituyentes confiriéndoles las cualidades del todo.

Etica compleja
Un meta-punto de vista que comporta una reflexion sobre los fundamentos y

principios de la moral.

Generativo, generatividad

Caracter que diferencia a las autoorganizaciones vivientes de las maquinas
artificiales. Estas, generadas por la civilizacién humana, no pueden ni autorepararse, ni
autogenerase, ni autorreproducirse. Las “maquinas” vivientes disponen de la posibilidad
de autogenerarse, autoregenerarse, autorepararse. Asi se comprende la reorganizacion
permanente de un organismo que genera las células nuevas para reemplazar a las que se
degradan.
(Cfr. El Método 2, pags. 140-171).

Genérico
Término surgido de Marx. El hombre genérico es definido como tal por aptitud

para generar y regenerar las cualidades propiamente humanas.

Holograma (principio hologramico)

Un holograma es una imagen en la que cada punto contiene la casi totalidad de
la informacion sobre el objeto presentado. El principio hologramico significa que no
solo la parte estd en un todo, sino que el todo est4 inscrito en cierta forma en la parte.
De este modo, la célula contiene en si la totalidad de la informacién genética, lo que en
principio permite la clonacion; la sociedad en tanto que todo, por mediaciéon de su
cultura, esta presente en la mente de cada individuo.

Hybris

En los griegos, la desmesura, fuente de delirio.
Imprinting

El imprinting es la marca sin retorno que impone la cultura familiar en primer
lugar, social después, y que se mantiene en la vida adulta. El imprinting se inscribe

cerebralmente desde la infancia por estabilizacion selectiva de las sinapsis,



inscripciones primitivas que van a marcar irreversiblemente la mente individual en su
modo de conocer y actuar. A ello se afiade y combina el aprendizaje que elimina ipso
facto otros medios posibles de conocer y de pensar.

(Cfr. El Método 4, pags. 27-30)

Maquina

El término “maquina” no se limita en absoluto a las maquinas artificiales
producidas por los humanos. Antes de la era industrial, la palabra designaba conjuntos o
disposiciones complejas cuyo funcionamiento es regular y esta regulado: la “maquina
redonda” de La Fontaine, la maquina politica, administrativa... En E/ Método designa
cualquier entidad, natural o artificial, cuya actividad comporta trabajo, transformacion,
produccion.

La maquina produce lo organizado o lo organizante a partir de lo no organizado,
lo mejor organizado a partir de lo menos organizado. Comporta transformaciones
quimicas, energéticas, en las que las formas se deshacen, se destruyen, pero también se
rehacen, se renuevan, se metamorfosean. Produce organizacion a partir de la
desorganizacion. “Los seres-maquina participan en el proceso de aumento,
multiplicacion, complejizacion de la organizacion en el mundo. A través de éstos, la
génesis se prolonga, prosigue y se metamorfosea en y por la produccion” (El Método 1,
pag. 188). La actividad de las maquinas vivientes no se reduce a la sola fabricacion,
donde predominan el trabajo repetitivo y la multiplicacion de lo mismo; comporta

también creacion, donde predominan las ideas de generatividad y novedad.

Mente

La mente constituye la emergencia mental nacida de las interacciones entre el
cerebro humano y la cultura, estd dotada de una relativa autonomia, y retroactuar sobre
aquello de donde ha surgido. Es la organizadora del conocimiento y de la accion
humana.
Aqui no significa lo que comprende por “espiritual”, sino que tiene el sentido de mens,

mind, mente (espiritu cognoscente e inventivo).

Moralina
La moralina (tomo este término de Nietzsche) es la simplificacion y la

rigidificacion ética que conducen al maniqueismo, y que ignoran comprension,



magnanimidad y perdon. Podemos reconocer dos tipos de moralina: la moralina de
indignacion y la moralina de reduccion, que, por lo demas, se entrealimentan.

La indignacion sin reflexion ni racionalidad conduce a la descalificacion del
projimo. La indignacion se cubre totalmente de moral, cuando a menudo no es mas que
una mascara de colera inmoral.

La moralina de reduccion reduce al projimo a lo que tenga de mas bajo, a los
actos malos que ha realizado, a sus antiguas ideas nocivas, y a la condena totalmente. Es
olvidar que estos actos o ideas s6lo conciernen a una parte de su vida, que después ha
podido evolucionar, arrepentirse incluso. Como decia Hegel, “el pensamiento abstracto
no ve en el asesino nada més que esta cualidad abstracta (sacada fuera de su contexto) y
(destruye) en ¢€l, con la ayuda de esta sola cualidad, todo el resto de su humanidad”.

Considerar fascista de por vida a quien ha sido fascista en su juventud,
estaliniano de por vida a quien ha sido estaliniano, canalla de por vida a quien ha
cometido una vileza, eso es moralina.

(Cftr. La ética, pag. 107)

Noosfera

Término introducido por Teilhard de Chardin en Le Phénomeéne humain, y que
aqui designa el mundo de las ideas, los espiritus, los dioses, entidades producidas y
alimentadas por las mentes humanas en el seno de su cultura. Estas entidades, dioses o
ideas, dotadas de autonomia dependiente (de las mentes y de la cultura que las
alimentan), adquieren vida propia y un poder dominador sobre los humanos.

(Cfr. El Método 4, pags. 111-120)

Orden
Nocidén que reagrupa las regularidades, estabilidades, constancias, repeticiones,
invarianzas; engloba el determinismo clasico (“leyes de la naturaleza”) y las
determinaciones.

En la perspectiva de un pensamiento complejo, hay que subrayar que el orden no
es ni universal ni absoluto, que el universo comporta desorden (véase es palabra) y que
la dialégica del orden y el desorden produce la organizacion.

(Cfr. El Método 1, pags. 49-114; Science avec conscience, pags. 99-112)

Paradigma



Término tomado de Thomas Kuhn (La estructura de las revoluciones cientificas),
desarrollado y redefinido en EI Método 4, pags. 216-244.

Un paradigma contiene, para todo discurso, que se efectie bajo su imperio, los
conceptos fundamentales o las categorias maestras de la inteligibilidad (conjuncion,
disyuncion, implicacion u otras) entre estos conceptos o categorias.

De este modo, los individuos conocen, piensan y actuan segun los paradigmas
inscritos culturalmente en ellos.

Esta definicion del paradigma es de cardcter a la vez semantico, logico e ideo-
logico. Semanticamente, el paradigma determina la inteligibilidad y da sentido.
Légicamente, determina las operaciones logicas maestras. Ideo-logicamente, es el
principio primero de asociacion, eliminacion, seleccion que determina las condiciones
de organizacion de las ideas. En virtud de este triple sentido generativo y organizacional
el paradigma orienta, gobierna, controla la organizaciéon de los razonamientos

individuales y de los sistemas de ideas que lo obedecen.

Racionalidad, racionalizacion

La actividad racional de la mente comporta: a) modos de argumentacion
coherentes, que asocian la deduccion y la induccion, la prudencia y la habilidad (metis);
b) la bisqueda de un acuerdo entre sus sistemas de ideas o teorias y los hechos, datos
empiricos y resultados experimentales; ¢) una actividad critica que se ejerce sobre las
creencias, opiniones, ideas; d) mdas raramente, aunque de manera no menos
indispensable, comporta la autocritica, es decir, la capacidad de reconocer las
insuficiencias, los limites, los riesgos de perversion o de delirio (racionalizacion).

La racionalidad compleja reconoce los limites de la 16gica deductiva-identitaria
que corresponde a la componente mecanica de todos los fendmenos, incluidos los
vivientes, pero que no puede dar cuenta de su complejidad. Reconoce los limites de los
tres axiomas de identidad, de no contradiccion y de tercio excluso (que afirma que entre
dos proposiciones contradictorias, s6lo una puede conservarse como verdadera: A es o
B o no B).

Toda logica que excluya la ambigiiedad, que expulse la incertidumbre, la
contradiccion es insuficiente. Por ello, la racionalidad plena supera, engloba, relativiza
la logica deductiva-identitaria en un método de pensamiento que integre y utilice, al

tiempo que los supera y transgrede, los principios de la logica clésica. La racionalidad



compleja salva la l6gica como higiene del pensamiento y la transgrede como mutilacion
del pensamiento.

Abandona cualquier esperanza, no s6lo de lograr una descripcion logico-racional
de lo real, sino también y sobre todo de fundar la razén solo en la ldgica deductivo-
identitaria.

No se puede mantener la union rigida entre logica, coherencia, racionalidad y
verdad cuando se sabe que una coherencia interna puede ser racionalizacion que
deviene irracional. La evasion fuera de la logica conduce al delirio extravagante. El
sometimiento de la loégica conduce al delirio racionalizador. La racionalizacion es
sometida a la 16gica deductivo identitaria: a) la coherencia formal excluye como falso lo
que no puede aprehender; b) la Binariedad disyuntiva excluye como falsa toda
ambigiiedad y contradiccion.

La racionalizacioén encierra una teoria sobre su ldgica y deviene insensible a las
refutaciones empiricas asi como a los argumentos contrarios. De este modo, la vision de
un unico aspecto de las cosas (rendimiento, eficacia), la explicaciéon en funciéon de un
factor tinico (lo econdmico o lo politico), la creencia en que los males de la sociedad se
deben a una sola causa a un solo tipo de agente constituyen otras tantas
racionalizaciones. La racionalizacion es la enfermedad especifica que amenaza a la
racionalidad si esta no se regenera constantemente por el autoexamen y la autocritica.

De este modo, podemos llegar al reconocimiento de la continuidad y la ruptura
entre la racionalidad compleja y las formas clésicas de racionalidad.

Cfr. El Método 4, pags. 177-215, mas particularmente pags. 213-214; Science avec
conscience, pags. 255-269.

Religacion

La nocidén de religacion, inventada por el socidlogo Marcelle Bolle de Bal, colma un
vacio conceptual dandole una naturaleza sustantiva a lo que solo era concebido
adjetivamente, y dandole un caricter activo a este sustantivo. “Religado” es pasivo,
“religante” es participante, “religacion” es activante. Se puede hablar de “deligacion”

para el opuesto de “religacion”.

Ruido
Término tomado de la teoria de la comunicacion. “Se llama ruido a toda

perturbacion aleatoria que intervenga en una comunicacion de informacién y que, con



ello, degrade el mensaje que deviene erroneo. El ruido es pues un desorden que, al
desorganizar el mensaje, deviene fuente de errores” (Science avec conscience, pag.
207).

Una acumulacién de ruidos puede suscitar la desorganizacion de un sistema que
funciona por comunicacion de informacion.
Self-deception

Mentira sincera o inconsciente a uno mismo.

Sociedad arcaica

La palabra “arcaico” procede de la palabra griega arché (el origen, el comienzo).
Las sociedades arcaicas son las primeras sociedades de homo sapiens (cuya
organizacion hemos definido, pags. 106-107 [Etica]). Estan diferenciadas en bioclases
(hombres-mujeres, nifios-adultos, viejos). No disponen de Estado, estan
demograficamente restringidas. Viven de la caza, la recoleccion, la cosecha. En las

sociedades ulteriores subsiste un “nacleo arcaico”.

Sociedad historica

Va unida a la emergencia de la historia y a la aparicion del Estado.

Trinidad cerebro-mente-cultura

La mente emerge del cerebro humano, con y por el lenguaje, en el seno de una
cultura, y se afirma en la relacion:

Cerebro >< lenguaje >< cultura >< mente

Los tres términos cerebro, cultura, mente, son inseparables. Una vez que la mente ha
emergido, retroactiia sobre el funcionamiento cerebral y sobre la cultura. Se forma un
bucle entre cerebro-mente-cultura, en el que cada uno de estos términos es necesario
para cada uno de los otros. La mente es una emergencia del cerebro que suscita la
cultura, la cual no existiria sin el cerebro.

Cfr. El Método 5, pag. 57).

Trinidad humana
La trinidad individuo-sociedad-especie, definida en el Método 5, pag. 45, en la

relacion complementaria y antagonista entre estos tres términos.



Trinidad mental

Relacion inseparable, complementaria y antagonista entre la pulsion, la
afectividad y la razén. Ninguna de estas tres instancias domina a la otra, y su relacion se
efectlia segiin una combinatoria inestable y variable en la que, por ejemplo, la pulsion
puede utilizar la racionalidad técnica para sus propios fines, en la que la afectividad
puede utilizar la razén, la pulsion la afectividad, etc. Esta trinidad corresponde, en el
nivel de la mente, a la concepcion del cerebro tritnico de P. D. MacLean (cfr. Este

término definido aqui abajo).

Triunico (cerebro)
Concepcion de Paul D. MacLean de los tres cerebros integrados en uno:
- el paleocéfalo (herencia del cerebro reptileano), fuente de la agresividad;
- el mesocéfalo (herencia del cerebro de los antiguos mamiferos), fuente de la
afectividad;
- el cortex con el neocortex, fuente de las aptitudes analiticas, logicas y

estratégicas.

Unidad genérica
Unidad que genera la multiplicidad que regenera de nuevo la unidad. Sindnimo

de unidad compleja, o unidad multiple (unitas multiplex).

Yin yang

En el pensamiento chino, designa la unidualidad de los dos principios primeros, el yang
y el yin (la luz/la sombra, el movimiento/el reposo, el cielo/la tierra, lo masculino/lo
femenino) que se oponen al tiempo que se complementan y se alimentan el uno al otro.

Un pequeio yin esta incluido en el yang, un pequefio yang esta incluido en el yin.



