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204 G.STEVEN NEELEY D80

Thus, coarsely though accurately put: Schopenhauer will dig as deeply
as he can into the world as given (beginning with intuitive perception
and going to the ultimate ground of things, even if such grounds eschew
the confines of reason and language), but he will not accept, carte
blanche, just anything that falls from the heavens (“the so-called super-
sensuous, the absolute, the good Lord, and whatever else there is said to
be.”161). Schopenhauer’s treatment of mysticism appears inconsistent
only to the extent that these two entirely separate directions of mystical
insight are conflated.

Conclusion

Schopenhauer makes frequent appeal to sources or states of knowl-
edge which appear to be mystical or, at least, quasi-mystical in nature.
Yet, at the same time, he specifically states that he has guarded against
setting even one foot on the mystic’s path. Arising, in part, from such
overall concerns, Patrick Gardiner and David Avraham Weiner have each
proposed divergent two-fold divisions of mysticism in Schopenhauer’s
writings. Gardiner widely distinguishes a type of nonperceptual
“illuminism” from a species of insight rooted in perception. Weiner, on
the other hand, simply notes the distinction between two species of
(perceptual) intuitions which seemingly corresponds to the relative in-
sight of the genius and the saint. But there appears to be, at least, one
more type of quasi-mystical awareness in Schopenhauer which would
correspond to the “logical mysticism” of the philosopher. This would
suggest that there are as many as four distinct strains of “mystical” insight
in Schopenhauer’s writings: the insight of the philosopher, the genius,
the saint, and the “mystic” (illuminist). But of far greater import is the
apparent division that Schopenhauer draws between directions of mys-
tical insight. Schopenhauer will penetrate as deeply as he can into the
“kernel of the world,” even if the insight gained eschews the strictures of
reason and language. But he does not begin with supersensuous faculties
or intellectual intuitions that cannot be traced to the mundane.

Saint Francis University

161 Schopenhauer, Parerga and Paralipomena, vol. 1, p. 185.

Didlogos 80 (2002), pp. 205-223.

TOLMA
SOBRE LA AUDACIA
(EN EL CASO DEL TIEMPO).

MANFRED KERKHOFF

Para Jacques Derrida en sus 72 afios.

)

dia touto dei paidias eisagesthai
kairophylaktountas ten
khresin

Aristételes Politica 1387 b 41 (1, p. 640)"

’ .
usado (un hapax Jegomenon, como dicen los gramiticos), y por nadie
menos que Aristételes - él quien defini6 el airos como el bien en la ca-
tegoria del tiempo - ¢acaso no es esa una palabra audaz, un rhema lleno

Kairophylak(t)ein <, ‘vigilar el kairos’, - ese verbo unico, una sola vez

de. tolma?

Una sola vez dicha, esa expresién dice en una sola palabra lo que des-
de los tiempos de los Siete Sabios se conoce como un equi\.ralent‘e de
sophia, - y entre ciertos pitagoricos, hasta de la pl)zlo-.ro]’bea misma.
Precisamente porque el ‘uso’ (chresis) del kairos es, segun ellos, tan
‘polifacético’(poikilos; 2, 1, p. 470), en el segundo cap'itfxlo del octayo li-
bro de su Politica, Aristoteles destaca esa utilizacién vigilante del tiempo
justo — en referencia al juego (paidia), - el de los jévenes, verdad es, pero
también aludiendo al tiempo libre del ocio (skbole) de los adultos: hay
que observar bien los limites de ese tiempo preciosq 4 “cc?noce: los
limites del kairos”, - ésta era, segin Anaxarco, “la definicién misma de la

1% Los ndmeros con indicacién de piginas remiten a la Lista de textos citados

puesta en el apéndice.
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206 MANFRED KERKHOFF D8o

philosophia ** (2, 11, p. 240); y ¢quién, si no Aristételes, ha enfatizado mis
que la philosophia requiere ocio, - el ocio de un dios, de hecho?

Jugadas audaces, - pero también golpes de suerte, - esto es lo que
pertenece al riesgo que corren los que quieren ser unos ‘guardianes del
kairos ‘; pues las ocasiones pueden ser favorables (ewkairia) o desfavo-
rables (akairia), y si Kairos (el dios) no juegue quizis a los dados, Tykhe
- quien desde Platén lo acompafia - si lo hace. Ese juego del tiempo (el
acaso) con el tempo del juego —cuyo caso se juega aqui - quiere ser bien
jugado, mds acd de prisa y demora, guardando las reglas, protegiendo la
tirada de los dados y arriesgindose en el enlace de su fatidica caida con la
ocasién caduca...

@

Siempre es precario o hasta penoso (peinlich) tener que caer en la
trampa del narcisismo autorial; pero ya que es inevitable mencionar aqui
aquella carta que ha dado ocasién a esta respuesta (que llegari demasiado
tarde), empecemos por este des(en)vio a adivinar qué puede haber de
audaz en una caida; pues de la audacia, desplegada en la ocasién mitica de
la ‘caida del tiempo’, se tratard aqui mis adelante, y que dicha proto-
ocasién evocada por Plotino le trasmite a todas las ocasiones posteriores
su trauma o estigma de un audaz dejarse caer, - esto nos lo recordari el
autor mismo de dicha carta-ocasién en su momento (cuando se trate de
“taking chances”).

Sin rodeos entonces: la cartita en cuestién es la que J. Derrida nos
mand6 - el 23 de noviembre de 1997 - después de haber tenido que re-
cibir un libro titulado KAIROS; la nota que acusa recibo de dicho infeliz
envio llama KAIROS un “libro rico y audaz” (un hivre riche et audacieux).
Pero, -¢cémo pudo, para empezar, el autor de este ¢ rico y audaz’
KATROS haber tenido el atrevimiento de mandarle a aquel audacisimo
para-hermeneuta un texto que éste no iba a poder leer, ni menos atn in-
terpretar? ¢Acaso no sabia el soberbio que Derrida no domina el espa-
fiol (a pesar de ser descendiente, por linea paterna, de ancestros espa-
fioles, - de marranos, como ‘circun-confiesa’)? dCémo él iba a tener el
tiempo, a pesar de dicho impedimento - y la nota lo menciona en segui-
da, como una debilidad (infirmité linguistique), - de ojear esa crénica de
casos anacrénicos de kairomania? ¢Acaso el autor de KAIROS sospecha-
ba que ese tema especifico ~ el de la ocasién-caida — le iba a interesar tan-
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to a Derrida que a pesar de tanta impertinencia inoportuna, iba a2 tomarse
el tiempo —el poco tiempo del que debe disponer para tales lecturas
ocasionales — para mirar por encima un libro que no es propiamente un
libro, sino una mera colecciéon de “exploraciones ocasionales en torno a
tiempo y destiempo™? Verdad es que la nota indica también que la lectu-
ra, aunque superficial, de ese KAIROS le ha permitido “calibrar” (prendre
mesure) ese “magnifico” libro porque al menos ésta lectura forzada le ha
proporcionado “la ocasién, la oportunidad favorable” (/'occasion, la
chance) de recordar unos “encuentros” (remcontres) que le “producen
nostalgia” por haber sido unos “momentos felices” (moments bouroux) —
y mejor no podia reunir en una sola frase los tres significados significati-
vos- el término titular.

El punto es que hay mds audacias envueltas aqui: como el autor de
KAIROS le escribié (como siempre, en alemin y a mano) en una dedica-
toria acompaiiante, él se sentia obligado a Derrida, pues tenia una deuda
con él, ya que habia sido por invitacion del entonces director fundador
del College International de Philosophie que él habia recibido la oportu-
nidad de presentar por primera vez, alli en el afio fatidico de 1986, un
curso / seminario sobre kairologia en dicho Colegio. Y no solo habia si-
do bien audaz que presentase esa materia en Paris — debido a su dominio
limitado del francés -, sino mds audaz aun habia sido el solicitar dicha in-
vitacién — en un congreso sobre semiética celebrado 1984 en Toronto —
cuando, siendo el autor de dicho proyecto kairo-légico, sabia que dicha
construccién, por ser sumamente logo-céntrica, ya estaba en proceso de
auto-deconstruirse en el mismo momento de someterse ala considera-
cién del directorio del College.

Verdad es que la presentacién kairo-logo-céntrica de Paris llevé luego
(desde 1994) a la fundacién de un Instituto de kairologia en Aix-en-
Provence, - pero, precisamente, n0 llevo a la publicacién de un libro que
merece este nombre, es decir un texto que tuviera la audacia de revocar
su propia ‘caida’ en la trampa logocéntrica. Lo que el autor de KAIROS
tuvo la audacia (Detrida escribe: “la amistad”) de enviarle a su benefactor
hermeneitico  fueron entonces los bloques caidos de una
(re)construccidon en ruina, y por mis que en el prélogo se haya excusado
al respecto (3, p. XI), tenemos que ver, tanto en el caso del curso como
en el del seudo-libro, con una ocasién fallada / fallida. Por eso, de nuevo,
¢qué puede haber de audaz en una caida?

Si la consigna bajo la cual se habia llevado a cabo esta larga y ardua re-
construccién de la kairologia occidental (y oriental) ha sido, resumido en
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una sola palabra, un paciente kairophylaktein, ¢no implicaria tal afin la
obligacién de tratar de conocer lo que seria la variante deconstruida de
tal kairosofia (el desmontaje previsto, peto no realizado, del montaje de
Paris)? Después de todo, ese “vigilar el kairos”, gacaso no significa tam-
b.iéfl un proteger, un cuidar y custodiar, en otras palabras: una defensa,
vigilante y audaz, de la nocién en cuestién, - si hasta Derrida mismo,
cuando menciona la “categoria  del kairos ©, se pone inmediatamente
en guardia contra una eventual con-fusién prematura de lo kairdtico y de
lo aleatorio (4, p. 60)? ¢Qué hay en esa temitica — y Derrida la ubica “bajo
la ley de la singularidad” - que incitarfa a la audacia citada? Esta osadia kai-

ro-pro-fildctica, al exponerse a un ocurrir futuro, ¢acaso esti pautada a
caer en el acaso?

(€))

Cuando se trata de deconstruir la oposicién clisica entre sustancia y
circunstancia, obviamente la estrategia no puede consistir en colocar los
symbebekota [ circumstantia en el lugar dominante de la owsia / subs-
tantia, sino en subvertir la constelacién jerarquizante misma. No obstan-
te, para Derrida mismo, el primer paso consiste en sacar sus ocasiones
autobiogrificas de escritura del rincén marginal al cual el esquema tradi-
cional de “Vida y obras’ las suele condenar.’ Rescatar la ocasién’ (die Ge-
Iege.nbeit retten; sozein fa kairia), esa es la con-signa, bajo el signo de
Kairos...

En la entrevista ya mencionada, ese gesto dislocante toma la forma de
justificar la redaccién, por ejemplo, de Los espectros de Marx, a partir
de unas deliberaciones calculadoras en las que intervino también el factor
de la chance (que, segin dice, se entrecruza con el del kairos), la conca-
tenacién de la eventualidad de ciertas escenas académico-politicas lo
llevé a tomar la decisién de aceptar a dar una conferencia que no por ca-
sualidad tenfa el titulo crono-kairomérfico de “The time is out of joint”
(Hamlet; Heidegger leyendo a Anaximandro etc), - el corazén del libro
futuro. Asimismo, alega, no es para €l un hecho ‘meramente ‘ocasional’
(gelegentlich) que la entrevista actual tenga lugar en, precisamente, un lu-
gat ‘atractivo’ (locus amoenus, schin  gelegen) con vista a las ruinas de
Pompeii, y “el mar a mi derecha™ si “borrara esos trazos de los archivos
de la ocasiéon” que rodean (citcun-dan) atmosféricamente lo que escribe
al momento (conferencia sobre archivos, psicoanilisis, religién, la Gra-

A
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diva de Freud etc.), confiesa que “perderia mi vida”. De ahi que para él, el
fechar “atin el mas especulativo de los pensamientos” significa que “esto
se me ocurrié en exactamente ese momento”, pues esta ocasién parti-
cular le proporcioné el lenguaje caracteristico que para siempre marca lo
escrito con el ‘sabor’ inconfundible del kairos en cuestion (4, pp. 62;
70)

Sobre el encuentro de lo calculable y lo incalculable (“la venida de lo
que no depende de mi”), Derrida indica (4, p.61) en esta ocasién — Ni-
poles, 25 de mayo de 1994 - que su “pensar mas plenamente articulado”
sobre ese tema se encuentra en la conferencia “Mes chances”, dada en
otra ocasién, a saber, en octubre de 1982 en Washington, donde Derrida
habia presentado sus ideas sobre el factor ‘suerte’, - ejemplarmente
producido por el famoso cl/inamen en la caida de los itomos. Es caracte-
ristico que entonces Derrida mismo se dejé ‘caer’, guiado por una espe-
cie de suerte estratégica (Fallsuchf), en todas las posibles direcciones
donde adivinaba la presencia de ‘casos’ (cass, cadentia) con sintomas
de la cafda en general; asi llegarfa, entre otros, de Epicuro a Heidegger
(das Verfallen, naturalmente), de Lacan a Poe y Baudelaire, y de ahi, fi-
nalmente, a Freud. Interpretar adecuadamente solo aquella parte de esa
conferencia que se subtitula “To usher in the Fall” (5 pp. 3 - 14) tomaria
toda una conferencia aparte; aqui basta mencionar que, en sus andanzas
laberinticas por todo una serie de campos léxicos que cubren el factor
chance (Tykbe, fortuna, Iuck, Zufall, Glick etc.), Derrida llegé a mencio-
nar, en un momento dado, en el vecindario de lo accidental, fortuito y
contingente, también “lo ocasional”; e indicando que la palabra “ocasién”
pertenece 2 la misma descendencia latina (de casws / cadere), la ubica
en el imbito de lo que ‘cae al encuentro’ (oc-casus), lo inesperado, im-
previsible, lo que de/ construye nuestras anticipaciones, en fin: en el
des/ favor incontrolable de la buena o mala suerte, es decir de la ex-
tykhia | enkairia 'y la dystykhia/ akairia.

A nadie va a sorprender que Derrida ~ como si hubiese ahi coinci-
dencias - terminara su discurso kairomérfico con la advertencia in/
oportuna de que sobre este tema “no hay un discurso verdadero,  $i...”,
(con las palabras — revocables - de Sécrates / Estesicoro del Fedro pla-
ténico). El desacertar como destino: dos afios antes, en la Sorbona, con
ocasién de una seudo-defensa de su no-tesis lo habia dicho ya: “Esa ana-
cronia (me refiero, evidentemente, 2 la mia) tiene un gusto muy familiar
para mi, como si siempre se me hubiese dado cita con lo que, ante todo,
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debia muy puntualmente, no Megar jamis a su hora. Demasiado pronto o
demasiado tarde.”(6, p. 20).

El punto es — y ya que de’ nunca poder poner un punto’ se trata, re-
cordemos que ‘kairos ‘ tuvo también (para Aristételes) ese significado
de ‘punctum saliens ° — que el lenguaje, especialmente el llamado
‘realizativo’ (performative) de la promesa y del testimonio, tiene sus di-
lemas cuando se trata de hablar del futuro; no en vano Derrida favorece
entonces el fempus obliquus del futuro anterior (i la Este habrd sido mi
punto..), y ese estilo estratégico de futuridad pasada — o del pasar pos-
tpuesto u evento diferido — pertenece a la deconstruccién, a lo indecidi-
ble del discurrir sobre el ocurrir (y W. Hamacher ha tratado de circuns-
cribir ese tipo de escritura en una conferencia admirable de septiembre
de 1995, “Lingua amissa’, en la que comenta, gffwtxrizing, sobre el a/ me-
sianismo  desplegado en Specrers  of Marx (7, pp. 130-178).
“Deconstruction is what bappens (ce qui arrive)”, como dice Derrida en
lz entrevista de Napoles; y por eso confiesa que siempte (cuando escribe
/ discurre) empieza en cero, que el presente es siempre nuevo, que cada
ocasidén es irrepetible, en fin, que “la temporalizacién misma lo hace im-
posible que uno no sea ingenuo en relacién con el tiempo.” (4, p. 70).

Hasta aqui debe tenerse la impresién (equivocada) de que el kairos
para Derrida es un asunto de la relacién con lo futuro; pero, después de
todo, la deconstruccién tiene que habérselas mayormente con ciertos
textos del pasado, con la tradicién heredada. Al respecto, al final de una
conferencia titulada “Is it time?” (admirable, ella también), G. Benning-
ton argumenta (8. p.140), citando a Derrida, que la “estructura de la he-
rencia nos obliga a una visién © aqui y ahora’ como el momento en el cual
el pasado permanece delante de nosotros como una tarea infinita.” EP
aqui y ahora’ citado proviene de una cita de Derrida que Bennington puso
en el epigrafe de su ponencia; reza asi: “ninguna différance sin alteridad,
ninguna alteridad sin singularidad, ninguna singularidad sin aqui y aho-
ra”(§, p. 128); la hemos re-citado porque la entrevista de Nipoles intro-
duce la ‘categoria del kairos ‘ en nombre de dicha singularidad del otro
(que esti siempre por venir). Bennington quien empieza su exposicién
constatando la reciente actualidad de la kairologia paulina, procede luego
a contrastar un tipo de kairologia cerrada — la que escatolégicamente
cuenta con el final de los tiempos, con la cercania del Juicio y la (segunda)
venida del Mesias — a otra concepcién del kairos que deja el futuro abier-
to (mesianismo sin Mesfas, sin tefos, sin parousia). Curiosamente (pero
consecuentemente también) escoge como paradigma del primer tipo
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de kairos la filosofia de la historia de Hegel — en la que figura prominen-
temente el topos de la ‘madurez del tiempo’ la cual es anticipada, pero
no alcanzada por los grandes individuos histéricos; luego confronta esta
dislocacién temporal con lo que Derrida analiza en Espectros de Marx
bajo el motivo de Hamlet (“The time is out of joint”), a saber la no-
contemporaneidad de los vivos y los muertos, y la simultinea necesidad
de fidelidad- e infidelidad frente a la herencia espiritual. Si ningin mo-
mento es jamis, dentro de ese contexto del juicio indeciso, el Wltimo, si
la tarea (de leer) es infinita, entonces, concluye Bennington, tampoco
podemos saber definitivamente, ni de antemano, ni después (aprés
coup), si un momento es, serd o ha sido el justo para algo: siempre es
demasiado temprano y, a la vez, demasiado tarde. Tanto sobre el kairos
deconstruido....

€))

Como epigrafe del libro de entrevistas que hemos citado (4, p. 3)
aparece un pasaje de Plotino (Enéada VI, 7, 33) cuya tesis programitica
“to gar ikbnos tow amorphou morphe “ habia sido ya el epigrafe de
aquella ‘Nota sobre la fenomenologia del lenguaje’ que fue primero pu-
blicada en 1967; y es en la nota final de esa Nosa que Derrida evocd una
cierta “audacia de las Enéadas “ que supuestamente transgrede el cierre
de la metafisica porque el ‘vestigio’ (ikhnos; trace) en cuestién se referi-
ria al hecho de que la forma (la presencia) seria la marca de lo in-forme
(no presente) que anuncia / recuerda a la metafisica su otro (9, p. 206); o
como lo indica también la nota final de otra famosa Noza de 1968 (“Nota
sobre una nota de Ser y Tiempo ), ]a marca en cuestién subvertiria la
oposicién clisica de presencia y ausencia (de ‘ahora’ y ‘no ahora’), crean-
do el efecto de un diferir / postponer infinito (9, p. 78). Lo informe por
excelencia es el Uno (aunque también existe la materia totalmente amor-
fa, en el otro extremo de la escala), y la audacia citada consistiria, como
enfatiza Derrida en la entrevista, en “dar lo que no se tiene”: lo informe
ctea la forma, siendo ésta la huella de aquello(de ahi que, paraddjicamen-
te, “la naturaleza primaria de la belleza es informe”).

¢Y sila fuente de esa ‘audacia’ plotiniana habria que ubicarla en la
‘apéstasis’ otiginaria del tiempo a partir de lo intemporal? Es hora de
averiguatlo (pues los phylakes del kairos deben ser también unos auda-
ces ikhnewtai). Bscuchemos el mito, enmarcado como esti por las ana-
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basis 'y katabasis  didicticas correspondientes, puesto en escena en el
capitulo 11 de la Enéada 111, 7 por el ikhnélogo mismo, Plotino (70, PP.
220s):

Debemos, pues, elevarnos de nuevo a aquel estado con que caracterizibamos
la eternidad: a aquella vida incambiable, a la vez toda junta e ilimitada, total-
mente indeclinable y establemente fija en el Uno y dirigida al Uno. E! tiem-
Po, en cambio, no existia todavia o, 2l menos, no existia para aquello que hay
alli; pero nosotros generaremos el tiempo a través del razonamiento y me-
diante la naturaleza de lo posterior. Pues bien, como aquello alld estaba des-
cansando en si mismo, tal vez no sea posible invocar a las Musas, que enton-
ces no existian todavia, para que nos revelen como de alli ‘cayd’ primeramen-
te el tiempo. Pero ain suponiendo que las Musas existieran entonces, tal vez
sea necesario invocar directamente al tiempo generado mismo para que nos
cuente cdémo le parece que se ha originado. Y he aqui lo que mis o menos
diria de si mismo:

Anteriormente, antes de generar lo anterior de agui y necesitar de lo posterior, reposaba (yo)
conmigo mismo en el Ser, pues (vo) no era Hempo todavia, sino que per ja asin en quie-
twd. Tenta, sin embargo, una naturaleza afanosa, y, como ésta estaba deseosa de mandar so-
bre 5i misma y ser por si misma, decidid buscar mds que lo presente, y empezd a moverse; y en-
tonces me puse en movimiento yo también. Y asi es como, moviéndonos siempre en direccion al
después y a lo posterior, (buscands) no lo idéntico, sino lo otro y cada vez mds diverso, al pro-
longar un tanto nuestra marcha, produgimos una imagen de la eternidad,

Efectivamente habia en el Alma cierta potencia inquieta, la cual, deseosa de
siempre estar transfiriendo a otra cosa lo que habia visto all4, no queria ya te-
ner presente el todo unido, sino que, del mismo modo que la Razén, al des-
plegarse a partir de un germen inmévil, se abre camino hacia lo que cree es a
la multiplicidad - a la vez que desvanece esta multiplicidad con su (continua)
auto-division -, y, al prodigar asf su unidad fuera de sf misma, en vez de en su
interior, se difumina mds y més 2 medida que avanza y se alarga; - pues asi
también esa potencia, al crear un cosmos sensible que se mueve, a imitacién
del inteligible, con un movimiento que no es el de alli, mas semejante a él
que quiso ser su imagen, primero se temporaliz6 a s{ misma y sustituy6 asi la
eternidad por el tiempo; y luego puso el cosmos asi generado bajo el domi-
nio del tiempo, pues lo hizo un todo temporal; circundindolo con los ciclos
del tiempo.

¢Cémo se le ocurre al ikhnélogo — pues es él quien luego interpretard
las huellas de la eternidad dejadas en el tiempo — queter invocar a las Mu-
sas? Verdad es que antes del descenso (de la eternidad al tiempo) aquella
eternidad fue personificada y casi adorada como una divinidad (Aion de
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nombre, dirigido, a su vez, al Uno que lo ocasiona todo); y verdad es que
también en nuestro texto el tiempo personificado podria verse como
una divinidad, de manera que podriamos tener que ver con una feogonia
para cuyo relato se necesitaria la inspiracién de las Musas. Pero siendo
ellas hijas de Zeus — es decir posteriores en la genealogia, la voz natrativa
hace bien en invitar, un tanto ‘audazmente’, a Cronos mismo para que
nos cuente del cuindo y cémo de su ‘caida’.

Pero ¢acaso debemos tomar en serio esa genial maniobra narrativa?
De hecho, ¢qué pensar de un guia en continuo ascenso o descenso? Pri-
mero (cap. 1) nos pide, y esto a la vez, pre-conocer el modelo a partir
de la imagen y de reconocer Ia imagen a partir del modelo; luego (cap. 2-
6) ascendemos (y trascendemos), con su ayuda, del tiempo a la eterni-
dad; y luego (cap. 7) descendemos de la eternidad al tiempo, para de
nuevo — en el texto citado — re-ascender a la eternidad, para encontrar
all los indicios de la ocasién de la famosa ‘caida’ (la oc-casio del casxs).
dY qué pensar de la intencién de la voz narrativa, “que generaremos el
tiempo a través del razonamiento”? gRe-construccién - futura-, por el
Jogos del ikhndlogo, de una caida relatada en un seudo-mito por la victi-
ma caida misma? Extrafias cosas estin pasando aqui.

Pero veamos, por fin, la audacia en persona: ella es circunscrita como
una cierta “naturaleza” (physis) que ptetende salir del estado anterior de
quietad (hesykhia), y esa “potencia” (dymamis) ‘inquieta’ se caracteriza
como “polypragmon <, literalmente: “multifaria”, es decir: dirigiéndose
de lo uno o tnico que le seria propio, hacia lo ajeno, lo siempre otro, lo
multiple. ~ Se especifica que quiere ser independiente (“mandar en si
misma y ser de si misma™) y que, en esta soberbia, opta por “tener mis
que lo presente”, es decir: no contenta con lo que contemplaba todo
juato, lo quiso “transfetit” (metapherein) a otra dimensidn, extendién-
dolo en la vastedad de lo “uno tras otro’. Esta naturaleza vivaz que tiende a
lo siempre posterior resulta ser el ‘alma’ (del kosmos aisthetos), el
‘4nimo’ que, artiesgindose en su osadia, termina temporalizindose a si
mismo: “heanten ekhronose  “(11, 30; ese vetbo es un neologismo de
Plotino). Al empezar a moverse en su espontaneidad obedece, 2 la vez, a
una tendencia necesaria de su manera de ser: al proporcionarse a si
misma la oportunidad de cambiar de ambiente - para seguir a su impulso
de producit - como wn Logos spermatikos - su progenie -, realiza un
descenso atrevido que, en su prisa, ‘ocasiona’ una especie de caida pre-
cipitada (que no se asocia aqui, como en las versiones gnésticas y cristia-
nas, con culpa alguna).
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La pregunta que queda por contestar — desde Ia perspectiva abierta
por Derrida —es la de cémo en lo eterno (antes de desplegarse en el
tiempo) esti prefigurado este autodespliegue (¢cudl tipo de ikbnos de
#£bronos hay en el aion que es akhbronos?). Ambas hipéstasis son defini-
das como ‘vida’ (zoe); en un caso, la vitalidad’ - eso es lo que, después de
todo, es(y significa) “ ajon “ — se da ‘toda 2 la vez ahora’, como in-
tensidad; en el otro, la ‘vivacidad’ implica la ex-tensién (o distensién) del
‘uno tras otro’; y entre ellas, la ocasién, atemporal o ‘repentina’ quizis, de
ser otro (huella de la otredad, uno de los cinco ‘géneros miximos’ que
mantiene al Nows en su vitalidad ebnica) y de saber de otra manera
(sapere  ande). Lo que la tolma posibilita es entonces, como Plotino su-
giere (11,41-44), una diastasis %0¢5, de manera que la z0¢ en srayis (del
aion) se trastrueca (metabasis) en una goe en kinesis que transita
(metabatike) sempiternamente de un estado de vida (bios; si se quiere:
modus vivends) a otro. La potencialidad de dia-stasis, inherente ala s74-
515, es a la vez el auto-distanciarse (‘vertical’) de si mismo de lo eterno y
la ‘distancia’ temporal (‘horizontal’) que atraviesa khromos en su kinesis.

En cierto sentido - un sentido precario -, el tempo resulta ser una

‘meti-fora’ de lo eterno, el sentido transfigurado del “siempre” (aes) que
literalmente es el aion (aes on). Ya al final del cap. 5 se habia caracteriza-
do el estado (katastasis) de la sempiternidad  (aidiotes) como un
‘siempre ahora’ en el sentido de qQue a ese tipo de go¢ apeiros nada le
falta — por eso se dice que “no se desvia ni un dpice hacia otra naturaleza”
— porque ya es toda la vida que puede ser (un todo “bello”); y en el si-
guiente capitulo (6, 22 ss.), el ikhndlogo-hermeneuta habia subrayado que
la causa de una eventual diastasis seri una comprensién impropia del
aes: propiamente entendida, esa palabra apunta hacia el ‘verdadero ser’
que es aquel que no estd expuesto (a veces) al no ser (o al ser de otra ma-
nera); ya que no tiene (ain) un motivo para desplegarse, 2 ese pre-
tiempo tampoco se le ocurre pensar (dia-noia) en una eventual ‘ex-
tensidn’(paratasis o ektasis) hacia’ lo siempre mis’, hacia un no querer
terminar. Y al empezar el descenso (metodolégico) hacia el tema del
tiempo (cap. 7), el guia habia asegurado que Unicamente por participar
nosotros, los seres temporales, de la cternidad, habiamos podido re-
construir el universo inteligible eterno. Por eso es de esperar que la fati-
dica caida no seri nuaca definitiva: el alma temporalizado deseari su re-
des-temporalizacién; pues el ‘retorno’ (epistrophe) a su origen anima
tanto al alma universal (dirigido hacia el intelecto quien, a su vez, circula
alrededor del Uno) como el alma individual nuestro.
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De hecho, en el capitulo 13 de la Enéada IV .7‘(De la inmortalidad
de/ alma) se habla de la caida del alma individual en el cuergo
(teencarnacién) en términos semejantes al relato antes f:ltado (descc?d e:
producir, deseo de gobernar una parte del mur?do sensible producxlo),
pero también se afirma que ‘no todo el alma ni toda alma se hace‘ a ma,
del cuerpo’. Es decir: hay una parte indcsccn:sa d.el ,alma que n;) peca-
por aquella audacia temporalizadora del alma ‘inferior qu.e‘t:lcnc a opor
tunidad de purificarse y re-ascender a su verdadera condicién. .

En realidad, la ‘audacia en el caso del tiempo’ achi 'evocada no es sino
la repeticién, en un estrato inferior, de un ‘evento (mteml::f)ta} tu;, ezzri;
eterno) anilogo en el cual “La libertad y }a voluntad cfel Uno (Ix o .
Enéada VI, 8), para reconocerse a si mlsm‘a Eom? caus.a de das ca:s l,
‘decide’ (eternamente) a mostrarse como sefiora (K]fxof? - de ;c; o1 k ;
que ‘viene después’ de ella, seguro, - pevo miaf-aga de si misma ( 1,1 o,
383). Lo paradéjico de la ‘situacidn’ es, sin embargo, que en ::jl septl::i-
capitulo de ese tratado Plotino hace surgir, en unz especic de elxp )
mento de pensamientos, un discurso contratio, lla.mado lto mero
(demasiado audaz, temerario) que afirma que lo Uno (el Bien) es lo que es
por azar, por casualidad, ‘forzado’ a ser una voluntad contmge?te (no
por decisién voluntaria; 77, 150s.). Es en contra de ese Iogox. 10 mer‘ol{ -
qﬁe ‘se sale del marco metafisico’ (77, 105) - que l\.cho Plotino m-mfl iza
toda su maquinaria 2 la vez intelectualista y \.roluntat.xsta; pues esa.hxpotesm
de la no-intencionalidad del primer principio s s1mplemente. m.s,op(:ir—
table, irracional, intolerable. Por eso, en el capitulo 18, - culxmna‘cxon e
un tratado tildado, a su vez, de ‘audaz’(77, 120) - i sorpresivamen-
te ese tipo extrafio de pre-ocasién, volunfad de si misma ('cauml g;z), \;rt
kairos, citado a prestar apoyo terminolégico descjlc un pasaje ‘de po x-
tico platénico (284 d), para justificar esa pgtenc‘xa omnll-f)ca;sxonante co
mo ‘debida’, como adoptada (en doble sentido) ‘a propdsito’, - y no por
mera suerte.

Es entonces esta clase ambigua de kairos que ‘luego’, en e} contexto
del mito de la caida voluntaria, re-aparece 2 tiempo como ese ‘datse (d.e)
la oportunidad’ (de hacerse otro que lo que se es) cuyo nombre propio
setia Toima.
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En una conferencia de 1998 sobre “La cinta de la miquina de escribir:
Limited Ink II “, Derrida, en un momento dado, anuncia a su publico que,
en vez de tratar sobre otros temas quizis esperados de él en esta oca-

13

sién, solamente va a hablar sobre * tal o tal autor, Agustin, Rousseau, Paul
de Man y algunos otros a propdsito de tal o tal de sus obras”. Y es aqui
donde entra en toda una digresién sobre esa expresiéon de ‘a propésito’
que luego, al final, vincula muy sugestivamente con el &a/ros; vale la pena

reproducirla aqui entera (en nuestra traduccién de 72, p. 76s):

Por un instante, de hecho, habia sofiado con darle a mi conferencia el titulo
de “ A proposito”, “ A propésito de ‘A propdsito’ , a propdsito de todos los
sentidos y usos de ‘4 propos’ y de 2 a-propos’ en francés. A propos, lo sabemos,
puede ser un adverbio, 4 prmpos, 0 un sustantivo, /’ a-propos, Pensaba entonces
proponerme (ne proposer), y quizds lo haga de hecho en silencio, de examinar
las modalidades y figuras de referencia que se cruzan en la expresién inimi-
table e intraducible de 4 propos - que enlaza el azar con la necesidad, la contin-
gencia con la obligacién, la exterioridad mecinica con la apropiacién, con la
propiedad de lo propto, la asociacién maquinal con el enlace interno, inten-
cional, orginico.

Cuando se dice ‘G propos’, ‘d propos de..’, una pragmatica marca siempre una re-
ferencia, una ‘referencia a .., pero una referencia que (es) a veces directa, 2
veces indirecta, furtiva, rozadora, oblicua, accidental, maquinaria, también en
el modo de la casi-evitacién de lo inevitable, de la represién o del lapso, etc.
Cuando se dice ‘2 propos, esto significa que al menos se finge aprovecharse
(sauter sur) la ocasién para hablar, por metonimia, de una cosa totalmente dife-
rente, de cambiar de tema sin cambiar de tema. Asi se trata de sugerir que en-
tre lo que uno estaba por decir y lo que uno tendria ganas de decir, existe, o
un lazo de necesidad orginica, interna y esencial, o, a la inversa, una asocia-
cién insignificante y superficial, una mera contiguidad mecénica y metoni-
mica, la aproximacién arbitraria o fortuita, ‘por casualidad’, de dos significan-
tes. Y no obstante se sabe que luego, en el momento mismo cuando uno toca
lo esencial, uno encubre al menos el lugar de la decisién. Ahi es donde la
cosa ocurre, ahi es que esto llega....El esprit 4’ a-propos, en francés, es el arte, la
genialidad, pero también la técnica que consiste en saber agarrar la ocasién,
de sacar el mejor provecho, la mejor economia, de la contingencia, y de ha-
cer del kairos o del chaos un evento significante, archivable, necesario, es de-
cir: imborrable.

Mientras que el adverbio 4 propos sirve para introducir en la secuen-
cia de un discurso una idea que surge bruscamente - en inglés se diria ‘by
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the way’ -, el citado espriz d’ a-propos denota la presencia de espiritu
que es necesaria para convertir una circunstancia casual en un evento im-
portante: justo ‘a tiempo’ se ‘salta’ sobre la ocasién ofrecida y se hace del
‘caos’ de las posibilidades contingentes — el desorden de lo aleatorio - un
acontecimiento significativo. Hay en esta constelacién una copresencia
de lo calculable e incalculable que Derrida evoca en otro contexto (4, p.
61; nuestra traduccién) como sigue:

Una decisién tiene que prepararse por reflexién y conocimiento, pero el
momento de la decisién, y de ahi el momento de la responsabilidad, supone
una ruptura con el conocimiento, y, por eso, una apertura hacia lo incalcula-
ble, una especie de decision ‘pasiva’. En otras palabras, uno no puede distri-
buir racionalmente la parte que es calculable y la parte que es incalculable.
Hay que calcular lo miés lejos posible, pero lo incalculable ocurre: es lo otro
y lo singular, la suerte (chance), sin que uno sea capaz de agregar su parte; la
distribucién entre la razén y su otro, lo calculable y lo incalculable, lo nece-
sario y lo aleatorio, carece de ejemplo, no obedece a una légica de la distin-

cibén...

Es el enigma de tal tipo de situacién que, como confiesa Derrida en el
mismo contexto, constituye la ley de todo lo que le ocurre a él; por eso,
cuando lo invitan a dar una conferencia, ésta va a ser siempre “ocasional”,
es decir: la decisién de aceptar depende, después de mucho vacilar, del
tema propuesto y del contexto singular de la ocasién ofrecida (lo que él
lama “los archivos de la ocasidén”). El punto es que se trata de un mo-
mento de debilidad: uno se siente siempre de nuevo desarmado, ex-
puesto a lo que es imposible apropiarse. Es por eso que Derrida men-
cionaba, al lado de un elemento ‘técnico’ (el calculo de la estrategia), un
cierto ‘arte’ (o la ‘genialidad’) del acertar.

Es mids: la singularidad de tal ‘ahora’ (lo que lo hace ser un &airos
‘cadtico’)- que no tiene precedente, ni siquiera la instancia ‘tipica’ del
‘ejemplo’ - — puede hasta acomodar el presente de lo intempestivo, el
ahora de una dislocacién de lo supuestamente contemporaneo: lo que no
es contemporineo consigo mismo no es anticipable por estrategia (o
apuesta).Y la pregunta es, escribe Derrida - mencionando curiosamente a
Plotino - ¢cémo se puede dar lo que no se tiene? Es decir: ¢Cémo puede
lo justo (la forma) emerger de lo no ajustado, lo amorfo? ¢Cémo pueden
el acaso - o el caos - producir el momento justo? ¢Acaso por una audacia
ocasional, mostrada en una ocasién audaz?

La audacia en cuestién se presenta, por ejemplo, ante la muerte de un
amigo, con ocasién del duelo (publico) por un ser querido: el requerido
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‘trabajo de luto’ (Traserarbeif), la dificultad de vincular las exigencias del
género (el del ‘discurso funebre’) con el deseo de decir algo pertinente
sobre lo que significaba lo absolutamente singular del amigo muerto, -
corresponder debidamente a tal ocasién, sacaso no exige una cierta au-
dacia?

Nos consta que varias veces en su vida él se ha enfrentado valerosa-
mente a esa tarea penosa de ew/ogia; bastenos aqui referirnos al (o)caso
de un amigo — Michel Serviére de nombre - quien, como Derrida les re-
cuerda a los entonces presentes en el acto in memoriam correspondien-
te (1991), una vez le habia hablado, -y eso ‘ocasionalmente’ - 1972, des-
pués de la entre tanto famosa conferencia de Derrida sobre “La cuestidén
del estilo” durante el Coloquio de Cérisy sobre Nietzsche), - de “la oca-
sién” como tal, de su figura un tanto wmheimlich (y hay que fijarse bien en
cémo ¢él interpretaba entonces la Occasio  calvata de los libros emble-
miticos, de acuerdo con aquella imagen de la mujer castradora que habia
sido el tema de su ponencia, - como una Occasio occidens (13, p. 135;

nuestra traduccidén):

El usé el nombre “ Ocasién” para referirse a una figura mitoldgica, la de una
cierta castracidn; aquella en la que la mujer no cree — de la cual yo acababa de
hablar. Le pregunté que queria decir con ‘ocasién’. El describié una mujer
como si la estuviera viendo en una pintura. Analizé una especie de panel, una
alegoria surrealista, una silueta mas de la imaginaciéon poética. El disefié una
figura a la vez amenazadora y amenazada — una alegoria de la muerte: una na-
vaja en una mano y un velo desplegindose en el viento.

Quedé impactado, sin realmente entender, pero todavia lo recuerdo con una
emocién cuya intensidad ficilmente se reenciende.

No he parado de pensar, desde la muerte de Michel, sobre estas ocasiones
temibles, esa ocasién de la ocasion misma. estas extrafias citas que hacemos
con la muerte, y a veces, como es el caso aqui, con amigos muertos, como si
un reloj cruel que, mas astuto que nosotros, habia calculado la caida, el acci-
dente, el caso, la cadencia y la ocasién, los dias de mala foruna y del dar
cuenea tales como éste en el que podriamos encontrarnos gy, en este mo-
mento, ‘la mort dans l'ame ‘, como decimos, con la muerte en el alma, reunidos
ahora por Michel Serviére.

)

La Ocasién la experimentamos ciertamente como desfavorable, pero
también, en medio de la akairia fatal, surge la favorable; tal enkairia, -
hela aqui:

A fines de marzo de 2000, Jacques Derrida, en camino a California,
pard en la isla filoséficamente desorbitada de Puerto Rico; un regalo
inesperado, un milagro pricticamente. Sea como sea, invitado por una
traductora suya, ofrecié una leccién magistral muy concurrida sobre “El
porvenir de la profesién” hacia cuyo final se aventurd, en un performati-
vo ‘profesar’ que somete la profesién a un arriesgado ‘como s, a disediar
lo que podria quizds ocurrirle eventualmente a la universidad en general
y, mas especificamente, a las Humanidades, si algin dia se diera lo que ¢l
lama “la universidad sin coudicién”; se trata del ocurrir (arriver) de algo
incontrolable e improgramable sin cuya espera(nza), sin embargo, nada
de la categoria del verdadero evento, de lo sorpresivamente e-ventual, va
a poder suceder. Que aqui estd en juego uma especie de estoqudstica
kairomdrfica, lo prueban las siguientes formulaciones (en la traduccién
de Mara Negrén; 74, p. 61s.):

Ya que si hay, si hay tal cosa como esa, la pura eventualidad singular de lo que
ocurre (arrive) o de quien llega (armive)y me llega (m'armive), Qo que lamo en
francés ‘Varrivant), ello supondria una irrupcién que revienta el horizonte, in-
terrumpiendo toda organizacién performativa, toda convencién o todo con-
texto dominable por una convencionalidad. Mejor decir que ese evento sblo
tiene lugar cuando no se deja domesticar por ningin ‘como si’, o al menos
por ningiin ‘como si’ ya legislable, descifrable y articulable como zaf ...

St lo que ocurre pertenece al horizonte de lo posible, incluso de un perfor-
mativo posible, ello no curre (arrive), en el sentido pleno de la palabra. Como
a menudo he tratado de demostrarlo, sélo lo imposible puede suceder
(arriver). . ..

No diria que este pensamiento de lo posible imposible, este otro pensamien-
to de lo posible es un pensamiento de la necesidad pero, como también he
intentado demostrarlo en otro lugar, un pensamiento del ‘puede ser’, de esa
peligrosa modalidad del ‘puede ser’ de la que habla Nietzsche y que la filoso-
fia siempre ha querido someter. ..

Puesto que si este imposible del que hablo ocurriera (arrivaif), tal vez un dia,
les dejo imaginar las consecuencias. Témense tiempo pero dénse prisa en
hacerlo, porque ustedes no saben lo que les espera.”
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No sera dificil imaginar por qué el autor de un libro titulado Kairos -
presente en esta charla — se sentia en s» elemento al escuchar tales decla-
raciones ‘mesidnicas’; y hay que agregar que tocante a un aspecto parti-
cular del ‘porvenir de la profesién’, a saber: el de la revolucion actual del
tiempo del trabajo y de la cuestién de un nuevo uso del tiempo en una
universidad futura, Derrida habia expresado su deseo de poder hablar
mis detalladamente (“durante horas”) sobre el problema de los horarios,
y especificamente sobre la historia del concepto de la hora, esa ficcién
temporal que regula los trabajos académicos; hasta habia llegado 2 afir-
mar que la deconstruccién es “una puesta en cuestién de la hora” (p. 53).
Si él hubiera tenido mis tiempo, seguramente habria podido mostrar
que ese ‘como si ‘ de la hora era, en sus comienzos griegos, un equivalen-
te de kairos; y quién sabe si no habria llegado a mencionar el pasaje de la
Politica de Aristételes que aparece como epigrafe de esta nuestra profe-
sion del kairophylaktein.

Pero, como si todo esto no fuera ya todo un ‘evento’, - falta ain lo
mejor: un dia mis tarde — por casualidad el dia después del cumpleados
del autor del ‘libro audaz’ - hubo entonces un totalmente inesperado
‘apéndice’ privado a este acontecimiento discursivo publico, a saber: el
regalo imprevisto de una breve visita personal de ese ‘profeta’ de la
‘hospitalidad imposible’ a un anfitrién consciente de la imposibilidad del
‘don puro’. Lo increible no era tanto el verlo ahi sentado en el sofa, co-
mo si nada, probando el Porto que se le ofrecié — aunque esa bora tan
grata era casi epifinica -; sino que en un momento dado, cuando estaba-
mos hablando de esa kairomania, se levantara para mirar con mas dete-
nimiento el poster que anuncia aquel Coloquio sobre ‘Kaitos et Logos’;
pues en este anuncio habfa — naturalmente -una ilustracién del torso que
queda de una réplica tardia (la de Trogir/ Croacia) de la estatua fantasmal
que creara Lisipo. “sClest donc ce dieu-la?”, pregunté un tanto incrédu-
lamente. sQué pasaria por su mente en este momento? Bien, quizds éste
momento ahi, cuando estabamos (ad)mirando una imagen del dios del
momento, sea quizds un buen ejemplo del ‘como si’ que Derrida, el dia
anterior, habia estado citando (con Kant), “como si éste fuese un feliz
azar venido a favorecer nuestro designio” (gleich als ob es ein glicklicher
unsere Absicht begiinstigender Zufall wire); 74, p.28).
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Ya que el £airos que debemos vigilar como el mais cercano resulta ser
el del cumpleafios, constatemos que el actualmente a celebrarse -15 de
julio de 2002 - significa, segin el antiguo calendario de los campesinos
franceses, el haber alcanzado la edad que dura una vida humana completa

(15, p-1):

Autant de Temps que ’homme est a venir en sa force, vigueur et beauté, au-
tant on doit mectre par raison pour enviellir, affoiblir et tourner a neant;
mais le terme de croistre et venir 'homme en beaulte, en grandeur force et
vigueur est I'eage de xxxvi ans, don’t il lui convient autant pour envieillir et
tourner a neant, s'il vit eage de 'homme; et sont lxx et 1 ans que doit vivre

par le cours de nature et sans inconvenient.

No que se le esté recomendando cometer kairotanasia; después de
todo, él no es un bergier; ni tampoco deben deseirsele 30 afios mis(los
102 afios de Gadamer); pero él deberia tratar de llegar a los ‘climatéricos’
81 que Censorino, en su De Die natali (16, p. 20) apunta como la edad
ideal del alma (y que alcanzé Platén), la enéada multiplicada por si mis-
ma, consagrada a / por las Musas.

Pero sacaso lo inspirardin a vivir otra enéada mas? El hecho es que,
como confesé en un viaje a Suramérica, en 1995 ya, cuando esperaba un
cierto veredicto relacionado con su edad: demasiado fatigado (y “fatigado
de la verdad™) se sentia, agotado hasta no mas poder; y, sin embargo, con
relacion a este veredicto suspendido, alegaba atin que “lo que uno deberia
arriesgar siempre dependera de un ‘quizas’™ (77, p.48). Y el veredicto se
le ocurrié cuando, volviendo a su nifiez y evocando la cajita con un ver-
me de seda, presencié el ‘envero’ (Ja véraison), el momento de madura-
ci6én, de este animalito (77,p. 88; traduccién de Mara Negrén):

Un lapso: solo fue un intervalo, casi nada, la disminucién infinita de un in-
tervalo musical, y qué nota, qué buena nueva, qué musica. El veredicto. Como
st de golpe el mal, nada malo pudiese ocurrir. Como si lo dnico malo que
pudiese ocurrir ya fuera la muerte — pero solamente mis tarde, demasiado
tarde, tanto mas tarde.

Y aqui, durante aquella visita en Puerto Rico, cinco aflos mas tarde, €l
también confesé esfo, a saber: cudnto piensa, todo el tiempo, en su
muerte. ¢Pulsién de Thanatos? Sin duda; pero mis aln esto (ante ‘Kairos



222 MANFRED KERKHOFF D8o

et Logos’): el caricter alogos de ese kairos marcado por la ultimidad:
eskhatos  kairos.

¢Qué podria desedrsele, entonces? ¢Que tenga la audacia, en asuntos
de tiempo, de seguir teniendo audacia? Quizis; pero hace falta la ayuda de
un ‘genio de la audacia’; que lo inspire entonces aquel Gemius der
Kiibnheit a quien, hace miés de dos siglos, el joven Hélderlin empezé a
invocar en un himno como sigue (78, p. 181):

“Wer bist Du? Wie gur Beute, breitet

das Unermessliche wvor Dir sich aus,

Du  Herrlicher! Mein Saitenspiel geleitet
Dich auch hinab in Plutons dunkles Haus...”

Universidad de Puerto Rico, Recinto de Rio Piedras
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