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RESUMEN

El pensamiento de Adorno ha sido, mas que compendusceptible de criticas tales
como, su pesimismo, el peso que recae sobre elparte la utopia, su elitismo, su
filosofia de sillon. Quiza la cuestion sobre la mgis y la imposibilidad de ejercer una
critica desde la filosofia —si su diagnéstico esratlo— sean las mas serias, aunque
también han pasado a ser parte de los lugares esnpama la critica, sin profundizar en

ellas.

Este trabajo se ocupa de los procesos de subjétivaomo mecanismos inconscientes
que paralizan el pensamiento critico y corrompenféemas de satisfaccion pulsional,
llevando a la humanidad a recaidas ciclicas eadaabie. La industria de la cultura y el
fascismo, como fenébmenos totalitarios de los Uliniempos, se caracterizan por un
debilitamiento de los aspectos conscientes delpgsamdo a modo de un psicoanalisis
invertido. Esto no significa reducir los problendes la humanidad a los problemas del
capitalismo y el totalitarismo aleman, y quiza &lécter mas resistido y problematico de
Dialéctica de la ilustracién1947) sea el de denunciar que toda la historita dazon

occidental ha sido, y puede llegar a seguir sienda,reedicién de la barbarie. El pasaje
del imperativo econémico a un imperativo ético lestze que hay un conflicto «mas
radical y originario» que el conflicto entre lagfmas productivas y las relaciones de
produccion: el conflicto entre los seres humantsnaturaleza, en el que esta implicado

el caracter del trabajo humano.

Teniendo al miedo como fundamento, los seres husnaos hemos relacionado con la
naturaleza, a través de nuestro trabajo, estabtirien domino sobre la naturaleza
externa y sobre nuestras pulsiones. Sobre estaafdemrelacion, el ser humano ha

constituido su realidad y ha sido constituido pordalidad que constituye.

Los recursos tedricos que ofrece el psicoanalisisdiano a Adorno, representante del
primer periodo de la Teoria Critica, permiten eglique las renuncias ilegitimas
exigidas por el yo, como representante del prinadilg realidad, para la autoconservacion
adquieren una dinamica propia dentro del psiquigmalesencadenan tendencias

destructivas.

Palabras clave: dominio-regresién-procesos de tudgen-determinismo-libertad



ABSTRACT

Adorno’s thought has been more prone to be créitian the grounds of its pessimism,
the burden over the arts to reach utopia, itssetitiand his armchair philosophy, than
understood. The issues he raises on mimetics, lnidrpossibility to perform a critics
from philosophy —if his diagnose is correct— arehag@s the most serious ones,
although they have also became commonplaces forritiss, often without a deep

analysis.

This work deals with subjectivation processes anscious mechanisms that paralyze
critical thinking, and corrupt the ways in whichlgional needs are satisfied, bringing
humanity to cyclical falls into barbarism. Cultuirdustry and fascism, as totalitarian
phenomena from recent times, are characterizedvisyakening of the conscious aspects
of the ego, working as a sort of inverted psychbea This doesn’t mean to reduce the
problems facing humanity to the problems of capgitaland German totalitarianism, and
perhaps the most resisted and problematic aspé&uttgfctics of lllustration(1947) is its
denunciation that the whole history of western sedsas been, and can continue being, a
re-issue of barbarism. The switch form an econamerative to an ethical imperative
establishes the existence of a conflict “more @d@nd original” than the conflict
between forces of production and relations of potidas, that is the conflict between

human beings and nature, in which the characteuwian work is involved.

With fear as a foundation, we humans have relatighd mature by means of our work,
establishing domination over external nature aner @ur own pulsions. On top of this
manner of relating, human beings have built theality, and have been built by the

reality they build.

The theoretical resources that Freudian psychosisabyfers to Adorno, representing the
first phase of Critical Theory, allow to explairethlegitimate renunciations demanded by
the ego, as a representative of the principle alitye for self-conservation, acquire an

independent dynamic inside the psyche, and giee tai destructive tendencies.

Keywords: domination-regresion- subjectivation mgses- pulsions- determinism- freedom



A pesar de que la sociedad exige moralidad,
ésta sblo puede existir realmente en una
sociedad liberada; en la sociedad socializada no
hay individuo que pueda ser moral. La Unica

moral aun posible es terminar de una vez con la
mala infinitud, el canje atroz de represalias.

Hasta entonces el individuo no puede disfrutar
de otra moralidad que la absolutamente

despreciada por la ética kantiana cuando a los
animales les concede inclinacién, pero no

respeto: la de intentar vivir de modo que se

pueda creer haber sido un buen animal.

ADORNOQ, Dialéctica negativa

¢, Cuantos pensamientos u obras originales hace
el hombre corriente? ¢No es la mayoria de los
hombres simple sombra o eco de los que tienen
una mente o voluntad mas fuerte que la suya?
La perturbacion proviene de que el hombre
corriente descansa casi completamente en su
conciencia del «mi» y no comprende que,
realmente tiene un «yo»

Tres iniciadosEl Kybalion



INTRODUCCION

0.1. Antecedentes

Desde muy temprano, como puede versElaoncepto de lo inconsciente
en la doctrina trascendental del alnfa927) —trabajo presentado por Theodor
W. Adorno con el fin de obtener una habilitaciorceltte y que fue rechazado por
su tutor Hans Cornelius por considerarlo basicamema reproduccién de su
propio pensamiento — Adorno se intereso por ladeoeudiana del inconsciente
y por sus vinculos con la cosa en si kantiana.tica &antiana es representativa
de lo que Adorno y Max Horkheimer han llamado lakéttica de la ilustracion»
porque de ella pueden derivase las consecuencida pestendida separacion
entre la causalidad natural y la autodeterminadéria voluntad por parte del
sujeto trascendental. Esta pretension conducitinaareedicion de la causalidad
natural, esta vez, por determinacion de la voludtachana porque supone la
renuncia a considerar que ese sujeto —incognoseilds representante de las
presiones que la cultura ejerce sobre el individdialéctica de la ilustracion
plantea el fracaso del proceso ilustrado, que tmuee origenes en los mitos
griegos, sosteniendo que la razon — que promeégedi al ser humano del horror
y del miedo— es productora del miedo y del hormmgipalmente porque parte
de la negacién del valor de la materialidad deulgetividad a la que es preciso
dominar. A partir de esta negacion ninguna vidaeg@arque valga la pena ser
vivida ya que el costo normativo de la vida en edad, y del progreso de la

civilizacion en general, esta basado en un nuederociclico que reduce a los
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sujetos a meras funciones de una totalidad que,In@manuel Kant, es
representativa de lo que nos hace verdaderamemtanos y nos otorga dignidad,
pero que ha derivado en una totalidad atroz eruéaagalquiera vale como un

ejemplar.

Estas cuestiones se enmarcan en una linea de Teiiita a la cual me he
acercado a través uno de mis orientadores de Mateu Cabot (UIB). Ademas
de ser socio fundador de la Sociedad de Estudid®dea Critica, es coeditor de
la publicacion especializada «Constelaciones. Rewie Teoria Critica» que
cuenta con Rolf Tiedemann —alumno y editor de las®de Adorno y de Walter
Benjamin en aleman— como integrante del ConsejesdtseéEsta vinculado al
psicoanalista Dr. Luiz Lastoria de la UniversidadSfo Paulo, director del grupo
de investigacion en Teoria Critica enfocado ado®ifenos contemporaneos con
énfasis en sus aspectos éticos, estéticos y farmsatEn Uruguay no existe un
desarrollo sistematico de las probleméticas deqlas me ocupo, asi como

tampoco grupos de estudio o investigacion espeaidis.

Mi trabajo de investigacién se enfrentdé con lacdifiad de encontrar
producciones con un alto manejo de cuestiones gsititicas pero no lo
suficientemente profundas en el tratamiento de ticunes filosoficas y a la
inversa, producciones con un alto manejo de cuestiofilosoficas pero
insuficientes en el tratamiento de cuestiones psigliticas, que resultaban
cruciales para una comprension de problemas quenddaantea. Por supuesto
que las producciones que representaron un apogpéartsable para el avance de
la investigacion forman parte de este trabajo. Nstante, la investigacion no
hubiese alcanzado un grado satisfactorio sin ey@ple colegas psicoanalistas
especializados en cuestiones clinicas que, diggiestevisar las bases tedricas
para enlazarlas con su experiencia y practica gimfal cotidiana, me han
acompafado en diferentes momentos de la invediigagci en algunos casos,
durante practicamente todo el curso de la mismmoces el caso de Sylvia

Ferraro.
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0.2. Fundamentacion para la eleccion del tema

La eleccion del tema, parte de una necesidad eitaél sentido de que el
tema no fue estratégico, es decir, pensado y adentomo una mercancia que
resultase rentable dentro del mercado de las pcamhes espirituales. Esta
impulsado por la busqueda de una respuesta adarieesobre la existencia del
mal, sobre sus causas y sobre su necesidad. h@aiin acerca de que la maldad
humana es intrinseca a nuestra naturaleza ha sgite giempre algo que no he
podido aceptar. Estudios de seminario de gradotraete la Licenciatura en
Filosofia, me llevaron a acercarme a cuestiones fitlsofia oriental,
particularmente el budismo, donde pude enconttarggocupacion en términos
del sufrimiento como motor de todos los males w8gen en el yo (ego). Esto
contrastaba, en principio y desde un nivel bastanperficial de analisis, con lo
que podia comprender de los planteamientos derfetieldietzsche sobre el valor
moral de la compasion y el debilitamiento del ego parte del cristianismo,
aspectos de los que me ocupé en un seminario de greargo de mi orientador,
Miguel Andreoli. Fue entonces cuando, también erseminario de grado, me
enfrenté por primera vez a la lectura@i@léctica de la ilustracionguiada por
Valentin Ferdinand, como docente invitado. El texxpresaba de forma
contundente, y en muchos aspectos incomprensibk pé& el fracaso de la
humanidad en sus potenciales humanos, la critipepogleso y el cuestionamiento
radical a la diosa razon que, en mis afos de estlelgrado, habia sido el sello
distintivito y de ostentacion en la capacidad desentar los mejores argumentos
y de demostrar el manejo de la mayor cantidad tmesipara defender nuestra
postura, con el fin de rebatir a nuestros oponehteserdad se me aparecia como
algo que estaba ahi y que habia que poseer, luedualgerla descubierto, y

consistia en adquirir y poder ejercer la capaciadmponer, por encima de los
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demas, nuestro punto de vista enciclopédico. Eafiel2008, con el interés por
comprender todo aquello con lo que este texto nméraataba y presentar un
trabajo para la aprobacion del seminario, comenbésaar estudios sobre estas
cuestiones y llegué al trabajo de Caldgit,pends cami de la ra6 Theodor W.
Adorno i la critica de la modernitgtl997). Gracias al desarrollo de los medios
electrénicos de comunicacion, estableci contaatcéty, desde entonces, ha sido

uno de mis principales interlocutores en estostasun

En Dialéctica de la ilustracion el pensamiento dejaba de presentarse
como algo liberador y era denunciado como respdmsiibla repeticion ciclica

del mal del que prometia liberar:

El no haber ocultado, sino proclamado a los cudtnotos, la imposibilidad
de ofrecer desde la razon un argumento de principitra el asesinato, ha
encendido el odio con el que justamente los pragiesspersiguen aun hoy a
Sade y a Nietzsche (Adorno y Horkheimer, 1998 [1,94.7163).

El dominio de la naturaleza externa, que posibgitGurgimiento de las
sociedades humanas, ha exigido el dominio de I phr esa naturaleza en el
interior de los propios sujetos y en la base de aate de negacion (de la
naturaleza externa e interna) esta el miedo a krtewuEl precio que los sujetos
debemos pagar para mantenernos vivos es el dadadidn de un nuevo orden
natural, esta vez de caracter social. No hay rlezgdhumana que no sea social,
pero el orden social ha reproducido histéricamehtaiedo sin el cual no habria
necesidad de dominio alguno. Los mitos —entendabwso proyecciones de lo
que no se ha podido dominar— son activados porietiona los poderes de la
naturaleza y la recreacion del mundo, en base atmasefantasias, genera la
ilusién de que la felicidad y la proteccidon conglasufrimiento estdn a nuestro
alcance (Lastoria, 2013). Pero si la I6gica denhites es la repeticion, mitica es
también la naturaleza que se repite, y en el pssimide la infelicidad se acepta
una forma de vida basada en la autoconservacidneddam autorrealizacion
humana, el progreso de lo humano, no es tenido@mta y donde se experimenta
esa posibilidad como algo que ya ni siquiera e®lfmantear. La imposibilidad

15



de una vida digna de ser vivida por quienes visa en el centro de la regresion
—de las sociedades modernas en particular, y detepo ilustrado en su
totalidad— entendida como la ausencia del trabdfice de la razon sobre si
misma, propio del psiquismo infantil y de la cixdcion en su conjunto (Lastoria,
2013). La conciencia del regreso a totalidadescasittn ambos sentidos: promesa
de felicidad y fracaso de esa promesa es, en tésnfieudianos, la experiencia de
lo siniestro (Freud, 1919).

¢Por qué fracasa esta promesa? Porque los sumtosnfrentamos al
«amo absoluto» que es la muerte, y el temor adoatmcido y la necesidad de
proteccion son mas fuertes que el valor intrinsgeonuestra vida. El sujeto
renuncia a su vida como digna de ser vivida fremtdéemor de no poder
conservarla, conservandola a cualquier precio.i&i la regulacion de nuestros
deseos es el costo para la vida en sociedad, astte que deberia ser favorable al
desarrollo de la vida humana no lo ha sido y asstificable ante la conciencia.
Como plantea Lastéria (2013), la formacion del ysuw desdoblamiento en
superyo solo son posibles por la mediacion de etmcgl sentido de que el deseo
individual estd mediado por las prohibiciones desiy, si quiere vivir, el sujeto
deberd buscar metas pulsionales admitidas socimgntambién estara
condenado a la represion. Sin proponer una satiéfagulsional irrestricta,
Adorno plantea que las renuncias exigidas porvidizacion no son licitas y que
desencadenan tendencias autodestructivas paranianidad: el mal no procede
de la libertad de obrar mal sino de la necesidabader el mal por la existencia
de un mundo en el cual surge esa necesidad, yeessaidad surge de la falta de
libertad (Adorno, 1975 [1966], p. 218).

La tarea esta en dar expresion a esa falta deédtbgrsus consecuencias.
En esto consiste la posibilidad de resistenciarg;, &@mo podria el «yo» ejercer
una critica sobre esta «falsa ilustracion» o «faida» sin reproducirla? A través
de la critica de los procesos de subjetivacion amdilos cuales se internaliza,
dirigiendo, de este modo, la critica a la socieglael la produce. El psicoanalisis

ofrece a Adorno un parametro ético para evaluadeen punto de vista critico,
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la propia configuracién de la subjetividad en lgisdades modernas (Lastoria,
2013). El imperativo de la repeticion en Freud,Usegl cual no hay nada
realmente nuevo, luego de las etapas inicialesddsarrollo del nifio y de la
civilizacion, junto al concepto de regresion, sos kjes de la reflexion de la
moral minima:solo cuando se horrorice de si mismo ante su propia enagl
pensamiento abrira los ojos a lo que estd méas @&l La repeticion debe ser
interrumpida por el pensamiento. Asi, la posibdidie una salida efectiva esta en
los medios necesarios para resistir. Los procesds ohodernidad pueden realizar
el proyecto de la ilustracion o liquidarlo. Paraiewotar el pensamiento y accién
de modo que Auschwitz no se repita, que no vueleeuarir nada parecido»
(Adorno, 1975 [1966], p. 365) se necesita atendéa aapacidad y reflexion
critica del pensamiento sobre si mismo ante laardanla vida y de la lengua. El
caracter fragmentario de la escritura de Adornosolo se resiste al lenguaje
sistematico y totalizador que estd en complicidath €l orden existente,
imposibilitando o integrando todo intento de cétisino que representa la actitud
practica de un pensamiento que quiere abandorngleswento destructor para dar
expresion a una reflexion que parte de la vida niexgada o mutilada
denunciandola como una vida que no es digna deigda y que solo puede

interrumpirse si no es olvidada.

0.3. Formulacion del problema

La pregunta que este trabajo intenta responder ugdex son los
fundamentos para el diagnostico, realizado por Aaloacerca del fracaso de la
civilizacion en su aspecto humano y si desde sgppetiva la razon tiene
posibilidades emnacipatorias o0 si permanece —comoplkanteado Jirgen
Habermas y lo ha repetido desde entonces buena garta critica— en una
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aporia pesimista y radical. La tesis que se pretetgsarrollar es que la
eliminacién del sujeto empirico del ambito de lzettad alberga los potenciales
totalitarios y repetitivos que llevan a la impobdad de cualquier progreso de lo
humano porque en el sujeto, que se supone auténoperan procesos de
subjetivacion que pueden abordarse desde los apaoue el psicoanalisis

freudiano ofrece a la Teoria Critica de la Sociedad

0.4. Metodologia

El principal recurso metodolégico ha sido el amglge textos intentando
comprender los presupuestos psicoanaliticos quendas el diagnostico sobre el
proyecto ilustrado, asi como la lectura psicoaigatitente orientada que realiza
particularmente Adorno de Kant. También prestareeisp atencion a la
resistencia de la dialéctica adorniana frente aa@dnismos y dicotomias, sean
de caracter psicologico o social, idealistas o naigtas y a su renuncia por
alcanzar una sintesis absoluta y ultima, teniemdouenta que cada afirmacion

constituye un momento de verdad en constelacidariia y conceptual.

Sin lugar a dudas, los ajustes y observacionesni®s orientadores han
sido un aspecto fundamental para las direccionesfaurso de la investigacion

tomé en sus diferentes etapas.
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0.5. Organizacién del texto

En el primer capitulo se presentan aspectos bioggaflel Instituto de
Investigacion Social y su consolidacion en Teori#tica. Los planteamientos
respecto a la industria cultural se orientan aatngento de los procesos de
subjetivacion en un periodo en el cual estabansdiedacondiciones materiales
para un despliegue del progreso en beneficio delhsenano y que fueron
aplastadas por la Guerra. Si bien los planteansezgtan centrados en la industria
de la cultura —un fendmeno que surge en el cagtalifinanciero— Adorno y la
Teoria Critica se interesaron por rastrear susuldaccon los fenomenos
autoritarios, tratados en el capitulo tres, no merdge por los padecimientos
personales que los integrantes del Instituto goftie como ha planteado
Habermas, sino por una preocupacion por el desimda humanidad y la
amenaza de nuevas formas de barbarie. El diagadsterca de los contenidos
regresivos de lo humano se extiendeDgaléctica de la ilustraciona toda la
historia de la razén occidental. Pero la cuestabres el debilitamiento del sujeto
por parte de la industria cultural es fundamentalapexplicar como pudo vy
continta siendo posible la aceptacion y apoyo darasacres sistematicas que
utilizan todos los recursos para la destrucciétadada en lugar de orientar esos
mismos recursos para impedirla y mejorarla. Tamisiéraborda una cuestion
sobre la praxis tedrica, que ha sido motivo deadmes, y por la cual se ha visto a
la Teoria Critica como integrada por filésofos dErs que no han tenido un
compromiso activo con las cuestiones politicas giades que denunciaron. En
este sentido, se aborda la idea de praxis comoafode resistencia a la
colaboracion. La importancia de la teoria como igracluye la critica a la forma
del pensamiento filoséfico positivo y el tipo dedeaje que utiliza extendiendo la
integracion, cada vez mayor, de los pocos espagiespermiten resistir. En el
entendiendo de que de la necesidad somos esclagngan que del deseo somos
sujetos, se sostiene que la integracion del peesamy del lenguaje dificulta la
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critica a la industria de la cultura que, como sida del entretenimiento, se

ocupa de integrar a las masas y de dirigir y paderiendencias que movilizan

aspectos inconscientes al servicio de interesetracms a la dignidad de la

persona humana, en la cual se instauran necesigadda esclavizan y debilitan.

La anulacion de posibilidades para la resistendt& se agrava, aun mas, en la
medida en que se genera una libertad aparentesés ttle mecanismos que no
coaccionan de forma directa al individuo y que apepor eso mismo, por vias

que evaden el examen consciente. En contra dentzcicta critica de Habermas

acerca de la posibilidad de ejercer la critica @omismo diagndstico que se

realiza, se presenta la critica inmanente comoesiqr de los costos humanos
por lo que ha sido mutilado y que refuerza la infpbdad de una salida positiva

a esta situacion. La cuestion acerca de la coogtitude la realidad material y de

la subjetividad a través del trabajo humano, sentaia una lectura de Kant en la
cual se hace preciso considerar que si bien eltoswpera con mecanismos

propios partiendo de lo dado, eso que es dado algesncognoscible sino algo a

lo que puede accederse a través del analisis debjatividad. Andlisis que es

también critica de lo social en el sentido de cuesubjetividad no es solo

constituyente sino que también constituida.

En el segundo capitulo se abordan las cuestionescaacde la
interiorizacion de lo constituido y la dinamica pie que esto adquiere en el
psiquismo, asi como las consecuencias para latsudgel y la vida en sociedad.
Se trata aqui especificamente de la lectura quenddeace de Kant, a través de
Freud, para problematizar la separacion entre m@temo y libertad. Desde la
concepcion kantiana de la libertad es posible cengsr como ha operado la
razon en una dialéctica entre ilustracién y amstilacion, mostrando los aspectos
regresivos en el interior de la razébn misma que —spa exclusivos del
capitalismo y por ese mismo motivo— tienen una irfgpwia que trasciende
cualquier periodo y que no pueden ser atribuidosietotalidad a condiciones
sociales, exclusivas de un modo de produccion, pgreitirian explicar su
supuesto «desvio» como sera abordado en el Ultap&uto a través de los

planteamientos de Axel Honneth. En este punto @éstepensar la relacion del
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sujeto con su conciencia moral en tanto que maraegorico, juez y censor de
nuestras acciones y la lectura del imperativo céatey kantiano a través de
Freud, asi como la importancia del analisis deliladmicas propias del psiquismo
para acceder a la critica del dafio en el sujetdedesa la lectura vinculante del
psiquismo con lo social. El sujeto trascendentaitikao tendria una funcién

ideoldgica fundamental en estas dinamicas y, sdgénplanteamientos de
Adorno, seria posible conocerla como unidad deolaciencia personal en el
espacio que Kant abre anticipadamente para la Ipgieo Al final de este

capitulo, se tienen en cuenta los aspectos cridiedsdorno hacia Freud quien no
problematiz6 de forma suficiente la intervencion fdetores sociales en la
dinamica inconsciente, como la sedimentacién ddriagraciones humanas en
fracasos intemporales vinculados a la compulsitanrapeticion. La colaboracion

entre el principio de placer y el principio de mdatl en los procesos
inconscientes, que debilitan los aspectos conssenel yo, permitirian explicar
las tendencias destructivas como expresiones @@sl@ésistrados que el sujeto no
puede cuestionar por la influencia de un mecanidmalefensa que le permite
autoconservarse al precio de mutilar su propiaeswijad y renunciar a la

construccion de su propia vida, participando enrdgresion del proceso

civilizatorio hacia nuevas formas de barbarie.

En el capitulo tres se establecen los vinculo® éatindustria de la cultura
y los autoritarismos, como una alerta acerca ddeladencias subjetivas hacia
formas antidemocréticas, dada la carencia de unapaz de constituir valores
propios con una tendencia marcada a desapareceropyleto en la masa. El
analisis freudiano de la constitucion de un labalinal de los sujetos en la masa
y las formas de vehiculizar acciones de brutalidiicecta con un gran
debilitamiento de las facultades criticas, asi ctmssentimientos de inferioridad
canalizados en la figura del lider y el aumento datcisismo colectivo,
permitirian comprender la marcada disposicion ahfawnismo, incluso en
aquellos aspectos que van en contra de los ingedeséos propios individuos, al

ofrecer formas de satisfacer irracionalmente lo @l@s sujetos les es negado en
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la realidad. Algunos aspectos de la identificadiéndiana son presentados como
formas de comprender el modo en que opera la paopagfascista como
antecedente de la industria de la cultura, asi damoonsecuencias que esto tiene

para el individuo y la civilizacion bajo la forma dn psicoanalisis invertido.

Finalmente, el capitulo cuarto aborda insuficiem@a los planteamientos
del revisionismo critico de Habermas y Honneth yémesidad de retomar las
cuestiones planteadas por el primer periodo dedaid Critica.

Como justificacion del orden adoptado, puede decajtge se comienza por
la industria de la cultura por ser el mecanismaaajue opera en los procesos de
subjetivacion impidiendo la realizacion de la peestiumana, contrariamente a
los prondsticos de Karl Marx sobre el modo de peodin capitalista como
altimo modo de la prehistoria. Este diagndsticeydria a identificar aspectos
dentro de las condiciones materiales actuales —geaeolas trascienden— a los
que es preciso oponerse para dar cumplimiento alvahumperativo ético,
formulado por Adorno emialéctica negativa—«que Auschwitz no se repita,
gue no vuelva a ocurrir nada parecido» (Adorno51@B66], p. 365). La forma
en que estos mecanismos operan en el psiquismgpésa€éa, en el siguiente
capitulo, con la lectura que Adorno realiza delenagivo categoérico kantiano a
través de Freud y permite fundamentar la importadei psicoanalisis freudiano
para el desarrollo de las cuestiones que ocupdrprinaer periodo. En el tercer
capitulo se abordan las cuestiones tratadas erafiitulos anteriores atendiendo
los planteamientos de la Teoria Critica —segurci@des el capitalismo es una
continuacion de los totalitarismos— enmarcadosrenasitica mas amplia con el
interés de dar cumplimiento efectivo al nuevo imfieo: la denuncia a la razon
occidental que en lugar de conducir a la humanakdautorrealizacion conduce
unay otra vez a la barbarie. Para que no vuebeuair nada parecido, no basta
con aniquilar al capitalismo, idea de aniquilacidme hoy se instaura como
garantia (también estereotipada) de un mundo raéj@ervicio de intereses que,
hoy como ayer, liquidaran la teoria «que los aya@dnquistar un puesto bajo el

sol, aun antes de que esta tenga tiempo de prssit{Adorno y Horkheimer,
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1998 [1947], p. 52]. El tratamiento de considerae®criticas realizados por los
maximos representantes del segundo y tercer peeiod@oria Critica, Habermas
y Honneth, cierra este trabajo en el capitulo ouyasefialando la vigencia
irresuelta de las cuestiones que han sido abordddsde distintos angulos
(industria de la cultura, imperativo categoéricoagdismo) en los tres capitulos
precedentes.
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CAPITULO |: THEODOR W. ADORNO: INDUSTRIA CULTURAL Y CRITICA DE LA
CULTURA (HACIA UN IMPERATIVO ETICO )

1.0. La experiencia americana

Las investigaciones de Adorno en el campo de laisimé cultural
comenzaron con su llegada a Estados Unidos en HiBBheimer —exiliado en
ese pais desde poco después del ascenso nazi-a meenperar a Adorno como
colaborador del Instituto de Investigacion Sociakstaba interesado en que
abandonase Oxford y fuese a vivir a Nueva York. Goen ese momento, los
recursos con los que contaba el Instituto eranfigientes para ofrecerle a
Adorno un trabajo a tiempo completo —aunque tambggierto que el Instituto
habia preferido otorgarle a Herbert Marcuse esartdgHorkheimer ofrecio a
Adorno un puesto a tiempo parcial y medio un c@@@ €l en eRadio Research
Project dirigido por el sociélogo vienés Paul Lazarsfetdyo propdsito era
«determinar el papel de la radio en la vida derelifees tipos de oyentes, el valor
psicolégico de la radio, y las diferentes razonasl@s cuales a la gente le gusta
escuchar la radio» (Hadley Cantril en Wiggerha@®4,021986], p. 258). Adorno
nunca habia realizado estudios empiricos y, adeatgstoyecto, dirigido por
Lazarsfeld, seguia los métodos de investigaciotadeadministrative research»
con los cuales no tardaria en manifestar sus g@iscogas por la cuantificacion
radical de las ciencias sociales que imposibilitatbesde la perspectiva de
Adorno, toda critica a la dominacién y por las ilcgrhcias éticas para su trabajo
como intelectual autbnomo en el proceso produciroNueva York, y a través
de su participacion en &adio Research ProjecAdorno tomé contacto directo
con el debilitamiento de la subjetividad oficiadar da industria cultural y

abandon6 su confianza en la cultura. ElI Proyecte fyue financiado por la
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Fundacién Rockefeller y desarrollado porQdfice of Radio Research-mas
tarde llamada Bureau of Applied Social Researehen la Universidad de
Princeton en 1937, fue impulsado con interés demuslefectos de la radio en la
audiencia. Contrariamente a los intereses teédeo&dorno, las investigaciones
en radio estaban destinadas a recabar informacidites para el consumo y los
intereses capitalistas. Para su sorpresa «el \pssith que (...) encontré en la
sociologia empirica americana no era en modo algumoinvento de los
americanos. Este positivismo lleg6 a los Estadosldgncon los emigrantes del
entorno austromarxista, y su precursor fue Paulagarsfeld» (Claussen, 2003
[2003], p. 202).

Los programas radiofénicos que Adorno investigdadte los dos afios en
los que participé en el Proyecto, no cumplian nindgin pedagodgico ni de
formacion cultural. Asi es que, en contra de lostgndidos potenciales
emancipatorios de la democratizacion de la cultieladiscurso oficial, Adorno
sostuvo que la industria cultural reduce la expeige a una relacién posesiva
con los objetos culturales —relacion propia detjpsimo infantil— y convierte a
las obras de arte en meros objetos de consumaudgan tle una transformacion
pedagogica auténtica, la cultura administrada pmedwbajo una supuesta
pedagogia democratica, una transformacion estalcem la funcién de los
objetos artisticos, apoyando una regresion depareencia al dejar a las obras de

arte en el plano del mero reconocimiento, sin unaibn cultural real.

En 1939 se produce una confrontacion teorica drararsfeld y Adorno

y, a pesar de los esfuerzos en contra realizadogél gopor el mismo Lazarsfeld

! El psicoanélisis, aunque no exclusivamente, drpietla década de los afios treinta aborda esta
tematica en términos de «relacién de objeto» apase de la forma en que el sujeto constituye
sus objetos y de la forma en que los objetos ajesiceiones constitutivas sobre el sujeto, el cual
no esta constituido previamente a esta relaciorrgba de considerar no ya al individuo aislado
sino en interaccién con su ambiente. En Freud etemto aparece ocasionalmente por lo que, si
bien no es exacto decir que lo ignora, es posifitnar que no forma parte de su aparato
conceptual (Laplanche y Pontalis, 1996 [1967],602)3
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—que valoraba la capacidad intelectual de Adorne—+etra el apoyo econémico
para la seccién musical del Proyecto dirigida poEé 1940 Adorno obtiene un
cargo de dedicacion total en el Instituto de Ingesion Social, que se traslada a
California, luego de rechazar la propuesta de wgiacion a la Universidad de
Columbia en 1941. Con vistas a resguardar la aoi@nntelectual, el Instituto
enfrentd nuevas crisis en su presupuesto y elaidsgquedar fuera del ambito
académico. Conciliar la «posicion estadounidensexa «posicion alemana» fue
todo un desafio estratégico y una preocupacion mhralesarrollo de la
investigacién en la direccion que le interesabdnstituto (Wiggershaus, 2010
[1986], p. 436). En California, Adorno y Horkheinmemenzaron a trabajar en los
Fragmentos filoséficgsmas conocidos combDialéctica de la ilustracion que
seran publicados por primera vez en una edicidraga mecanografiada en 1944,
La Teoria Critica adquiere su orientacion carastied durante el exilio, en el
contexto de la experiencia americana, por su isiteréel andlisis de la estrecha
interrelacion entre la sociedad capitalista avaazalkh transformacion individual.
Como Marx ya habia planteado, la sensibilidad yemiendimiento no son
independientes del de las relaciones productivadagiseres humanos establecen
con la naturaleza y entre si (Schmidt, 1977 [196223).

1.1. La aniquilacion de la subjetividad como impertivo

En «Resumen sobre la industria cultural» de 19@&yrAo explica que la
expresion «industria cultural» —posiblemente engdeg@or primera vez en
Dialéctica de la ilustracion- sustituyd a la expresion «cultura de masas»,
expresion que Horkheimer y él habian utilizado es Isorradores. Los autores
optaron por esta expresion para evitar dar a eetene se trataba de una cultura
gue asciendalesdelas masas, como ocurre con el arte popular. Lastnd
cultural surgepara las masas, fabricando objetos que han sido pesigsda su
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consumo Y lo determinan. Si bien se genera la@pad de que los consumidores
son los sujetos para los cuales estan pensadgeddactos que consumen, en
realidad los sujetos son convertidos en los objetesla industria cultural.

Mientras la industria cultural refuerza y consolidanentalidad de las masas, las
obras de arte — que por su funcion social han safzaces de modificar esa
mentalidad— son excluidas como tales porque pierderser integradas a la
industria, su especificidad. Dentro de esta estraajue las incorpora, las obras
son reducidas a mercancia vy, si bien el arte pseddlificil de consumir, al

menos la relacion con los objetos artisticos queaksada en una relacion de
bienes de consumo. Esta situacion se facilita momjuvalor de uso se hace
problematico, se le da primacia al «disfrute seatinddel prestigio» o a su

funcién de «vehiculo de la psicologia del espectado

Los polos de su desartizacion son que la obra téesar convierte en una
cosa mas y en un vehiculo de la psicologia delecgpiador. Lo que las
obras de arte cosificadas ya no dicen lo sustitiymntemplador mediante
el eco estandarizado de si mismo que él percibeells (Adorno,
2004//2011 [1970], pp. 30-31//p. 34).

Con la industria cultural, la cultura, en lugar der habilitante de
experiencias y una configuracién reflexiva sobrgitka y el mundo, es integrada
a la vida reproduciendo y validando el mundo d& ps seres humanos desean,
en el fondo, escapar. Los sujetos se conviertemems reproductores de una
subjetividad producida a escala industrial porqas bbjetos culturales no
propician ningun distanciamiento con el mundo aésade un tipo especial de

configuracion.

2 En Adorno —contrariamente a las desgastadas ilismss entre «arte auténomo» vy
«reduccionismo social»— una obra de arte es autarongue cumple con la funcién social de
configurar, mediante una légica propia («internal»dbjeto que representa (la sociedad). En este
sentido, Adorno entiende que la separacién enteeparro y arte comprometido es un sintoma de

la tendencia, producida por la industria de laualt al pensamiento estereotipado. El arte
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La industria de la cultura reduce a los seres homanseres genéricos
estereotipados, meros aparatos de recepcion eralaiejos condicionados. Para

oponerse a esto:

Necesaria seria, entre otras cosas, la emancipa@oios mecanismos
encargados Unicamente de reproducir una vez mésyma consciente, en
cada individuo la estulticia producida social ygeimente. Por eso resulta
perentorio nombrar por su nombre a la ideologiashajue consiste en la
duplicacién de la vida a través de todos los sestde la industria cultural.
Una vacunacion de los hombres contra la idiotedagn que desemboca
toda pelicula, todo programa de television, todésta, seria ella misma un

fragmento de praxis transformadora (Adorno, 20@58], p. 426).

En contra del imperativo de la aniquilacion, «lanuncia a la praxis
inmediata> constituye a su vez algo practico, emédalida en que significa una
«resistencia a la colaboracién>» (Sert Arnus, 2@il4162). Asi como el arte, el
pensamiento critico, la teoria como praxis, es ndarde comportase que queda
referido a la posibilidad de resistir. EI compromesta en que al no colaborar se
esta haciendo la lugartenencia a una praxis mejaromportamiento estético es
un comportamiento mimético que se distingue delpmtamiento practico y del
apetitivo por no estar basado en el interés sinel desinterés —que no significa
indiferencia—, apelando al «agrado desinteresadoe #4dorno opone al
hedonismo estético (Adorno, 2004//2011[1970], p.//®R8 41). Este
comportamiento no es un medio para un fin sinoiver si mismo, que le da al
arte su condicion de autonomia y de protesta cahttamportamiento hedonista
que, mediante el uso del placer como forma de detviatencién, promueve la
industria cultural haciendo del espectador algus manipulable (Sert Arnds,
2014, p. 193).

comprometido pretende hablar directamente en urdmaompletamente mediado, degradando a
la obra a mero medio sin desarrollo de su progi@#) mientras que los partidarios del arte puro

se convierten en «estériles administradores dedloses eternos» (Adorno, 2003 [1953], p.112).
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Cuando una sociedad no deja ya lugar ninguno pdaagesy se asusta de
cualquier reaccion contra él [y que esta trast@redsus reacciones frente
al arte], es el arte mismo el que se escinde essfiyscultural degenerada y
cosificada y en el placer propio del cliente quaei poco que ver con el
objeto artistico (Adorno, 2004//2011[1970], pp.Z8Mfpp. 40-41)

La industria cultural ha cumplido sus pretensiodesacercar el arte al
espectador, entretenimiento y terapia son los dimsple «desartizacion del arte»
(Sert Arnus, 2014, p. 158).

La expresion «industria cultural» no se refiereectmmente al proceso
productivo (aunque en algunos sectores de la indusbmo es el caso del cine,
exista una marcada division del trabajo vinculadasaprocedimientos técnicos)
sino a la estandarizacion de los objetos de consyrada racionalizacion de
técnicas de difusidn: «la industria cultural esustdal mas en el sentido de la
asimilacion a formas industriales de organizacior) ue en el sentido de que
produzca de modo tecnolédgico-racional» (Adorno,71pR63], pp. 297-298). A
diferencia de la técnica artistica, que esta mdieai la I0gica interna de las obras
en la que la transparencia hacia el exterior esldida del éxito que se alcanza en
la interioridad (Adorno, 2003[1953], p.113), lané@a de difusiéon utilizada por la
industria de la cultura se refiere a algo exterhasgoroductos y esta vinculada a
la influencia que estos productos ejercen en losuwmidores preformando o
reforzando determinadas tendencias. Su influeratieesla economia psiquica de
las masas, los supuestos beneficios que ofred¢edaanismo estético, es el medio
para su legitimacion. Pero lo que ofrece en redlima son auténticos beneficios
para los consumidores sino solo aquello que represm beneficio para la propia
industria. Los consumidores no solo son engafadosuanto a los supuestos
beneficios sino que no quieren renunciar a ellestas (pseudo)satisfacciones,
elegidas en apariencia de forma libre, son lasrgtieerzan las condiciones de
existencia indignas y permiten, al mismo tiempaehlias soportables. Segun los
autores, el poder de la industria cultural se reguemediante un circulo de
manipulacion y necesidad: la estandarizacién gstade sin oposicion porque, en
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principio, es recibida como una forma de satisfa@mesidades mientras que las
auténticas necesidades —que no pueden ser cortsolesl decir, satisfechas por
los estandares— son reprimidas por medio de lapukuion de las masas y del

control sobre la individualidad. En esto consistengano.

Aunque Adorno es critico con la idea de libertagdspnte en Kant —en
especial en el capitulo «Metacritica a la Critiedadrazon practica» daialéctica
negativa(1966)—sostiene que a diferencia del imperativeg&ico kantiano, el
imperativo categorico de la industria cultural mmé nada que ver con la libertad.
La libertad no es parte de sus objetivos. Lo quedastria cultural pretende es la
adaptacion de lo individual a principios generajes no tienen que ver con la
libertad, ni con lo que es bueno en si, ni corefponsabilidad moral, ni con la
felicidad. Lo que busca es conformidad con susrastes fomentando y
explotando, a través de los productos que ofretajebilitamiento del yo
entendido en términos de una regresion psiquicstaaies infantiles. (Adorno,
2008 [1963]).

No es casualidad que en América se pueda oir @eainos cinicos
productores de peliculas que sus productos estisages para el nivel de
nifios de once afos. De este modo intentan coneeltis adultos en nifios
de once afios (Adorno, 2008 [1963], p. 301).

No es solo que lo que la industria cultural ofreomo beneficioso no lo
sea sino que la actitud que promueve esta lejosedenofensiva: provoca la
dependencia y la servidumbre de las masas —codasréin masas por la propia
industria— que se aferran a una falsa felicidadaeque es necesario hacerles
creer y esta falsa felicidad deriva, como veremass radelante, en formas

regresivas que desencadenan ciclicamente la barbari

El efecto global de la industria cultural es elut& anti-ilustracién; como
Horkheimer y yo dijimos, en ella la llustracion (dbminio técnico

progresivo de la naturaleza), se convierte en gaf@m masivo, en el medio
para maniatar la conciencia. La industria cultumgbide la formacion de
individuos autobnomos, que juzguen y decidan consmieente (Adorno,

2008 [1963], p. 302).
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En «La industria cultural. llustracibn como engafle masas» de
Dialéctica de la ilustracionAdorno y Horkheimer sostienen que la planificacio
capitalista se ha organizado como sistema que soahenhdividuo al poder del
capital. Las personas confirman su forma de vidia emdustria que administra la
satisfaccion de necesidades con productos estaadas. La estandarizacion de
los contenidos de conciencia mediante la produceidserie no debe ser atribuida
a un desarrollo de la técnica en si misma, sin@ fairicion de la técnica en el
proceso economico para el beneficio de los sectorés poderosos de la
industria, de los que depende el sector «cultudmirastrado por la industria
cultural: «la dependencia de la mas poderosa compadiofénica de la industria
eléctrica, o la del cine respecto de los bancdmalel entero sector, cuyas ramas
particulares estan a su vez coimplicadas entré/gierno y Horkheimer, 1998
[1947], p. 168).

Las jerarquias que la industria cultural estabéattee sus productos sirven
para poder ofrecer, a cada consumidor, algo quemea al tipo en el que es
categorizado segun los informes estadisticos sebrelase social, ingresos,
educacion, etc. pero, entre los distintos tipos, wductos no difieren en lo
esencial: la preformacion de la subjetividad. Le ge busca es que la vida no se
diferencie de lo que se ofrece, la industria lalidappara modelarla e impedir
toda distancia critica o de reflexion. Adorno y Kieeimer consideran que incluso
la necesidad de la industria de producir nuevost@eresponde a la necesidad de
mantener la vida dentro del esquema tradicionaprbduccion y reproduccion de
la vida tiene que aparecer para los consumidone® @go natural y sin salida:
«La pura inmanencia del positivismo, su ultimo prtduno es mas que un tabu en cierto

modo universal. Nada absolutamente debe existiafgeies la sola idea del exterior es la

genuina fuente del miedo» (Adorno y Horkheimer,8LR®47], p. 70).

Las necesidades, a pesar de su variedad aparegén (el grado de

educacioén o clase social), tienen que ser las nsigmaada consumidor porque el
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criterio de la produccién de la industria cultwgalla reproduccion de lo cotidiano.
Con la atrofia de la imaginacion y la espontaneidaicidustria cultural consigue
evitar que las personas puedan querer y pensaa @osibilidad de una vida
diferente, con ese fin lo familiar es reproducidotoanaticamente «en su

comprension y percepcion» (Mufioz Molina, 2000, )10

La atrofia de la imaginacion y de la espontaneidedactual consumidor
cultural no necesita ser reducida a mecanismo®Ilpgicos. Los mismos
productos, comenzando por el mas caracteristiccinelsonoro, paralizan,
por su propia constitucion objetiva, tales facudtacEllos estdn hechos de tal
manera que su percepcion adecuada exige rapidatuaron, capacidad de
observacion y competencia especifica, pero al misiempo prohiben
directamente la actividad pensante del espectadé@ste no quiere perder
los hechos que pasan con rapidez ante su miradenken que se crea es,
por cierto, tan automética que no necesita serabzada, y sin embargo
logra reprimir la imaginacion. Quien estd absorbpdo el universo de la
pelicula, por los gestos, la imagen y la palabeaatiforma que no es capaz
de afadir a ese mismo universo aquello s6lo peu# podria convertirse
verdaderamente en tal, no debe por ello necesartanestar, durante la
representacion, cogido y ocupado por completo eefiectos particulares de
la maquinaria. A partir de todas las demas pelicyldos otros productos
culturales que necesariamente debe conocer, lagrees de atencion
requeridos han llegado a serle tan familiares gu#as ya automaticamente.
(Adorno y Horkheimer, 1998 [1947], p. 171).

El mundo repetitivo y sin salida, se refuerza aésadel control que la
industria cultural ejerce sobre el lenguaje. Codisminucion de la distancia entre
la vida cotidiana y el mundo planificado por la usttia, el estilo también es
integrado a cierta «unidad de estilo» pero en stersia de la «no cultura» que
elimina todo estilo. Es decir, en el lenguaje emegal —y no solo en la lengua—
la industria cultural domina y controla cualquideato particular que podria
provocar un verdadero estilo dando lugar a lo gderAo y Horkheimer llaman
«barbarie estilizada». Esto porque la unidad déoeginsiste en la ausencia de
todo estilo, reduccion al estereotipo y naturalimcembrutecedora de esa

ausencia:

Todo lo que aparece esta tan profundamente ma@dan sello, que al
final nada puede darse que no lleve por anticipadhmiella de la jerga y que
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no demuestre ser, a primera vista, aprobado y cegdm (...). Todo lo que
se dice y la forma en que se dice debe poder s¢otado en relacion con
el lenguaje de la vida ordinaria, como en el pdsitio l6gico. (Adorno y
Horkheimer, 1998 [1947], pp. 173-174).

Marcuse (1964), establecio diferencias entre esg@mmento positivo y el
pensamiento negativo. La filosofia positiva tragacdrregir la forma de expresion
del pensamiento considerada «anormal», se opopersamiento negativo en
tanto que este elabora sus conceptos en tensidomteadiccion con el discurso
dominante y la conducta. El pensamiento positiid e la busqueda de una
realidad tecnolégica, para conquistar la naturatpra no ha sido integrada al
saber instrumental, a través de la ciencia y detétmica. Rechaza toda
trascendencia, no admite nada fuera de lo compi®halkel control que ejerce
sobre el lenguaje, como forma de expresion del gmiento, excluye la
posibilidad de «expresar cualquier otro contenidee qno sea aquel que
proporciona a los individuos su sociedad» (Marci883 [1964], p. 201). Si bien
no puede objetarse al analisis del lenguaje cderi@mnguna incorrecciéon, su
correccion es en si misma insuficiente porque laxstraccion de lo que ese
lenguaje revela: la mutilacion del ser humano Yyadeaturaleza. Su insuficiencia
tiene serias consecuencias porque es destructiygedsamiento critico como tal.
La oposicion al andlisis del lenguaje no es unasiopgm abstracta sino en la
medida en que este no permite alcanzar una conigneths nuestras acciones, de
lo que somos y de lo que pensamos. Para alcanaaronmprension tal, es preciso
trascender la situaciébn concreta y orientarse afdasores que hacen a la
situacion. Si el pensamiento se limita a una desidm de los hechos, sin operar
sobre una comprension de los mismos, se difunde nueaa ideologia. Lo
reflexivo se orienta a trascender las descripciopeks confirmaciones, a
establecer una relacion entre las situaciones etascy el contexto de experiencia
ampliado e intenta revelar el dominio de la soaledabre el lenguaje como
términos que la sociedad impone al discurso y talgota. Se trata de alcanzar la
dimensién histérica del significado que no puedepatrarse en expresiones tales
como «el gato esta sobre la alfombrax». En la fflagoositivista el individuo solo
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expresa lo que le es dado, su conducta es unidiomahsy manipulada. La

hostilidad hacia el pensamiento que no se limitalégdar lo existente es aun
mayor cuando se lo acepta integrado como «poesi@etafisica» o «locura». El
proceso civilizatorio invalida al mito, pero tammipuede llevar al pensamiento
racional a un estado mitolégico sino se recuper@oetexto de experiencia
ampliado de la realidad que habitamos. En la sadiaddustrial avanzada lo
racional, mas que lo irracional, tiende a ser bBialo de mistificacion: «Hoy, los

elementos mistificadores son dominados y empleadda publicidad productiva,

la propaganda y la politica. La magia, la brujeri¢a entrega al éxtasis son
practicadas en la rutina diaria del hogar, la egda oficina» (Marcuse, 1993
[1964], p. 217).

1.2. Estilo «disonante» y produccion en serie de \éda

El estilo de la industria cultural como negacionl @stilo es «el
equivalente estético del dominio» (Adorno y Horkhei, 1998 [1947], p.174). La
importancia del estilo esta, segun los autoregjuenel estilo permite penetrar el
determinismo planificado por la industria cultunaanteniendo, en la diferencia,
una distancia critica de manera similar a la obeaadte a través de su
configuracion interna. Este elemento no radicaaezbherencia de la forma con el
contenido, ni en la del individuo con la sociedamh £n los rasgos que expresan
su discrepancia. En el estilo, la expresion adguafuerza para que la existencia
individual, en lugar de ser confirmada y reforzada su existencia en lo social,
no pase desapercibida. Afios méas tarde Adorno die&egistir a la sociedad de
consumo es resistirse a su lengu@asfnas 1955). Pero sucede que, ya a fines
de la Segunda Guerra Mundial, la Teoria Criticaedtw que no solo las «obras
mercancias» sino las obras de arte mercantilizae®s decir, las obras de arte

adaptadas por la industria en todos sus detallésrert un efecto paralizante de
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la «actividad pensante del espectador» (Adorno kkitomer, 1998 [1947], p.
171). Los sujetos quedan atrapados por los efgdsculares de la industria
porque se han familiarizado con la sintaxis de destos, las palabras y las
imagenes hasta el punto de volver su percepci@meiiica. Esta percepcion, que
no requiere de ninguna actividad de pensamientpabe del espectador, es parte
de lo que comunmente se entiende— en un sentidcaconal aristotélico— por
ocio, diversion o entretenimiento. La automatizadi@ la vida, donde el tiempo
de descanso se asemeja al tiempo de trabajo, efecto del conjunto de los
productos culturales dentro del sistema social ydeocada producto tomado
aisladamente. Todos los productos culturales estéordinados al objetivo de
«cerrar los sentidos». Incluso los artistas quentain resistirse a la integracion en
la unidad del estilo industrial son incorporadosmoo«reformadores agrarios» 0
bien, si no son lo suficientemente astutos, tidadivertad «de morir de hambre»
(Adorno y Horkheimer, 1998 [1947], p.176). La intigs cultural fue impulsada
por los paises altamente industrializados y tuvorggen en Estado Unidos, un
pais industrializado y de tendencia liberal. Estadlinidos encabeza, en el
momento deéDialéctica de la llustraciénel monopolio de la cultura mientras que
en el continente europeo aun permanecian ciersgogsade autonomia que no
tardaron en ser integrados a las leyes internde®mnizl capital. Desde una optica
liberal, la industria de la cultura generé unartiae aparente y sello el fracaso de
todo intento real de eleccion, mediante un altodgrale efectividad del

sometimiento voluntario:

Sélo la obligacion de inscribirse continuamentejo bdrastica amenaza,
como experto estético en la vida de los negocioguesto definitivamente
freno a los artistas. En otro tiempo, estos firmasas cartas, como Kant y
Hume, designandose «siervos humildisimos», miemhiasban las bases
del trono y el altar. Hoy se tutean con los jefed€edtado y estdn sometidos,
en cualquiera de sus impulsos artisticos, al juleisus jefes iletrados. (...)
Quien no se adapta es golpeado con una impotegciadmica que se
prolonga en la impotencia espiritual del solitaiacluido de la industria, es
facil convencerlo de su insuficiencia (Adorno y kegimer, 1998 [1947],
pp. 177-178).
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El objetivo del «monopolio cultural» es que los umidores acepten lo
gue se les ofrece como algo que ellos necesitaneylas productores de los
objetos culturales no les ofrezcan nada fuera dprdscrito para que no sean
capaces de necesitar algo distinto. En principitndustria cultural no exige mera
obediencia, despierta determinadas demandas, questga en los sujetos, y

presenta sus productos como algo que se adagtes areforzandolas.

La repeticion, como exclusion de lo nuevo, tambiggula la relacion con
el pasado: la industria cultural toma de las old@lspasado solo lo que pueda
potenciar el consumo de lo que se ofrece bajo &ieqria de lo nuevo. Lo
novedoso de la industria cultural es que consigiseher las diferencias
irreconciliables entre el «arte ligero» (o0 diveni§y el «arte serio» (0 «arte» a
secas) para cumplir con sus objetivos. El poderladendustria sobre los
consumidores «esta mediatizado por la diversiore> @l «la prolongacion del
trabajo en el capitalismo tardio» (Adorno y Horkhei, 1998 [1947], p. 181). El
ocio queda reducido a un placer sin esfuerzos abicande esfuerzos
autorepresivos para la adaptacion mecanica enoeego de trabajo. En este
sentido, a diferencia del arte previo a la exigeente la industria cultural, los
productos culturales no subliman sino que niegamgjtan la satisfaccion de un
deseo que, al ser deseo no sublimado y reprimidonsfbrma la satisfaccion en
placer masoquista: un placer en la excitacion dmtep previo que jamas se
concreta (Adorno y Horkheimer, 1998 [1947], p. 184 sexualidad misma es
separada del placer que va unido a la felicidaftuktracion de lo que se niega en
la realidad es puesta en lugar del dolor como atgolos cual hay que reir y
contentarse (Adorno y Horkheimer, 1998 [1947], §6)1 El sufrimiento de las
personas se ofrece como parte del entretenimiErgcujetos jamas alcanzaran lo
gue desean y deben contentarse con lo que seaéeg ¢€omo promesa) que es lo
mismo que aquello de lo que se los priva. «Estel e$ecto de todo el aparato
erético. Justamente porque no puede cumplirse jaiwds gira en torno al coito»
(Adorno y Horkheimer, 1998 [1947], p. 186). Comauelacion sexual que no

llega a concretarse, la industria cultural promateropia vida (estereotipada)
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como una forma de vida inalcanzable porque lo drexe a los sujetos es negado
en la realidad. Que eso no llegue a realizarseaggarhntizado por la amenaza de
castracion: la amenaza de que constantemente pedgradar afuera, el miedo a
perder las pseudosatisfacciones —no reconocida® ¢alsas— y un profundo

sentimiento de dependencia. La industria cultuatistace las necesidades que
surgen de la privacion (por supervivencia y hetenoia) con el engafio de una

vida mejor.

Las mejoras en la situacion material de las maksdn el gran avance de
las fuerzas productivas que posibilitan un aumgraediciencia de la produccion,
se dan a cambio de una individualidad creada deepchustrial. La posibilidad de
disponer de mayor tiempo para uno mismo es coaft@da con una
potencializacion del consumo y de la ampliacionlatenecesidades vitales que
conduce a la necesidad de trabajar mas. El consumeepresenta ninguna
experiencia para el consumidor, se agota en eltolgensumido, en la cosa
sensible sin nada que trascienda el mero agradawjgeila lo consumido: el
agrado esta unido a la existencia del objeto queossume en el agrado y que
necesita ser producido y reproducido una y otrapaga volver a ser consumido
(Cabot, 2011, pp. 141-142). El arte burgués no weraarte que podia ser
experimentado por quienes viven en la miseria —etagliciones de posibilidad
de la experiencia exigida por el arte autonomougech la clase economicamente
inferior— y este aspecto legitima en cierto modexastencia del arte ligero, que
se transforma en la mala conciencia del arte aotbnacomo arte para los
oprimidos. Pero al conciliar el arte serio conré déigero, la industria cultural va
méas alla, liquida por completo la autonomia y crde, este modo, una
subjetividad estereotipada que alcanza a cualglase social. El respeto por una
obra de arte se transforma en culto a la celebndéad critica artistica en una
pericia mecanica. (Adorno y Horkheimer, 1998 [1947]205).

Las innovaciones técnicas de la industria cultncahpuntan a una mejora
de los contenidos sino que estan destinadas aclangia de la reproduccion en

masa. Las tendencias que la industria de la cyttaraueve son detectadas en los
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consumidores, 0 incorporadas, para asegurar gasaeni el mercado. Quienes
quieren distraerse del su trabajo encuentran elivéasion algo que les permite
retornar a €l en condiciones de soportarlo y adapiaes lo que se ofrece como la
Gnica via de escape. La risa que provocan detediasnaituaciones (en el mal
ajeno por ejemplo) sella el consenso de los espa@s con la «estafa a la
felicidad». El cine, por ejemplo, es para los agoun claro ejemplo de
reproduccién de asociaciones de la vida cotidiadasaque los sujetos estan
habituados y que se han automatizado. El esfuetipade por la reflexion, para
elaborar algun pensamiento propio, es cuidadosamevitado mediante una
exposicion lineal segun la cual una idea surgedéuliacion anterior, cada escena
lo dice todo sin necesidad de explicarse nada. l®arper con cualquier contexto
de significado, que pudiese llevar a algo masddléa distraccion o la validacion
de la propia vida, se introducen las «sorpresas»dqgigen al espectador hacia la
«idea» que se le quiere incorporar. En ocasionsspérsonajes son presentados
para ser destrozados y el placer de la violenjgecida sobre los personajes, o en
el mal ajeno, se convierte violencia sobre el @sgec. Lo que se ofrecia como
diversion, se transforma en esfuerzo, porque al ftadigado» no debe escaparsele
ningun detalle que no haya sido pensado como «dstite» y que lo mantiene
alejado de la reflexion sobre los hechos o lasicamkes de su propia vida. «Con
lo cual se puede dudar de si la misma industrimm@ilcumple aun la funcion de
divertir, de la que abiertamente se jacta» (Adgridorkheimer, 1998 [1947], p.
183).

Adorno y Horkheimer sostienen que en Ultima indgtared engafio no
consiste en que la industria de la cultura distralg la reflexion sino en que
corrompe el place(Adorno y Horkheimer, 1998 [1947], p. 186). En estatido,
apunta Fredric Jameson que Adorno y Horkheimerzagalina separacion tajante
entre placer y felicidad al tiempo que sostienea igjuplacer ni felicidad pueden,
por si mismos, constituir una experiencia plena.pEcer, separado de la

felicidad, «se convierte en una descarga natuedinyera» (2010 [1990], p. 227).
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La inversion econdmica es volcada sobre la psi¢aldg las personas dirigiendo
la satisfaccion de las pulsiones hacia metas ninsaidas.

Divertirse significa estar de acuerdo. (...). Divsi significa siempre que
no hay que pensar, que hay que olvidar el dolauso alli donde se

muestra. Es en verdad huida, pero no, como se afinmida de la mala

realidad, sino del dltimo pensamiento de resisteqcie esa realidad haya
podido dejar aun» (Adorno y Horkheimer, 1998 [19471189).

Cualquier progreso en la inteligencia es contréadescon un progreso en
la estupidez. Si las masas ya no se identificainfénte con «el millonario de la
pantalla» se recurre a la idea de que el éxito asédcance de todos, pero solo
algunos seran los afortunados. Los personajes Braba la mucama o al obrero
de fabrica pero, marcando una distancia con lasopas reales, los personajes
encarnan solo la posibilidad de llegar a ser logpumuestra: «La pequefa estrella
debe simbolizar a la empleada, pero de tal fornreapgua ella, a diferencia de la
verdadera empleada, el abrigo de noche parezca reahedida» (Adorno y
Horkheimer, 1998 [1947], p. 190). Con la igualacida caracteres y de las
posibilidades materiales se «les asegura que resitet ser distintos de lo que
son y que también ellos podrian ser igualmentetwfados» (Adorno y
Horkheimer, 1998 [1947], p. 190). También se lesehsaber que de nada les

valdra el esfuerzo porque todo esta librado al:azar

Justamente porque las fuerzas de la sociedad bamzallo ya un grado tal
de racionalidad que cualquiera podria ser un imgerd un gestor, resulta
por completo irracional sobre quién la sociedad iddecinvestir la
preparacion y la confianza para tales funcione®(®ay Horkheimer, 1998
[1947], p. 191).

Que azar y planificacion coincidan no significagse los autores, que el
azar exista realmente, significa que la gente queaes de esta manera como
sucede. Con la igualacion de las personas, codasrien seres genericos, la
felicidad burguesa pierde toda significacion ecoicémya que al quedar

desvinculada de los efectos del trabajo, la paddul de la felicidad —basada en
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el confort— es remitida a las probabilidades dersar el éxito por azar. Las
personas, en su impotencia, son reducidas a enoglgadientes. Si la industria
se dirige a ellas como empleados, se enfatizadaifflacion y la necesidad de
adaptarse a un orden racional. Como clientes,desopas son privadas, mediante
procesos de subjetivacion, de la libertad de edacgide esperar de la vida algo
diferente. Las promesas de felicidad se hacen meecssarias en la medida en
que disminuye la necesidad de mostrar que la vidale tener algun sentido.
Aqui ya no se trata de hacer creer en lo que eblpano de validar lo que ya
existe repitiéndolo hasta el infinito. «Quien alatgotencia de la monotonia adn
duda, es un loco. (...). Se tiene sdlo la alternativaolaborar o de quedar aparte»
(Adorno y Horkheimer, 1998 [1947], p. 192). El culi lo que existe se realiza
mediante la transposicion de la «mala realidadssa&hkchos que se convierte en
el sentido de la vida y de lo que es licito mere@are las personas, a pesar de
todo, puedan continuar y seguir adelante, en ldgaser eliminadas del sistema,
es el mérito y el sentido de la industria cultufaldos los avances técnicos estan
destinados a la repeticion del estereotipo y dsiicdo natural del que las
personas ilustradas podrian sustraerse segun Ksrasladado a la vida en
sociedad. La repeticion ciclica de las frustracsogela corrupcion del placer
sirven para fortalecer la imposibilidad de cualquambio. La naturaleza queda
integrada a la sociedad y la sociedad a la nan&alea ilustracion recae en

mitologia:

Pese a todo el progreso en las técnicas de lasmyexion, de las reglas y
las especialidades, pese a todo agitado afan&s eon el que la industria
cultural alimenta a los hombres sigue siendo larpiadel estereotipo. La
industria cultural vive del ciclo, de la admiracid@iertamente fundada, de
que las madres sigan a pesar de todo engendraodp de que las ruedas
continden girando. Lo cual sirve para endurecemiautabilidad de las

relaciones existentes (Adorno y Horkheimer, 199871, p. 193).

La reproduccién de la vida de los «fieles» (deddaptados) forma parte

de la planificacion social: nadie tendr4 hambremgero
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(...) quien tiene hambre y frio, aun cuando una vayahtenido buenas
perspectivas, estd marcado. Es un marginado, y nsmginado es,
exceptuando, a veces, los delitos de sangre, @ cubs grave (Adorno y
Horkheimer, 1998 [1947], p. 196).

Asi, en el cine ebutsideres convertido por lo general en objeto de burla,
en un desgraciado o en el villano. El «estado dmdstar» coloca a los
trabajadores en una situacion extremadamente [@medars trabajadores son
presentados como los alimentados —cuando en rdamla quienes alimentan a
los grandes empresarios— mientras que la solidhrigiae no es tal, los coloca
aun mas en una situacion de dependencia: la misepiducida a niveles
industriales se presenta, en los casos particuleoeso un mal del que es posible
curarse. La beneficencia es la confesiéon del daBdajpropia sociedad produce y

gue necesita perpetuar, para seguir conservanoqes Yy privilegios.

Pero en determinado estadio de desarrollo, la tridusultural ya no se
ocupa de encubrir el sufrimiento sino de inculcae chay que enfrentarlo
manteniendo la compostura. Asi, la industria delileersion toma del arte la
sustancia de lo tragico, para que la sociedad ashm@ida no pueda ser acusada de
no tomar a la verdad muy en serio, y se apropidadegagedia «con cinicas
lamentaciones», ofreciendo el consuelo de queefrahtsufrimiento necesario
también es posible un «destino humano fuerte yn&at® (Adorno y
Horkheimer, 1998 [1947], p. 196). Lo tragico —qureet arte auténtico significa
resistencia hacia lo que se presenta como ineg#abks transformado en
amenaza o en castigo merecido hacia quienes no disfguestos a colaborar. Es
utilizado como instrumento para el «perfeccionatsiemoral» de las «masas
desmoralizadas». Porque la opresion sobre la agiateejercida por el sistema,
también debelisciplinar la agresividad que gener8i bien la cultura siempre ha
tenido ese uso, la industria cultural da, tambiéreste aspecto, un paso mas:
empuja al yo debilitado a la identificacion concelectivo del que el sujeto
quisiera escapar desencadenando —como se desareiael capitulo sobre la

industria cultural y el fascismo— el reverso deilalizacion: la barbarie.
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Las situaciones que la industria reproduce en tdafla son garantia de
gue a pesar de todo se puede seguir viviendo. xBastar conciencia de la
propia nulidad, suscribir la derrota, y ya se hanenzado a formar parte»
(Adorno y Horkheimer, 1998 [1947], p. 197). Idoredmoral es sindbnimo de
masoquismo. El sujeto debe mostrarse una y otrde/@xuerdo con el poder que
lo golpea, incluso puede llegar a ser feliz si rem a la propia felicidad. La
sociedad se fortalece con la debilidad de sus mi@gnba aniquilacion de la
tragedia, por el desarrollo de la capacidad destesiia para aceptar la propia
ruina, es la liquidacion del individuo. Si bien Iladividualidad ha sido
histéricamente un asunto problematico, la industnigural elimina todo esfuerzo

por alcanzarla y lo sustituye por la exigenciaedflierzo en la imitacion.

Cada uno puede ser como la sociedad omnipotemia,ws puede llegar a
ser feliz con tal de que se entregue sin reservee yue renuncie a su
pretension de felicidad. En la debilidad de cadanetonoce la sociedad su
propia fortaleza y le cede una parte de ella. $a €& resistencia lo califica
como miembro de confianza (Adorno y Horkheimer,8LE®47], p. 198).

1.3. Hacia un nuevo imperativo ético

Adorno experimentd en Estados Unidos el exiliolatieial al encontrase
en la situacion de orientar sus investigacionesenlicio de la industria o quedar
sin recursos suficientes para su subsistenciaxparencia americana mostro al
intelectual que el capitalismo no solo aumenteolargza material de las personas
—a pesar de que en apariencia la disminuya— sine tas aliena
psicolégicamente y las esclaviza sin distincioniadocEn este sentido, la
necesidad de superacion del capitalismo, antesugqumperativo econémico, se

convierte para Adorno en un imperativo ético (EspanRivera, J. 2002).
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Walter Benjamin —en particular sus tesis sobre igtoha— fue la
«estrella rectora» para la union de Adorno y Harklee enDialéctica de la
ilustracion (Wiggershaus, 2010 [1986], p. 336), obra que, cos® ha
mencionado, marca un punto decisivo en las investiges del Instituto de
Investigacion Social, bajo la direccion de Horkheimconsolidando lo que
caracteriza a la Teoria Critica. Hannah Arendtegidtra Adorno, en 1941, una
copia de las tesis de Benjamin. En la carta quenpafiaba la copia de este
escrito, enviada desde Nueva York a Horkheimer (gaiese encontraba en
California), Adorno —albacea de Benjamin— expresaj@, a pesar de la
negativa del autor, el trabajo debia ser publicadpe ningin otro trabajo de
Benjamin se acercaba tanto a sus intereses yde Iblerkheimer: «Esto se refiere
sobre todo a la idea de la historia como catastpefienanente, la critica al
progreso y a la dominacién de la naturaleza, yokigmn respecto a la cultura»
(Carta de Adorno a Horkheimer del 12 de junio dd118it. en Wiggershaus,
2010 [1986], p. 336). Cobialéctica de la ilustraciérse consolida el interés por
la industria cultural entendida como continuaciéhmhcionalsocialismo y de los
mecanismos de propaganda y manipulacion psiquiemtados al despliegue de
lo irracional y mas primitivo. Pero ya en 1931 s®dpce un giro en las
investigaciones del Instituto que, de la mano dgtqgandlisis, desplaza sus
investigaciones desde la economia a la ideologiéem@o énfasis en el sujeto
como nexo entre ambas. Estas investigaciones, gganpde ser netamente
marxistas a ser interdisciplinarias, se orientagmsivamente hacia la reflexion
sobre la industria cultural y la sociedad de makascultura de masas no es un
indicador de abolicion de las clases sociales rdetaocratizacion de la cultura,
sino un mecanismo de unificacion de los deseoslgsdeecesidades por medio de
la organizacién racional de lo irracional —estolasorganizacion racional de la
infelicidad y el sufrimiento. En este sentido Adomhetecta en Freud la relacion
entre la psicologia de las masas con un nuevod&dolencia que responde a
intereses socioecondmicos: la declinacion y el lidetiento del individuo. Si
bien Freud no se ocupd directamente de los prolslesneiales, algunos de sus

trabajos —comadPsicologia de las masas y analisis del($621)— apuntan a la
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crisis de la individualidad y a la disposicion adee a medios colectivos y
externos sin cuestionamientos. Por su parte, Adaiega la separacion tajante
entre felicidad subjetiva y objetiva. Esta sepanacdice, es reaccionaria y coloca
en la disyuntiva de elegir entre la barbarie (edittan en términos de felicidad
subjetiva) y la cultura (entendida como estadioesop que incluye la
infelicidad). Se genera la apariencia de que nopwsede tener cultura sin
infelicidad, apariencia que para Adorno es «un m@uswbjetivo como mero
accidente de la evolucién» (Adorno, 1962 [1955[118), un absurdo que solo se
puede soportar por un debilitamiento de la persdadly una explotacién de las
pulsiones que favorecen el sometimiento y el conmfemo. La crisis de la
individualidad y la disposicion a someterse a laslgres colectivos, en sus
vinculos con la primacia del proceso primario (sszade ideas y repeticion) y
con una regresion a estadios de satisfaccion itdanson aspectos que Adorno
detecta no solo en la industria cultural sino ta@mbén el fascismo. En este
sentido, Adorno se interesa en la respuesta ded Frda pregunta « ¢Qué hace
que las masas sean masas?» en términos de urelazbudaleza libidinal creado
de forma artificial (Adorno, 2005), cuestion que desarrollada en el capitulo
tercero de este trabajo.

Reyes Mate (2006) sefiala que en las tesis solinsttaia de Benjamin,
ademas de la dimension politica y moral, existedimgension epistemolodgica: el
sometimiento a la l6gica del progreso significaptae el triunfo del fascismo,
entendido como «una batalla hermenéutica en tdroosto de la historia». Mate
plantea que la fuerza politica del fascismo praviede su dimension
epistemoldgica, de «la internalizacion de su lggiea decir, del consenso
alcanzado en nuestra cultura de que el costo ggabke» (Mate, 2006, p. 52).
Para orientar el pensamiento y la accion de foahgue no pueda ocurrir nada
parecido, desde una lectura del imperativo adooniarque Auschwitz no se
repita, que no vuelva a ocurrir nada parecido» (A001975 [1966], p. 365)— se
hace indispensable percibir la relacion entre &msoiy progreso en lugar de

separarlos. Es en esta direccion que la «estretitora» deDialéctica de la
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ilustracionentiende a los bienes culturales como el botiroseéncedores. Ellos
«deben su existencia no solo al esfuerzo de leglgsagenios que los han creado,
sino también a la servidumbre anonima de sus cqueneos» (Benjamin, Tesis
VII). Estableciendo un distanciamiento critico solws bienes culturales a los
cuales, por su procedencia, el materialista higiério puede considerar sin
horror, Benjamin considera tomar distancia tamluérla propia critica y de su
proceso de transmision, porque criticos y critewatanto que documentos de la
cultura, no se sustraen a la barbarie: «Jamas s@& dacumento de cultura sin

que lo sea a la vez de la barbarie» (Benjamin ST\éis).

1.4. La critica de la cultura y el nuevo imperativo

En cuanto al lugar del intelectual o del criticol@eultura Adorno marca
una diferencia con lo que podria llamarse el eritialtural. Si bien ninguno de
ellos ejerce su critica desde fuera de la cultue gitica, la diferencia entre la
critica de la cultura y el critico cultural es qgste Ultimo opera como orientador
«en el mercado de los productos del espiritu» (Aolot962 [1955], p. 10) sin
una comprension de si mismo y de lo que trata.tBzeparte, los intelectuales a
los que se les asigno, dentro del sistema capétakd papel de agentes de lo
espiritual —aunque no estuviesen de acuerdo coastdals mercancias que
circulan en el ambito de la cultura— son considesgabr Adorno complices del
sistema de la industria. El privilegio de los cd8, ha sido y es, el del poder de
decidir el destino de lo que juzgan, sin embargaut@ridad de esta profesion es
una autoridad lograda —sobre todo con argucias— spiepresenta como
preexistente. El critico cultural es un productd dercado en tanto su valor se
mida por el éxito en ventas de lo que valora. Elocamiento objetivo de lo que
trata, y de los problemas a los que se enfrentasrmara €l algo primario sino, en

todo caso, un producto de su desempefio como adehtaercado. Cuando un
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critico no comprende nada de aquello que juzgémse a la propaganda o a la
censura. Es su privilegio lo que le permite tomaa yostura de (aparente)
objetividad que no es mas que «la objetividad dglireu que domina en el

momento» (Adorno, 1962 [1955], p. 12). La libertdal opinion y de expresion

luego de la época «teoldgico-feudal» esta sujetargtol «andénimo» ejercido por

«las circunstancias dominantes». Al ser libre deutar en el mercado, el espiritu
reproduce lo existente y va asemejandose objetivema las circunstancias,

aungue subjetivamente no llegue a convertirse acaneia. En este sentido —
advierte Horkheimer (2003 [1937], p. 261) — quedkea de una libertad interior

gue siempre existe, a pesar de que las persomasdeshinadas por un orden que
las encadena, es propia del pensamiento idealistdien esta idea no es del todo
falsa, su tendencia es peligrosa porque conduce rasignacion en la praxis.

Progresivamente, toda particularidad del ser inddi@i va despareciendo, y la
singularidad es preformada cada vez con mas faehritiendo solo la diferencia

de un pequefio matiz. La reflexion sobre la esaldwits mas dificil en un mundo

que aparenta ser libre, porque la apariencia @etditd fortalece la dependencia
mucho mas que la imposicién directa. La estupidda ynentira son, segun

Adorno, los estigmas de esta falsa emancipacidmegen detectarse en la critica
mejor que en ningun otro sitio.

En cuanto a la necesidad de pensar la forma deavabcosto humano y
natural del progreso, puede decirse que la conmemm®l progreso en Hegel ha
sido entendida por la Teoria Critica como un paeisonal con lo inhumano al
poner al sujeto trascendental —que Kant no puddicaxpsatisfactoriamente—
como espiritu absoluto (Horkheimer, 2003 [1937R37). Mientras que la Teoria
Critica pone en cuestion el despliegue de lo usatleen lo que suele llamarse
«progreso», en Hegel lo universal se despliegauadiemnente, la razén deja de
ser critica respecto de si misma (como si lo erdasm) y se vuelve afirmativa.
Adorno propone una indagacion dialéctica del cadtede la cultura en relacion
al proceso material de la vida, en la medida en lgueultura es culpable de
mantener el orden establecido, porque ella, comaoehercio, vive de la

«injusticia ya cometida en la esfera de la producei(Adorno, 1962 [1955], p.
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18). En Adorno, la critica de las ideologias cddgaso a la critica de la cultura
porque la oposicion ya no es contra el idealisnue @ una forma historica en la
que se refleja la fetichizacion de la cultura) soomtra el positivismo, es decir,

contra la validacion y reproduccion de lo existente

Para el contexto social dominante es seguramentegninportante el
contenido ideoldgico especifico que un film puedamgnicar a los
espectadores que el hecho de que éstos, de vualis @asas, queden
interesados por los nombres de los actores y phistiorietas galantes o
matrimoniales (...) Por eso frecuentemente la tamedadcritica consiste
menos en inquirir las determinadas situacionesagimnes de intereses a las
que corresponden fendmenos culturales dados queéesdifrar en los
fendmenos culturales los elementos de la tendencial general a través de
los cuales se realizan los intereses mas poder@sdsino, 1962 [1955], p.
24).

La ideologia es la sociedad misma (Adorno, 1965%19p. 25). La
ideologia ha cristalizado en la sociedad y no maset posible adoptar un punto
de vista que pueda sustraerse a su Orbita. Laactiascendente a la cultura, como
critica de la ideologia, es considerada por Adanticuada e ineficaz porque
desprecia a la cultura siguiendo un ideal fijadoatemano y externo a los
objetos sometidos a critica. A su entender, enegacion de la cultura, la critica
trascendente se coloca a favor de la barbarie.dénsus insuficiencias es la de
trasponer la dependencia causal natural a la sati@dmo la dependencia causal
de la superestructura de la infraestructura), porguno se trata de pensar qué
depende de qué en la medida en que ya no existioggdie en el sentido de falsa
conciencia (Adorno, 1962 [1955], p. 27). Adorno béém se opone a contrastar lo
existente con ideales externos y ahistéricos qukesenculan por completo de la

realidad efectiva tratando de oponerse a ella.

Pero la critica inmanente —que no ha sido capanatéficar el estado de
sometimiento y fracaso— no puede permanecer emlgké de la mera reflexion
sin poder modificar lo que denuncia (Adorno, 196955], p. 27) y uno de sus

peligros es el de quedar sometida a lo que preterwdificar. Si se convierte en
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afirmativa, reformista y normativa, la critica innemte quedaria limitada a

reforzar determinados valores existentes en la&edadien su forma dada (Romero
Cuevas, 2013, p. 50). En este sentido afirma Adoum «La teoria critica no

puede admitir la alternativa de colocar la culterdera en tela de juicio, desde
fuera de ella y bajo el concepto supremo de idéaJog confrontarla con las

normas que ella misma ha hecho cristalizar» (Adat862 [1955], p. 25).

Otro tipo de critica inmanente es el de contrdstgue la realidad es con
lo que pretende ser en relacion a sus valores a@@ptar esos valores como
validos) y mostrar de esta manera sus contradiesidan este tipo de critica han
sido situados Adorno y Horkheimer, aunque en eb aes Adorno esta critica
estaria presente hasta la década de los afios mu@iRenmero Cuevas 2013, p.
53). Una tercera forma de critica inmanente comawgor grado de radicalidad,
presente en Adorno, es la de contrastar a la satiedn sus posibilidades
histdricas y mostrar como determinados valoresndesociedad impiden que esas
posibilidades puedan ser realizadas dando cueatestd manera, de un conflicto
normativo (Romero Cuevas, 2013, p. 57). En lazaeion de esas posibilidades
quedaria implicada la critica trascendente en ouasé propone una

reestructuracion de las relaciones sociales (Ro@eevas, 2013, p. 59).

Asi, la critica inmanente no excluye a la criticstendente, y en este
sentido quiza seria mas adecuado hablar de unags&dnde la critica inmanente
gue abre perspectivas para la «trascendenciaiem#nencia», una trascendencia
que esta en la propia realidad, pero que es enf@idmo una confrontacion de lo
que se ha llegado a ser, bajo determinadas condgigon lo qupretendeser —
sin asumir que eso que pretende sea lodpleeser— y con sus posibilidades
histdricas, entendiendo que valores y posibilidestas elementos de la propia
realidad y no contenidos ideales a los cuales edgor llegar. Segun Adorno, el
método dialéctico como critica inmanente tiene adatipularidad de considerar
estas dos formas de critica (la inmanente y l@déradente) como momentos de la
critica de la cultura, relacionando el conocimierde la sociedad y el

conocimiento del espiritu —en la medida en que sté dispuesto a admitir la
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identidad hegeliana entre sujeto y objetocon un retorno «psicoanaliticamente
orientado» a Kant, cuy@ritica de la razén purdiene para Adorno —en palabras
de Rolf Tiedemann— «una relevancia apenas inferita dialéctica hegeliana»
(en Adorno, 2015 [1959], p. 574). Para que el fal la critica responda al
imperativo ético de orientar el pensamiento y lkeiGacde forma tal de Auschwitz
no se repita, la tarea de la critica de la culesaentendida como un tipo de
trabajo productivo que consiste en desarrollartalecer la resistencia al proceso
de subjetivacion entendido como cosificacion deulgjetividad El pensamiento y
la accion, asi orientados, no quedarian referidoa &ratamiento discursivo del

nuevo imperativo ético, sino a una forma de congpoi¢nto, porque

Tratarlo discursivamente seria un crimen: en éhawe tangible el factor
adicional que comporta lo ético. Tangible, corpdnearque representa el
aborrecimiento, hecho préactico, al inaguantableordéisico a que estan
expuestos los individuos, a pesar de que la indalidad, como forma
espiritual de reflexion, toca a su fin (Adorno, $97966], p. 365).

Minima moralia. Reflexiones desde la vida dafigbi2b1) proporciona la
imagen del individuo no idéntico en su intento denwertir la experiencia
subjetiva en fuente de conocimiento. Se tratardehio — socialmente entendido
como ejercicio de moral minima por parte de quiemkspoder ocuparse de
cuestiones del espiritu—y asumido de antemano camaoténtico («vida
dafiada») — de dar expresion a la preformacion damiligetividad por parte de
una realidad con una legalidad natural -constituisiacialmente. Estos

planteamientos tienen que ver con la llamada «miendel objeto» en la que no

% «En la medida en que método dialéctico tiene quasar hoy la identidad hegeliana de sujeto y
objeto estd también obligado a tener en cuentaghoiiad de momentos: se trata de relacionar el
saber de la sociedad como totalidad, y el sabea dmbricacion del espiritu en ella, con la
exigencia del objeto — como tal, segln su conteagpecifico — de ser conocido. Por esta razén,
la dialéctica no permite que ninguna exigenciauteza l6gica le castre su derecho a pasar de un
género a otro de las cosas, su derecho a ilundar@artazén de las cosas con la mirada puesta en la
sociedad, y su derecho a presentar la cuenta @cledad que no es capaz de redimir la cosa»
(Adorno, 1962 [1955], p. 27).
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se trata de sustituir la subjetividad por una obpdd que se comporte de la
misma manera «propia de cualquier objetualismo nage (correlato del
marxismo vulgar)xCabot, 1997, p. 98), sino de eliminar la jerarqrifre sujeto
y objeto, caracteristica del pensamiento identiicade corte subjetivo. La
primacia del objeto en Adorno proviene méas de ilécaral idealismo que de la

negacion de la primacia del sujeto (Cabot, 19998).

El objeto sblo puede ser pensado por medio detosupero se mantiene
siempre frente a éste como otro. En cambio, eltsuja por su misma
naturaleza, es antes que todo también objeto. jEtoses impensable, ni
siquiera como idea, sin objeto; en cambio esteslsire aquel. Subjetividad
significa también objeto, pero no viceversa (Adortfar5 [1966], p. 185).

Adorno veia alguna posibilidad de transformaciénarealidad a través
de la transformacion de la conciencia (en sus Wsoton o inconsciente y de la
consideracion de las formaciones del inconsciemte la realidad material)
aunque la transformacion de la conciencia no pugalasi misma, producir una
modificacion sobre la realidad, la subjetividad anipada «solo seria posible
entre personas que han llegado a la mayoridad eétgdmto de vista espiritual, y
no entre quienes, bajo la heteronomia, terminaron ger ellos mismos
heteronémos» (Adorno, 1973 [1969], p. 61). La d=ali material no es producto
de la conciencia ni modificabkxclusivament@or medio de ella, el cambio solo
puede ser concebible en términos de la dialéctitee ggensamiento y mundo
(Buck-Morss, 1981 [1977]).

Las cualidades que la critica del conocimientoi¢iadal elimina del objeto
y acredita al sujeto se deben, en la experiendipetivn, a la primacia del
objeto; en esto engafié el predominio dententio obliqud. Su herencia
recay0 en una critica de la experiencia referidauacondicionamiento
histérico y, en definitiva, social. En efecto, laciedad es inmanente a la
experiencia, y de ningln modo o yévog [otro género] respecto de ella.
Solo la autocritica social del conocimiento procar@ste la objetividad que
€l malogra mientras obedezca ciegamente a lasafiesaciales que lo

4 «En el esquema neo-kantiano, esto se refierecargicemos la cosa en si misma («intentio

recta») o la imagen de la cosa («intentio obliqudkye, 2011).
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gobiernan. Critica de la sociedad es critica delcimniento y viceversa
(Adorno, 1973[1969], p.149).

En el contexto de una teoria social psicoanalit@#morientada, la critica
del conocimiento (que es critica de la sociedadcgwersa) no puede quedar
limitada a un analisis del complejo de la concianpiorque de lo que se trata,
segun los planteamientos de Adorno, es de unatigae®n del desarrollo
psiquico de los individuos en sus vinculos conid wocial y las producciones
culturales. En este sentido, la radicalidad detepto freudiano de inconsciente
rompe las equivalencias entre lo psiquico y lo ciemse presupuestas en toda

filosofia de la conciencia (Cabot, 2018, p. 59).

Asi como Kant nos alertd para que no juzgasemas etcepcion como

idéntica a lo percibido incognoscible, descuidardiocondicionamiento

subjetivo de ella, asi el psicoandlisis nos advigtte no hemos de sustituir
el proceso psiquico inconsciente, que es el olgetta conciencia, por la
percepcion que esta hace de él. Como lo fisicopdam lo psiquico es

necesariamente en la realidad segin se nos apdlec@bstante, nos

dispondremos satisfechos a experimentar que laemdaide la percepcion
interior no ofrece dificultades tan grandes comddda percepcion exterior,
y que el objeto interior es menos incognoscible guanundo exterior

(Freud, [1915], p. 167/Cabot, 2018, p. 59).

Si bien para Adorno, Freud aboga por el fin detaia psicoanalitica en la
medida en que apunta a «la emancipacion del sdgetas reglas heteronomas su
inconsciente» (Adorno, 2005 [1951], p. 49), comdiat® Cabot en las
consideraciones finales de su escrito de 1927 sbbeed y Kant Adorno
reconoce que esta emancipacion no puede lograrsame una perspectiva
epistemoldgica sobre lo inconsciente. Esto en Idigaeen que el conocimiento
de las leyes que rigen lo inconsciente llega aionitd desde un analisis del
complejo de la conciencia (Cf. Cabot, 2018, p. &nbién «determinada»

socialmente.

Asi se sefiala claramente el limite de la disoludéninconsciente a través
de su conocimiento en todos aquellos casos erumsadgformacion de leyes
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inconscientes depende también del mundo materiak Qo puede
transformarse Unicamente mediante el andlisis ol@ptejo de conciencia
(Adorno, 2010 [1927], p. 294//Cabot, 2018, p. 62).

Adorno no recae en un marxismo vulgar sino quendéeal limite ya
sefialado por FreddAdorno 2010 [1927], p. 294) porque si bien lajstiidad
siempre estarda diitima instanciadeterminada socialmente, parece apostar por la
superacion de la heteronomia en esa determinacéaiante el conocimiento y
critica de la realidad material de la que tambi@pedden las leyes del
inconsciente. Una interpretacion de la realidadas@n términos de constitucion
social de la subjetividad permitiria identificarsl@spectos que, dentro de la
dinamica pulsional, impiden cumplir con el nuevgpérativo y conducen a la
humanidad hacia nuevas formas de barbarie. Enpesi®, es preciso enfatizar
gue las posibilidades de orientar la dindmica puabsi hacia metas no destructivas
no implica en Adorno un reduccionismo social sivacebir dialécticamente la
constitucion del psiquismo y la realidad matere(s sus propias leyes (Adorno,
1955) y la importancia que en esta constitucionetizabajo humano. Sobre el
trabajo, interesa sefalar la distincion que hacera entre dos tipos de trabajo:
el trabajo productivo para el progreso materiall yrabajo productivo para la

autorrealizacion humana (Adorno, 1969).

En este sentido se plantea que en la filosofiadmantla doctrina segun la
cual la sensibilidad es meramente pasiva mientasetjentendimiento es activo
plantea la siguiente cuestion: «;como puede estarre el entendimiento de
poder aprehender bajo sus reglas, en cualquiernfpinsible, eso diverso que le
es dado en la sensibilidad?» (Horkheimer, 20037L.98 235). La respuesta de

® bajo el acicate del apremio de la vida, la culfuscreada a expensas de la satisfaccion
pulsional, y en buena parte es recreada siempreudeo en la medida en que los
individuos que van ingresando en la comunidad siéadonbres repiten, en favor del todo,
ese sacrificio de satisfaccion pulsional. (...) Leisdad no discierne amenaza mayor a su
cultura que la eventual emancipacion de las putsigexuales y el regreso de ellas a sus
metas originarias (Freud, 1978 [1915-1916], p. 20).
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Kant es que «los fendmenos sensibles ya estan dosnagor el sujeto
trascendental cuando son captados por la percepdifagados con conciencia»
(Horkheimer, 2003 [1937], p. 236). Es decir, «haya wleterminacion subjetiva
del material sensible de la cual el sujeto nada>s@dorkheimer, 2003 [1937], p.
236). La dificultad y oscuridad que esta deternmirasupone para el propio Kant
—en quien Adorno y Horkheimer reconocen una inmermmestidad
intelectual— se debe, quiza, al hecho de que cenalsta «actividad
supraindividual, inconsciente para el sujeto eropiri(Horkheimer, 2003 [1937],
p. 236), de una forma idealista (como algo que pstduera de este mundo y lo

fundamenta).

1.5. Trabajo y mundo

Stuart Jeffries (2016) plantea que la negaciontrdélajo como forma de
liberacion humana fue el sello distintivo del lhgith a partir de la direccion de
Horkheimer, quien —efcasq 1934— ataca la concepcion de trabajo en Marx.
Jeffries, que permanece en una remision al librafdesmos de Horkheimer,
afirma que en este punto la Teoria Critica podiadrse antimarxista. Edcaso
Horkheimer estaria afirmando la fetichizacion adab&jo como una categoria y
esta fetichizacion seria atribuida directamenteaaxMTambién Jeffries se apoya
en la referencia realizada por Jay a una convémsagiie este mantuvo con
Adorno, en la cual Adorno habria expresado que Maetia convertir al mundo
en un gran taller (Jay, 1989 [1974], p. 108). Asiqutor entiende que la Escuela
de Frankfurt se revelé en particular contra el credarxista de que nos
autorrealizamos a través del trabajo y que — eajmeente para Adorno y
Horkheimer— el trabajo no es la categoria basickdealizacion humana. Esto
—continda Jeffries— en el sentido de lo que Bejafflamé «la concepcion

marxista vulgar» que solo ve el avance del domdeb ser humano sobre la
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naturaleza mediante el trabajo, sin reconocerdto®aesos de la sociedad (Jay,
1989 [1974], p. 108). Perta cita de Benjamin en la que se apoya Jeffries,
siguiendo a Jay, no permite afirmar de manera ocoewte la oposicion a la
concepcion del trabajo en Marx sino mas bien a @ucepcion vulgarizada
(Benjamin, 1989 [1972], p. 185)luego Jeffries dice que quiza, «leida con
simpatia», la nocién de trabajo de Marx no implécéd ruina de la naturaleza
sino el dominio sobre uno mismo. Sin embargo iasish que la Escuela
repetidamente nego6 de su herencia marxista el ptnde trabajo en MarRero
Jeffries parece pasar por alto aspectos que élartisme en cuenta en otras partes
de su trabajo. No se trataria simplemente en enésipor mejorar las condiciones
materiales de la vida de las clases trabajado@so\lfred Schmidt plantea «al
materialismo marxista le interesa sobre todo labdaad de eliminar el hambre

y la miseria en el mundo» sin olvidar el interés pbplacer sensual (Schmidt,
1977 [1962], p. 36) y las consecuencias — que savardadas en el Capitulo IlI:
Industria de la cultura y fascismo— de convertiplacer en una descarga efimera
separada de la felicidad (Jameson, 2010 [1990R2@). El planteamiento de
Marcuse —en el que Jeffries también pretende apeyarse remite a la aversion
natural que los seres humanos experimentan antealejo porque este ha
perdido sus vinculos con el principio de plageasi, se transforma en esfuerzo.
Jeffries atiende, sin embargo, a la idea —presentdlarx— de que ser libre
implica hacer un trabajo no alienante en el cua s@ convierte en un sujeto
autorrealizable. En loManuscritos econdémico filosoficddarx se basa en la
conciencia infeliz de l&enomenologiale Hegel: la conciencia se percibe a si
misma como dual, se percibe alienada (formandce metun mundo mudable,
cambiante, que no le pertenece) y sus aspiracianks universalidad se ven
frustradas. Para el marxismo, el trabajador estalngente alienado y no se
encuentra a si mismo en su trabajo. La conciereieosvierte en parte de un
sistema que explota a la conciencia. De esta mametagar de cambiar lo que le
ocurre, se hace pasiva frente a los intercambinsapaz de crear las condiciones
para su liberacion. ¢ Por qué —plantea Jeffriesestsis pensamientos ya estaban

presentes en Marx fue tan influyerttéstoria y conciencia de clasg923) de
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Gyorgy Lukacs? Los manuscritos no fueron publicddta 1932 en Moscu, por
lo que el marxismo hegelianizado de Lukacs pargmafético. En «La
cosificacion y la conciencia de clase del proledok» Lukacs plantea que con el
taylorismo la mecanizacion penetra en la conciedelarabajador y que incluso
sus atributos psicolégicos se separan de su pdidahaponiéndose a ella y
facilitando la integracion (Jeffries, 2016, p. 115)

A pesar de esto, Jeffries insiste en que se nacefifio mas que la
autorrealizacion por medio del trabajo para lardbgn humana, pero en el Unico
trabajo en el que sigue insistiendo, para sostars#paracion de la Teoria Critica
de Marx en este punto, es al libro de aforismoBlai&heimer y, en particular, la
cita en la que apoya su lectura —«Hacer del trabbmoncepto supremo de la
actividad humana es una ideologia ascética. (...)ntvis los socialistas
mantengan este concepto general, se hacen sostemede la propaganda
capitalista» (Horkheimer, 1986 [1934], pp. 32-33éffries, 2016, p. 114) no
permite concluir, en su contexto ampliado, de mn@neonvincente, que
Horkheimer esté refiriéndose a Marx y no a una éoumlgarizada de entender al

marxismo:

«Quien no quiere trabajar, tampoco debe comera &sttencia biblica es
una maxima popular. Deberia decir: «todos deberecontrabajar lo menos
posible». Pero incluso esto es demasiado genemerHdel trabajo el
concepto supremo de la actividad humana es unéoglacascética. jCuan
armonica parece la sociedad bajo el aspecto déogos, sin distincion de
rango y patrimonio, «trabajen»! Mientras los sésiat mantengan este
concepto general, se hacen sostenedores de lagprmza capitalista. En
realidad, el «trabajo» del director de un trust,pEjuefio empresario y del
obrero no especializado, se distinguen entre simeaos de lo que se
distingue el poder de la pena y del hambre. Laaspn proletaria se dirige
a la reduccién del trabajo. No tiene como fin ¢ ga una sociedad futura se
le impida a uno hacer lo que le plazca, sino quprspone racionalizar y
repartir por igual los quehaceres exigidos porida e la sociedad. Quiere
poner freno a la coaccién y no a la libertad, &immiento y no al placer. En
una sociedad racional cambia su sentido el conaiptimabajo. «Quien no
quiere trabajar, tampoco debe comer» es referigoskoretamente, no al
futuro, sino al presente. La sentencia clarificarden dominante: justifica a
los capitalistas, pues ellos trabajan; afecta anlés pobres con un juicio
condenatorio, pues ellos no trabajan. La burguesiasigue siempre
conciliar los pensamientos revolucionarios, origaraente concebidos por
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ella misma, mantenidos en su generalidad por loml&ias, con la moral
reaccionaria de la clase dominante. Pero la palamanta hacia una
sociedad futura, y la consecuencia para el presenes la glorificacion del
trabajo, sino la lucha contra su forma actual (Henker, 1986 [1934], pp.
32-33).

Se trata claramente de «la lucha contra la forn@abkedel trabajo, pero
Jeffries no se detiene lo suficiente en este aspeptantea que la liberacion de la
miseria no garantiza una liberacion de la servidenyda degradacion humana —
idea que, por supuesto, esta presente ya en etrppieniodo de la Teoria Critica
porque esta no forma parte del marxismo vulgar—a ppasar a la idea
habermasiana de interaccién, que corresponde apnesentante del segundo
periodo, en el que se abandonan aspectos funddesedi primero. Jeffries
concluye que la degradacion del trabajo en el aligito llevo a la Teoria Critica
a abandonar la nocién marxista del trabajo comoreaaalizacion y que en lugar
de hacer del trabajo un fetiche, estos «fildsofsilion» —para quienes la forma
de trabajo preferida es la lectura, hablar y eserilfetichizaron la comunicacion.
Agrega, como ya se dijo, que «leida con simpaté>ndcion de humanos
productivos en Marx no implica la ruina de la nateza y que podria
argumentarse que Marx fetichizo el desarrollo humano el trabajo en si mismo
(Jeffries, 2016, pp. 116-119). No obstante, Schpiattea sin dudar que

Segun lo expresa claramente Marx eR@hentwurf—donde critica el punto

de vista de Adam Smith, segun el cual el trabajodiesctamente una
maldicién, y el reposo, en cambio, se identifica & libertad—, el reino

subsistente de la necesidad, una vez humaniza@oe pwansformarse en
una esfera de autorrealizacion humana tanto comeired de la libertad que
sobre aquel se basa. (...)

Como tendria que mostrarlo la praxis de una sodiedas racional, la

esencia del trabajo es mas rica que lo que permiepechar sus formas
alienadas (Schmidt, 1977 [1962], p. 165).

Esta lectura esta claramente en la linea de loggalmientos realizados

por la Teoria Critica. En los planteamientos ddridsfno se esta teniendo en
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cuenta que el primer periodo de la Teoria Criitiende —al igual que Marx— a
los vinculos de los seres humanos con su trabajoekobjeto de su trabajo, con
los demas seres humanos y, en definitiva, con gpigpnaturaleza. Es cierto que
hay un paso previo a Marx en la Teoria Critica —geees presentado como
ruptura con el marco categorial del marxismo ded#&bproyecto original de la

Teoria Critica— pero no esta referido a la intadacsino al vinculo de los seres
humanos con la naturaleza, cuyas consecuenciassidan desplegadas en

Dialéctica de la ilustracion

Si la generalizacion de la critica a la llustracgupuso el abandono de la
critica ideoldgica, ese paso queda aqui sellado laosustitucion del
conflicto entre fuerzas productivas y relacionegodmuccion como motor
de la historia por el conflicto, mas radical y anayio, entre el hombre y la
naturaleza, entre el «dominio sobre la naturalgzah «dominio sobre los
hombres». (...).

La sustitucién del motor de la historia por el diotd hombre-naturaleza
significa, sin duda, una ruptura, no menos radigsd la anterior, con el
proyecto de Teoria Critica. Pero esta ruptura npliga como quieren
algunos, una contradiccion en la propia Teoriadarita critica al dominio
sobre la naturaleza constituye mas bien, como k# Va critica mejor
fundada, un motivo originario y constante de lari@€ritica (Sanchez en
Adorno y Horkheimer, 1998 [1947], pp. 30-31).

El dominio de la naturaleza externa (explotaciédgya naturaleza interna
(represion) lleva a la recaida de la ilustracionn@tologia, esta recaida en la
barbarie es la venganza de la naturaleza porraefale relacionarse con ella.

Sobre la separacién entre placer y felicidad, agienpor Jameson, Jeffries
no problematiza la fetichizacion del trabajo comeswuinculacion de la
gratificacion personal—«felicidad sensual, humafday, 1989 [1974], p. 108) —
que, siguiendo la separacion kantiana, separataidemente la felicidad del

deber desvinculando, en este punto, a la Teorfe&de Marx.

Cuando Marx no rechaza aqui el trabajo como tal sirs formas histéricas
anteriores, tiene en vista la idea, que viene ydefgel, de que el trabajo no
significa solo padecimientos sino también siempma bumanizacion del
hombre. Con ello no se trasforma Marx de ningunaer@aen apostol de
aquella metafisica vulgar del trabajo que se praglaioy en los paises del
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este con fines de dominio y que era ya cosa famgli@re los antiguos
socialdemdcratas, que celebraban el trabajo comenc#n, sin que se
pregunten ni por asomo cémo actuaba este en cadasohlre el trabajador
(Schmidt, 1977 [1962], p. 166).

En Marx, el desarrollo de las fuerzas productivaes un fin en si mismo
y el ahorro del tiempo de trabajo socialmente rem@@sdebe orientarse a una
elevacion del ser humano. Las mejoras econdmicdsa eituacion de la clase
trabajadora no son un fin en si mismo, estas nmepghen desembocar en «la real
emancipacion del individuo» (Schmidt, 1977 [1962],167). La libertad solo
seria posible mediante la superacién de la divigiéh trabajo socialmente
innecesaria para la produccion de determinadosbiédchmidt, 1977 [1962], p
171) y, en este sentido, el desarrollo de la magiginseria un progreso para
Marx, que ve en la socializacion del proceso delyroion la trasformacion del
trabajador en un supervisor y regulador técnicadadidad a la que se enfrenté la
Teoria Critica, representada por Adorno y Horkhejtiuee —por el contrario— la
del sometimiento de los individuos a través deladefio de la ciencia y de la
técnica y esto los llevd a tratar de explicarsa estuacion contraria a las
perspectivas de Marx. En una sociedad justa, ladaeatkl bienestar debe ser, en
Gltima instancia, la satisfaccion de las necesisldmenanas y ninguna diferencia
en las actividades laborales y en las capacidag#ifiga ninguna desigualdad o
privilegio de posesion y goce (Marx y Engels, 197845/46], p. 658): «Se
supera el limitado precepto burgués segun el dushleajo constituye la medida
del goce, y se lo remplaza por el principio de goamente las necesidades
ponen un limite al goce» (Schmidt, 1977 [1962],18).

Hoy contindan vigentes —e incluso agravadas, dade las fuerzas
productivas estan orientadas a la ampliacion de rlasesidades vitales,
encadenando la conciencia a través de la indwdgria cultura— las cuestiones

planteadas eDialéctica de la ilustraciéon
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Los desocupados de los grandes centros encuergsmo fen verano y calor

en invierno en los locales con temperatura regulBdeo, fuera de esto, el
abultado aparato de la industria de la diversiorhace, ni siquiera en la

medida de lo existente, mas humana la vida de dosbhes. La idea de

«agotar» las posibilidades* técnicas dadas, dezartilplenamente las

capacidades existentes para el consumo estétiomadas, forma parte del
mismo sistema econdmico que rechaza la utlizadéresas capacidades
cuando se trata de eliminar el hambre (Adorno ykkieimer, 1947:184).

En tiempos en los que el gran desarrollo de lasz#ise productivas
permitiria que las maquinas realicen la mayor pdek trabajo socialmente
necesario en el que se desvincula el deber dédaléel, la mejora material de las
masas, dirigida al consumo —donde cada producenes mismo accidental y
puede ser rapidamente sustituido por otro—, ligdesler con el placer separado

de la felicidad.

Para compensar por la represion de la genuinadiafiéndividual, se habian
ideado diversiones de masas para aliviar el desctmtGran parte de la
obra posterior del Institut sobre la «industriawnall» se aboc6 a mostrar la

eficacia de estos paliativos (Jay, 1989 [1974]1,08).

Las necesidades y los deseos humanos no son imiepes de la
historia, la cuestién acerca de cudles desapasecgriuales se desarrollarian en
una sociedad libre no puede resolverse de mansteaeta, la naturaleza no es
algo dado de antemano hacia lo cual los seres hasmdeban retornar, siempre
seguird siendo un medio para la autorrealizaci@tohca del ser humano
(Schmidt, 1977 [1962], p 176). En este sentido senyncia Adorno en
«Individuo y organizacion» (1953) al sefialar quel@hinio sobre la naturaleza
es necesario —ya que de lo contrario no se halpdgaao ningun fuego ni
construido ningun camino— pero sin olvidar que fgaoizacion social ha sido

creada por seres humanos para cumplir con finesuhosn

Asi como el sujeto trascendental de Kant constitayemundo de los
fendmenos, también el proceso vital social en #éadel capitalismo tardio
constituye toda conciencia de la naturaleza y karakeza misma. En el
trabajo, las organizaciones artificiosas de los lfres frente a la naturaleza

59



se trasforman directamente para ellos en condattaat, y esta asume los
rasgos de lo convulsionado e incluso de lo patotddiSchmidt, 1977
[1962], p. 177).

1.6. Arte e Industria

La felicidad es entendida como una posibilidad dealo que no existe en
la realidad, y mientras el arte es su promesadastnia de la cultura pretende ser
«la prueba visible de su existencia» (Jameson, P0490], p. 228). El caracter
estereotipado de los productos de la industriadeiltura nos remite a @ritica
de la razén purade Inmanuel Kant. Como sefiala Jameson, la probieanat
kantiana del esquematismo no queda reducida endoanismos de preformacion
de la subjetividad por parte de la industria defred@nimiento, pero permite
comprender el vinculo entre el trabajo econémicaenenoductivo y el trabajo
degradado que fue denunciado por Adorno meses atgesnorir, en su

conferencia «Tiempo libre» de mayo de 1969.

1.7. Liminares

Los aspectos histéricos, presentados en este loggienmiten comprender
hasta qué punto los procesos de subjetivacion zdcaa la produccion intelectual,
al desarrollo de la teoria que llevaria, segun Marba toma de conciencia de la
contradiccion entre las relaciones sociales deymwdn y el desarrollo de las
fuerzas productivas, poniendo fin a la ultima foreala prehistoria humana. Los
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potenciales emancipatorios del pensamiento seastdriamente amenazados y
la Teoria Critica antepuso a las urgencias ecora@el exilio la independencia

intelectual que se veia amenazada.

Aqui se ha desarrollado la manera en la que Ademiende como estos
procesos paralizan la critica y promueven un intperacategorico del
sometimiento voluntario desvinculado de la liberta&ntrariamente a las
pretensiones del imperativo categérico kantianoimgderativo de la industria
tiene como consecuencia el debilitamiento de lope@ass autdbnomos y
conscientes. En el capitalismo avanzado, la amigdih de las cualidades
especificas de los objetos artisticos, capacesagec@ar un distanciamiento con
el mundo, coloca a las producciones del espiritelanismo nivel que cualquier
producto dentro del mercado. Los objetos-mercasanehabilitantes de formas de
satisfaccion que, desvinculadas de la felicidadtaresbasadas en el
entretenimiento, la basqueda de distincion y dgssade tensiones mediante un
circulo de manipulacion y necesidad (estandaripag®los deseos y represion de
satisfacciones legitimas). La ampliacion del aco#sdos objetos culturales, a
través del desarrollo de los medios masivos de naracion, lejos de posibilitar
una democratizacion del arte estd al servicio de ifdereses econdmicos
capitalistas. EI aumento de la eficiencia y la pamibn permitiria que las
personas puedan mejorar su situacion materiallpaatisfaccion de necesidades
indispensables para la autoconservacion, pero eoranhpliacion de esas
necesidades y la necesidad de descarga de tengigescas, que aumentan en
tiempos en los que el desgaste fisico disminuyepsduce a una falsa felicidad y
a la postergacion injustificable de satisfacciopesjue ellas no representan una
amenaza real para la civilizacion sino que es fjustde su represion lo que
promueve esta amenaza. Como se vera mas adelap&uw@ Ill: «Industria
cultural y fascismo»), la corrupcion del placergegalcanza a cualquier clase
social, desencadena tendencias destructivas, aefszpor la industria de la
cultura al presentar el fracaso, la humillacionaontiseria como parte de la

diversion. La miseria, que antes de la industridadeultura, impedia el acceso a
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las producciones del espiritu, es presentada erultara degradada como la
validacion del sufrimiento y del sometimiento valano que no distingue clase

social.

La oposicion frente a este diagndstico sobre laamodad, seria la critica
qgue Adorno vio frustrada en Estados Unidos desdeasticipacion en eRadio
Research ProjectEl estilo impuesto por la industria de la cultes el de la
nivelacion de todo estilo en el estereotipo. Frenta impotencia econémica que
golpea a quien no se adapta y lo empuja a susdailpropia derrota, Adorno
propone la resistencia a la colaboracion. Las wsige |la historia de Benjamin
apoyan las cuestiones que el exilio intelectualGatifornia reafirmd, dando
continuidad a las probleméaticas que comenzaroatarsée en Frankfurt en 1931.
La historia de la humanidad como historia de cedfes enmarca el problema del
capitalismo en un problema de dimensiones muchoamgdias. La humanidad
seguira repitiendo una y otra vez la misma inhudshisi la actitud no se hace
radical. La raiz del problema esta en la propigesivilad y la forma en que la
razon se ha relacionado con la naturaleza. Eldlrcdpitalismo no garantiza una
emancipacion humana y desde las cuestiones solimeusatria de la cultura es
posible identificar antecedentes en el fascismo spieetrotraen a los mitos
griegos. La critica inmanente al progreso partéaddentificacion de las causas
que han llevado a la humanidad a una reedicion rabpea de la |6gica de los
mitos. La critica a las ideologias cede paso aitea de la cultura porque ya no
se trata de las promesas de trascendencia sin@ \daidacion, por parte de la
industria de la cultura, de una inmanencia basada eegresion. La tarea de la
critica es mas que la denuncia de cémo los produtihurales colaboran con el
sistema econOmico que las esclaviza, la identificace lo que la industria
genera y refuerza en las personas. No se trataedsap lo ideologico en
dependencia causal con la base material sino ask finaterial como la ideologia
misma. Tampoco de contrastar lo que existe conlegedesvinculados de la
realidad efectiva. La critica inmanente no serieolafrontacion de la realidad con

ella misma, porque no habria posibilidad de crigicaste sentido en la medida en
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gue sus valores validan esa realidad llegando raifidarse con ella: «ldeologia
es hoy la sociedad como fenébmeno» (Adorno, 1965919. 25). En una
primera instancia la critica inmanente seria lxa@rastar lo que la realidad es
con lo que pretende ser y seria la critica presentéddorno hasta los afios
cuarenta. La critica inmanente radical en él, esriaca que confronta a la
realidad y a sus valores con las posibilidadesagos valores anulan. Pero estas
posibilidades no provienen desde fuera, sino de pasibilidades para la
humanidad que habilita la realidad misma bajo dateaadas condiciones
materiales dadas. El conflicto normativo esta erolaradiccion entre la realidad
(lo que es), sus valores (lo que pretende sergnesariamente lo que debe ser) y
sus posibilidades (lo que puede ser). Esta crifimabusca la trascendencia en la
inmanencia lleva a considerar, en el capitulo sigei, al imperativo categorico

kantiano a través de la lectura que Adorno real&&reud.

La critica inmanente de Adorno tiene que ver cora darma de
comportamiento que se niega a tratar discursivaanehtnuevo imperativo
establecido por él. Es decir, no quiere explicartcavés de conceptos sino que el
nuevo imperativo seria una actitud que, eliminao jerarquias entre sujeto y
objeto, permite dar expresion al dafio producidelendividuo por la sociedad,
sin ser ella misma algo completamente externojatasu_a transformacion de la
conciencia permitiria la transformacion de la @i y a la inversa, ya que eso
que se presenta como algo dado, constituyente alelag, es a la vez algo
constituido por esa misma realidad que la razéstiage. EI conocimiento sobre
como el sujeto se apropia de los objetos y lostitays, a través del trabajo
humano, seria también el conocimiento de comojeisse constituye a si mismo
en esta relacion con el mundo, que no puede quedaado al analisis del
complejo de la conciencia ya que en la represemagie los sujetos tienen de si
mismos y de la forma de vincularse con la natusal@gterna y externa) operan
mecanismos que responden a leyes del inconsclEnamalisis de la constitucion
social de la subjetividad permite orientar una wespa a la pregunta @ealéctica

de la ilustracién ¢por qué la humanidad, en lugar de alcanzar tad®@s
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verdaderamente humano, se hunde en una nueva fignf@rbarie? asi como
identificar las condiciones que impiden orientapehsamiento y la accion para

gue no vuelva a ocurrir nada parecido.

El trabajo como forma de constitucién del psiquisynade la realidad
material, lleva a la distincibn entre la concepci@el trabajo como
autorrealizacion y el trabajo como productividadremmica. En este punto la
determinacion subjetiva del material queda vincalladina critica a la concepcién
idealista en Kant quien concibe la determinacioh rdaterial sensible como
actividad de un sujeto que opera en este mundoqueEr@e encuentra fuera de él.
Se considera el tratamiento realizado por Jeffase la concepcion del trabajo
en la Teoria Critica, desvinculandola en este pdetiMarx, porque proviene de
un autor mediatico que atiende a cuestiones «qull@nania no han cesado
desde los tiempos de la muerte de Adorno y ahn éstatextos de Kurz, Scholz,
Jappe y otros que pueden verseGamstelaciones. Revista de Teoria Critica
(Cabot, 2018). En contraste con los planteamiedéSeffries, se defiende una
lectura propia, aunque apoyada principalmente dmmiit, que defiende los
vinculos de la Teoria Critica con la concepciontddajo como autorrealizacion
en Marx y, a partir de esto, se vincula brevementa relectura del sujeto
trascendental kantiano con la constitucion estgradd de la subjetividad por

parte de la industria de la cultura.
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CaAPIiTULO |I: KANT A TRAVES DE FREUD

Adorno ve en Kant a un representante de la ilusinaen la medida en que
sostiene que podemos llegar a conocer realmentesalg a través de la razén
pero estableciendo sus limites para impedir quegpe de problemas que ella no
puede resolver. Los pseudoproblemas han pasadd@dseaquello que no puede
definirse con claridad. Dentro de estos pseudopnoés caeria incluso la
pregunta acerca de lo que la libertad es, de ladrmende la posibilidad de la
ética. Kant no consiguio evitar completamente endatismo porque si bien la
libertad es algo de lo que la razén no puede contzceazon sobrepasa este limite
en laCritica de la razon préactic§l788). Las antinomias en Gxitica de la razon
pura y la Critica de la razén préacticarepresentan el esfuerzo por reflexionar
acerca de la libertad como algo que no puede $@midte asi como la necesidad
de pensarlo. Este problema queda en Kant resuelioa dicotomia: si bien no es
posible que la libertad pueda ser objeto de coneaitm (porque a ella no le
corresponde ningun objeto de la intuicion sensilde) experiencias singulares de
la ley moral pueden sintetizarse en el conceptdibdetad (al cual tampoco le
corresponde ningun objeto de la sensibilidad, ya o ese caso, la libertad
podria conocerse) (Adorno, 1975 [1966], p. 212)ldyamoral, en la unidad de la
conciencia personal, permitiria confirmar la siistede una voluntad libre a
diferencia de la experiencia de la voluntad soraadith causalidad natural, dentro
de la cual, sin embargo, opera, porque de otro nsedi@ incapaz de producir
consecuencias. La solucion acerca de si la voluggagino libre es una dicotomia
«concluyente pero problematica» (Adorno1975 [1966R12). Adorno entiende
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que lo que el psicoanalisis ha llamado «pruebadkdad —para referirse a los
aspectos de la realidad externa, en especial lalsees un aspecto constitutivo
de la racionalidad de la voluntad por muy «tercameque lo niegue Kant»
(Adorno, 1975 [1966], p. 212). El sujeto, que Kampone puro, estd mediado por
lo social y esta mediacién lo hace heteronomo. Bstimno significa para Adorno
afirmar un determinismo absoluto, sino un interés gensar los vinculos entre
determinismo y libertad que carecen, en Kant, flexién. La filosofia no puede
limitarse a afirmar la existencia de la libertadguponiendo la capacidad del uso
de una razén que poseemos todos y expulsar deusstones lo vinculado al
problema de la falta de libertad real: «La aliaen#re teoria de la libertad y la
praxis represiva aleja a la filosofia cada vez d&fa comprension genuina de la

libertad y su ausencia en los hombres de carnesd»(Adorno, [1966], p. 214).

Kant es un anti-ilustrado al introducir en el usdalrazon practica aquello
gue la razon tedrica no puede captar. Los seresmsnendriamos acceso a lo
incondicionado a través de la ley moral y, pararAdda filosofia de Kant, en
particular la practica, solo puede ser entendida siomprende que en esta razén
y libertad son la misma cosa. Esto se hace eviderfrma— al considerar la
construccion del imperativo categérico. En él ladnnentre libertad y ley es
manejada de tal forma que la libertad no puedeosar cosa que razén en el
sentido de que «libertad» no significa otra cosa autonomia y autonomia es no
estar sujeto a nada externo a la razon (Adornol 20063], p. 71). Adorno
entiende que si el imperativo categorico expresaalnigacion, la obediencia a la
ley moral seria dependiente de factores extersodeeir, que para Adorno la ley
es dependiente de factores externos, esto es heteady, por lo tanto, no libre, y
esto es algo que Kant no estaria dispuesto a acuao se vera mas adelante,
Adorno presenta dos posturas —una proveniente siebgnalisis y otra de

Friedrich Nietzsche— en contra de la independedeida ley moral de factores

® La nocién de «prueba de realidad» no tuvo unaoed@idn coherente en Freud, ni fue articulada
con el principio de realidad. La prueba de realidaderia, en realidad, una prueba «sino un modo
de funcionamiento del aparato psiquico» (LaplarcRentalis, 1996 [1967], p. 313).
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empiricos y de la identificacion de la libertad ¢dopuramente racional. De todas
formas, Adorno reconoce que en Kant esta presantenkion interna entre la
razon y lo que es mas que razén. Kant no aniqailgue Adorno llama lo «no
idéntico» porque mantiene dentro de su filosofli@ @sa en si que constituye «el
altimo freno contra el pensamiento de la identidae caracteriza al idealismo
aleman» (Arenas, 2003, p. 384) y que se vinculalaonterpretacién adorniana
del imperativo categérico presentada al final da esccionEl nucleo de la idea
kantiana para afirmar la identidad entre razénbgrtad es, segun Adorno, el
supuesto de que todo lo que no reconozco como eutamacional, y cada regla
de que no se deriva de mi propia razon, restringéaeartad porque me ata a algo
gue no soy yo mismo, algo que es ajeno a mi y dadbme hago dependiente. El
rigorismo kantiano excluye de la moral todo lo vlado a la felicidad, ya que
todo lo vinculado a nuestro placer es empiricocenmpatible con la autonomia y
universalidad de la razon. Pero ¢no es estar ratdnemn posesion de la razén
poder cumplir con lo que deseamos? Adorno plantga epta cuestion fue
reconocida por Kant, de forma «extremadamente @otdir, al conceder que el
mundo seria insoportable si no fuese posible laggar asi como la union entre la
razén y la felicidad a través de la inmortalidadd¢Ao, 2001 [1963], p. 72),
unidon en la que se alcanzaria la adecuacion pletra eoralidad y felicidad.
Como seres finitos, pertenecientes al mundo sensblo podemos aspirar a un
progreso infinito hacia la perfeccion moral (saadij perfeccion que solo es
pensable como posible si se postula la inmortalcidima.

La contradiccion entre la idea de libertad y laaidie represion surge de
afirmar que el sujeto es libre cuando hay algo dglee reprimir por un mandato
de la razén (un mandato que se da él mismo a tidelegso de la razon) y es
capaz de hacerlo. Adorno propone comprender estaadiccion en términos de
una tension en el pensamiento de Kant que aspgrampliacion de la naturaleza
humana hacia el reino de la libertad y la necesittagdoner limites a la pretension
ilustrada de alcanzar y ser ella misma lo incoodi@do. Esto ultimo porque la

razon se habria identificado con lo absoluto nart#) espacio para nada mas que
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«la naturaleza ciega y el dominio ciego sobre laurateza»(Adorno, 2001
[1963], pp. 72-73). Las leyes de la libertad emdrmien el curso de la naturaleza,
tomarian el lugar de las leyes naturales, y yaauip hablarse de libertad sino de
naturaleza con otro nombre (Adorno, 2001 [1963]4%).. En correspondencia
personal, Cabot sefala en la identificacion deat@m con lo incondicionado se
habria llegado adummurde la identidad y de la |6gica identificante:

Una de las propiedades de esta l6gica es quer abstwacta, lo cualitativo
no es mas que acumulacion de lo cuantitativo, paga ser cuantitativo
debe ser abstracto, esto es, unidades idénti¢das;ambiables, que puedan
numerarse, contarse, cuantificarse. En el reindodeuantitativo no hay
moral, no es que se pueda ser inmoral o amoral,cgie en este &mbito no
es pertinente la moralidad, el lenguaje moral es,tanto, una reliquia del
pasado, el recuerdo de su origen (Cabot; Deorfis8)20

2. 1. Determinismo y libertad

El estado del ser humano es para Adorno el detégriexcion social,
experimentada como libertad, y de la cual tememesday desamparados. Si
afirmamos que la libertad es algo que no puedepsrsado y que es preciso
postular, no estamos asumiendo la reflexion sabrel&cion entre determinismo
y libertad y al negar las contradicciones ellasdgneencubiertas: «Tanto la
afirmacion de la libertad como su antitesis termis@guin Kant contradiciéndose;
la controversia es por tanto inatil» (Adorno, 19[A®66], p. 239). Adorno
entiende gque lo que se ha objetivado en los sereafns también con el nombre
de libertad es lo que los hace heteronomos. Padafuentar a la organizacion
social se recurre a la libertad, se exige libep@ que sea posible la convivencia
pero el resultado es otro, muy distinto. Las peasaro somos capaces de convivir
y el estado de mutilacién se da desde los &mbi@s pequefios del entorno

cercano hasta los mas globales. Que la voluntaditseay no libre al mismo
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tiempo no debe descartarse como un pseudoprobkdreajeto esta determinado
por leyes que él mismo ha creado mientras que addase le paso por la cabeza
si la misma libertad, que €l tenia por idea etenmapodria ser esencialmente
historica, y no s6lo como concepto sino segun siecddo empirico» (Adorno,
1975 [1966], p. 218).

Aungue épocas enteras hayan vivido sin esa detaciom racional de la
voluntad a través del sujeto trascendental, Kantméfque la conciencia moral
esta presente en esas épocas del mal radical patguEro modo, tendria que
haber negado la existencia de lo racional en lassfale la humanidad en las
cuales no se hacia uso de la voluntad de formaaun#: «El mal no consiste en
gue los hombres libres obren radicalmente mal —§ esurre por encima de
todo lo que Kant pudo imaginar—, sino en que toalaw existe el mundo en que
ya no necesitarian ser asi (Adorno, 1975 [1966R1&). La insistencia en el
fracaso del proyecto ilustrado, del fracaso de dadom (identificada con el

dominio) para dar un argumento contra el crimen es

el secreto sentido de liberar de su [capsula] wdpia, que estd encerrada,
como en el concepto kantiano de razon, en todafdosofia: la utopia de
una humanidad que, ya no deformada ella misma,ecesite mas de la
deformacién (Adorno y Horkheimer, 1998 [1947], A3

Para caer en la cuenta de nuestra dependenciag@soppoder ver mas
alld de lo que se ha constituido como «si mismoe gde no forma parte de la
individualidad que nos hace «libres», «autbnomgdermite la sociedad la
libertad que promete? ¢Y si no la permite, esreitana libre? Adorno insiste en
la necesidad de pensar el vinculo entre libertagtgrminismo porque, aunque
los sujetos nos experimentemos como libres si negraos la libertad en relacion
al mundo en el que vivimos, permanecemos en uanaishto que colabora con la
reproduccion de una totalidad que impide nuestrertiad real. Esto no significa
permanecer en un pesimismo sobre la ausencia eltalibsino la exigencia de

reflexionar sobre esa ausencia y sus consecuegnoiasel interés en otras
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posibilidades para la humanidadAdorno recurre al despliegue de la
autoconciencia hegeliana para hacer sintesis dei@sa: la conciencia de si
mismo se adquiere no en la reclusion de la libeotadi ausencia en el propio
individuo, sino en lo que se le enfrenta como suejes La dependencia debe
hacerse transparente a la conciencia, la capadelaér en lo externo (lo natural
y lo social) la falta de libertad, permite reflexar sobre lo que la libertad es. La
libertad se convierte en ilusoria si se espirirgalcomo independencia de la
causalidad. El interés por la libertad en el syjeiesde los planteamientos de
Kant, seria un interés narcisista en la medida @ & sujeto actia con la
esperanza de ennoblecerse —aunque Kant sostengactwa moralmente es
nuestro deber y que eso no nos hace mejores psrsimwague Nos colocamos en
el camino correcto, en el camino de la libertad gs el de la razon. Ademas, el
ejercicio de la autodeterminacion va acompafiadardaumento del rigor de la
conciencia moral. El sujeto experimenta mayor resabilidad en la misma

medida en que la conciencia moral se hace cadam@z rigurosa. Las

condiciones sociales no son propicias para la aottm y esto lleva al

sentimiento de culpabilidad frente a la respongidul frustrada por las

condiciones en las que se desenvuelve la vida mapk| sujeto trascendental
esta fusionado con la propia corporeidad y lostesijpueden tomar conciencia de
la falta de libertad al prestar atencion a su perieia a la naturaleza, pero en
especial, al prestar atencion al funcionamientoasael que forman parte. Sin

embargo, se dice que todos somos libres pero quellas) que no consiguen

independizarse de las exigencias de su corporeidaden realidad, inmaduros
para la libertad validando, de esta manera, lasd@e de tutores. La falta de
libertad es proyectada en los sujetos a travédepsicologia que convierte a la
vida animica en una esfera separada del mundol,seciirico, bajo una

causalidad propia.

" Estos planteamientos @galéctica negativéhabian sido abordados por Adorno en su conferencia

«Individuo y organizacion» (1953).
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2.2. Critica a la concepcion kantiana de la liberta

Los experimentos que permiten mostrar de manertumdente, segun
Kant, la existencia de la libertad también muestiag no es posible dar una
prueba de la existencia real de la libertad poriondd la introspeccién. Adorno
se refiere, en concreto, para explicar la libedesde el punto de vista causal, no
temporal, al siguiente ejemplo utilizado por Kaitde levantarse de la silla sin la
influencia de causas naturales es una decisiomo|se sigue de la secuencia de
los efectos naturales (Kant, 2009 [1787], A450/B4 T&rosexperimenta crucis
kantianos tienen mayores pretensiones al inteefarar al yo autobnomo del todo
contenido empirico, pero la imposibilidad de aisdarsujeto puro se confirma
constantemente en sus ejemplos. Adorno remite aitleacion hipotética,
propuesta por Kant, en la cual una persona no peedeasar sus inclinaciones
aduciendo que, frente a la posibilidad de satisfasela situacion es irresistible
porque, ya que si supiese que luego de su sai@anwriria, sin dudas podria
resistir su satisfaccion. En cambio, si la amem&zka horca responde, no ya a la
satisfaccion de los placeres, sino a la exigeneidat un testimonio falso contra
una persona honesta, independientemente de ldéeleqee se tome, seria claro

para el sujeto lo que debe hacer por deber:

Pero la verdad la confesarian ambos, si, conssietgkepeso que tiene la
propia conservacion en tales decisiones, dijesenngusaben cual seria su
comportamiento en esa ocasién. Una componente I@gica como el
«impulso [pulsion] del yo» y el miedo ante la meere presentan
irremisiblemente de otro modo en una situacion eexér que en el
inverosimil experimento mental que [neutraliza ese®mentos en una
representacion ponderable sin participacion deestos] los neutraliza en
una imagen reflexionable en frio. De nadie ni sopidel mas integro, se
puede profetizar como se comportard en la tortlea.situacion, que
entretanto ha dejado de ser ficticia, sefiala uitdide lo que para Kant era
natural y evidente. Su ejemplo no permite, comoseél esperaba, la
legitimacion de la idea de libertad en su uso practsino a lo sumo
encogerse de hombros (Adorno, 1975 [1966], p. 224).

71



Otro ejemplo es el del jugador de cartas. Estergrpato supone la ley
moral que se intenta demostrar al afirmar que $iasbecho trampa tal sujeto se
despreciaria a si mismo, pues esta suponiendol gugeto se compara con la ley
moral que es distinta de su felicidad. El ejem@dasa en el reconocimiento de
una ley y en lugar de demostrar su existenciaufmoree. Adorno sostiene que
incluso en el caso de que el sujeto se pusiesdlexiomar sobre su accion
comparandola con la ley moral, es una cuestion rigai siente desprecio hacia
su persona o0 no. También podria sentirse por erénada obligacién, seguir un
codigo aprobado por quienes participan del juegel@brar su éxito. La ley moral
no funciona en los casos de moral insana, aungeeaegiforman parte de ella no
son estrictamente personas carentes de razon g rsetaféricamente se les
podria poner entre los locos» (Adorno, 1975 [19¢6]225). En Kant, la ley
moral busca apoyo en lo empirico y debe admitiecds empiricos que no
permiten, en teoria, ese apoyo. Kant es consailenésto y se pronuncia contrario
a los ejemplos, que sin embargo utiliza y que ahd&d necesita para explicar la
posibilidad del imperativo. Los experimentos masapgesentan, para Adorno,
algo adicional y es el componente pulsional, quelpee un salto en la cadena
causal pero que es interpretado como conscieneigntgrviene de forma pura. El
elemento pulsional permite cambiar la direccionlaleadena causal pero Kant
supone lo que debe demostrar reduciendo lo pulsalwaracional: que el sujeto
tiene consciencia de su libertad cuando su acei@eitenece, es idéntica a él y
esto solo ocurre en el plano de lo consciente. §a punto cae dentro del
dogmatismo que €l mismo se ocup6 de combatir. Usignal seria en Kant lo
gue debe ser dirigido por la razén, quien es lamyacla de dirigir la facultad
apetitiva perteneciente al mundo sensible miergas lo pulsional no es para
Adorno algo completamente separado de la concieperéenece a ella. Aunque
progresivamente la conciencia vaya sublimando lsignal, este elemento no
puede ser eliminado sin eliminar la voluntad. Llumtad reducida a pura razén es

una abstraccion porque sin lo pulsional la razésmmi no tendria posibilidad de
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existencia real: la ética kantiana falla al no datmiada mas que la razén como

motor de la practica. Lo que obliga a la accidalge mas que la conciencia pura.

La libertad no puede captarse de manera positiva por oposicion
concreta a lo que ella no es. Kant, sin embargestiablece positivamente en el
sujeto empirico a través de la imposibilidad deapble otro modo que no sea el
gue manda la ley que se autoimpone, como si etigiese demostrada en el
plano tedrico. En el plano tedrico la antinomiaremeterminismo y libertad no
puede resolverse y la pregunta acerca de la lbexwapuede ser respondida. La
paradoja sobre la libertad: que los sujetos saedilporque su conciencia esta
sometida a la causalidad de su conciencia, es@utigecon un mundo en el que la
libertad se corrompe en obediencia y coaccion.

Adorno ataca la afirmacion de libertad del pensatoi, sosteniendo que
aun pasando por alto los controles sociales ydasds en que se configura el
pensamiento en relacion al poder, el pensamientsiderado en si mismo
tampoco es libre. Todo lo que en él no encaja gadwe presuponiendo que la
pura forma es la regla para el conocimiento queca@ona lo pensado. Un
pensamiento tal no solo funda una ontologia a sweraaen relacion al mundo
sensible, sino que como parte de este mundo, tangmé coaccionadas las

pulsiones que son integradas o bien excluidag, sisten a la cosificacion.

2.3. La razén depende de sus objetos y la terceratanomia permanece sin
solucion

La division kantiana de la razon (tedrica, practcastética) muestra la
dependencia de la razén de sus objetos y en estardancia aparece el interés de
la razdén por lo que ella misma no es, por lo difexeEn Kant hay una separacion

rigida entre la razon y lo que no es razon sinnmecer que la razdn necesita de
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los objetos para poder diferenciarse segun losasbe los que se ocupa. Este
razonamiento es contrario a la forma en la que Katiende la autonomia «ya
que la hace depender de lo que no debe ser: laredional» (Adorno, 1975
[1966], p. 235). Este razonamiento, Adorno lo aplicla teoria de la voluntad
libre: la voluntad libre no existe separada deol@exiad porque de otro modo, el
imperativo categérico, estaria rompiendo con lad@dn de no usar a los demas
solo como un mediaos otros hombres no serian mas que el matergair yanto
serian usados como medios del sujeto autbnomoezmle ser tomado también
como fines» (Adorno, 1975 [1966], p. 235). La élieatiana se convierte en algo
mas formal que la teoria del conocimiento en laideedn que hace de la razon,
en su uso practico, algo completamente indeperadidatsu objeto, los sujetos
vivos sobre los cuales opera. La voluntad esté& ehtmundo sensible y el mundo
inteligible y la desviacion de las pulsiones debjetivo primario corresponde, en
Kant, a la racionalidad de la voluntad pero estsvideion solo favorece una

forma de autoconservacion injustificable para @pja razof.

Adorno reconoce en Kant la importancia de habemteédo las
antinomias, pero le objeta que en lugar de pernesinext la reflexidn sobre su
verdad se haya inclinado «hacia la logica del piocde no contradiccion»
(Adorno, 1975 [1966], p. 239) al sostener que lamamias ocurren cuando la
razon se enreda en asuntos de los que no se paeparolLa contradiccion en
Kant no es dialéctica, porque opone el sujeto pliEmpirico, sin ocuparse de la
mediacion entre ambos al considerar tesis y argtitesno contradictorias pero
sin contradiccion en si. Kant no niega absolutasmepie el sujeto, para poder
obrar en el mundo empirico, tiene que ser fenOmeaoley moral solo tiene
sentido si existe el sujeto empirico al que secaplel sujeto es no libre porque
estda sometido a su propia ley y es libre en cuemtstituye su propia identidad,
pero Adorno entiende que el sujeto trascendentalohm constituye sino que es

constituido (es libre y no libre) asi como no haje® (constituido) sino es en la

8 Este punto es abordado, en términos del yo comtiasher entre el principio de placer y

principio de realidad, en el apartado 2.6. de ms$eno capitulo.
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unidad de la conciencia (personal) en la que cagetos se constituye al
experimentarse como si mismo y que es parte detos@mpirico. En esta
identidad que el sujeto constituye sigue prevateleel determinismo porque se
constituye en base a la interiorizacion de los gptas sociales que deforman su
identidad. En la determinacion universal de la lidéa social sobre la
subjetividad no hay sujeto autoconstituido, no haglmente subjetividad

autodeterminada racionalmente.

Adorno entiende que no hay evidencia moral, quaZéan por si misma no
puede ofrecer esa evidencia y que suponerla serigi enismo inmoral. Esto
porque no es posible afirmar sin mas que la buehmtad consiste en obrar por
deber segun el mandato de la razén, que se expgaroemo dato a través de la
ley moral.

Individuo, grupo, forman parte de la totalidad; &rado que hagan contra
ella, les contagiara el mal; y a quien no haga tagemsara lo mismo. (...)

El sujeto individual podra sentirse seguro; pemresobsta para que fracase
y sea complice, pues esta uncido al orden existerggpenas tiene poder

sobre las condiciones que apelan al ingenio moeelamando a gritos que
las cambie (Adorno, 1975 [1966], p. 242).

Las determinaciones de lo moral provienen de leen@aton la que no
quiere contaminarse la ética kantiana. Al respoadarheteronomia de la cual se
aparta abstractamente, la moral esta en proceslingdearse a si misma y este es
un aspecto sobre la cual Kant se niega a reflexidrmaforma de la autonomia
estaria en esa reflexion sobre la heteronomia depteceptos morales. La
voluntad sin pulsiones no es voluntad cuando dstas sido domesticadas y
negadas; esto es lo que vuelve irracional a lanvatl que se supone libre.
Confinada a la pura razon que se transforma eerfisi mismo, se niega en la
voluntad algo que la impulsa inevitablemente y exipo reflexionar sobre el

aspecto que, deformanddléa razén se limita a querer someter. La volumniaés

® La deformacién de lo pulsional seria lo que llévax la recaida de la humanidad en nuevas
formas de barbarie. Este punto es abordado erpélutalll de este trabajo: «Industria cultural y

fascismo».
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solo raz6n y cuanto mas se niegue este aspectmieopo la razon a lo
heteronomo, menos garantias habra sobre nuestaaidagp en el ambito de lo
moral. Cualquier intento por mejorar estara conderal fracaso, lo mismo que
quien se adapta con total pasividad. Sin atendeerealidad material concreta no
es posible establecer ningun deber, reconocer &trimaen abstracto, en el
sentido de reconocer gque es este en el ambitoeuredh razon practica opera, es
suponer como resueltos, en el ambito teodrico, lggecos referidos a las

condiciones y limites de la humanidad.

Kant reduce todo al sujeto en el concepto de lesamoesta ley que se
aplica al sujeto como fenbmeno no dice nada aadcé@l como material, como
objeto constituido por la razon.

La libertad esta asi tan amenazada de antemarepguas le queda un lugar
si no es la docilidad de la conciencia frente l@yaLibertad y causalidad se
interfieren constantemente en la construccion dateomia Y, al definirse
aquélla como la accién basada en la razon, obetddaerbién a leyes;
también las acciones libres «proceden por normadoero, 1975 [1966], p.
247).

Para que la libertad no pase por la coaccion gmeaiso pensar la
causalidad como determinacion del mundo, aunqué estdiado por la
subjetividad, distinta de la necesidad y de la pipdn de todo lo diferente a
través de un tipo especial de causalidad (la hld@rsegun leyes universales y
constantes. En Kant, el miedo a la anarquia estasaho nivel que su oposicion
al tutelaje. El orden debe controlar al progresm mpe éste no se vaya de las
manos. La libertad en Kant es independencia déelees de la naturaleza pero
también es quien fija la nueva dependencia. Pdaséibertad como una ley

constante es no tomar a la libertad realmente réot se

A las leyes les otorga el elogioso epiteto de «emmss», elevandolas asi
sobre el espectro de la anarquia; la sospechaedgrgcisamente ellas son el
viejo mal de que adolece lo esclavizado no seda par la cabeza (Adorno,
1975 [1966], p. 250).
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Adorno entiende que la libertad en Kant «es comad#s mediante la
destruccion de un espantapajaros preparado a ne@hdarno, 1975 [1966], p.
251). Lo que Kant consigue demostrar no es laengs de la libertad, sino que
la causalidad no puede extenderse hasta el infiestaecir, tiene que haber una
primera causa que no sea ella misma efecto. Pexdileertad que la razon teorica
no puede demostrar, porque pertenece al sujetaném que cosa en si, reaparece
de forma dogmatica en el uso practico de la radénde los limites de la razén
tedrica son ampliados sin que por ello se ampléstno conocimiento. Ese acceso
a lo incondicionado se daria, segun Kant, a tra$a conciencia de una ley
practica que conecta el mundo de las ideas metgis(Dios, libertad e
inmortalidad) con el mundo sensible del que estaas son fundamento ultimo e
incondicionado, fundamento que la razén en su sg®oelativo solo puede
postular pero no conocer. Para que el sujeto gaetdel reino de la libertad, debe
ser intemporal y Adorno manifiesta que es incomgilda como, en la solucion
de la tercera antinomia, algo intemporal podriaraipen el mundo sensible sin
pasar a ser temporal y formar parte de la caushliddorno entiende que ni
siquiera un sujeto absoluto podria estar fuerdiei@po si es que ha de operar en
el mundo sensible, y que el intento de aceptabéthd en los sujetos de carne y
hueso lleva a Kant a afirmaciones paraddjicas. Xiatencia de la libertad es
garantizada por la presencia en el mundo de lasfenos de la ley moral como
dato, como coaccién, donde la razén no se ocupeodelcimiento de los objetos

sino del dominio absoluto sobre la naturaleza mater

Lo unico que le falta a una tal construccion déhbertad es renunciar a la
razon en que pretende basarse, e intimidar autantante al que trate en
vano de pensarla. Pero la razén a su vez no sigrafijui otra cosa que la
facultad legisladora. Por consiguiente, Kant tieue pensar la libertad
desde un principio como una «clase especial dealidad». Ponerla, es en
él quitarla (Adorno, 1975 [1966], p. 254).
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La tercera antinomia permanece sin solucion yasple a través de la
coaccion es posible pensar el concepto de libettadrgumentacion en contra de
la felicidad de los sujetos no esta referida a d#édad sino a la heteronomia y se
condena a la persona a no ser libre porque laaliemt su propia espontaneidad.
Lo social aparece en Kant a través de una de tasufaciones del imperativo
categorico en la que se distingue a los sujetasatios y fines: los sujetos como
medios son representantes de los beneficios quélepuebtenerse en el
intercambio y como fines serian representantesidenumanidad integrada a «un
mecanismo que los olvida y solo marginalmente Hssface» (Adorno, 1975
[1966], p. 256).

2.4. La relacion kantiana con la ilustracion y elentido de la critica

Kant, como ilustrado radical, amplié la critica & retafisica y a la
constituciéon de la razén. Adorno entiende que lacién de Kant con la
ilustracion es sumamente compleja y se detiend eaneepto de ilustracién del
ensaydRespuesta a la pregunta: ¢ qué es la ilustraci@vB4). En este escrito, el
concepto de ilustracion queda limitado a la fornrmala que el individuo se
comporta en relaciébn a sus propios pensamientoshjttivacion del espiritu y
con ello las instituciones y estructuras del mumanforman parte del concepto
kantiano de ilustracion. Habria, para Adorno, uadafde conexién entre la
ilustracion y la accion. La ilustraciéon, como mat® conducta puro de la razon,
es exclusivamente tedrica. Kant da una definic®tadlustracion restringida «en
toda su inocencia» en este ensayo: para la iliGtrao se requiere nada mas que
la libertad de hacer uso publico de la razon eagdos asuntos, no obstante como
servidor del Estado «no cabe razonar, sino quehande obedecer» (Kant, 2013
[1784], p. 91). El ser humano puramente tedricee ga recibe un pago para

cumplir funciones especificas segun intereses sasaespecificas, es libre de ser
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un ilustrado radical. Pero en el momento que debgtir una funcion particular,
todos los razonamientos llegan a su fin. Estauatcts parte del racionalismo
burgués en el que, por un lado, la razén es laridatb maxima —y la Unica
autoridad— para regular las relaciones humana®yppo, se advierte que no
debe ser llevada al extremo. Esto expresa unacgitussocial genuina que
constituye una de las mayores preocupaciones fil@séen Adorno: el mundo,
con todos los recursos a su disposicion, esta aatoapen el proceso de
racionalizacion (de produccion, organizacion de lataciones humanas),
impregnado de la ciencia en un grado cada vez mgyal mismo tiempo, la
irracionalidad de la totalidad (que queda referadda direccion ciega de las
fuerzas productivas y la incapacidad de las pesspaga transformar la propia
vida) es cada vez mayor (Adorno, 2001/2015 [1959%4/p.169)’.

Adorno entiende el término «ilustracion» como landencia a la
desmitologizacion que comenzé en la filosofia griegpn Jenofanes, quien
observd que los dioses eran representados a inthgéos seres humanos, y su
dialéctica ha sido tratada ampliamenteébgméctica de la ilustracionLa critica al
antropomorfismo queda referida a una practica euéala realidad es reducida a
productos del ser humano, lo que en el lenguaj&a dgesicologia serian meras
proyecciones, ya que no es mas que el ser humaao lga producido una vision
de la realidad sin derecho a lo absoluto. En estéid®, la critica a las ideas
metafisicas tradicionales deCaitica de la razon pur&s una pieza de ilustracion,
al plantear que el conocimiento de estas ideags\wgs de la razén no es mas que
un juego jugado por la razén consigo misma. Se tda un compromiso por
mostrar que las contradicciones en las que se &taadzon, al intentar alcanzar
lo que esta por encima de sus limites, tienen igieroen la falta de restricciones

de la razon o de su estar fuera de control. Puediesd que las ideas metafisicas

9 En correspondencia personal Miguel Andreoli (20$8Jiala que hay algo méas basico en Kant y
es que estaria evitando ser critico con lo publimpolitico ¢,por reconocer un limite de la propia
filosofia o por temor a la represién? Esto Ultineoha dicho también de Hegel a propdsito de su
famosa frase «todo lo racional es real» que encaagernos escribe como «todo lo racional

deberia ser real».
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no son mas que hipostasis realizadas por el seafmmomo un intento de

traducir las formas propias de la razén en absehiten este sentido, la intencién
kantiana esta en sintonia con la ilustracion yr#ica al dogmatismo (Adorno,

2001//2015 [1959], pp. 64-65/pp. 171-173).

La Critica de la razon puras un analisis de la forma y su alcance sigue
siendo subijetivo, es decir, no se ocupa de hamsogusobre una entidad que esté
fuera de la razon sino que se ocupa de empleaztmrpara juzgar a la razén
misma, sus limites y su legitimidad para realizgtetminados juicios. Se trata de
romper con la ilusion de que la razén pueda produser ella misma lo absoluto.
Lo que hace que esta negativa sea posible, piedsand, es la naturaleza
autorreflexiva de la razén: como ser racional sayaz de reflexionar sobre mi
propia razén y por medio de esta reflexion puedwebir lo que mi razén puede
y lo que no puede lograr (doble aspecto de la aaiftexibilidad). Sin embargo
para Adorno la idea de la autorreflexibilidad dedadn contiene una dificultad y
un desafio que surgié plenamente en la filosofiskaatiana y en el idealismo
aleman en sentido estricto: ¢,como puede la razaeritiea de si misma? ¢Que la
razon juzgue imposible hacer juicios absolutos sie-@regunta Adorno— ya un
juicio sobre lo absoluto? (Adorno, 2001/ 2015 [19%9 7/p. 44). Puede decirse
gue no se trata de un juicio sobre lo absoluto daan juicio sobre la capacidad
de la razon para juzgar lo absoluto, porque lo labs@sta fuera de sus limites.
Eso no impide, que seamos conscientes de nues$tndssl para evitar hacer
juicios sobre aguello de lo que no podemos habtaey en las contradicciones en
las que se enreda la razén cuando intenta sobremsses limites. Esta
imposibilidad de la razén conduce, segun Adornangroblema central de la
Critica 'y es el de reducir, por un lado, toda la experéenbjetivamente valida a
un analisis de la conciencia del sujeto porque ayprfada que no esté mediado
por la razon ni nada, con pretensiones de verdada gue no esté implicito el
sujeto y, por otro lado, se trata de combatir ugidn de que el ser humano sea
capaz de producir ideas absolutas. Esto ultimo agyasla validez de lo no

idéntico a través de una forma de pensamiento guapsne a la reduccion de
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todo lo que existe a si mismo. Estos dos motivazxcam en Kant: hay una
filosofia de la identidad que reduce todo al sujetana filosofia de la no
identidad que restringe el ambito del conocimie(alorno, 2001/2015 [1959],
pp. 65-66/pp. 171-174).

Adorno orienta esta cuestion hacia la mediaciénadesalidad por las
formas de la subjetividad y la mediacion de laideal en la subjetividad (Arenas,
2003, p. 382)En la lectura que hace Adorno de Kant el sujetesel centro de
la realidad: tanto el material con el que operaemkndimiento asi como el

mecanismo por el que opera la sintesis son algo dad

Esa tension entre un sujeto que no es todo lo gueyhun objeto que no
puede ser lo que es sino para un sujeto es lalgoaterialismo de Adorno
querria rescatar a toda costa. Toda la reivindicage la irreductibilidad del
objeto erDialéctica negativeapunta en esa direccion (Arenas, 2003, p. 387).

Adorno entiende que el llamado «giro copernicano»Kant es falso
porque el giro subjetivo en filosofia es previo anK (esta presente en René
Descartes y David Hume) y porque el verdaderoéstele IeCritica de la razén
puratiene menos que ver con el giro hacia el sujetoapun la naturaleza objetiva
del conocimiento que se afirma desde el proclang&do El proyecto kantiano no
adopta el subjetivismo como forma de abolir la tagad del conocimiento (en
el sentido de que afirma que no es posible conlasecosas como son en si
mismas) sino que lo adopta como forma de fundamdataobjetividad (la
posibilidad de conocer realmente algo) en el supetmo una realidad objetiva
(Adorno, 2001/2015 [1959], p. 30/p.27).

El enfoque que en Adorno toman estas cuestionekdss la constitucion
de la subjetividad por la subjetividad como algdajajue no es algo dado desde
una eternidad incondicionada y universal sino damtouna totalidad configurada
por el sujeto que constituye y es constituido jporelalidad social. Siguiendo los
planteamientos de Arenas, en el curso sobferiiéca de la razén puraAdorno

ve en la dicotomia entre receptividad y espontakids dos elementos que
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articulan todo el proceso social en Marx (Adorn@QX2015 [1959], p. 172/ p.
421).

La sintesis activa de la conciencia en el conocitnigefleja de modo

abstracto e idealista la actividad productiva dgtte operatorio (el trabajo)
una vez quede perfilado con Marx el giro pragmétieda subjetividad. La

receptividad de la mente, por su parte, remiteuatqpde partida desde el
que la subjetividad se ve obligada a operar: lmdael «material» del que
parte la conciencia en el conocer— se transfiguearél proceso productivo
laboral e industrial en las «materias primas» ddeesc por la naturaleza.
(Arenas, 2003, p. 395).

Adorno sefiala que las teorias del conocimiento esomjerto sentido, una
reflexion sobre el proceso de trabajo porque permitomprender como la
racionalidad de un proceso se comporta frentedadim. Y si bien Adorno afirma
que seria falso identificar a la sociedad con jetsurascendental kantiano, lo que
tienen en comun es que el sujeto social tiene Ectax universal que Kant
atribuyé al sujeto trascendental y que en la ideaahstitucidon ya esta presente la
idea de trabajo en tanto que social. Desde otisppetiva, el sujeto trascendental
es un sujeto abstracto que nada tiene que veracsocledad (Adorno, 2001/2015
[1959], p. 172/p. 422).

Adorno piensa la duplicacion del mundo (inteligibnsible- noameno/
fendmeno — absoluto/empirico) a través de su dacon las enfermedades
mentales o ciertos estados animicos, en los gqueietio que experimentamos de
manera familiar y cotidiana aparece como signofalsge algo distinto de lo que
es ,y del que nada sabemos, en tanto seres cajmegperiencias. El mundo que
podemos experimentar, seria algo asi como la ayg#@ielel mundo verdadero y
la filosofia kantiana, se presenta como una fili@sdé la salvacion a condicion de
que el absoluto (el mundo verdadero) sea buscadgseres humanos dentro

de si mismos y no como algo objetivo fuera de ellos

Y si se dijera que la teoria de la duplicaciondggcemente absurda — como
se puede decir, de hecho, con muchisima razén-endeia que replicar que
ciertamente es absurda, pero que este caracterdabsiorresponde

precisamente, como se diria hoy en dia, acamaition humaineEs decir,
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este caracter absurdo mismo es la expresion dsajoes seres razonables y
racionales, pero que, para llegar a ser mas ralemgbmas racionales,
tenemos que aseverar al mismo tiempo, en una meduata vez mayor, la
sinrazon objetiva, la alienacién del mundo (Ador2@il5 [1959], p. 285).

El ser humano seria mas razonable y mas raciosal @bica en si mismo
y si no busca la forma de orientarse fuera de simmi Pero por otra parte, esa
orientacion vendria dada por la ley moral, la cddbrno entiende como una
interiorizacion de los mandatos que provienen dehdao objetivo. Adorno sefiala
un giro en Kant hacia la psicologia, a pesar demosicion a interpretar la
inmersion en la subjetividad como algo psicoléglan coercion y el sentido de la
obligacion que emana de la conciencia tienen steledo psicolégico en el
superyo, que ejerce una fuerza psicolégica queosesponde por completo al
sentido que Kant atribuye a la ley moral (Adorn@Q22015 [1959], p. 191/pp.
461-462): «Los rasgos coactivos que Kant graboaedoktrina de la libertad
fueron descifrados de la coaccion real de la coo@e (Adorno, 1975 [1966], p.
269). Esta duplicacion del mundo no es indepeneliet la teoria del
conocimiento ya que la imposibilidad de captardalidad tal y como es en si
misma significa entender al mundo como un procesoahstitucion y no como
algo prefijado, cosificado. Pero el espiritu dititsec de Adorno no se detiene y
propone ver también a la subjetivacion como unggoale creciente cosificacion.
La contrapartida dialéctica que Adorno sefiala einrfeersion en la subjetividad
esta en que la experiencia de lo absoluto, lo idicimado, que el sujeto puede
tener sin mediaciones en si mismo por la concietieida ley moral, ya estaria
mediada en la teoria del conocimiento por las ferengriori de la sensibilidad ya
gue lo «inmediatamente» dado a la intuicion ser@ign un mundo externo que
nos afecta. La contradiccion particular entre alge nos es dado de forma
inmediata a nuestra sensibilidad pero que ya esthatio por ella responde a una
muy buena razon: si todos los conocimientos noefu@sds que forma, no podria
conocerse nada realmente ya que estarian inmersugestra subjetividad y Kant
estaria regresando al pensamiento mitoldgico quadtacion trata de combatir.

Kant acepta la contradiccidon para evitar esta sé@ney afirma por un lado que no
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es posible saber nada en absoluto de las cosasnsnsas, que las cosas son algo
gue constituimos con ayuda de las categorias dehdimiento y, por otro lado,
afirma que nuestras afecciones surgen de las cesasi mismas dadas
inmediatamente a la intuicion. Solo de esta mamsrposible poner limites al
conocimiento e introducir lo que es mas que raZiorno entiende que este
desliz aparente en Kant, contiene toda la cuedfiénla dialéctica entre la
identidad y la no identidad al eliminar, por undadl dogmatismo epistemolégico
(que supone el conocimiento de una realidad deidd o tenemos acceso por
medio del conocimiento tedrico sino por el d&mbi® Id moral) y por otro,
imponer limites a lo que puede ser conocido posées humanos (que no debe
confundirse con la realidad tal y como es en simajssino que se debe ser
consciente de que se trata algo interno a los sar@anos). La critica al impulso
critico dirigido a la identidad (la afirmacion dagjtodo cuanto existe puede ser
comprendido por la razén) contiene la posibilidadud salto intelectual que se
vuelve contra la propia ilustracion y contra lapaorazon. Por estos motivos,
Adorno insiste en que la afirmacion de que la @if@sde Kant es ambivalente con
respecto a la ilustracion no puede ser tomada meafsuperficial y no debe ser
entendida meramente como una intencion de la fild@ntiana sino como una
problematica objetiva de esta filosofia (AdornoQ202015 [1959], p. 69 vy
sigts/p. 175 y sigts.)

Las restricciones impuestas a la razon adquieraesaeamente el
potencial de que la razon se vuelva contra si misadorma en que esto ocurre,
afirma Adorno, se vincula con el anti-intelectualts que laCritica de la razén
pura comparte con la tradicion protestante. La razdrida es incapaz de elevarse
sobre lo sensible y de saber nada acerca de kas mletafisicas, y esto puede ser
visto de dos formas: como una critica a la afirdacie la existencia de entidades
metafisicas (naturalismo) o como una critica detasbilidades de la razon (anti-
intelectualismo). Kant le impone restricciones @alzdn con el argumento de que
debido a que la razén es natural se puede ocufmdsdo natural y que por lo

tanto debe desechar todo lo sobrenatural, y estolta en una tradicion que es
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de suma importancia para su filosofia practicatrdaicion del protestantismo
aleman en el que el concepto de razén se circlieserifavor de la fe. La
descripcion luterana de la razén como una proatidice Adorno, recuerda que
frecuentemente en el lenguaje de la filosofia swirre a metaforas eroticas
cuando se desea establecer limites a la razOnrendgyla por su arrogancia.
Cuando Kant desea imponer limites a la razon yimggla al mundo de los

fendmenos utiliza la expresion «divague por munidésligibles» (Kant, 2009

[1787], A289) como si la inclinacion del entendintie hacia lo absoluto fuese de
la mano de una especie de curiosidad sexual. Iéen ree declaro legitima para el
control de la naturaleza y un tipo de orden enwghdo, pero tan pronto como va
mas alla de eso se encuentra acusada de sacelagigstificada (Adorno, 2001/

2015 [1959], pp. 71-72/pp. 185-187).

Adorno entiende que seria simplista afirmar qu&aeit que defendio la
ilustracion es el Kant de [@ritica de la razon purapodria decirse que este Kant
era un agndstico que dijo que solo podemos temaocomiento del mundo de los
fendmenos mientras que no tenemos verdadero corotorde Dios, la libertad
y la inmortalidad. Por otro lado, el Kant de ladazoractica reintroduce estas
ideas de contrabando y, en este sentido, se oplasibuatraciéon. Que Kant haya
afirmado la restriccién del saber para dar lugarfa —introduciéndola como una
fuente de conocimiento en el ambito practico— esnmpatible con la intenciéon
de laCritica de la razdn puraya que segun esta no se debe aceptar como valido
nada que no sea evidente para la propia razén.-RPAdbrno insiste— las cosas
no son tan simples. No se trata simplemente dediwision entre conocimiento
cientifico (tedrico) ilustrado y conocimiento morgractico) anti-ilustrado. El
asunto esta en que si bien lo practico supone @cepio postulados aquello que
la critica ilustrada declara incognoscibles, locpcd sigue siendo abordado de
forma racional a través del imperativo como leyalgoluntad. La razén teorica
reflexiona sobre si el pensamiento de lo absolsifposible como ciencia y solo se
resuelve en el contexto de la ciencia misma. Eg,decniega a reconocer alguna

verdad aparte de la verdad cientifica. Este es Addoano el sentido en el que el
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lado anti-ilustrado de Kant, el lado que paralida eaz6n y la limita a la ciencia
organizada, esta arraigado erCldtica de la razén puraPor otra parte, las ideas
de Dios, libertad e inmortalidad que son criticagtague son arrancadas de la
ilustracion hacen su reaparicion en Gritica de la razén practicay es
precisamente porque vuelven a aparecer que puaisalesegiun Adorno, que
esta critica hace un lugar a los elementos utépleds ilustracion (aquello que
efectivamente tendria que realizar la razon) carwdacion de la humanidad y la
solidaridad humana. Pero al mismo tiempo, la utepi&ant tiene el caracter de
una tarea que se extiende hasta el infinito —canfiigese, dice Adorno, tan solo
un suefio y debiera continuar siendo un suefio— leseexige a los seres
humanos una lucha constante consigo mismos entetcade la moral (Adorno,
2001/2015 [1959], p. 73/p. 190).

2.5. Adorno y el imperativo categérico

Actuar moralmente, segun Kant, significa obedederlay de la voluntad
que proviene de la razon. Las Unicas acciones gwsain aquellas que se realizan
por deber y no las que se realizan por una ciertdidad como pueden ser las
acciones orientadas al cumplimiento de la felicid@8rar por deber significa
obrar segun la ley moral que tiene caracter neicegamiversal y esta fundada en
la estructura a priori de la razon, es decir, rspoade a una exigencia sensible
sino puramente intelectual. El imperativo categbres el principio supremo de
toda accion (libre) que combina los dos elemenesirdversalidad y necesidad.
El juicio a priori es universal porque no estaregido a nada individual o
particular, mientras que el caracter necesariandpérativo categorico no puede
provenir del mundo sensible, porque el imperatemasheteronomo. La voluntad
se auto-obliga sin condicionamientos externos dadmecesaria. Este elemento
de necesidad —sostiene Adorno— posee una afinidadaccausalidad natural
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del mundo de los fendmenos. Si Kant transfiereaiatipio de necesidad a la idea
de hacer inferencias en conformidad con las norgigsjncipio de causalidad se
traslada, en cierto sentido, a la esfera intekgibh causalidad aparece dentro de
un reino que es independiente de la experienciadouan laCritica de la razén

purapertenece solo al reino de las apariencias.

Adorno considera que el hecho de que el princimocdusalidad se
encuentre, en cierto sentido, en la esfera de teligible permite ayudar a
entender la contradiccion, de otro modo preocupagtee surge entre la
conformidad con las leyes y la filosofia moral defa como la esfera de la
libertad. Esto puede ayudar a entender ademasn s&dgrno, que la filosofia
moral de Kant esta ligada al concepto de autongpnéaes donde la libertad y la
necesidad se encuentran. Esto significa que lass leyorales son leyes de la
libertad, porque como un ser racional me doy a nsino las leyes sin hacer
depender estas leyes de ningun factor externoeiiiehcaracter de leyes porque
la accion racional (libre) solo puede entendersaccel actuar y el pensar seguin
leyes. Autonomia significa darse a si mismo leyes gl concepto supremo de la
filosofia moral y la teoria del conocimiento en Kaal concepto de autonomia
contiene esta paradoja: el juez y el acusado s@anyusl mismo. Las leyes
aparecen como una funcion de la libertad o latlioese manifiesta como una
funcion de la ley. La idea de que la libertad yleediencia a la ley son una y la
misma cosa significa para Adorno que la libertadhilea siendo algo que esta
determinado por la ley (recordemos que Kant ronguela tradicidon aristotélica
segun la cual el Bien funda la Ley). Este es elewide la filosofia de Kant que
se articula con la sociedad burguesa: para Adoandibertad formal es el

fundamento del caracter coactivo de la sociedad.

La filosofia practica kantiana se basa en la obiag en la coaccion que
procede de los principios morales y, en tanto semgsiricos, experimentamos la
obligacion de realizar ciertas acciones o de nbzeetas. Adorno considera que
empiricamente Kant tiene razén cuando apela aligagibn, ya que la obligacion

representa la razon mas poderosa para que recomozda ley moral y la
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conciencia de esta ley. En este sentido, Kanteggastjue alguien que haya obrado
en contra de la ley moral no puede declararse megceorque su conciencia
moral le recuerda que en el momento en que actwbmna de la ley estaba en
posesion de su libertad y, por lo tanto, estabmaid a actuar en conformidad
con la ley (Kant, 2003 [1788], p. 87), estaba dulig porque como la voluntad de
los sujetos no es santa, la razén no es el Unitvandeterminante de la voluntad
(si el que nos hace libres) y la ley moral se esgpentonces como una obligacion
objetiva de la accion, «lo cual significa que srdadén determinara totalmente la
voluntad, la accion tendria que suceder ineluctablge segun esa regla» (Kant,
2003 [1788], p. 17). El problema que se planted,apgun Adorno, es que la
existencia de la conciencia y la existencia realudetipo de comportamiento
«compulsivo» —que comunmente es cubierto por et&mio de conciencia— no
dice nada acerca de la legitimidad de esta autbrigant ha caido en una trampa
de su propia creacion en tanto que desea exchiir ltw empirico de la filosofia
moral a la vez que apela a la existencia de laatircompulsiét moral que es
en si misma un hecho empirico (Adorno, 1975 [196382).

No obstante, Kant mismo afirma que el sentimient@ aace de la
conciencia de esta obligacion no es patoldgico ymmp es provocado por un
objeto de los sentidos. La sumision a la ley, pcediademas, segun Kant,
desagrado aunque también genera un sentimientatddascion diferente al
reconocer que la accion ha sido determinada pdeylgsentimiento que Kant
llama respeto). Para Kant entonces, al obrar pberdéa accion concuerda
objetivamente con la ley y genera un respeto subjgbor ella que no se
identifica con el agrado que pueden producir lasoaes determinadas por lo
patolégico (Kant, 2003 [1788], p- 72). Desde laspectiva de Adorno, Kant no
da a la obligacion la importancia que debe daal@xistencia de esta compulsion

no es mas que un simple hecho de la psicologia ekehecho es que esta

1 Compulsién Kétigung: coaccién interior y puramente intelectual debefe La voluntad
experimenta la ley moral como una coaccién queesgta obligacion de determinar la accion

segun la ley.
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obligacion moral es el argumento mas poderoso var fde la idea de que existe

algo que debo respetar.

Este es uno de los puntos en los que la ciencidrieanpa hecho un avance
definitivo sobre Kant, y como el hombre de la ltasion que era,

seguramente habria sido el Ultimo en negarlo. Ebpsalisis en su forma
estricta ha demostrado que estos mecanismos cavgsudslos que estamos
sujetos son filogenéticos, es decir, son interaelanes del poder real,
internalizaciones de las normas sociales dominarfestas normas se
transmiten a nosotros a través de la familia ylp@eneral nos apropiamos
de ellas a través de la figura paterna. Por otréepal psicoanalisis ha
mostrado algo que no habria sido en absoluto deiogde Kant: que el

descubrimiento de la autoridad por el psicoanalis@mo caracter

compulsivo, o como Freud escribié mas tarde, ebiidp es irracional en la
medida en que es patdgeno. Esto significa quecestaulsion tiende a ser
transmitida a las cosas que son irreconciliablesl@esazén. (Adorno, 1975
[1963], p. 82).

La cuestion, sefialada por Andreoli en correspondepersonal (2017),
acerca de si realmente habria posibilidad de utraoracional no instrumental
sobre las pulsiones o si este control siempre sefégto de represiones
heterbnomas internalizadas, podria abordarse desdegencia de aceptar el
conflicto y evaluar la legitimidad de las repressmue presentan el problema de
evadir los mecanismos de examen consciente y qegexlema va en aumento
si atendemos a las cuestiones planteadas sobrm alebilitado. Ya que en
ningin momento Adorno estaria sosteniendo la rdmeésde liberar a las
pulsiones de sus vinculos con la razon, sino lesiéad de que la razon las
acepte en lugar de imponer la tolerancia de irredidades solo por el hecho de

asumir que provienen de la razén.

2 El lector podria quiza plantear la cuestion acedleala existencia de mecanismos sino
inconscientes, al menos no conscientes, para detecutoritario e irracional de esta compulsion.

Puede afirmarse que estos mecanismos han sidoegdbrst por el psicoanalisis y han sido

atendidos por Adorno en términos del fracaso dedryel dominio de las pulsiones (Ver: Cap. IV,

seccién 4.1. «El revisionismo de Jirgen Habermdsambién sobre este punto escribe Marcuse
«la enfermedad del paciente es una reaccion degpaotontra el mundo enfermo en el que vive»
(Marcuse, 1993 [1954], p. 211).
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Desde el punto de vista psicoanalitico la compnlss§ una coaccion
interna a ejecutar determinadas acciones cuyaaiizaeion es «desencadenante
de cierto grado de angustia» (Laplanche y Pontki86 [1967], p. 67). Adorno
utiliza el términoNo6tigung para referirse a la compulsion en Kant —que es el
término que Kant utiliza en sus escritos— sin deta ninguna diferencia con el
término utilizado por Freud para referirse a la palsion en psicoandlisis
(Zwang. Siguiendo a Fernando Moledo (205! término kantiandNotigung
«tiene un significado técnico muy especifico» yrapeonservarlo en espaiiol,
sugiere el neologismo «necesitacion». El autortpaque la fuente del concepto
kantiano deNotigungesta en laMetafisicade Alexander Baumgarten. En esta
obra Baumgarten introduce el neologismo latmeressitatio— dando como
traduccion al aleman la palabxtigung— para referirse al cambio de una cosa
de lo contingente a lo necesario. En Kant, el paskg lo contingente a lo
necesario esta en que en el sujeto empirico, ligactindiciones heterébnomas, la
determinacion de la voluntad por una ley practeaubjetivamente contingente
aungue se determina como objetivamente necesata.determinacion objetiva
gue ejerce Idotigungsobre el sujeto es lo que Kant llama coacciéon a<guk se
refiere Adorno en términos de compulsion acercandbtoncepto psicoanalitico.
Se trata de un tipo especial Métigung la moralische Notigung«que tiene lugar
cuando la voluntad es determinada por una ley» titnl 2015), por el mero
respeto a la ley. Se trata de una coaccidon porguaction asi determinada
responde a la determinacion por leyes objetivasirde voluntad que no es del
todo buen¥ porque esta afectada por causas subjetivas —afecgie Kant
atribuye a la imperfecciéon de la voluntad humanade golo tienen validez

particular y no pueden constituir un principio dedn con validez universal: «La

¥ Se agradece al autor, el envio del articulo corplSi bien la referencia a la publicacién

aparece en la bibliografia, el articulo consultpdaviene de una fuente digital que él proporciond.
Por este motivo, no se indican nimeros de pagina.

14 « (...) bueno, en términos préacticos, es lo que roeta a la voluntad mediante las

representaciones de la razén, por ende, no poragasigbjetivas, sino objetivas, o sea, por

principios que sean validos para cualquier sepreatien cuanto tal» (Kant, 2012 [1785], A 38).
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representacion de un principio objetivo, en tanie tpsulta apremiante para una
voluntad, se llama un mandato (de la razén), piméla del mismo se denomina
imperativo> (Kant, 2012 [1785], A37

Segun Kant «todos los imperativos mantigrotéticao categdricamente

(Kant, 2012 [1785], A39). Los imperativos hipotéscrepresentan la necesidad
de una accion como medio para conseguir otra t@saimperativos categéricos
son necesarios en si mismos, no ordenan un meddoapEanzar un fin. Al no
referirse a ningun otro propadsito, el imperativeegarico declara la accion como
necesaria en si a diferencia, por ejemplo, del gjongue si bien entrafia una
necesidad esta es subjetiva y contingente. Kaninglige entre dos tipos de
imperativos hipotéticos: de la habilidad o técnigpspragmaticos o de la
prudencia. Los primeros enfrentan fines posiblessgn fines que el ser humano
tenga por naturaleza) mientras que los segunduoantipor fin algo a lo que todos
los seres humanos aspiran por naturaleza y esn degnt, la felicidad. Los
imperativos hipotéticos son analititdsporque «quien quiere un fin quiere
también (...) el medio indispensable para ello s@ehalla en su poder» (Kant,
2012 [1785], A 44-45). Tienen la forma «Si quiecesseguir X debes hacer Y».
Sin embargo, estos medios son contingentes pompenms desviarnos de ellos,
incluso puede haber otros. El imperativo categdrien cambio, no deja
objetivamente lugar para desviarse de lo que mguiee la necesidad de lo que
llamamos leyes (aunque esto no significa, clar@, epie empiricamente resulte
imposible actuar en contra del imperativo). El inpigo categorico, ademas, no
es solo universal y necesario sino que es un jgicitético porque a la voluntad
afectada por lo patoldgico se le afiade la idea d®luntad pura (que contiene la
condicion determinante de la voluntad afectadagdbamundo sensible). No se
deduce analiticamente el querer una accién a phatotra sino que se asocia el

querer con la voluntad de un ser racional y de estdo o que se experimenta

!5 Kant hace cierta salvedad para el caso de losratipes hipotéticos de la prudencia: puede
decirse que son analiticos suponiendo que fuessetagillo determinar un concepto preciso para

la felicidad.
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como subjetivamente contingente pasa a estar dasaoncomo objetivamente
necesario. Segun Kant la idea de libertad me caevém un miembro del mundo
inteligible y como miembro de ese mundo mis acgosen conformes a la
autonomia de la voluntad pero, como también sote gl mundo sensible, mis
accioneglebenser conformes a esa autonomia. Y este «deberrsplisa un tipo
especial de «compulsién» que es la que «tiene kugardo la accion que manda
el principio practico es contraria a lo que se qu@Ese desea» (Moledo, 2015). Se
trata de un deber de obrar contrario a lo que ¥y no de un deber de obrar en
contra de la felicidad. Lo que hace de este tigmedal de compulsiéon una
coaccion es que se debe hacer abstraccion de mirafqu —abstraccién que
incluye a la felicidad misma— porque los imperasivanorales son
incondicionales y por eso se habla de un obraraoatal querer (Moledo, 2015).
El concepto de sintesis en Kant ocupa un lugardomaatal, significa que la
diversidad es llevada a la unidad. La funcion desuajetividad consiste en
establecer esta sintesis de la multiplicidad. Ageiiala Adorno, es donde Kant
ingresa en la tradicion de una filosofia que tdgadominar la naturaleza. Lo
opuesto a esta forma de pensar es lo multipleyéosg opone a la autonomia de
una racionalidad que se domina a si misma. (Ad&®01/2015 [1959], pp. 195-
196/p. 474).

Adorno sostiene que en Alemania no se logré unstrdaidn plena
(Adorno, 2001/ 2015 [1959], p. 58/p. 157) y quenergun lugar esto se ve mejor
gue en la relacion del pensamiento aleman con ieolpgia, que ha sido
abandonada en gran medida al oscurantismo. Enntestos por separar la
subjetividad en filosofia de la psicologia y deimidh como superior, se niega la
pulsion en el sujeto que es condicion —no la urscadicion— de todo
conocimiento y esto porque el yo (entendido comeoataonalidad que pone a
prueba, que examina la realidad) es una forma deyienque ha sido desviada de
la pulsién para ponerse al servicio de la autoaeas&n como representante del
principio de realidad. Este elemento pulsionaknadi, ha sido resistido y negado
(Adorno 2001/ 2015 [1959], pp. 192-193/ p. 468).dLe contrarresta esta actitud
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antipsicolégica en Kant es su actitud frente asiagtogia racional de Wolff. La
psicologia racional, que buscaba un conocimienpoiai del alma no es segun
Kant una ciencia, ni puede serlo, porque es impmgimmar como objeto del
conocimiento aquello que lo regula y de lo que maolgmos tener ninguna
intuicion sensible. Kant, en su intento de funda@enuna esfera —la
trascendental—hace del alma objeto de una ciengipiriga: la psicologia
(Adorno, 2001/ 2015 [1959], p. 194/pp. 469-470)y&| como unidad sintética de
la apercepcién, la conciencia de mi mismo como glge piensa, no es algo
psicologico ni sustancial sino la unidad de la ¢amgia en la que caen todas las
representaciones. No dice nada del yo como algerrdetado (es decir, como
sustancia) porque para que el yo sea algo detedmitieane que ser objeto de
vivencias especificas, objeto de vivencias factigant, afirma Adorno, se dio
perfectamente cuenta de que el concepto de intuieitdria que ser aplicado a la
llamada experiencia interna tanto como a la expeieexterna. El yo en tanto
principium individuationis (una vivencia determinada temporalmente) es una
intuicion en el mismo sentido que cualquier intiicde los objetos externos en el
espacio (Adorno, 2001/2015 [1959], p. 195/p. 4P3y. otra parte, estas vivencias
guedan determinadas porque caen ellas mismaswemndad de la conciencia —
que es la condicién de todo conocimiento y no pwsedebjeto de conocimiento,
es decir que esta unidad no es causada por laeomiecisino que la conciencia es
esta misma unidad. Esto, dice Adorno, plantea@blpma de como esta unidad
puede ser causa de algo, y mas aun como esta us@adlaciona con la
multiplicidad. Para Adorno esta unidad de la comgige solo puede relacionarse
con la multiplicidad a través de la unidad de lactencia personal en tanto que
esta conciencia no puede ser representada deootra fiue siendo ella misma, en
su unidad, una multiplicidad de vivencias ya gqueM@encias, que constituyen a
un sujeto como sujeto, son propias y, por lo tamajtiples en relacion a
cualquier otro sujeto. Para Adorno Kant expresatoda claridad que la unidad
de la conciencia solo tiene sentido cuando sereeieun yo determinado en el

siguiente pasaje:
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El que el Yo de la apercepcidn, y por consiguieatetodo pensar, sea algo
singular que no puede ser disuelto en una pluralidad dstas)jy que por
tanto designe un sujeto logico simple, es una @iogm que reside ya en el
concepto del pensar; y es, en consecuencia, upagicn analitica (Kant,
2009 [1787], B407).

Podria pensarse que la unidad de la concienciansala a la identidad
personal, aunque en un sentido mas general «eeys@que debe acompafar a
todas mis representaciones» sea el mismo en taamscdnciencias. La
multiplicidad de las vivencias no podrian ser repreadas de no ser por la unidad
de la conciencia personal y sin esta representag@muestras vivencias en
nuestra conciencia personal, no podriamos rep@s@st una vivencia similar en
otra persona y algo asi como el conocimiento naipadbrse si no existe esta
conexion (Adorno, 2001 [1959], p. 230). Desde ehtpude vista de la critica
kantiana a la psicologia racional, esta identidagdgnal es tan formal que no dice
realmente nada sobre la identidad del sujeto consigmo (solo dice que mis
vivencias personales son mis vivencias y de ningom) pero también en este
sentido, dice Adorno, habria que buscar con lupguk separa ka Critica de la
razon purade la psicologia empirica: la no identidad deb&ugconsigo mismo
(yo, ello y superyd) ha sido conocida muy tardiamecon la llegada del
psicoandlisis y estd presente en Kant como unaciesple anticipacion que
sobrepasa la capacidad de comprension de la épolcanO, 2015 [1959], pp.
481-482). Adorno afirma que en todo el idealisnardln, y en toda la tradicion
filosofica de occidente, el sujeto trascendental duamplido una funcién
ideoldgica fundamental. Este sujeto es una abshraceie supone lo que pretende
fundar (los seres concretos y vivientes) y asiskres humanos son reducidos a
meras funciones de la totalidad social (de lo quresenta como necesario y
universal). Pero la realidad del sujeto trasceradedice, es mucho mas grave. El
ser humano es modelado interiormente hasta el muddos seres concretos se
convierten en una encarnacion de ese sujeto atostjae Adorno identifica con
la totalidad social (Adorno, 1973 [1969], p. 148Qui esta el vinculo con lo
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patolégico del imperativo categ6rico, como intemadion del poder real,
desarrollado por Freud en términos de superyo.

En «La descomposicion de la personalidad psiquicand sostiene que
«el ser humano se enferma a raiz del conflictoeelais exigencias de la vida
pulsional y la resistencia que dentro de €l seaelmntra ellas» (Freud, 1991
[1933], p. 53). Centrandose no en lo reprimido sémolo represor, Freud se
cuestiona como es posible que el yo se trate assiancomo objeto, es decir, sea
una instancia de observacion y de critica de sinmi€En primer lugar sostiene
gue hay una parte del yo que se escinde del y@ yeweonvierte en juez y censor
del yo. Si bien esto es mas evidente en estadokgaos, porque en estos casos
el rigor con el que el sujeto se trata a si misoroa@objeto llega a llamar nuestra
atencion, Freud considera que se trata de algoegté& presente también en
estados que se consideran normales. Para Freudstados patoldgicos son
reveladores de estructuras del ser humano que e fotma resultarian
inaccesibles. Freud detecta entonces una instasitiada en el interior del yo
pero que se separa de él, que cumple las funcdEebservacion, enjuiciamiento
y castigo (conciencia moral) y funcion ideal, y djaena «superyo». La diferencia
entre la conciencia moral y la funcion ideal, derde esta instancia, esta en que
en la primera se vincula al sentimiento de culda gegunda al sentimiento de
inferioridad. Ambos sentimientos responden a unsiée entre el yo y el superyo
pero mientras el sentimiento de culpa esta vinculaldtemor y al castigo, el

sentimiento de inferioridad se vincula al ideal yielcomo objeto de amor.

Para Freud, el supery0 no es una instancia quepess&nte desde el
comienzo de la vida. En el nifio no existe ningurtabicion interna contra sus
deseos de satisfaccion, el papel que en la vidhaadesempefia el superyo es
desempeiado en la infancia por una autoridad extgue es la autoridad de los
padres. La angustia frente a la amenaza de castig® representa para el nifio la
pérdida del amor de sus padres— ocupa el lugaradeohciencia moral. El
superyd no es para Freud simplemente el sucedaridstancia parental sino su

heredero legitimo. EIl vinculo con los padres sasftama en superyo por
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identificacién, ya que con la superaciéon del cofoptee Edipo se refuerzan las
identificaciones con los progenitores como formaeas$arcir la pérdida de objeto.
Segun Freud el superyd es menos fuerte en persanas cuales el complejo de
Edipo se ha superado de manera imperfecta. En sarrddo, el superyo se
distancia de la influencia parental, es influengigdr el superyd de personas que
ocupan el lugar de los padres hasta volverse masréonal. Es importante
atender a la consideracion freudiana de que eénasis del supery6 no se trata
de una identificacién con personas sino con elrygpee otras personas. Freud
seflala que en este sentido las concepciones rhatagiade la historia han
subestimado este factor como mera ideologia, ptodde las relaciones
econdmicas del presente. Sin negar esto, Freudafjue no es toda la verdad
sino que en «las ideologias del superyo» el pagdddradicion desempefian un
papel poderoso en la vida presente que es indepeadde las relaciones
economicas actuales. (Freud, 1991 [1933], p. 63).

En cuanto a la resistencia a hacer conscientedongstiente —que es,
segun Freud, la causa de la enfermedad— Freudaafjum es el aspecto sobre el
cual se edifica todo el psicoanalisis. Esta rastsée de caracter inconsciente
como lo reprimido, no proviene de lo reprimido. teprimido, por el contrario,
realiza un esfuerzo por penetrar en la conciencga.resistencia en cambio
proviene de la instancia del yo que en otro mombewd a cabo la represion: el
supery0 o el aspecto del yo que obedece al supé&tyocontra de Kant, el
propésito del psicoanalisis es el de fortalecgroahaciéndolo mas independiente
del supery6 y ampliando su capacidad de apropiacidnejor dicho, de vinculo
con ello: «<Donde Ello era, Yo debo devenir» (Fré@81 [1933], p.74). Pero este
precepto freudiano contiene para Adorno algo estgicmuy poco evidente,
porque el individuo, cada vez mas ajustado a ldidesh esta demasiado
debilitado para esta tarea (Adorno, 1962 [1955159).

Los aportes del psicoanalisis permiten identificeegin Adorno, un
vinculo entre la compulsién con la conciencia md@ua de las funciones del

supery0) en términos de una internalizacion delepodal asi como un vinculo
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con lo patolégico de esta internalizacion que tigoe ver con los destinos
pulsionales y con la funcion ideal del superydafigura del lider, cuestiones que
seran abordadas en el siguiente capitulo. Kant e—dipodria resistirse a los
aportes del psicoanalisis que apoyan la idea emracate la unidad entre la
obligacion moral y la razon, diciendo que puedgtrague esas cosas ocurran en
el mundo empirico, en la medida en que no afeaeabs$oluta validez formal de
la ley. Adorno objeta que esta validez formal ddeka moral seria entonces
independiente de las obligaciones reales y quedouém ley moral asume una
forma més tangible, bajo la forma de deber, laci@acon los modos reales de
pensamiento estaria ausente. Esto acabaria camntendo esencial de lo que
Kant entiende por obligacion y la obligacion no mpadser considerada como
fuente legitima de la moral. Adorno sefiala quelilagaciones del concepto
kantiano del deber, asi como el elemento de heisrtanen el corazén de la
llamada doctrina de la autonomia, no fueron unudesuiento del psicoanalisis
sino de Friedrich Nietzsche (Adorno, 2001 [1963], 8§3). En «jVivan los
fisicos!» (8 335) dd.a Gaya Ciencia(1882) Nietzsche objeta la validez y la
autonomia de la accion que dicta la concienciaedté dispuesto a aceptar que
por el hecho de que la conciencia moral indiqugue se debe hacer, lo que ella
indica sea una ley moral en los términos que prefpant. Para Nietzsche, lo que
la conciencia dice que es justo tiene su origenn@@stras experiencias, en
nuestras inclinaciones. Sentir que es justo lolguwmnciencia dice que es justo,
puede tener su causa en una falta de reflexiére sotwr mismo y en la aceptacion
de lo que, por la costumbre, nos ha sido transmitmmo justo. El imperativo
categorico no es incondicionado. Pretender qumpéiativo valga para todos de
manera necesaria y universal es expresion de go egoismo (y vale la pena
recordar que no necesariamente el egoismo es jetmsdthe «malo») que delata
la falta de conocimiento de si. Porque cuando baga@miento de si mismo, hay
creacion de valores propios que no tienen por gugadores para otros y, mucho
menos, para todo el mundo. Quien ha avanzado eonecimiento de si mismo
—afirma Nietzsche— sabe que no hay acciones igualgsiede haberlas. Los

preceptos generales para la accion solo se refi@reaspecto exterior de las
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acciones y solo pueden conseguir aparienciade igualdad, porque cada accion
particular no puede ser explicada por un mecanigereral, y lo que es mas,
segun Nietzsche el mecanismo profundo de cadarmesdncognoscible en si
mismo (Nietzsche, 1985 [1882], §335).

Adorno apunta a la indiferencia kantiana haciaeliestos para sefalar el
rigorismo moral en Kant, diciendo que si alguientis® al agua para tratar de
rescatar a una persona sin saber nadar, la comsgygobable es que ambos
acaben ahogandose, pero que en Kant este efedto ateion es simplemente
empirico mientras que la moral es cuestion de vatynde autonomia, una
cuestiéon de conviccion acerca de lo que debemasr.hadiferencia de las éticas
de la responsabilidad, en las que las condiciomgdriéas son tenidas en cuenta,
la ética kantiana es una ética de la conviccioheyanoral debe ser obedecida y
los efectos de las acciones no son tenidos enausinbien es cierto que si se
debe tomar en cuenta si la accion puede ser eflecuEh ejemplo de Adorno, no
seria el mas feliz, ya que pareceria indicar utexpretacion en la cual el sujeto
estaria en la obligacion de acabar con su promla ya que, aunque no sepa
nadar, su obligacion es tratar de salvar a unaparde una forma en la cual eso
seria imposible. Quiz4 una mejor manera de penkaigeismo ante una
situacidon concreta es desde «Kant con Sade» (B66acques Lacan: si estoy
obligado a decir la verdad siempre, ¢ es mi debar Beverdad si me preguntan
donde esta escondido un inocente si sé que desimé&mio depende que sea 0 no
ejecutado? Las leyes morales adecuadas son s@btasogue son validas para el
uso practico de la razén pura. Las leyes pragnsaticason validas, ya que en
dltima instancia son leyes de la prudencia y poraltto, heteronomas. Esto se
debe a que nos unen a condiciones y consecuenxteasas. Por ese motivo nos

hacen no libres, es decir, dependientes de algoges nuestra propia razon.

Cuando Kant ejemplifica el caracter inteligible lddey moral lo basa en
algo empirico y descuida el aspecto psicologicguzdar la malicia de un nifio y
la continuidad de esta, en la edad adulta, quiesy@®nden las acciones o las

omisiones, asi como quien es reprendido —segun-Kdianen conciencia de la
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libertad de poder actuar de otra manera y, paritot de su responsabilidad en el
obrar. De lo contrario, no cabria ningun reprodhero ocurre que los procesos
implicados en la formacion del yo y del superyGdiela mas temprana infancia,
no tienen la pureza exigida por la ley moral nidmre ser apriorizados en su
origen (Adorno, 1975 [1966], pp. 288-289). Si todaes posible alguna libertad
esta no es otra cosa que la voluntad de liber&ste. es —afirma Adorno—Ila
Unica libertad que ha existido siempre. Pero @destle conformidad creciente, y
la apariencia cada vez mayor de libertad, ponenesgo esta voluntad. La no
libertad estd demasiado mezclada con ella y nolaadlthibe sino que (y Adorno
consideraba que el estado de no libertad pernaitidien definirla) hoy, cada vez
en menor medida, es posible definirla incluso regatente. Es decir, cada vez se
hace mas dificil reconocer la libertad por lo quees, porque cada vez es mas

dificil experimentar nuestro estado como un estilno libertad.

Adorno insiste, en que ningun concepto puede s&dai y convertido en
absoluto, la unidad y coaccién de la razén han s@b@sarias para que la libertad
sea pensable e incluso que exista, y la filosofiaue buen ejemplo de ello
(Adorno, 1975 [1966], p. 263). La coaccion comelthd seria la intervencion de
la voluntad en la sociedad pero no como luchaipali ideolégica orientada a
cambios externos inmediatos y directos sino comejenticio de vida individual

que acepte la renuncia a cambiar la totalidad deeraadirecta.

Ademas de consideraciones que podriamos llamaraag» al imperativo
categorico, Adorno entiende que el elemento derdmdenia, que Kant desea
evitar, también se introduce a través de las ideadios, libertad e inmortalidad.
La introduccién de estas ideas da lugar a una areolcia que Adorno no esta
dispuesto a pasar por alto. La cuestion se platkee lo que debemos hacer «si
la voluntad es libre, si hay un Dios y un mundaufop (Kant, 2009 [1787],
A801/B829) como representantiva de una contradicp@ra la cual Adorno no
encuentra explicacion. ¢Por qué estos tres eleméeioen ser capaces de decir
algo acerca de lo que debo hacer, ya que lo queridelacer se desprende de la

ley moral y no de algo que opera como una garatgi@lla? Entendiendo la
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libertad como empleo no confinado y absoluto deai#n y, al mismo tiempo,
como la ley que tengo que obedecer y por la cuaitmsobre mis actos, esta
filosofia —afirma Adorno— adquiere un aspecto dtdop: es como si la
apelacion a la razon por si sola no bastase pa#aday moral prevalezca y hay
en realidad pasajes en los escritos éticos de Kant, especial en la
Fundamentacionen los que se sefiala que con el fin de actuaeatamente no
existe necesidad de la filosofia y que es poslblat una vida buena y honesta
sin haber leido I[&BundamentacionSi la razén es la autoridad suprema, y nada es
moral sino la razén, entonces toda accion que swlteedel empleo de la razén
seria inmoral, y en el momento en que no se reeoesto —al tratar de preservar
la autoridad de la ley moral— Kant introduce erpsopia filosofia un concepto
que contradice la autonomia. Si este es el casey lamoral no es suficiente para
inducir a los seres humanos a comportarse moragméitmismo tiempo, la
represion de los instintos, a través de la intezaeilbn de la autoridad en el
superyo, es tan poderosa que hace de nuestradatztituproblematica hasta el
punto en que estamos constantemente tentadosllareda este sentido, para
Adorno Kant es un auténtico portavoz de la socidaagiuesa y su disciplina,
sobre todo de la disciplina del trabajo, y en téomipsicolégicos del yo puesto al
servicio del principio de realidad. Kant introduere las personas la necesidad del
cumplimiento estricto de la ley moral mediante bdigacion porque la apelacion
a la razén pura no es suficiente. Y esto tambiéiiax para Adorno la notable
declaracion, que es verdaderamente heteronomaaaderdo que debemos hacer
si la voluntad es libre, si hay un Dios y un muridinro». Esta declaracion —
continla Adorno— no esté lejos de la heteronomila deligion, «que advierte a
la pobre mujer campesina que no debe recoger nisolea patata que no le
pertenezca o de lo contrario ira al infierno» (Adinr2001 [1963], p. 87).

Adorno afirma que Kant dice algo que parece muwghdico a primera
vista: que existe libertad solo en sentido pracfi€ant, 2009 [1787], A 801) y
que la libertad préactica se puede demostrar medianéxperiencia (Kant, 2009
[1787], A 802). La libertad para Adorno esta virmdd a la posibilidad de
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controlar el ello, es decir, a las pulsiones aésadel yo cuando entran en
conflicto con la realidad (lo que en términos frieands es el conflicto entre el
principio del placer y el principio de realidad)a lprueba empirica de nuestra
libertad es proporcionada por el hecho de que zénranos es dada como una
facultad mediante la cual podemos probar («tanfdarsealidad. Kant —afirma
Adorno— ofrece una vez mas pruebas de su inmensastidad ya que no
postula a la razén como una facultad l6gica floteen el vacio, la razén también
esta interesada en la sobrevivencia. Sus pensami@gui son mucho mas
empiricos, se trata del empleo efectivo de la ram@mo una facultad que nos
permite poner a prueba la realidad y, si es neogsaplazar ciertas
gratificaciones si entran en conflicto con nuesintsreses mas generales. Aqui es
donde realmente Kant tiene que argumentar com eldidemostrar la existencia
de la razoén, y él deja de lado la antitesis abs@uatre las leyes pragmaticas de la
razén y las leyes morales. La abandona, afirma maomporque es lo
suficientemente perceptivo y sincero para darseitaude que la razén como
organo de la verdad y la razén como 6rgano deulssomes de autoconservacion
no son dos cosas totalmente desvinculadas entRrisile verse que la razén por
la cual el sujeto se hace a si mismo autdnomo ges&ra por completo en la
verdad es un producto dialéctico. Es el resultadolal razon practica de
autoconservacion, que se habia tendido a descartar simplemente pragmatica.
La razon, proporciona leyes que son imperativosjees, leyes objetivas de la
libertad que nos dicen lo que debe suceder (loeguaueno y provechoso de ser
apetecido, lo que es bueno y provechoso que sycadajjue tal vez nunca
suceda. «En esto difieren de las leyes de la nabasaque se refieren solo a lo
que sucede. Estas leyes deben ser llamadas, pamtty leyes practicas» (Kant,
2009 [1787], AB02/B830). A la luz de esta interpogdn, Adorno realiza una
lectura muy distinta a la propuesta mas arribaesddrindiferencia hacia los

efectos en Kant.

El caso es que como la razén se ha transformadazén instrumental el

sujeto no pone a prueba la realidad para la satisia de sus deseos, o la

101



postergacion —o incluso la abstencibn— de los mismsmo que contribuye, a
través de métodos racionales, a la represion deublsones para ponerlas al
servicio de la irracionalidad de la totalidad que, su vez, ofrece
pseudosatisfacciones y crea necesidades que ntalesn Asi, el pensamiento
ilustrado fracasa en la critica al antropomorfiscomvirtiéndose él mismo en
mitologia, validando una realidad que es en si misonstituida por los seres
humanos como si fuese una realidad universal ysaeiege o, en otros términos,

natural y sin salida.

Jenofanes ridiculiza la multiplicidad de los diopesque se asemejan a los
hombres, sus creadores, con todos sus accidedefegtos, y la I6gica mas

reciente denuncia las palabras acufiadas del lengoajo falsas monedas
que deberian ser sustituidas por fichas neutrales.

(...)

El juicio filoséfico tiende a lo nuevo, y sin embarno conoce nada nuevo,
puesto que siempre repite sélo aquello que la rhadpuesto ya en el objeto.
Pero a este pensamiento, asegurado en los amigittes dencia ante los
suefios de un visionatfo le es presentada la cuenta: el dominio universal
sobre la naturaleza se vuelve contra el mismo syensante, del cual no
gueda mas que aquel «yo pienso» eternamente igual,debe poder
acompafar todas mis representaciones. (Adorno khdomer, 1998 [1947],
pp. 61/80).

2.6. La recepcion de Freud en el marxismo critico

Fue en especial a través de Erich Fromm —uno dedaso miembros
permanentes del Instituto Psicoanalitico de Frahkyudirector vitalicio del
Departamento de Psicologia del Instituto de Ingaston Social a partir de 1930
hasta 1939— que el Instituto pone en didlogo akisaro y al psicoandlisis (Jay,
1989 [1974], p. 155). Esta reflexion se consolidaek exilio americano con el

ingreso de Adorno —que coincide con el distanciatoiede Fromm— como

18 Es decir, ante los intentos de Kant por superateallismo.
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miembro con dedicacion total en 1938. La desviraatadefinitiva entre Fromm
y el Instituto se produce en 1939. Bajo la diregai@ Fromm, durante los afios
previos a 1933 (1929/30) en Frankfurt, el Institdéolnvestigacion Social realizé
un estudio sobre la conciencia politica de los ralsrg empleados alemanes. Esta
investigacién, que incorporaba como novedad laeeistia psicoanalitica en
profundidad, concluyé que los trabajadores alemanesian una alta
predisposicion al sometimiento a la autoridad, esrdque el potencial fascista
concentrado en la poblacion obrera se vinculabalgiea manera, a lo que ya en
el exilio americano el Instituto relacion6 directamte con el caracter de clase del
fascismo y con una relacion decisiva entre fascigroapitalismo (Wiggershaus,
2010 [1986], p. 276). Los resultados, que fuerorivoade intensos debates al
interior del Instituto, permanecieron en la oOrbiéerna. Esta investigacion a
cargo de Fromm -©breros y empleados en visperas del Tercer Reido fue
publicada hasta 1980. El Instituto se prepard, ambio, para el ascenso del
fascismo aleman buscando un lugar en el extrargerwle continuar con sus

investigaciones.

Marx y Freud permitieron a Fromm interpretar laacagn entre el
psiquismo Yy la realidad material, pero luego madifia teoria de las pulsiones
negando el «materialismo biolégico» (Wiggershau®l02[1986], p. 292) de
Freud, aspecto que Adorno y Horkheimer consideradlanicleo tedrico del

psicoanalisis freudiano.

el materialismo de la Teoria Critica extrae suZaete los impulsos y deseos
humanos, de una estructura libidinal que permafrestrada, y que mas
tarde conducira a Adorno a un «giro al sujttgara combatir la debilidad
del yo (Maiso, 2010, p. 162).

Si bien Fromm es considerado como el colaboradbrindgituto «mas
importante desde el punto de vista tedrico» (Wigigagus, 2010 [1986], p. 293),

después de 1935 la revista del Instituto publicésoio articulo suyo: «La

7 Este giro al sujeto queda referido a la posibilida resistencia critica hacia los imperativos de
adaptacion y las necesidades reales y frustradias dejetos (Maiso, 2010, p. 176).
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condicionalidad social de la terapia psicoanalitickl punto decisivo de las
criticas de Adorno a este articulo —que nunca siatgpaon la colaboracién entre
Horkheimer y Fromm— se basaba en que no era ppsibigle una postura de
izquierda, reprochar a Freud su falta de bondadbdorhacia Fromm. La falta de
bondad —decia Adorno— es justamente lo que losuases individualistas
critican también en Marx, quien —junto a Engels—eéManifiesto del partido
comunista1848), consideraba que la filantropia es un insénto utilizado por el
socialismo burgués para mantener sus interesefasie aplacando, mediante la
caridad, la ira y el resentimiento hacia un sistema no ha hecho otra cosa que
aumentar la desigualdad entre los seres humanoseskn sentido, Adorno
consideraba que el articulo de Fromm constituia«weadadera amenaza para la
linea de la revista» (Carta de Adorno a Horkheinmearzo de 193&it. en
Wiggershaus, 2010 [1986], pp. 288-289). Por otmdepaddorno coincidia con
Fromm en el reproche dirigido hacia Freud por cdacenayor importancia a los
fines sociales que a la felicidad del individuogkr «falta de bondad» de Freud
no podia ser superada con bondad, es decir, canldasentir al paciente algo de
lo que deberia ser» (Wiggershaus, 2010 [1986]8B).Ad.a actitud represiva de
Freud, vista como falta de bondad, permitia segidiordo negar la posibilidad de
satisfaccion pulsional por esa via y romper coituksion de que con bondad las
cosas podrian mejorar. La bondad para Adorno poedducir a la adaptacion, y
quien esta interesado en conducir a la humanideid b#ras posibilidades podria
llevar, a través de la filantropia, a reforzar @ndujetos de lo que los convierte en
victimas o en verdugos potenciales (Carta de AdarAorkheimer, 2 de junio de
1941 en Wiggershaus, 2010 [1986], p. 290). Wiggmrshplantea que para
Adorno —uno de los tres no analizados, junto adeklly a Marcuse, del grupo de
Horkheimer— la critica a Freud desde la izquierslajee la postura del analista
no debe ser la del representante del principioedédad sino la de alguien que
lleva este principio al extremo. Desde una perggedritica de izquierda, la
practica psicoanalitica correcta debe llevar aslggtos a la conciencia de su
infelicidad (la general y la propia) y suprimir s sujetos las satisfacciones que

permiten mantener en pie el orden que se dese@natinLa tarea del analista
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seria la de llevar al paciente a sentir hastio«gbfalso placer», a rechazar lo que
se le ofrece como satisfaccion de sus necesidadasllggar a ver (si bien
confusamente) que la felicidad que ha conseguidesaguficiente incluso —
dice— en aquellos aspectos en los que ella es(Aekdrno, 2001 [1951], p.
59/Wiggershaus, 2010 [1986], p. 288). La critica deja planteada Wiggershaus
es que Adorno propone lo que considera una prapseeoanalitica correcta
trasladando lo que podria ser cierto en una texsti@tica y en una teoria de la
lucha de clases al ambito del analisis individRalra Wiggershaus los riesgos de
llevar a la desilusion a los individuos no eran asegrandes que los de la practica
de la bondad. (Wiggershaus, 2010 [1986], p. 289).

Ante estas cuestiones es preciso tener en cueatddprno se oponia a
considerar al psicoanalisis como un método merameerapéutico. El
psicoanalisis freudiano es, en sus reflexionesesebsujeto, un gran aporte para
el diagnoéstico de la época. Adorno fundo su criticgujeto como critica de la
sociedad en lugar de contrastar la impotenciardi@iduo con una idea abstracta
de individualidad autonoma (Muller-Doohm, 2003 [2[0p. 584). En este
sentido no puede decirse que Adorno sea un huraartst las sociedades
altamente industrializadas se constata un hechaxdjro en la subjetividad: la
progresiva individualizacién no se corresponde lagmosibilidad de singularidad
esto se explica por la produccidén en serie de lgetuidad y de la vida. Esta
perspectiva critica sobre el sujeto fue radicabzadr Adorno, quien llegd a
afirmar que los «mecanismos predominantes de Bxdé&gr social vacian
psiquicamente al individuo» (Muller-Doohm, 2003 §3p p. 585), donde el yo
debilitado va de la mano del narcisismo colectitaaés de la identificacion con
lideres autoritarios, y a elaborar conclusiones, gpaea autores combliller-
Doohm , fueron sumamente arriesgadas acerca diataaentre la sociedad que
reprime a los sujetos y el inconsciente. Estas luosimmes son expresadas por
Adorno en afirmaciones tales como «la victoria eled sobre el yo (...) esta en
armonia (...) con el triunfo de la sociedad sobréndividuo» (Adorno, 1994
[1955], p. 201/ Muller-Doohm, 2003 [2003], p. 58&sta postura radical, no le
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impidid, sin embargo, aceptar la posibilidad de sabida para esta crisis de la
subjetividad.

Adorno considera que las posturas que se empefisapanar al individuo
de la sociedad impiden que los sujetos sean capEceercibir las tendencias
sociales como propias y las perciben como algo spudes impone. Esto no
significa la equiparacion del sujeto a la socieda que marca la necesidad
dialéctica de percibir a la sociedad como algoasiesal al individuo al mismo
tiempo que su contrario. De otro modo la «objetididenajenada» se hace
inescrutable y lleva a los sujetos a su «si misifabindividualismo, no a la
individualidad). Se prepara para la humanidad «sfpido alimento popular a
base de Freud» (Adorno, 1994 [1955], pp. 154-158¢ grea la ilusion para los
impotentes de que su destino depende de si misiesesta forma el
psicoanalisis, alli donde se esperaria que lososuge encuentren a si mismos, los
transforma en objetos. Porque lo psicolégico nouesinterior con relativa
autonomia del exterior como se pretende hacer .cieste «defecto» del
psicoanalisis que da primacia a la interioridagdisculpado» porque «armoniza
con la irracionalidad de los fines» (Adorno, 199955], p. 155), al formar parte
de la ideologia se convierte en el taller de rapangs de la sociedad capitalista.
El ambito de lo psicoldgico se reduce cada vez emak medida en que pasa a
colaborar con la realidad en lugar de formar pdetain intento por comprender
reflexivamente la objetividad (en la medida en 4derno entiende que la critica
del sujeto es critica de la sociedad que lo haymidd). De esta manera, el
individuo aislado representa a la totalidad concsudradicciones sociales sin ser
consciente de la totalidad. Pero no se trata de mmesa copia de las
contradicciones por parte del individuo, la confagion de la totalidad social en
el interior de los sujetos adquiere una dinamiapiarque se desarrolla desde el
propio sujeto. Al separar el mundo interno de lgestad, se enajena a los sujetos
de si mismos y las tendencias histéricas, que Nau&ontra, se realizan en ellos
y con ellos «y hasta sus cualidades psicologicas@dio van a insertarse en su

comportamiento social promedio» (Adorno, 1994 [19%b 158). Si bien los
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sujetos no se agotan en esta «racionalidad objegvancluso pueden llegar a
oponerse a ella, la separacion entre subjetividsaciedad colabora con el hecho

de que permanezcan a su servicio.

El elemento pulsional se manifiesta en la totalidatho «necesidades»
impuestas o manipuladas. Lo social ya no puedergendido como el elemento
mediador entre el sujeto y sus necesidades, altaa pecesidades son externas
(se imponen desde el exterior aunque se experimentao necesidades reales) y
las posibilidades para su satisfaccion consistersegjuir las reglas del juego

eliminando, cada vez mas, las resistencias:

En consecuencia, el diagndstico adorniano es qamtegua relacion con la
autoridad que diagnosticara Freud, en la que lgdosuse debatian entre el
temor y el deseo de aceptacion, habia mutado hlstazar un punto en el
que el sujeto debilitado no puede disminuir su sideel de identificacion
sin desencadenar enormes conflictos libidinalescaptar los modelos que
la sociedad le ofrece, su tensidn se descargadpezste modo se produce la
«identificacion con el agresor», que refuerza glefension frente a la
totalidad social (Maiso, 2010, p.292).

De este modo, la racionalidad de los medios parautoconservacion
gueda condenada a la irracionalidad de los finescamtra de esa misma
autoconservacion. En este sentido, Adorno entignéda idea freudiana segun la
cual ello debe devenir en yo requiere de una fwtalque no es posible
presuponer en las condiciones actuales porqueciaBpente a través de la

industria de la cultura, la sociedad ha debilitgdioncionalizado al sujeto.

Adorno entiende que es correcto separar lo psicmdde lo social en la
medida en que esta separacion registra la ruptira el individuo y la sociedad,
y esto deja espacio para la libertad. En la meeidague el sujeto no esta
completamente conforme con la totalidad que lo lmufuncionalizando sus
deseos, deja abierta la posibilidad de contramdataimple reproducciéon. Por
otro lado, considera que esta separacion es irtare@ cuanto renuncia al interés
por identificar las causas de esta separacion.ocilegia que desatiende al
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sujeto se asemeja mas a las ciencias de la naastealcanzar su objeto social y
da, como resultado, una sociologia sin sociedadsiPparte, la psicologia que no
se interesa por lo social, y se interesa por @tsuje forma aislada, desatiende

como influye en el psiquismo el proceso social elpccion.

Ambas disciplinas se apropian, de esta manerajsiensompetencias (el
sujeto o la sociedad) sin tener la capacidad pamegirlas. La sociologia que
pretende tomar el factor subjetivo mediante merasod factuales, ofrece
resultados estadisticos basados en individuoscpktes y sus contenidos de
conciencia sin cuestionar a esos individuos y sostenidos. Toma a la
conciencia que los individuos tienen de si mismers @xplicar sus acciones sin
ocuparse de la determinacion objetiva de la opigitenconciencia que los sujetos
tienen de si mismos. En el caso de la psicologidgro sostiene que los
mecanismos que descubre en el psiquismo no perrakplicar lo que de la
conducta es socialmente relevante cuando se onmmtaina psicologia del yo
superficial. Las psicologias del yo frustran la poemsion psicoldgica de la
determinacion heteronoma de las decisiones qusuiesos toman, en apariencia,
de forma auténoma. Adorno entiende que la racidadldel yo queda limitada a
elegir de manera «realista» entre alternativas maigsi Las posibilidades de
eleccion para el inconsciente son desviadas poodugtde manipulacién y se
impide que el aspecto consciente del yo ilumine affguna manera estos
mecanismos. De esta forma, segun Adorno, ello gryopcierran el pacto porque
alli donde las masas actian irracionalmente estéformadas por la censura
(Adorno, 1994 [1955], p. 163). La censura no estakiservicio de la racionalidad
sino que lo que se reprime (impidiendo su accego)gbromueve lo irracional al
servicio de la realidad irracional. Cuanto mastaps a la realidad esta el sujeto,
mas cosificada su subjetividad. A mayor realism@yon destruccion de su
subjetividad. Porque el realismo atenta contrartgip autoconservacion, en la
medida en que el mecanismo de adaptacion a laladaiinplica un dafio para el
sujeto que degenera en impotencia frente a eddadgl desencadena tendencias

destructivas. Como sefiala Jordi Maiso: la predisfios a la agresion es una
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forma de tomar contacto con aquello que es repanmudr el modelo de la
racionalidad instrumental (Maiso, 2010, p. 366)}toE® significa una propuesta
de retorno a lo natural no reprimido, sino una @péh a la posibilidad de la
razon de convivir sin deformar y mutilar aquellcegeprime, de aceptar lo que
ella no es no como algo que se deba someter, inw @lgo que puede
acompanarla, y que se vincula a nuestra felicidedpacidad de convivencia con

lo distinto, comprendiéndolo como lo que es simanieg

El propietario de un hotel, lamado Adan, mato Bpee de baston a las ratas
que manaban de los agujeros del patio ante los dgosn nifio que le
admiraba; segun su imagen ha configurado el nifdelaprimer hombre.
Que eso se olvide, que ya no se entienda lo qwngé una vez ante el
coche del perrero, es el triunfo de la cultura yfragaso. Esta no puede
tolerar el recuerdo de esa zona, porque siempre ¢@oo el viejo Adan y
precisamente eso es incompatible con el concedige de si misma. La
cultura abomina la pestilencia porque ella mismesty porque su palacio,
como dice Brecht en un pasaje grandioso, estaroohstcon mierda de
perro. Afios mas tarde de que se escribiera dickajgyaAuschwitz demostré
el fracaso de la cultura de modo irrebatible (ensm2010, p. 419/ Adorno,
1975 [1966], p. 366).

El psicoandlisis es afectado por la dinamica sasidl medida en que su
practica se convierte en otro mecanismo mas detadép de lo pulsional a las
dinamicas sociales y que, inevitablemente, ememdad peores formas. La
civilizacion pretende negar los conflictos que sicpanalisis dejo al descubierto
en el psiquismo y suspende temporalmente las fiepsss compensando la
renuncia y el sacrificio (exigidas por la dinamgmzzial) a través del consumo o

instancias y periodos de legitimacion brutal dedstruccion.

Adorno reprocha a Freud el haberse dado por s@tsfeon el origen
social del caracter abstracto de lo inconscient® yaber explicado la relacion
entre lo inconsciente y la realidad social. Errdagicion de lo psiquico a lo real
histérico Freud no tuvo en cuenta la modificacigue él mismo descubrié, de lo
real en el inconsciente. Freud se empefia por eacomdideros a través de un

pasaje repentino de lo psiquico a facticidad (hgmditiva, escena originaria)
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refirmando la incidencia de lo social que, al mistieonpo, pasa por alto. Esto
ocurre, segun Adorno, donde Freud practica unalogjta del yo (aunque del
inconsciente) y trata al ello como si poseyese @dpd de raciocinio en la
economia psiquica. Lo cual no significa para Adaraajue no la tenga sino que
Freud trata al ello como algo con una racionaliggdpia y autbnoma sin
detenerse en cOmo en esta economia intervienerordactsociales. El
determinismo psiquico en Freud excluye, segun Amlola posibilidad de lo
nuevo reduciendo la vida psiquica a la repetici®mod mismos acontecimientos.
Los vinculos entre la sociedad y el psiquismo dedemtratados mas alla del
contacto a través del principio de realidad y lodeps de las pulsiones para
alcanzar sus metas. Adorno esta interesado eifidannia de la dinamica social
en la economia psiquica regida por el principipldeer y en como se sedimenta
en el inconsciente «aquello que ha de pagar laspl@tos del progreso y la
ilustracion» (Adorno, 1994 [1955], pp. 165-166) wWedos como fracasos

«intemporales».

Entre los cuales ha ido a dar también la exigedeidelicidad, que en la
practica muestra un aspecto «arcaico» tan prontaocoapunta
exclusivamente como meta a la contrahecha figuraurte satisfaccién
somatica localizada, escindida de la consumaciah tjue se metamorfosea
en «some fun» con mayor radicalidad cuanto masagdamente se esfuerza

en alcanzar una vida consciente de adulto (Addre@4 [1955], p. 166).

Con Freud lo psiquico supera la critica kantiate @sicologia racional y
se despliega la psicologia empirica, porque louisigfreudiano se subordina al
mundo ya constituido. En |&Lritica de la razén pura Kant sostiene la
imposibilidad de que la razon por si misma puedaraar el conocimiento «de
ese yo que piensa» sin intervencion de la serdabiiliLa psicologia racional se
distingue de la empirica en que la primera pererea filosofia pura y pretende
ser una ciencia pura del sentido interno. La psgial racional toma como

equivalentes el sentido interno y la apercepciéa ga puede ser objeto de
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conocimiento, porque a ella no le corresponde magdntuicion sensible. Kant ha
argumentado en contra de esta posibilidad, haflitaque la psicologia solo
podria ocuparse del sentido interno, desde ungpgeiga empirica que no

pertenece a la esfera de la libertad.

la psicologia empirica debe ser enteramente dadtene la metafisica, y
esta enteramente excluida de ella ya por la ideéastee Sin embargo, se
debera seguir concediéndole, empero, segun elaagt®mico, un lugarcito
en ella (aunque sdélo como digresion); /ly ello puviles econdmicos,
porque ella todavia no es tan rica que constitilgesela un estudio, pero es
sin embargo demasiado importante para que senfénelidel todo., o para
que se la coloque en otro lugar en el que pudiecardrar todavia menos
afinidad que en la metafisica. Es, por tanto, merdenun extrafio que ha
sido acogido hasta ahora, al que se le concedemsilalgin tiempo, hasta
que pueda ocupar su propia vivienda en una antgfzotompleta ([que es]
la pareja correspondiente a la doctrina empirica daturaleza) (Kant, 2009
[1787], A849/B877).

El concepto de yo que Adorno propone es dialécpstquico (fragmento
de libido) y no psiquico (representante del mun&ogud no se ocupd de esta
dialéctica (Adorno, 1994 [1955], p. 180.)

Adorno establece un paralelismo entre la faltailoertbd sefialada por el
psicoanalisis y la critica materialista a un mugdbernado por la economia. Pero
la falta de libertad, en la teoria psicoanalitisa, consolida como condicién
humana (como en el sujeto empirico en Kant) y,ealspr esta falta de libertad
como algo meramente psicoldgico, se «desubjetigiza subjetividad» y «el
psiquismo arrojado de vuelta a si mismo (...) se a@uwt sus ecuaciones de
energia» (Adorno, 1994 [1955], p. 169). Para Adpemuna sociedad irracional,
recaen sobre el yo tareas que no puede cumplindagioncepciéon que del yo da
Freud. Por un lado el yo deberia poder reconocereddidad de forma de
desempeniar sus funciones de manera conscientepoerofro lado, para poder
realizar prohibiciones el yo debe permanecer indente (bajo la forma de
superyd). En la génesis del yo Freud explica quaujelto debe pactar entre sus
necesidades y las exigencias sociales de convaieBtiyo toma distancia de la

libido y se constituye como examinador de la realidPor otra parte, Freud ha
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tenido en cuenta —en especial Ehmalestar en la culturg1930) — que la
renuncia pulsional exigida no se corresponde cenclampensaciones. Estas
compensaciones serian las Unicas que podrianigastdnte la conciencia las
renuncias exigidas por la sociedad. Como estasicaamison injustificables (los
sujetos obtienen malestar por sus renuncias silegémadas con satisfacciones)
el yo ha de volverse inconsciente. Lo que el yedehlizar de manera consciente
para su autoconservacion se ha de volver incornscig@or esta misma
autoconservacion. El yo en tanto que soporte dedidad es también un no-yo:
el principio de realidad no seria un trabajo dekgasciente, en las condiciones
actuales, porque en las condiciones actuales, elcgmo representante del
principio de realidad, debe reprimir la consciembgainfelicidad, sustituyéndola
con formas de satisfaccion irracionales aunqueciertos casos, sublimadas
cuando no ocurre la suspension momentanea defdessienes y se legitima la
barbarie. Las necesidades libidinales que el yeesgmta, en tanto que expresion
del principio de placer, no se corresponden con dasdiciones para la
autoconservacion exigida por la sociedad (el gpincile placer no armoniza con
el principio de realidad). De esta manera, las ibmes conscientes del yo se
mezclan con funciones inconscientes y lo que dspira ir mas alla de lo
inconsciente (la conciencia) se pone al servicioéde lo fortalece. Adorno
considera que el psicoanalisis no se ha ocupadmaiera suficiente de esta
vuelta del yo al ello. Al volver al inconscienteyel no desaparece pero pone sus
cualidades para el examen de la realidad al sendei lo inconsciente y se

armoniza, solo en apariencia, el principio de daalicon el principio de placer.

Adorno reconoce un punto en el reproche que ekimismo realiza a
Freud acerca de su descuido de los elementos eocradiados por el yo. Sin
embargo, considera que el revisionismo, al rechkzaeoria de las pulsiones,
niega la funcion fundamental de la cultura en faesion y asi, a pesar del énfasis
revisionista en la influencia de la cultura enwgée®, el revisionismo no se ocupa
realmente de esta influencia porque resalta elrludgl yo (asumiéndolo

autonomo) como mediador entre lo interno y lo exdesin preocuparse de los
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conflictos entre el yo y el ello en el proceso demacion «civilizatorio». Es

decir, el revisionismo pasa por alto la criticayal integrado al servicio de la
realidad oponiéndolo a la fragmentacién pulsionadgsestimando, de esta
manera, los conflictos pulsionales en el interielr msiquismo desatendiendo uno
de los mayores méritos de Freud, que fue habercoot@l mito de la unidad de la
personalidad permitiendo dar cuenta de la dialéaittre la historia subterranea
de la humanidad (en términos del destino de lasignés reprimidas y

deformadas) y el proceso civilizatorio que avanmabase a represiones y
renuncias. Los conflictos entre las tres instan@te, yo y superyo) revelan los
conflictos internos que los sujetos experimentaguie la civilizacion ha superado
solo en apariencia. Adorno afirma que una detemainestructura social no
expresa determinadas tendencias psicoldgicas smtaq elige. El debilitamiento

del yo tiene como consecuencia el aumento del siamod y sus derivados
colectivos (la pulsion de destruccion). Lo que parigncia diferencia al sujeto de
la totalidad (el yo) «contrarresta la brutalidad dgterior» (la nivelacion) y

aprovecha el «nudcleo primitivo del inconscientaxcdnsciente arcaico) donde
nuestra naturaleza pulsional permanece frustradaoenprendida. El reverso de

la civilizacién es la barbarie.

El individuo es algo creado. Pero lo creado pueele ssiperior, no
necesariamente significa que sea algo negativo.eBorla critica al sujeto no
equivale a su eliminacion. Adorno y Horkheimer ¢desaban que la libido era
un concepto indispensable, no solo para la critina también para la utopia,
porque implicaba algo fuera del control social ltotin psicoanalisis que no se
interesa por explicar como responde la libido a passiones de la cultura,
descuida el origen social del inconsciente y lasiljladades de una sociedad

emancipada.

Los seres humanos transitan por las vias que lespsgparadas para
transitar sin experimentar mayores resistencias gsée sentido no se sienten tan
inseguros, pero también est4d latente un miedo reak se percibe

inconscientemente, que es el de una catastrofeytdgambién, que somos cada
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vez menos necesarios para vida de la sociedadostedbemos que somos
parados potenciales que podemos acabar viviendgodea, es decir, que esto
también funciona sin nosotros», decia Adorno edistusion con Arnold Gehlen

(Adorno-Gehlen, 1988 [1965], p. 192). El miedo insciente a la catastrofe de
una regresion total y el miedo a la sustituibilidamson miedos metafisicos. En
una sociedad en la que somos reducidos a funcitotess somos sustituibles. El
caracter de potencia que se nos opone, que aduglésrastituciones, responde a
que las relaciones humanas son muy poco claraseNwoata de una fatalidad
inherente a la naturaleza humana. Cabe preguntaesgoresa Adorno— si no

habria que cambiar estas instituciones por otrasnguejerciesen la opresion de
las instituciones presentes. Esta opresion, estga,cgue no nos permite una
formacion y una educacion para la libertad. Laaétieadvierte— entendida como
el estar al servicio de un propésito, puede satviropdsito de la adaptacién y la
sumision o puede ser el propésito de transformgunos impide vivir nuestras
posibilidades y desarrollar nuestro potencial. Pe#sdorno se pregunta—Cual

es el propoésito del ser humano? ¢Cual es el patemtisito» en los seres

humanos?

Adorno ve en Marx la herencia del idealismo alenyade Kant en
particular al dar —en su propuesta de trasformarmehdo en lugar de
interpretarlo— primacia a la razén practica solardelorica. Pero en Marx se
prepara una revolucion de la praxis en la teoague una humanidad liberada
por la praxis habilitaria una forma distinta de ks cosas (Adorno, 1975 [1966],
p. 243). En este punto aparece la postura adorrd@nd&eoria como praxis

transformadora, de una forma de comportamientsquesiste a la colaboracion.
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2.7. Liminares

En este capitulo queda planteada la relacion de Bam la ilustracion
desde la lectura de Adorno. Kant es un ilustradétaemedida en que establece
limites a la razdn sobre lo que ella puede conamaljzando una critica al
pensamiento dogmatico. El dogmatismo, que Kanepdib evitar, se introduce
en su filosofia moral, al ampliar la razon con wceso a la libertad que Kant
niega en la razon tedrica. Las antinomias de larrgmra representan en Kant la
imposibilidad de la razén para conocer lo quebartad es y la necesidad de la
razon de pensarla. Si no fuese posible afirmaxistencia de la libertad la ética
no podria sostenerse, porque de la existencialdettad depende su posibilidad.
En Kant, el problema de la libertad ser resuelveirgn dicotomia: la libertad no
puede conocerse porque a ella no le correspondgimiabjeto de la intuicion
sensible pero es posible acceder a lo que la dithees (sin poder conocerla
tedricamente) a través de la experiencia de lanteyal. En la unidad de la
conciencia personal somos capaces de experimantatuntad libre, al reconocer
el mandato de la razén pura, operando en el arpbétctico, sobre la voluntad
sometida a los objetos de la experiencia sensildsty nos permite determinar
nuestras acciones de forma libre (si obedecemogjad la razon nos dicta) o de
forma patologica (si determinamos nuestras accigoesinclinacion sensible).
Pero este aspecto del sujeto que lo hace librenskégat, y que se supone por
fuera de este mundo, esta mediado desde la pevspeetAdorno por los objetos
de la sensibilidad que Kant llama «patologicos»sesguiere evitar realmente el
dogmatismo, no es posible presuponer la existeteiana voluntad libre y la
necesidad de pensar la libertad, expresada por, Kantluce en Adorno a la
necesidad de pensar la relacion entre libertadsgrméismo. Esta presuposicion
lleva a la filosofia a establecer una fuerte abaoan el condicionamiento de la
praxis social porque promueve una idea a la quiified oponerse: la de asumir
qgue las personas somos realmente libres. El anddi imperativo categoérico,
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realizado por Adorno, permite mostrar como esantalli que se supone libre esta
determinada de forma heterbnoma. No es posibler ltadacidir, como lo hace
Kant, la libertad con lo puramente racional porauee es posible sostener la
independencia de la ley moral de factores extelrsms posturas que apoyan esta
idea en Adorno provienen de Nietzsche y de Freudéndiendo al contexto
general de este trabajo, este capitulo se centidlentura que Adorno realiza del
imperativo categoérico kantiano a través de Freudjtdndose a mencionar
brevemente el vinculo con Nietzsche. A pesar dwiteca que Adorno realiza a
Kant, reconoce que en la filosofia kantiana perdastension entre lo que la razén
es y lo que es mas que razén porque Kant mantemteodde su pensamiento a la

cosa en si, como un freno a la identificacion ¢gtto con el sujeto.

Por otra parte, Adorno atiende a la exclusion defelecidad de la
racionalidad porque la felicidad en Kant no tiene ger con nuestra autonomia,
con nuestra capacidad de determinar nuestra vdlgaaun mandato de la razon.
Adorno plantea que la posibilidad de cumplir comjlee deseamos no seria algo
separado de nuestra libertad pero que Kant solsidend esto de forma
extremadamente indirecta a través de la idea dertatidad. Si la felicidad queda
excluida de nuestra libertad se estaria identifloda libertad de la voluntad con
lo incondicionado y se habria llegado a la aposeat la identidad. La
identificacion de la razon con el dominio hariziii la presuposicion de la
libertad porque esta no seria mas naturaleza comoinbre, naturaleza de la que
la razon prometio liberar y los vinculos entre daieismo y libertad, dentro de la
propia idea de libertad que Kant descartdé como gseugoproblema,
permanecerian encubiertos. Kant no habria pensadoe la existencia del mal
no responde a la ausencia de esa razén, que élesupversal y eterna y que nos
hace libres, sino a la ausencia de nuestra caph@dea determinar nuestra
voluntad de forma libre, mientras que pensadoresocel Marqués de Sade,
habrian dado muestras de la imposibilidad de larrgrara dar un argumento
definitivo, altimo, en contra del crimen y el asego. Asumir el fracaso de la

razon no responde a la permanencia en un pesimeical sino a la necesidad
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de reflexionar sobre las causas de este fracas@rdsaposicion de la libertad
colabora con la totalidad que la paraliza. La kefle sobre lo que la libertad es,
no se realiza en la experiencia singular de lanteyal, en la autoexigencia de
someter nuestra felicidad a un mandato de la rpaéa sino en la dependencia de
este mandato de factores externos. El sujeto porguede ser aislado, la
introspeccion por si misma no permite probar lastexicia de la libertad ni
negarla, se hace preciso atender al funcionamidatta sociedad que se nos
presenta como espejo. La dependencia de la leyl rderdactores empiricos
internos es analizada a través de distintos ejamplatilizados por Kant para
probar la independencia de la ley moral y asi latencia de la libertad— en los
que Adorno identifica el apoyo que recibe de fagokimpuros». El elemento
pulsional seria en Adorno lo que permite romper tarcadena causal y la
reflexion sobre la legitimidad de las renuncias lgueivilizacién impone al sujeto
en este sentido, permitiria reflexionar sobre laeauia de libertad. La libertad
que permanece irresuelta en el plano tedrico palfacaptada en el ambito
practico pero no de un modo positivo, como pretdfalet, sino negativamente,
por lo que ella no es. El sometimiento del sujeta @ausalidad de su propia
conciencia —que seria lo que nos hace libres sEgit— es coherente con un
mundo que corrompe a la autonomia en obedienciaoacc@n sobre las

pulsiones.

La razdn esta interesada en lo que ella misma ng ks separacion
kantiana entre la razén y lo que no es razon, ddsaue lo que la razén es
depende de lo que no es ella y esto contradicatera en la que Kant entiende a
la autonomia. La libertad no tiene ningun sent@oada de forma aislada, no es
independiente de los objetos a los que se apliea.rdzon permitiria una
desviacion de las pulsiones de sus metas primgrian ese sentido queda
vinculada a la libertad, pero cuando esta desviaciavorece a la
autoconservacion que es injustificable para la iproponciencia, la razén
transforma a la libertad en su contrario. La ddadi en Kant esta en no haber

permanecido en la reflexion sobre esta contradicaita que se enfrenta la propia
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razon. Al no considerar la contradiccion internaanK opone de un modo
predialéctico el sujeto empirico al trascenderghkujeto empirico es libre y no
libre, el sujeto trascendental es libre y no litifesujeto empirico es libre por su
elemento pulsional, que le permite desviarse dmlsalidad externa (los rodeos
del yo frente al principio de realidad para satisfeel principio de placer) y es no
libre porque las metas pulsionales estan dirigidgxternamente (en las
condiciones actuales, como hemos visto, por lasimidude la cultura). El sujeto
trascendental es libre en la medida en que sesdangsmo su ley, se autoimpone
racionalmente una necesidad como ejercicio debsutdid y es no libre porque
esta exigencia no proviene de una constitucionnamd del sujeto sino de la
internalizacion de preceptos sociales. Que la ni@a@lpueda definirse aislada de
su materia la pone en riesgo de eliminarse a smajis/a que no permite

reflexionar sobre lo que puede impedir o hacerljpp@da libertad. Nuestro deber
como seres racionales y autonomos tiene que sénidiefen relacion al

conocimiento de la materialidad concreta.

La ampliacion kantiana de los limites de la razdreleambito practico y
su negativa a reflexionar sobre esta ampliacioreleambito tedrico, llevo a
presentar la postura de Adorno sobre la relaciéial® con la ilustracion, el
dogmatismo y la critica de la razén sobre si midmaamposibilidad de la razén
para hacer juicios sobre lo absoluto es lo que kac&ant un pensador de la
ilustracion y, al mismo tiempo, un dogmatico alued todo lo que existe al
sujeto. El capitulo vuelve, en este punto, a lastitie del determinismo y la
libertad desde la cuestién acerca de la mediac®tadealidad externa en el
sujeto y de la mediacién del sujeto en esta radhlifa Kant habria una primacia
del objeto en la medida en que lo conserva comm @églo y una filosofia de la
identidad en la medida en que, en eso dado, eptcada la subjetividad misma,
gue se presenta como algo invariable e indepemdigmtla materialidad en el
sujeto trascendental. Adorno no identifica al sufehscendental kantiano con la
sociedad sino que lo piensa de esa manera como medolantear que la

subjetividad, como la sociedad, esta constituidaoyes algo dado de forma
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universal y eterna. En la restriccion que Kant pateerazon esta la posibilidad de
que la razén sea critica de si misma, pero la agiph de los limites de la razén
en el ambito de lo practico coloca a Kant del lddda anti-ilustracion. Afirmar
que el Kant de la razon tedrica es el Kant ilustrgdque el Kant de la razon
practica es el Kant de la anti-ilustracion seriaapAdorno simplificar el
problema, porque si bien el Kant del ambito préctapone aceptar algo que el
Kant de la razon tedrica se niega a aceptar posencevidente para la propia
razon, la filosofia moral de Kant aborda lo praxtie forma racional, a través del
imperativo categorico, como ley de la voluntaddibA su vez, en la filosofia
tedrica de Kant estad presente el momento antrddst ya que Kant limita el
pensamiento a la ciencia y no reconoce nada fuerdadverdad cientifica,
haciendo de la propia ciencia una cuestion dedem Bl mismo tiempo, las ideas
de la razén (Dios, Libertad, Inmortalidad) que postuladas en I€ritica de la
razon puray que corresponderian al momento anti-ilustraddéant introducen
los elementos utdpicos dentro de la propia razéo guk estd mas alla de lo que
ella ha constituido— como algo que ella tendriztefamente que realizar y que,
al mismo tiempo, pareceria ser solo un suefio. Eartdw a la utopia en la idea de
inmortalidad Kant se niega no reflexionar sobredlaléctica interna en la

antinomia entre el determinismo vy la libertad.

La lectura del imperativo categoérico kantiano adsade Freud, permite
fundamentar que el diagnostico sobre la modernedé@ inmerso en un problema
gue concierne a toda la historia de la razon ootidtela del dominio de la
naturaleza. Pone en discusion la cuestion acerda ldeertad y el determinismo
en términos de autonomia y heteronomia cuestiondadseparacion de la
felicidad de la libertad. Las cuestiones sobre ededcadenamiento de formas
destructivas, como consecuencia de la dialéctita ébhertad y determinismo son

desarrolladas en el capitulo siguiente.

Adorno acepta que las leyes morales sean leyes lileettad, pero no lo
son necesariamente ya que una libertad meramemealfoseparada de la

materialidad en la que esta implicada nuestraidieli; seria el fundamento del
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caracter coactivo de la sociedad. La legitimidadhdey moral debe ser analizada
y cuestionada. En la ley moral existe un elememmpulsivo, que es algo
empirico y es a lo que recurre Kant para legititaaautoridad del imperativo.
Kant sostiene que esta compulsion que él vincula By moral no es algo
patolégico porque no le corresponde ningun objetéadsensibilidad y produce,
ademas, un desagrado, si bien produce también atnsfascion al someter
nuestra voluntad a una ley que nos dicta nuestanradAdorno considera que el
recurso a la compulsion, utilizado por Kant, esagjumento mas fuerte para
probar la existencia de algo que debo respetarey agtie descubrimiento fue
efectuado por la psicologia profunda de Freud emité@s de superyd, instancia
que tiende a evadir los mecanismos conscientegjoLde estos planteamientos se
ha considerado el significado de la compulsién ennmgerativo categoérico
kantiano desde los desarrollos efectuados por Moledmo algo que se
experimenta subjetivamente como contingente (poejusujeto empirico esta
ligado a condiciones heterbnomas) y que pasa ausar determinacion
objetivamente necesaria (porque la razon le intficlorma en la que se debe
actuar de forma autébnoma, es decir, de forma inukeete de nuestras
inclinaciones heteronomas). El elemento pulsiortdsviado de sus metas
primarias, es puesto al servicio del principio @alidad por el yo y resulta
objetivamente necesario obrar de una forma detedmnirtuando lo que esta en
riesgo es la misma autoconservacion, segun coméisisociales externas. El yo
como sustancia, distinto del yo de la apercepadncolocado por Kant como
objeto de la psicologia. Este yo, como algo deteado, es objeto de vivencias
especificas, es decir, es un yo al que le correéspom yo como objeto de la
sensibilidad. Estas vivencias son determinadasaponidad de la conciencia que
corresponde al sujeto trascendental en Kant, gymuade ser él mismo objeto de
conocimiento porque no puede ser objeto de unaeiaeespecifica. El yo de la
apercepcion, esa unidad que acompafa a todas pneseataciones es, en un
sentido amplio, el mismo en todas las conciendgisgukares, pero en un sentido
mas restringido, es algo singular en cada conaenei que es el que sintetiza la

pluralidad de vivencias en una unidad y esta unetasingular, es decir, personal
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y es lo que nos permite representar nuestras uagnc distinguirlas de las
vivencias de otras personas asi como representaivErscias similares que no
son nuestras. Sin esta conexién no habria positilce que la psicologia fuese
una ciencia, ni siquiera empirica. Desde la criticka psicologia racional esta
unidad de la conciencia habria sido tomada en stidsegeneral, pero desde la
psicologia empirica se la considera en su sentdtrimgido. La psicologia
racional solo podria afirmar la identidad del sugdnsigo mismo mientras que el
psicoanalisis, como psicologia empirica, harisadaultiplicidad de las vivencias
objeto de estudio a partir de la sintesis en ldadhide la conciencia personal que
las experimenta como propias, sin identificarlassago misma. En este sentido,
Kant se anticipé a cuestiones que no podian sepmdidas en su época y que

fueron formuladas por Freud casi cien afios después.

A través de la internalizacion de estas exigeneiagp se trata a si mismo
como objeto al operar como instancia de observadiérritica y de censura de si
mismo. Esta instancia se ha separado del yo y guevela mas claramente en
estados que no se consideran normales ya queasnessados es posible observar
estructuras que en otros estados seria muy difétéctar. Esta instancia es el
superyd y cumple con dos funciones fundamentaekiricion ideal y la funcién
moral. Estas dos funciones son cruciales para dasiaeraciones de Adorno
respecto al fascismo en particular y de los fen@seotalitarios en general, como

se vera en el capitulo siguiente.

La autoridad de los padres es, en las etapas lescael desarrollo, la
instancia que ejerce el papel del superyd. Pocoo@,pesta instancia es
interiorizada se transforma en algo mas impersobal.identificacion como
mecanismo que opera en la internalizacion no esdemdificacidon con personas
sino con el superyd de otras personas Y, en estielgela tradicion y el pasado
deben ser considerados como separados pero ersmbomivel de importancia
que las condiciones materiales del presente. Loimp&le que las represiones
gue estas coacciones heterbnomas internalizadps |Jebforma de superyd, se

hagan conscientes es la instancia superyoica epeicto del yo que obedece a
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ella. Queda planteada la idea acerca de qué pdecia hipotéticamente Kant si
hubiese podido acceder a los desarrollos de lalpgi@ profunda: si aceptase la
validez de estos planteamientos afirmando que atboafectan la validez formal
de la ley moral, esta ley ya no podria obligartiegimente. También el capitulo
deja planteada la dificultad de definir incluso a®gmente la libertad,
identificando lo que ella no es, ya que cada vdrase mas dificil experimentar la

coaccioén como ausencia de libertad.

Adorno detecta otros planteamientos en Kant que rsopho menos
abstractos y que tienen que ver con nuestra faticith razon interesada en la
supervivencia y nos permite poner a prueba la daalipara postergar
determinadas satisfacciones si estas entran etictordon fines mas generales.
Cuando Kant deja de colocarse en una ética denkamon, cuando deja de ser
indiferente a los efectos, puede leerse en el iatiper categorico algo que nos
indica como debemos actuar para cumplir con fingstggnen al individuo como
fin en si mismo, al considerar también su felicid&dl diagnéstico es, sin
embargo, que la razon no esta al servicio de krthd sino al servicio de la
represion de las pulsiones para cumplir con olgstiyue no toman al individuo

como un fin en si.

El capitulo cierra con aspectos histéricos vincodad cuestiones teoricas
sobre la recepcion del psicoanalisis freudiano anTeoria Critica y su
importancia para las investigaciones del Instigi@ vinculaban al capitalismo
con el fascismo. En esta seccion se plantean onestisobre las satisfacciones
pulsionales y las pseudosatisfacciones en relagida creencia segun la cual
resolviendo los problemas econOmicos, se resolvel@s problemas de
conciencia, enmarcadas en una controversia de Adaon Fromm. El
psicoanalisis no es para Adorno un meétodo exclosvde terapéutico y es
preciso atender también, en su préactica, a lasa®rem las que puede colaborar
con la adaptacion a un principio de realidad que resistiria un examen
consciente. Los procesos de subjetivacién mediaatmecanismos utilizados por

la industria de la cultura, retornan en esta saecadésde la relaciéon entre
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psicologia y sociologia. Se ha presentado el perale entre lo social y lo
inconsciente y el individuo y lo consciente comgoatjue no permanece en una
dicotomia rigida sino que se desarrolla de fornadédiicaen el psiquismo y lo
social yentre el psiquismo y lo social. En sus consideracioméseslo psiquico,
Adorno plantea la necesidad de identificar en gyssmo las tendencias sociales
que, transformadas por su dindmica interna, apareoeno propias asi como
dinamicas internas que se experimentan como algadsto. La interioridad no
puede ser aislada sin colaborar con las dinaAmmeiales que, interiorizadas, se
realizan desde los propios sujetos. Lo social ersigluismo queda vinculado a lo
gue experimentamos como necesidades vitales (upkaain de las necesidades
organicas) pero que son dirigidas desde fuera.@®®ssl consideraciones sobre lo
social, se tratan aspectos en los cuales la sgt@otiesatiende el factor subjetivo
al tomar lo que los individuos expresan 0 se r@mt@s como meros datos
estadisticos sin ocuparse de coémo interviene Il@lsen el psiquismo y como
determinada estructura social elige determinadadeteias internas, las dirige y

las refuerza.

El papel de la cultura, que ha sido el de sublign@oner limites a los
deseos no estad orientado al progreso de la ciwifina ya que los sacrificios
impuestos no se corresponden con renuncias raeopaka ese progreso. Estas
represiones responden a un mecanismo de adaptpediene un alto costo para
el sujeto y que atacan al mismo principio por ell@l yo responde a la realidad
desencadenando tendencias destructivas. Se preseasie aspecto un punto de
reproche de Adorno hacia Freud: el no haberse idetean cémo lo real es
modificado en el inconsciente. La sedimentaciéfoddracasos de la civilizacién
en el psiquismo llevaria a que la humanidad regita y otra vez los mismos
conflictos. Una consideracion en base al yo conpoesentante del principio de
realidad es insuficiente y es preciso consideraracéste principio influye en las

pulsiones y sus metas.

La ausencia de libertad dentro del psiquismo nal@uwensiderarse como

algo exclusivamente psicologico asi como la falea libertad dentro de la
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sociedad no puede considerarse exclusivamente ®réiminos econémicos,
como los propuestos por el marxismo vulgar. La epo®n del yo que da Freud
no se corresponde con las condiciones actualesigaelgreconocimiento de la
realidad que el yo necesita hacer de manera comasgiara la autoconservacion
tiene que hacerse inconsciente ante las renungiastificables que le exigen las
condiciones para su autoconservacion. El princiggo placer es mutilado al

reducirlo a descargas de las tensiones que lasrex@s sociales generan.

Se presentaron ademas algunas consideracionesjasnie Adorno sobre
el revisionismo freudiano, tendencia que es colacdentro del neofreudismo,
gue rechaza aspectos fundamentales de la teomdaapsiitica de Freud. El
reproche de no haber considerado de forma sufeciestelementos de la realidad
material mediados por el yo, es un aspecto que rsdaomparte con el
revisionismo. Sin embargo, Adorno no cae en unaednismo social como si
ocurre con esta tendencia que, al negar la te@ikg pulsiones descuida los
conflictos entre el yo y el ello en la represiébreestimando los conflictos entre
el yo y el mundo externo. Desatender a estos ctwdlicolabora con una sociedad
que elige determinadas tendencias y las refuerpadiemdo el desarrollo de
potenciales mas (o quiza menos o0 no tan «demagiaddoxanos. Comprender el
pasado, identificar las causas que lo provocarda epuesta por comprender las

sedimentaciones arcaicas incomprendidas para hdedas.
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CAPiTULO Ill: INDUSTRIA CULTURAL Y FASCISMO

En este capitulo interesa establelzeimportancia del analisis sobre la
cultura en relacion al yo debilitado y resaltar dacesidad de pensar la
interiorizacion de los preceptos sociales, dedardo$ en el capitulo anterior —a
través de la lectura que hace Adorno de Kant—ewitgl a una de las cuestiones
centrales en el pensamiento adorniano: «orienaeredamiento y accion de modo
gue Auschwitz no se repita, que no vuelva a ocuraila parecido» (Adorno,
1975 [1966], p. 365). La eficacia para la manipidlacle los sujetos como masa
esta —segun Adorno— en el debilitamiento de loget®s conscientes del yo y
el aumento de mecanismos inconscientes o precotsgigue evaden a anulan la
capacidad de reflexion y conciencia critica, sieetloonducto para regresiones
colectivas a estadios de agresividad brutal a s¢raleé la creacion de un lazo

libidinal de naturaleza artificial.

Apoyada en la teoria psicoanalitica —antes delrsscelel nazismo y
luego de este— la Teoria Critica se ocup6 de detgcexplicar los potenciales
autoritarios que habian sido identificados en léssaprevios a 1933 en la
poblacion obrera de Alemania y por comprender mdrfeeno que afectd a toda
Europa: el ascenso del nazismo. El Instituto veia eacionalidad seriamente
amenazada por el uso, efectuado por el fascismmedkos racionalizados para
fines irracionales. En el exilio, la Teoria Critidetectdé que el autoritarismo
norteamericano desarroll6 formas mas sutiles @ilag al conformismo —en
especial a través de la industria cultural— caredo por la primacia de
proyecciones colectivas sobre las individuales winrecurso al miedo o la
coercion de forma directa (Jay, 1989 [1974], p.28)n el apoyo dehmerican
Jewish Committe¢AJC), y a través de contacto del Instituto deebtigacion
Social con elBerkeley Opinion StugyAdorno realiz6 — en Estados Unidos—

junto a otros investigadores el trabajo social elcgpLlLa personalidad autoritaria
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(1950) cuyo antecedente mas significativo fue Mestigacion —©Obreros y
empleados en visperas del Tercer Replblicada casi cincuenta afios después
por Wolfgang Bonl3 — que el Instituto realizé enmémia en 1931 y que estuvo

a cargo de Fromm. La agitacion fascista habia doeen Estados Unidos, «el
antisemitismo se convirtié en un objeto relevargsde el punto de vista politico»

y el interés por indagar en los mecanismos deldiascrespondia al objetivo de
contrarrestarlo (Claussen, 2006 [2003], pp.159-160)s estudios delLa
personalidad autoritaria—si bien como expresan sus autores no pretenden se
definitivos sino que deben ser considerados complam piloto—detectaron en
este tipo de personalidad un «nuevo tipo antropadégpotencialmente fascista y

no un fendmeno estrictamente aleman.

La idea de un orden natural cerrado y ciclico ciabdece un paralelismo
entre naturaleza y sociedad queda expresada eonlacida—aunque no tan
comprendida— tesis deialéctica de la ilustracion«el mito es ya ilustracion; la
ilustracion recae en mitologia» (Adorno y Horkhaim&998 [1947], p. 57).
Dentro de este orden social-natural y, puede deastico, en tanto que orden
cerrado y repetitivo, la distincion entre bien ri@star establecida por Kant se
expresa como una contradiccion del capitalismo za@m entre la felicidad
individual y el desarrollo social en tiempos dedoe Adorno y Horkheimer
llamaron «industria cultural». Pero, previamenti ideologia del deber y el
servicio a la totalidad al precio de la felicidadlividual alcanzé su expresion
final en la retorica fascista. Las pretensione®li@ionarias de los fascistas no
fueron mas que un fraude destinado a perpetuaotaindcion de las clases
gobernantes» (Jay, 1989 [1974], p.109).
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3.1. La identificacion en la propaganda y la maniplacion fascista

En «Antisemitismo y propaganda fascista» (1944prAo sostiene que la
propaganda fascista actia sobre los mecanismosisicieates del psiquismo
trasformando a los sujetos en muchedumbre violsaobjetivos politicos
razonables. Tres aspectos son los que Adorno fidantbmo predominantemente
psicologicos en los discursos fascistas: 1) laarédisi se dedican a hablar mucho de
Su publico o de si mismos estableciendo una ideatibn entre ellos y la masa y
esto se vincula, segun Adorno, con una posibletscigin de la imagen del padre
por un yo colectivo, 2) glorifican sus accionesmpoviendo los medios y se
pierden de vista los fines donde la propagandaidnac como forma de
satisfaccion por medio del sentimiento de perteimaerat grupo (acceso a
confidencias, informaciones privilegiadas, etcpoy la racionalizacion del placer
que historias sobre escandalos sexuales, crueldadiscidades producen en el
publico (trafico de escandalos).

La falta de precision respecto a los fines resp@iad@racter poco o nada
tedrico del fascismo, y a su aspecto no comprometitha caracteristica de los
discursos autoritarios es que mediante ellos ldsrds no estan dispuestos a
respetar limites o cumplir con compromisos. Logt®g en masa no son tratados
como personas racionales y autbnomas sino como quastene que ser sumisa
y obedecer. La meta de la propaganda fascista,lgsdeiscursos antisemitas en
particular, no es racional porque no intenta coogemediante argumentos sino
debilitar la autonomia de los sujetos. La propagandnstruye «espectros»
tipologicos sin preocuparse de si la imagen deraétado «tipo» de personas
gue construye se corresponde o no con la realifadle los mecanismos de
control de andlisis racional al utilizar en suscdisos asociaciones o repeticiones
de ideas sin preocuparse por una relacion logicdaskE caracteristicas no
racionales se organizan, sin embargo, de una faam®onal, de un modo

semejante al utilizado en la cultura de masas. ataraleza psicoldgica de la
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manipulacion fascista se revela, seguin Adornoaeadpuesta a la pregunta por la
relacion entre el lider y los partidarios de lapaganda. Un aspecto de esta
relacion es que la propaganda ofrece una satisfacgl modo —dice— como las
series televisivas norteamericanasap operasofrecen una satisfaccion al ama
de casa que se identifica con las desgracias Hertdna y que luego compra la
caja de jabon, el publico de la propaganda fassist@entifica con el agitador y
luego adopta su ideologia. Gran parte de la efdativdel discurso de los
agitadores es que se muestran dispuestos a parergticulo. Esto despierta el
interés de las personas comunes en las que sudtear pas inhibiciones. La
exhibicion que ofrece el orador es caracterizada Adorno como una
«exhibicidn ritual» en la que se revela una idaadion por parte del puablico con
algo que comparten pero que no pueden expresasi poismos. La satisfaccion
gue obtienen es en esa identidad. Este acto defickrion es definido como «un
fendmeno de regresion colectiva» (Adorno, 2005 4]194.15) en el cual la
propaganda despierta emociones primitivas y pdsibia identificacion con
formas de ser y de pensar que la gente comun irgobesl control social. Se
incita al abandono del autocontrol y a la asimilacde las pulsiones en un
«esquema ritual» que se relaciona con el debilgati del yo individual.
Caracteristico de este esquema es el esteredipepéticion de clichés como la
dicotomia entre nosotros y los otros (negro-blaranigos-enemigos, etc.) asi
como la reiteracidon y escasez de ideas. Tambidis@lrso fascista se caracteriza
por sus residuos religiosos. El culto religiososestituido por un culto a lo
existente (o que existe verifica la fuerza en dawiccion de que se esta en lo
correcto, por ejemplo, el apoyo de personas famosas éxito), la divinidad es
sustituida por la figura del lider y la doctrindigmsa por esléganes de violencia e
insinuaciones como métodos indirectos para transidi#éas que se pretenden

instaurar.
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3.2. El chiste como forma de identificacién colecta

En la trasmisién de ideas antisemitas Adorno dasthpapel de la alusion
en la relacion consciente-inconsciente que handsadarrolladas el chiste y su
relacion con lo inconscient¢1905) por Freud. El mecanismo del chiste es
semejante a los procesos inconscientes de elabordeilos suefios. En el chiste
como en los suefios se expresan deseos reprimigies, yromo tales, no pueden
pasar directamente a la conciencia. Un deseo qobjetd de censura establece
un conflicto entre la satisfaccion de ese desdadg®eo de no desearlo. Mediante
un mecanismo inconsciente el deseo es «disfrazaal@>eludir la censura y ser
asi satisfecho, pero en tanto que «disfraz» seemi@Eomo otro deseo o0 no se
explicita como tal. En la operacion condensadotachiiste, que es la encargada
de mantener una alusiSnse ve un efecto de la censura o sofocacion, emeel
puede detectarse lo que ha sido reprimido y unadode eludir la censura
(Laplanche y Pontalis, 1996, [1967], p. 76). Elgeso de condensacién es lo que
produce una satisfaccion del deseo mediante ldéalugl chiste, como las
alusiones en los discursos fascistas, pone de/eéedigo oculto en el inconsciente

que se disfraza para evadir la censura y ser esltisf

Aunque pueda resultar trivial, consideramos presisigalar que Adorno
no afirma que las alusiones estén al servicio ddetecias hostiles o agresivas

Gnicamente en el fascismo. Las personas, en gersmalos victimas de un

18 El contenido manifiesto es una abreviacién detenido latente aunque no es equivalente a un
resumen ya que si bien el contenido manifiesto dst@&rminado por varias significaciones
latentes, también las significaciones latentes @u@mcontrarse en varios elementos del contenido
manifiesto. (Laplanche y Pontalis, 1996 [1967T/§).
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sistema que produce malestar, como queda expresapalabras de Fretidy ha
sido abordado extensamenteE#malestar en la culturay eso genera hostilidad.

En el chiste tendencioso, Freud distingue entrg¢dobks internos y
externos para la satisfaccion de las tendenciaérmaaque la cancelacién o
evasion de un obstaculo interno, mediante el msganidel chiste, produce
mayor satisfaccion. La diferencia entre un obstagukerno y uno externo esté en
qgue el interno cancela o evita «una inhibicion pistente» mientras que el
externo «evita el establecimiento de una nuevaeu(h;r1986 [1905], p. 114).
Para establecer como para conservar una inhibis®nproduce un «gasto
psiquico» que es ahorrado mediante una ganangiader al cancelar o evitar
una inhibicion. Esta ganancia de placer esta vawzula lo que Freud llama
«placer previo» que sirve para desencadenar uarptaayor que el producido por
la mera evasion de la inhibicion (Freud, 1986 [19@5 131). La energia que
estaba al servicio de la inhibicién se descargaiilente al volverse innecesaria
por el mecanismo del chiste que en lugar de ddsmmhmediante argumentos
soborna al juicio y no permite que lo inhibido ejmea la conciencia. Una
experiencia de placer es reforzada por una exmggiede placer de otra
naturaleza: la técnica del chiste refuerza el plpoeducido por la satisfaccion de

una tendencia.

19(...) los objetos atacados por el chiste puedeinsttuciones, personas en tanto son portadoras
de estas, estatutos de la moral o de la religidmnes de la vida que gozan de tal prestigio que
sélo se puede vetarlas bajo la mascara de un chipte cierto de uno encubierto por su fachada.
(...)

Se puede decir en voz alta lo que estos chisteswunan, a saber, que los deseos y apetitos de los
seres humanos tienen derecho a hacerse oir juatonaral exigente y despiadada; y justamente
en nuestros dias se ha dicho, en expresivas yadatas frases, que esa moral no es sino el
precepto egoista de unos pocos ricos y poderoseseiitodo momento pueden satisfacer sin
dilacién sus deseos. Mientras el arte de curaongiga mas para asegurar la vida, y mientras las
instituciones sociales no logren mas para volvdithosa, no podra ser ahogada esa voz en
nosotros que se subleva contra los requerimientwales. Todo hombre honrado debera terminar

por hacerse esa confesidn, siquiera para si. (Fi®&®, [1905] pp. 102-104).
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En el chiste hostil, que sirve a la satisfacciériadeendencia agresiva, se
hace al oyente participe del odio o del despregiask levanta contra el enemigo
un ejército de opositores donde al principio s@bih uno» (Freud, 1905 [1986,
p. 128]). Se busca vencer al juicio critico —a mifecia de los argumentos que
buscan que la persona tome de forma conscienteposiara— derogando la
capacidad critica del oyente, capacidad que irieoetra del desprecio y del odio

hacia un grupo o una persona. En este sentidd-decs:

El pensamiento busca el disfraz de chiste porquiami él se recomienda
a nuestra atenciéon, puede parecemos asi mas cagnidi y valioso, pero
sobre todo porque esa vestidura soborna y confandaiestra critica.
Estamos inclinados a acreditar al pensamiento édongg agradé en la forma
chistosa, y desinclinados a hallar incorrecto —ycagarnos una fuente de
placer— algo que nos deparé contento.

(...)

No hay duda de que el chiste ha escogido el capsiuwl6gicamente mas
eficaz (Freud, 1986 [1905], pp. 127/128).

De las inhibiciones internas la principal es larespn que impide hacer
conscientes las tendencias que buscan ser sasisfesddiante el chiste y que el
chiste satisface. Segun Freud es el chiste termianel que muestra con mayor
claridad la ganancia de placer al evadir las igiobies sin provocar el displacer
que provocaria posteriormente la censura (por dgeneb insulto directo)
reforzando, ademas, las tendencias a las que sirve.

Una condicidon que es esencial al chiste y queftraticia de lo comico es
gue quien hace el chiste necesita de una pers@ndagde su chiste. En el caso de
lo comico la risa —que es el testimonio del plaaeel espectador producido por
lo comico o por el chiste— se consuma entre el gbgbjeto mientras que en el
chiste lo hace entre el yo y una tercera persoma@ugtascondiciones subjetivas
depende el éxito o el fracaso del chiste. Si biesudF sefiala que la risa no
siempre es indicio de placer, si lo es en el catcchiste. En este la risa del
espectador representa la cancelacién de una indnbiEl placer que obtiene del

chiste un tercero esta en correspondencia coroelcatie un gasto psiquico que si
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se produce en quien es su creador. Este gasto enedaién esta relacionado,
segun Freud, con la fuerza de los obstaculos gdermaacion del chiste debe

sortear para alcanzar la desinhibicion y «se deldtéa ganancia obtenida a raiz
de la cancelacion de la inhibicion, ese mismo ggs el oyente del chiste no
tiene que solventar» (Freud, 1986 [1905], p. 143)alquier exigencia de

pensamiento consciente, también en el oyente (monpto, la necesidad de

explicacion del chiste), implica una pérdida delctd producido por el chiste.

El chiste es una forma de identificacion colectivtlizada por la
propaganda fascista: «cada chiste requiere sugpujtlico, y reir de los mismos
chistes prueba que hay una amplia concordanciaipabg(Freud, 1986 [1905], p.
144).

3.3. Identificacion y horda primordial

Como sucedaneo de la gratificacion sexual —y eaci@h al vinculo entre
la conducta ritual y neurosis obsesiva en Freud-disdurso fascista expresa,
segun Adorno, el deseo de asesinato ritual y ekaléaconsciente de la
autoaniquilacién disfrazado de salvacion.

En Acciones obsesivas y practicas religiogd907) Freud establece la
relacion de semejanza entre las acciones obsegivias rituales religiosos
caracterizando a la neurosis como una forma dgidgelprivada deformada y a la
religion como una forma de neurosis universal (874986 [1925], p.62).

Facilmente se advierte donde se sitla la semejaniza el ceremonial
neurédtico y las acciones sagradas del rito religi@n la angustia de la
conciencia moral a raiz de omisiones, en el plaslaraiento respecto de
todo otro obrar (prohibicibn de ser perturbado)i a@mo en la
escrupulosidad con que se ejecutan los detallesuqF1986 [1907], p. 103)
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El ritual neurético se deriva comunmente, segurudirade vivencias
sexuales de la persona. La persona que practictual compulsivo lo hace sin
conocer —como Freud supone también en el creyemte-significado profundo
0 esencial porque este sirve a la representaciomate/os inconscientes. Se
comporta como si experimentase una culpa de langda sabe. En la base de la
neurosis obsesiva esta la represién de una «mpaiéionaf® (de un componente
de la pulsion sexual) (...). Las acciones ceremosigl®bsesivas nacen como
defensa frente a la tentacion» de satisfacer elsopuFreud, 1986 [1907], p.
107) pero a la vez sirven, en cierto modo, par&éfaaer el placer del que
previenen, al aproximarse cada vez mas a las aipmohibidas por las cuales
surgen y que se han exteriorizado en la nifileznketencia de Carl Jung sobre
las semejanzas psiquicas entre los primitivos ynkgroticos lleva a Freud a
centrar su atencion en que el horror al incesttsl@rimitivos es mayor que en
las personas cultivadas y a verificar su relaciimla neurosis obsesiva &dtem
y tabu (1913). Dice haber encontrado en esta obra umaioel entre las dos
principales prohibiciones del totemismo (prohibici@le matar al totem vy
prohibicién sexual hacia las mujeres del mismo )ctam el complejo de Edipo
(matar al padre y poseer a la madre). Luego Freagh pa establecer las
semejanzas entre el totemismo y la religion: basadoobservaciones de
Robertson Smith atiende al rito de matar anualmainémimal totémico, comerlo
y llorarlo. Tomando la hipotesis de Charles Dandan que los seres humanos
vivieron originariamente en hordas, Freud suporeaquel origen, el padre de la
horda primordial se habia apropiado de todas Igsresiy habia expulsado a los
hijos que representaban un peligro como rivalegghbu estos hijos se reunen,
matan al padre y lo devoran. Lo matan por ser smao Yy lo devoran por ser su
ideal — lo cual tiene sus vinculos con el conceglgg@mbivalencia en la neurosis
obsesiva. La culpa y las dificultades para ocupdaano el lugar de ese padre,

llevaron a los hijos a establecer un clan exclugdadrepeticion de ese hecho y

2 «Término utilizado por Freud para designar la ipuldajo su aspecto dindmico, es decir, en
tanto que se actualiza y se especifica en unandieteda estimulacion interna» (Laplanche y
Pontalis, 1996 [1967], p. 226)
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prohibiéndose a si mismos a las mujeres del mistan ¢exogamia). La
ceremonia anual era la rememoracién del crimenqdel nace la culpa, las
instituciones sociales, la religion y la ética. ,Asediante la hipotesis de la horda
primordial y el asesinato del padre Freud elabareedria sobre el origen de las
instituciones sociales y culturales. Los miembras wh clan totémico estan
obligados a ayudarse y a protegerse. Si uno denlembros es asesinado, la
venganza de muerte recae sobre todo el linaje o d& ha dado muerte. El
padre es sustituido por el animal totémico y ehahitotémico por dios como
simbolo de aquél padre primordial. Endamuniéi® cristiana —sefiala Freud
citando como sus fuentes a Smith y a Frazer— pergiv cierto modo el acto
ritual de devorar al padre. Freud sefiala que eltiksiento inconsciente de culpa»
es significativo en la neurosis «y de empenios igar de manera mas estrecha la
psicologia social a la psicologia del individuosefk, 1986 [1925], p.64). De
otra parte, el neurdtico representa «una piezanf@datilismo psiquico» (Freud,
1986 [1913], p.26) en lo que concierne a las fijaes incestuosas que

desempeian en €l una funcion inconsciente prinmordia

En el caso de la religidon, la renuncia pulsionategponde exclusivamente
a componentes sexuales sino a componentes eggistpgliciales para el
desarrollo de la comunidad. Sobre las similitudetay diferencias entre la

neurosis obsesiva y la religion escribe Freud:

La concordancia mas esencial residiria en la reapan ambas subyacente,
al quehacer de unas pulsiones dadas constitucientdmla diferencia mas
decisiva, en la naturaleza de estas pulsiones,ueseq la neurosis son
exclusivamente sexuales y en la religién son dgearegoista (Freud, 1986
[1907], p. 109).

Si bien Freud no descarta la presencia en la deligie pulsiones de
caracter sexual. Estas ideas son tomadas por Aghamaoexplicar que cuando el

odio no puede extenderse entre los miembros dpbgporque los aniquilaria, el

2L participacion en lo comun.
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odio se constituye como el lazo de union frenteredmigo —como ocurre en el
discurso fascista— y se ritualiza el sacrificio eieémigo en cada acto —politico o

ritual— bajo el cual los agitadores reunen a laanas

En Acciones obsesivas y practicas religigsaada dice Freud respecto al
deseo inconsciente de autoaniquilacion en sus lisi@on la neurosis obsesiva
mencionados por Adorno. Sin embargo es posiblegeasen su obra que la
necesidad de castigo —a diferencia del sentimidetculpabilidad— es lo que
tiende a la autoaniquilacion. E& propdsito de un caso de neurosis obsesiva
(1909) Freud describe los comportamientos de astigcague hacen del sujeto su
propio verdugo (Laplanche y Pontalis, 1996 [19¢/]232). De los reproches el
sujeto obtiene placer para el autocastigo miemjugsel autocastigo parece tener
su procedencia en la culpa inconsciente por uninsiemto negativo (odio, ira,
etc) hacia alguien (Freud, 1986 [1909], p.149) qlienenos en la neurosis
obsesiva esta vinculado a sentimientos de ambisialesobre una persona y al
conflicto entre dos mociones opuestas —por |lo ger@enor-odio— (Freud, 1909
[1986], p. 151). En los eventos fascistas se epegna especie de ritual religioso
en el que se ofrece simbolicamente en sacrificioermmigo, a través de
proyecciones de las pulsiones destructivas de ugetos, para transformarlos
finalmente en victimas: el resentimiento originamaxcia el padre (generado por
represion de la agresividad), encarnado en la digilel lider, se trasforma
obediencia masoquista y en hostilidad sadica desgéa (desde el lider hacia

quienes no forman parte del grupo).
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3.4. Identificacién y crisis de la individualidad

En «La teoria freudiana y los esquemas de la peoyigfascista» (1951)
Adorno subraya lanticipaciéon freudiana de tendencias socialestiede$egun el
autor, los estudios sobre el narcisismo y problemhasyo constituyen una
anticipacion al fascismo. La psicologia de las massta relacionada con el
debilitamiento del yo. En Freud la existencia da wpulsion gregaria» es un
problema y no una respuesta a la cuestion ¢quéduackas masas sean masas?
Una sociedad liberal, competitiva e individualistmitradice la tendencia de los
individuos a convertirse en masa y Freud intenteprender qué fuerzas
psicolégicas propician esta transformacion. Estaszhs son, segun la hipotesis
de Adorno, las mismas que han sido utilizadas @aqurbpaganda fascista. Las
fuerzas, que operan en el sujeto en masa lo haasmmanipulable y propenso a
apoyar objetivos contrarios a sus propios interesesestablecen mediante la
creacion de un lazo libidinal artificial. Este lag® lo que hace que las masas sean
masas segun Freud y es el principio unificadoradméanipulacion fascista para
Adorno. Freud detecta una satisfaccion que losvidddos obtienen con el
sometimiento a la masa a través del principio tedgy. En este sentido Adorno
sefala el vinculo entre la homosexualidad y laepericia al grupo como una
suerte de libido pasiva que se deja fascinar pdibido activa del Fuhrer: al
atribuir caracteristicas pasivas y femeninas apksicipantes Hitler insinuaba,

seguin Adorno, el papel de la homosexualidad egitologia de las masds

La importancia de la introduccion de la libido eh amalisis de la
psicologia de las masas de Freud es que perméetadeto nuevos rasgos sino la
manifestacion de rasgos conocidos que, en otrasingtancias, permanecen

ocultos: en la masa o grupo el individuo deja dm Il represion de pulsiones

22 por su parte, Wilhelm Reich apunta que la doméracnasculina, en la Grecia antigua, estaba
fundada en la homosexualidad y que el mismo primcpmina inconscientemente en la ideologia
fascista (Reich, 1972 [1933], p. 121).
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inconscientes, como hemos visto en el caso defechi® es que los sujetos sean
primitivos sino que desarrollan comportamientognfivos contradictorios al
comportamiento racional, pero estos comportamiemason creacion de la masa,
la masa los vehiculiza. A pesar de esto hay umtacédinidad con rasgos arcaicos
en las masas —horda primitiva y asesinato del padrel resurgimiento de estos
rasgos debe entenderse como resultado de un ¢tondfiie Freud aborda, en
especial, ericl malestar en la culturala rebelion contra la civilizacion puesta en
practica por el fascismo no debe ser entendidalsmgnte en términos de
energias identitarias sino también como algo quewwee de otros «agentes
psicolégicos obligados a ponerse al servicio debmsciente» (Adorno, 2005
[1951], p. 28).

El lazo libidinal de las masas no es de naturadexaial desinhibida sino
que ciertos mecanismos psicologicos de identificadransforman la energia
sexual en sentimientos de union (lazo). En esttideeRreud aborda el problema
por medio del estudio de fendmenos relacionados l@osugestion entendida
como pantalla de las relaciones amorosas, relaciqne necesariamente deben
permanecer inconscientes. En los grupos organizactwseo la Iglesia o el
ejército, la referencia al amor esta excluida exggesa indirectamente por medio
de un simbolo de unién. Como lider, Hitler no reprea al padre amoroso sino a
la autoridad amenazadora, la energia libidinal @rian se mantiene a nivel
inconsciente y es desviada hacia objetivos pofitiddn esquema libidinal
autoritario, que relaciona al lider con el hipnadiar, conduce a los individuos a
regresiones reduciéndolos a miembros de un grupaelacion del lider con la
practica hipnética esta en la sugestibn como coidrn¢ que no se basa en el
razonamiento sino en el lazo erdético. Los objetigooritarios e irracionales no
pueden conseguirse por medio de la conviccion matip se recurre a despertar
«una parte de la herencia arcaica del sujeto>erifa 2005 [1951], p. 31) que se
ha sedimentado en el inconsciente de la civilizac@mo algo no resuelto. Freud
remite las caracteristicas de las formaciones deanaasu origen en la horda

primitiva: el lider como padre temido y el gruponcoecesidades de ser

137



gobernado sin restriccién con una pasion extremdapautoridad. El lider, como
el padre primitivo, es el ideal del grupo que ocep&ugar del ideal del yo. El
término «ideal del yo» es lo que mas tarde Freaohdra superyd, y si bien
conviene recordar que el término «ideal del yossiempre se identifica con el
superyd, Adorno los utiliza, en este caso, en shmisentido. La sustitucion del
«ideal del yo» por un «yo de grupo» ocurre cuarodo dujetos no consiguen
autodeterminarse y compensan esta carencia denscieote propio —un ideal
del yo propio— y auténomo con una identificacion ¢t autoridad representativa

del yo de grupo irracional, opresivo y heterénomo.

El masoquismo del sometido estd acompafiado de sogpdadicos. La
integracion en la masa satisface a los individume ge manera indirecta, el
resentimiento contra la civilizacion pervive y sanaliza en los propésitos
politicos fusionandose con la sumision a la ausatideEl sadomasoquismo en la
masa esta, segun Adorno, en que la masa es imiglera la misma medida en
gue respeta la fuerza, pide violencia, quiere sbemada y temer a sus lideres.
La imagen del lider concentra los intereses dgb@mnusin importar si es el que

realmente manda o no, el lider reanima la idepaldle primitivo.

3.5. Papel del narcisismo en la identificacion: tea freudiana de la
idealizacion

Para Adorno, el aspecto primitivamente narcisistaqderer devorar al
otro, de querer hacer que el otro llegue a fornaairepde uno mismo se vincula a
la figura del lider como «una proyeccion colectileasi mismo, mas que de la
imagen del padre» (Adorno, 2005 [1951], p. 33). Gomedio indirecto de
satisfaccion narcisista, el objeto (en este caslidet) es tratado de la misma
manera que nuestro propio yo al tiempo que una pietla libido narcisista se

vierte sobre el objeto pasando el objeto a susttudeal del yo.
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Adorno sostiene que el lider promueve la identifi@a por idealizacién,
en su persona, de los aspectos que los sujetoandpseo que no han podido
alcanzar y permanecen como algo incomprendido yesaelto. Las personas
experimentan un «conflicto moderno» entre la agedel yo y la incapacidad de
satisfacer las demandas del yo. El resultado @ecesiflicto son fuertes impulsos
narcisistas que solo pueden ser satisfechos medairansferencia parcial de la
libido narcisista al objeto (idealizacion del lidascista). Asi, la imagen del lider,
como una ampliacion del sujeto, permite liberadadéustracion y descontento
que la civilizacion produce en los sujetos realesogcretos. La ambivalencia
psicologica de desear someterse a la autoridad yneemismo la autoridad es
detectada por Adorno en la figura del lider quereqea como superhombre
(omnipotencia) y como un pequefio hombre (un indiwichas): Hitler como una
especie de King Kong y barbero, encarnado por €hatlhaplin erkEl gran
dictador (1940). Este ultimo aspecto (el de hombre coménnfie satisfacer las
partes de la libido narcisista que no se proyeetala primera imagen (la del gran
hombre). Los demas individuos del grupo en los egtes dos aspectos no se
satisfacen —sin necesidad de correcciones— se teyam por el resto mediante

sugestion.

Adorno sefala que la tendencia a amar a lo ques@arece y a odiar lo
que es diferente no ha sido cuestionada, hastad,Foem suficiente seriedad.
Incluso en los grupos religiosos, en las religiodesamor, existe una tendencia a
despreciar a quienes no pertenecen al grupo. Adsefiala que en lugar de un
vinculo sustituto de amor se han generado vinalgogrupo basados en el odio.
En el caso del fascismo no hay un criterio esg@itigino que se utiliza el criterio
de raza como lazo vy, al existir pocos elementogipos, la union se alimenta de
elementos negativos. Esta integracion negativa estéulada a la pulsion
destructiva de la que Freud no se ocupa directanefsicologia de las masas y
analisis del ygero que desarrolla éfl malestar en la culturg, previamente, en
Mas alla del principio de placegf1920). EnPsicologia de las masda hostilidad

a lo externo al grupo es explicada por Freud pogdaancia narcisista: en la
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antipatia se reconoce el amor hacia uno mismoagmdpaganda fascista por el
solo hecho de pertenecer al grupo se es mejor ggaap estan excluidos. La
intolerancia hacia lo externo fortalece el lazadial a través del aumento de la
tolerancia interna y la igualacion de sus integrantaplanche y Pontalis sefialan
que la pulsion de destruccidn «seria una fuerzeaimdente desorganizadora y
fragmentadora» y no tenderia —como Eros— a la @eapreservacion y union
((Laplanche y Pontalis, 1996 [1967], p. £6)

3.6. Una horda de fraternidad psicolégica

Freud se interesa por encontrar las causas psicadde la alteracion de
la vida animica del sujeto por accidon de la masasgucaracteriza por un aumento
de la afectividad y una disminucion de la actividatklectual. Los vinculos
afectivos son esenciales a la masa solo que newdaentes porque lo que une a
los sujetos como masa esta oculto. Para Freudujetos se mantienen unidos
como masa, renunciando a su individualidad, potazo libidinal que, segun
determinadas caracteristicas (duracion, organigaciiderazgo, naturaleza:
artificial o natural), define diferentes tipos deianes y, por lo tanto, de masas.
Freud trata en primer lugar de las masas en laiggleen el ejército. En ambos
casos lo principal es la figura del lider; por lenths, ambas masas son
organizadas, duraderas y artificiales —esto ultipooque el lazo libidinal se
establece por una presion externa (de ahi su eardetartificial) que mantiene
unidos a los sujetos como masa para evitar swdisol. Tanto en la iglesia como
en el ejército esta la ilusion de la figura de ided del que depende la

%3 Si bien no es posible desarrollar estas cuestiages, interesa mencionar, como linea de
investigacién a seguir en trabajos futuros, el telmamiento que realiza Lou Andreas Salomé
(1921) acerca del narcisismo, para pensar que d@ tormacion de grupo es destructiva y

contraria al amor.
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estructuracion de los sujetos como masa. Sin dee (b si en su lugar no existe
una idea rectora) la masa se disuelve. En estedgéparganizacion en masa, los
sujetos estan ligados libidinalmente al lider yua pares, por lo que hay dos
vinculos libidinales. La principal caracteristic dujeto en la masa, sefalada por
Freud, es su falta de autonomia que se derivaadel libidinal en estas dos
direcciones. La disolucién del lazo con el condutieva a la disolucion del lazo
con los miembros.

Freud define a la identificacibn como «la mas teanprexteriorizacion de
una ligazén afectiva con otra persona» (Freud, 19821], p. 99) y distingue tres
tipos: la identificacion directaque desempefia un papel en la formacion del
complejo de Edipo, laidentificacion regresivaque se caracteriza por
identificaciéon con un rasgo del objeto de amord€babjeto odiado por constituir
un obstaculo frente a la persona amada) ydémntificacion por comunidad
afectivaque se caracteriza por la capacidad de colocarseasituacion idéntica
a la de una persona o varias. En este tercer éipdeshtificacion, los miembros de
un grupo se identifican entre si a través del ‘on@ue cada uno de ellos

establece con el lider que es colocado en el ligjddeal del yo.

Cuando el objeto ocupa por completo el lugar dedlidlel yo, el yo ha
sido devorado por el objeto, se ha debilitado htdtpunto que «todo lo que el
objeto hace y pide es justo e intachable» (FreQ84 11921], p. 107) quedando
anulada toda actividad reflexiva y critica. Frendaga esta situacion analizando
el enamoramiento y la relacion con el hipnotizad8r. bien diferencia el
enamoramiento de la identificacion — sosteniend@ @n el caso de la
identificacién el objeto se ha perdido o resignpd@ ser luego introyectado en el
Yo que «se altera parcialmente segun el modelolgjeto perdido» (Freud, 1984
[1921], p. 107) mientras que en el caso del enamerdo «el objeto se ha
mantenido y es sobreinvestido como tal por el wusexpensas» (Freud, 1921,
[1984], p. 108)— se plantea la posibilidad de quayah identificacion
conservandose el objeto como es el caso del virgplwtico, entendido como

un enamoramiento en el que la entrega del yo @tolgxcluye la satisfaccion
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sexual. La hipnosis ocupa una posicion intermediteeeel enamoramiento y la
formacion de masa, se diferencia del primero paukencia de aspiracion sexual
directa y de la segunda porque el vinculo hipnasieala entre dos sujetos. Las
aspiraciones sexuales de meta inhibida, como laokip, consiguen crear lazos
fuertes entre los sujetos porque no logran unsfaation plena a diferencia de las
aspiraciones directas que disminuyen cada vez guosiguen la descarga. Freud
define a la masa, al menos la que tiene un lidenocun conjunto de individuos
que han puesto el mismo objeto exterior en lugarsueideal del yo y se

identifican entre si por medio de esta identifibaaion el objeto.

Freud considera insuficientes las semejanzas déigaosis con la
formacion de masa porque si bien la hipnosis peregomprender la pérdida de
autonomia del sujeto en la masa, no permite expbt@ caracteristica de la
masa: la regresién a estadios primitivos o infasifil Los afectos y la actividad
intelectual de los sujetos son débiles para agiaasi mismos y necesitan de la
repeticion en los otros para ser potenciados, sieesto un indicador de
dependencia y un factor de sugestion, no solo deldéder hacia la masa, sino de
sugestion reciproca. Freud considera que esta tguga®ciproca no puede
explicarse postulando la existencia de una «pulgiégaria». Esta no es primaria,
se forma por una identificacion entre los paresteamor hacia el mismo objeto y
parte de una «envidia originaria» (Freud, 1984[]19@1114). Las circunstancias
deniegan la posesion individual del objeto de artaw,sujetos renuncian a la
posesion directa para que otros deban también camumella y finalmente nadie
pueda exigirla. Un sentimiento originariamente ha&s decir, de celos) se
transforma en un lazo de amor que exige la igualdade al objeto por el que
quieren ser gobernados o poseidos y que cada oingi, imismo, no puede poseer.
Se hacen iguales por identificacion reciproca &ehtobjeto de amor que ha sido

colocado en lugar de su ideal del yo. La justimaiad se transforma en la

2 «debilitamiento de la actividad intelectual, dédiicion de los afectos, incapacidad de
moderarse y de diferir la accién, tendencia a teagtodas las barreras en la exteriorizacién de

los sentimientos y a su total descarga en la asdiereud, 1984 [1921], p. 111).
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negacion de satisfacciones hacia uno mismo camtesiés de igualar y que nadie
esté en condicion de reclamarlas como un dereabiritegrantes del grupo no
pueden admitir el desprecio mutuo en tanto queasadentificado entre si por el

amor hacia el mismo objeto.

En la formacion de masa persiste, segun Freudyrtiatprimordial:

el padre primordial habia impedido a sus hijos dfistaccion de sus
aspiraciones sexuales directas; los compeli6 a hstirencia, y por
consiguiente a establecer ligazones afectivas tgreatre ellos, ligazones
gue podian brotar de las aspiraciones de metaldekilzida. Los compelid,
por asi decir, a la psicologia de masa (Freud, B&21], p 118).

El superhombre nietzscheano, segun Adorno, en idwepopularizada
—y deformada— tiene un paralelismo con el padrmipitio y con la figura del
lider fascista: no esta en la relacion de depernaenctla que se encuentran los
sujetos-masa, es un narcisista absoluto. Es librgue es amado pero no tiene
necesidad de amar a nadie, es mas, solo puedenadp &i no ama, solo puede
ser amado en «ausencia de un programa positivo godas para ofrecer»
(Adorno, 2005 [1951], p. 36). Como consecuenciaide/o debilitado, la masa

tiene necesidad de autoridad y de dependencia.

3.7. Psicoanalisis al revés

Los mecanismos psicolégicos descritos Rsicologia de las masag
analisis del yono fueron conocidos por la propaganda fascistaepadicion de
sus lideres. La fuente principal utilizada es, seg§dorno, la identidad entre el
lider y el seguidor, que es uno de los aspectofaddentificacion. El lider
racionaliza lo irracional de acuerdo con la tenéadiana porque la teoria esta en

lo cierto, y lo Unico que debe hacer el lider eplaar habilmente su propia
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psicologia: conoce los deseos de las masas poejparsce a quienes lidera.
Como tales, los propdésitos irracionales contradiosnintereses de la mayoria a
quienes se dirige pero el estado de animo de léa@oh, dadas determinadas
condiciones sociales que se han estandarizaddijtafata manipulacion. La
propaganda, que esta orientada psicolégicament&ijlizaoprocesos masivos
irracionales, de caracter inconsciente y regresjoza —dice Adorno— el éxito
de la orientacion psicolégica de la propagandaidaes@roviene de tomar a las
personas por lo que son: «auténticos nifios de faalacultura de masas
estandarizada, privados en buena medida de autangméspontaneidad»
(Adorno, 2005 [1951], p.47). No son las inclina@srpsicoldgicas las que causan
fendmenos como el fascismo, sino que fenOmenos @rfascismo ponen estas
inclinaciones al servicio de sus intereses econ@snic politicos mediante una
apropiacion de la psicologia de las masas. La peopmia solo tiene que
reproducir lo existente, no necesita crear nadague

El chiste, como el juego infantil, se vincula atanpulsion a la repeticion
tratada por Freud, especialmenteM#s alla del principio del placefen relacion
a las preocupaciones de Adorno, puede sefialarda qampulsion a la repeticién
es un mecanismo a través del cual el sujeto seaelo situaciones que le causan
sufrimiento repitiendo antiguas experiencias deordgbero sin recordarlas. La
compulsion a la repeticidon esta relacionada contéaaccion entre el principio de
placer y principio de realidad. Si bien, como saefadlaplanche y Pontalis, el
concepto de compulsién a la repeticion es polémisa discusién es confusa, es
importante sefialar que una de las caracteristiglasistoma es la repeticion de
elementos vinculados a un conflicto que se situalepasado. Lo reprimido
intenta emerger porque se trata de un conflictoreguelto que permanece
incomprendido. Esto se vincula directamente cqrdgunta rectora deialéctica
de la ilustracion ¢por qué la humanidad en lugar de alcanzar uad@st
verdaderamente humano se hunde en una nueva foembaidbarie? y su
desarrollo a través de las cuestiones que venirabajando aqui, especialmente
la cuestion sobre la deformacion y mutilacion dedeseos que se transforman en

necesidades. Estas necesidades funcionan comdivoslide aquello que se ha

144



frustrado, reprimido y es lo que Adorno trata deenaomprensible con el interés
de cumplir con el nuevo imperativo: «que Auschwibzse repita, que no vuelva a
ocurrir nada parecido» (Adorno, 1975 [1966], p.)365

Para Adorno, Freud aboga por la disolucion de daidepsicoanalitica en
la medida en que apunta a «la emancipacion debsdglas reglas heteronomas
su inconsciente» (Adorno, 2005 [1951], p. 49) miesgue el fascismo, lo mismo
qgue la industria de la cultura, promueve esta eidolide forma invertida: se

apropia del inconsciente para manipularlo y pegrdaidependencia.

La sociedad de masas se consolida con el ingre$ teééevision porque
este medio permite unificar los aspectos «socisesjcos y artisticos» (Cabot,
2016a) sustituyendo el «modelo cultural-intelectpar un modelo de imagen
audiovisual cuyo foco de accidn no esta ya en piaadad reflexiva del receptor
cuanto en sus factores perceptivos y emotivos» @eluiolina, 2000, p. 151)

controlando de forma inmediata la psicologia dpeetador.

En Television y cultura de masa#&dorno se interesa por los rasgos
comunes entre la industria cultural y el llamadde<anferior o popular» y «arte
autbnomo» —si bien Adorno se opone a esta y todatainia rigida— para
pensar a la cultura de masas como medio méas efquna el control psicoldgico,
que favorece reacciones automaticas y el debiltaride la resistencia critica en
el plano individual, con el interés de dirigir & lespectadores a elecciones de
consumo con muy pocas alternativas. La mayor pietéa poblacion, que en
otros tiempos no tenia contacto con produccionetiess, se ha convertido en
consumidora de cultura identificandose corstatus quoa través de mensajes
ocultos que evaden los mecanismos de examen cotesdien la diferencia entre
el mensaje explicito y el mensaje oculto asi cousorslaciones, extremadamente
complejas por interaccion en diferentes nivelegregmplicitas cuestiones que
han sido abordadas por el psicoanalisis, por egngi el caso del chiste. El
objetivo es el de canalizar reacciones y promaagrakividad —pasividad propia

de las tendencias totalitarias— aunque el mensa@ic#éo sea el de la
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democracia. Adorno sefiala como peligroso dar ufiaicién de lo que podria
entenderse como «individuo autbnomo» o de lo gteedeberia ser. Sin embargo

expresa tener claridad acerca de lo que no esrinus&no autonomo.

La expresion «psicoanalisis al revés» —afirma Adesrfue acufiada por
Leo Lowenthal, para referirse al uso que la indastultural hace de la idea
psicoanalitica de multiples estratos de la perstadl(ello, yo y supery). Las
situaciones que la industria de la cultura presenteavés de imagenes en la
pantalla son expuestas de forma normalizadora ersestido de que los
espectadores se vean confirmados en ellas. Adaoaitey entre otros casos, de la
historia de una chica que, a pesar de todas ldslades que posee para alcanzar
algun éxito en la vida, tiene que procurarse, nmdiargucias, qué comer. Sin
embargo, la situacion no es presentada de formaguwlintente llevar a los
espectadores a una reflexion sobre la situaciéon gme los conduce a la
aceptaciéon de condiciones humillantes, al presahfaersonaje como alguien que
es moralmente mas elevado por ser capaz de emflaartahumor su miserable
vida. En otros casos, el crimen es presentado @guwque el espectador puede
encontrarse a la vuelta de la esquina y no comeesiXm de pulsiones sexuales o
agresivas. ErfPrélogo a la television(1953) Adorno tiene en cuenta la objecidn
segun la cual «siempre se ha trabajado con espmeotpero considera que la
diferencia radical entre los estereotipos que pdee formar al ser humano segun
el modelo de produccion en masa —y de los cuatesuetos se hacen incapaces
de extraer la moraleja de que lo que se les mupstde llegar a querer decir lo
contrario— y los estereotipos previos a la indagtie la cultura, estd en que estos
altimos no han llevado a nadie a «orientar sus réxpeias por el patrén de un
payaso disfrazado» (Adorno, 1969 [1953a], p. 7. Mida concreta de las
personas queda imposibilitada de una «experierdgguada» y disminuye su

capacidad para comprender la realidad. A pesardiestios esfuerzos (aparentes)

% Para un mayor desarrollo de estas cuestionese wéapartado 2.6. «La recepcion de Freud en
el marxismo critico» del Capitulo Il, «Kant a trawile Freud», en especial el tratamiento que en

esta seccion se hace del yo como mediador erprinelpio de placer y el principio de realidad.
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de realismo las situaciones que presentan sonelgsseudorealidad (como por
ejemplo, generar la sensacion de que detrds den adificio, dentro de las
habitaciones o frente a caras triviales podria roculgo emocionante o
estremecedor). El uso de clichés es indispensaata prganizar y hacer
predecible la experiencia, estos posibilitan redorlas formas habituales del
mundo que habitamos. En el tratamiento de los é&lictAdorno sefiala dos

aspectos: el recurso al ello y a la racionaliz&€ion

En uno de los guiones para television Adorno —$dohia de un dictador
que es derrotado por los representantes del boengkcque los espectadores se
identifican— la situacion no dice nada acerca detddalitarismos ni permite una
reflexion sobre los factores que los promueven edpo contrarrestarlo. Adorno
atiende a que el tratamiento de estas cuestiomessae llevado a casos concretos,
pero sefiala que se utiliza el recurso estandakpelissonalizacion» (identificacion
con el héroe bueno) y se deja de lado el tratamidatcuestiones objetivas al
idealizar a quienes defienden una buena causa stracde quienes son
presentados como villanos (en el caso del dictaopor ser dictador, sino por el

trato que le propicia a su esposa a la que seifidanton el bien). No se trata,

%5 | a racionalizacion no debe confundirse con laléateializacion. Ambos mecanismos cumplen
una funcién defensiva, pero mientras que la radia@on consiste en invocar motivaciones
creadas artificialmente para evadir el conflicta fensura), la intelectualizacién consiste en
bloquear la confrontacién con un conflicto (pomepdo, en lugar de pensar en los vinculos con un
padre autoritario, trasladar el conflicto a una 9@on abstracta o tedrica al autoritarismo).
Mientras que la intelectualizacién implica una aeién de afectos, la racionalizacién conlleva a
una atribucién (de los afectos) mas plausible qereladera mediante una justificacion légica o
moral (por ejemplo, justificar acciones sadicasadte la guerra). En la racionalizacion el sujeto
busca dar una justificacion (de sus ideas, valopemsamiento, actos), mientras que en la
intelectualizacion trata de evitar afectos negatit@ racionalizacion no es considerada a menudo
un mecanismo de defensa, a pesar de su funcionsilee porque no se dirige directamente contra
la satisfaccion pulsional sino que busca disimelamentos del conflicto defensivo. Encuentra
«fuertes apoyos» en ideologias, religiones, commes politicas por lo que se dice que el superyd
refuerza aqui las defensas del yo (Laplanche yaent996 [1967]: 200/350-351).
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afirma, solo de alejar del analisis de la situac@ncreta sino de dividir
(psicolégicamente) el mundo en dos bandos: logpguenecen al grupo y los que

no.

La caracteristica del psicoanalisis invertido eddaeforzar todos aquellos
rasgos que el psicoandlisis intenta disolver. ldustria de la cultura utiliza las
imagenes para establecer asociaciones al nivelindehsciente en lugar de
organizar las ideas de una forma que interpele @teiencia. No se trata de
afirmar que las imagenes sean en si regresivasgsi@@osibilitan procesos de
subjetivacion eficientes para la validacion dstatus quaal evadir mecanismos
de control racional. Hay un interés, por parte amrAo, en orientar el medio
audiovisual hacia otras posibilidades y este istgoéarte de la critica a las
posibilidades a las que se orienta. Adorno sefigdap cuestiones que él plantea
no son nuevas y que la novedad no es, en estelocgsanordial. Lo primordial,
afirma, es de naturaleza ética y consiste en abordastiones sobre los
mecanismos psicoldgicos utilizados por la industridtural para producir,
satisfacer, reproducir y ampliar las necesidadef®miea regresiva. Como plantea
Cabot (2016a) el analisis de la cultura exige cemger cOmo penetré en la
estructura psiquica, a través de la esfera deltiaraula produccion «mecanizada
y estandarizada para un publico que era, potenergbntoda la poblacién».

No se trata de un humanismo limitado a denunciands de satisfaccion
superficiales, sino que estas formas de satisfacaié corromper el placer
(separandolo de la felicidad y reduciéndolo a upacdrga de las tensiones)
provocan frustraciones a través de las renuncigstificables al nivel de la
conciencia, que son compensadas con lo que Adtama Ipseudosatisfacciones.
Esto tiene serias consecuencias para la posibildgadumplir con el nuevo
imperativo. Dentro del primer dualismo pulsionalaeocido por Freud (pulsiones
del yo o de autoconservacion y pulsiones sexuelesjio no tendria su origen en
las pulsiones sexuales sino que —como sefialé Fidld)— esta vinculado a la
lucha del yo por la autoconservacion, por mantésefunciones indispensables

para la conservacion de la vida. En un mundo enallel sujeto ha desaparecido
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como finalidad (esto puede ser desarrollado deité@srde incapacidad de amarse
a si mismo e identificacion de las fuentes de plege objetos del mundo exterior
introyectados), la lucha por la autoconservacioha®e cada vez mas feroz y la
violencia que la organizacion ejerce sobre el ewgstreproducida por la industria
de la cultura que —como en uno de los guiones fEeaision analizados por

Adorno que hemos mencionado—, divide el mundo e@s «tros» (mundo

exterior que genera displacer) y «nosotros» (muwgxderior introyectado que es
fuente de placer), los malos y los buenos. La mm&eque la organizacion ejerce
sobre las personas, haciendo de la autoconservagin lucha por la

sobrevivencia, no altera la meta que es autocoaisaryvsino que la orienta hacia

un determinado objeto colocado como amenaza pasiratautoconservacion:

Cuando el objeto es fuente de sensaciones plaasntee establece una
tendencia motriz que quiere acercarlo al yo, ino@po a él; entonces
hablamos también de la «atraccion» que ejerce jetoollispensador de
placer y decimos que «amamos» al objeto. A la sajezuando el objeto es
fuente de sensaciones de displacer, una tendemafasa en aumentar la
distancia entre él y el yo, en repetir con rela@dl el intento originario de
huida frente al mundo exterior emisor de estimub@entimos la «repulsidén»
del objeto, y lo odiamos; este odio puede despuéecentarse

convirtiéndose en la inclinacion a agredir al ahjeton el propésito de

aniquilarlo.

(...)

Es notable que en el uso de la palabra «odiaralga & luz una referencia
tan estrecha al placer y a las funciones sexualas; bien, la relacion de
displacer parece la Unica decisiva. El yo odiasr@oe y persigue con fines
destructivos a todos los objetos que se constitpamm €l en fuente de
sensaciones displacenteras, indiferentemente de leusgnifiquen una
frustracion de la satisfaccion sexual o de la feattson de necesidades de
conservacion. Y aun puede afirmarse que los gesumodelos de la
relacién de odio no provienen de la vida sexuab sie la lucha del yo por
conservarse y afirmarse (Freud, 1984 [1915], pp-113®).

Esta diferenciacion entre el amor y el odio, ash@da afirmacion de que
el odio tiene un origen mas antiguo que el amajuiege profundizar en la
segunda teoria de las pulsiones a partir de ladatcion del concepto de pulsion

de muerte eMas alla del principio de placeiNo es posible realizar un desarrollo
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de estas cuestiones aqui, ya que en si mismadateber el objeto central de otra
tesis que sin duda contribuird a una mayor comfrerge cuestiones abordadas
en esta. No queda mas que sefalar entonces quegasique en la primera teoria
de las pulsiones, la gran oposicion se da entiqnés sexuales y pulsiones del
yo (o0 de autoconservacion), en la segunda la goasicion es entre las pulsiones
de vida (donde se incluye a las pulsiones sexugles las pulsiones de
autonconservacion) y la pulsion de muerte. També#alar que la idea de que el
odio, como algo mas originario, estaria vinculadta avitacion del displacer
mientras que el amor estaria mas bien vinculada bukqueda de placer que
supone establecer una fina distinciébn entre la lEdg de la felicidad y la
evitacion del displacer. La felicidad estaria asdaia la satisfaccion de nuestros
deseos a través de objetos externos o internos tperbiéna una tendencia
economica de reducir al minimo las necesidadesatsfaccion, en principio
reduciendo los objetos que nos estimulan desde widm exterior (y que
introyectamos) y dominando los estimulos internbeed se ocupa, ekl
malestar en la culturale las practicas de yoga como un método paramsinim
de los estimulos internos, por ejemplo), mientrses @ odio quedaria vinculado a
eliminar, suprimir, aniquilar todo aquello que megEnta no un aumento de las
necesidades de satisfaccion o formas de satisfa@stras necesidades sino una
amenaza para la satisfaccion de necesidades auéasa) podemos renunciar
porque comprometen nuestra propia autoconservdegio, teniendo en cuenta
gue en el capitalismo avanzado el minimo biol6gieo necesidades ha sido

extremadamente ampliado).

El problema es complejo, pero seria importanteatascesta idea para
comprender la importancia que estas cuestionesrtien los planteamientos de
Adorno y los vinculos entre la industria cultural ey fascismo —también
realizados por Horkheimer en «Los judios y Eurofd®30): nadie podia hablar
de fascismo si se negaba a hablar de capitalismakifidimer, 2012 [1939], p. 4/
Wiggershaus, 2010 [1986], p. 277). El capitalisnso uma gran maquina de

ampliacion de necesidades asi como de creaciomrdea$ de satisfaccion, el
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objetivo ultimo y fundamental esta —como ya lo laaplianteado Marx— en lo
econémico, es decir, en la conservacién del modprd@uccion capitalista para
la conservacion de los intereses de clase. El dgesarrollo de las fuerzas
productivas en el capitalismo tardio o avanzadmiftdn llamado capitalismo
financiero), permite una disminucién de las exigendisicas al tiempo que
produce un mayor desgaste psiquico (Cabot, 2016kin yaumento de las
posibilidades de satisfaccion material. Esto coaduta superacion de las clases
sociales por medio de las clases sociales, es, dasidiferencias de clase se
siguen manteniendo, siguen existiendo ricos y mlameplotados y explotadores,
pero la explotacién ya no se caracteriza fundanmasetde por la explotacion de
la fuerza de trabajo del obrero en la fabrica —@ar@el capitalismo industrial—
sino por el desgaste psiquico que esta etapa pighlcamo genera y que ofrece
restaurar mediante el consumo de objetos de satiéfade estas necesidades que
el mismo sistema cred. Asi, los sujetos son dessiakdl trabajo espiritual, del
trabajo de la conciencia sobre esta realidad (madter limitados a ella. Esta
conciencia —como habia planteado Marx en el fanpo8lmgo a laContribucién

a la critica de la economia politiqd859) que cierto sector marxista vulgariz6—
se generaria a partir de la division fundamenttakednabajo intelectual y trabajo
manual. El capitalismo, contendria el germen dprepia destruccion, porque la
division del trabajo, producto de este mismo sistdiavaria a la conciencia de la
contradiccion entre las relaciones sociales deymwdn y el desarrollo de las
fuerzas productivas (en otros términos: a la congéede la infelicidad propia y
ajena), posibilitando el desarrollo de la teoriadqulada al desarrollo del Espiritu
hegeliano como despliegue de la Autoconciencid)seehumano comenzaria a
escribir su propia historia. Pero permanecemosgndhistoria de la humanidad
y la necesidad del desarrollo de (auto)conciencmcoc «estrella rectora»—
representada por Angel de la historisn Benjamin, una figura de asistencia para
la humanidad — no puede tener mayor vigencia. Lget@s no solo hemos sido
desviados de la conciencia de nuestra infelicidad gue se ha afianzado la
necesidad de usar los codos, de agredirnos y @eliagr otros para alcanzar o

conservar privilegios como formas de satisfacciogue-son en realidad formas
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falsas de atenuacion del malestar— producidas sodepidas industrialmente.
Vemos al otro como una amenaza para nuestra asEm@cion sin poder ver
que la amenaza real estad en la pérdida de los finegnos que trascienden
nuestra existencia material (en la pérdida de rmesipacidad de amar y un
aumento del malestar) dentro de una organizaci@ sguha transformado en
autofinalidad. A esto se agregan las estrategsefiddas por el capitalismo para
gobernar a las personas como masa que —atomizadagupos— dividen
psicolégicamentel mundo entre «nosotros y los otros». Este epumto en el
que, como sefiala Cabot (2016a), la Teoria Criicabién encuentra recursos
tedricos en Freud (1921): los individuos en masamgliuyen su capacidad
intelectual dando paso a una intensificacion demotivo, reforzando la primacia

de acciones irracionales en personas que normamerb son.

Adorno sefala que Freud acepta de forma resigrsadaef no acritica)
los sacrificios que el principio de realidad imp@kas personas sin someter a un
examen profundo «el principio de realidad mismoeddwo, 2004 [1946], p. 37).
Sefiala que esta problematica del psicoanalista —dghbe guiar a sus pacientes
hacia el principio de realidad postergando el m@pincde placer y elevando al
paciente «por encima de un nivel decisivo en swamid se traslada a la
educaciéon. Analizand®untualizaciones sobre el amor de transferendial5),
Adorno sefala que «la renuncia a una satisfacé@di»fse daria en favor de otra
mas elevada social y psicologicamente «irreproeabkegun Freud, pero
también, lejana e incierta (Freud, 1986 [1915]L48). Freud no analiza qué seria
«irreprochable» y el caracter incierto de estafaition mas elevada «hace dudar
del principio en cuyo nombre se la exige» (Ador004 [1946], p. 37). Las
pulsiones del yo solo pueden ser satisfechas pobjato real y se convierten en
agentes de la realidad, oponiéndose a las pulsiseesales que pueden ser
satisfechas por medio de la fantasia y respondemtdumas tiempo al principio

de placer. Segun la concepciéon de la eleccion jtmpor apoy®, serian las

27 «Término introducido por Freud para designar lacién primitiva de las pulsiones sexuales

con las pulsiones de autoconservacion: las pulsiaexuales, que s6lo secundariamente se
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pulsiones de autoconservacion las que dirigen apldsiones sexuales a la
eleccion de su objeto (Laplanche y Pontalis. 1§B857], p. 334), es decir, serian
las pulsiones de autoconservacion las que dirigdasapulsiones sexuales a
determinadas formas de satisfaccion. El caractgese/o de la pulsion seria lo
gue lleva a Freud a establecer el segundo dualmgnstonal donde, las pulsiones
sexuales siguen oponiéndose a las de autoconsarvaeio ambas forman parte
de las pulsiones de vida en oposicion a las pudsiole muerte. Estas oposiciones
no tratarian de responder a la forma en la qudiederente se manifiestan las
pulsiones ya que no seria posible encontrarlashesstado puro y las formas en
que las pulsiones se enfrentan efectivamente ¢(mdsi del yo- pulsiones
sexuales) «comprenden ellas mismas una @hide pulsiones de vida y de
muerte» (Laplanche y Pontalis, 1996, [1967], p.)3B88te las renuncias exigidas
por el principio de realidad para la autoconseagi las formas de satisfaccion
dentro de las condiciones de produccion de la midterial, las lo regresivo iria
en aumento en la medida en los mecanismos sogidks condiciones para la
autoconservacion refuerzan la unién entre pulsiosesuales y pulsiones
agresivas o destructivas. La politica fascista tiimye para Adorno «la terrible
prueba» de la identidad entre el ansia de podérd@@aino) con las pulsiones
sexuales, «que contribuyo no poco al desencadentmde la barbarie» (Adorno,
2004 [1946], p. 27).

vuelven independientes, se apoyan sobre las fuegigitales que les proporcionan una fuente
organica, una direccién y un objeto. En consecaersa hablara también de apoyo para designar
el hecho de que el sujeto se apoya sobre el obtias pulsiones de autoconservacion en su
eleccién de un objeto amoroso; esto es lo que dedoRreud el tipo de eleccién de objeto por
apoyo» (Laplanche y Pontalis. 1996, [1967], p. 31).

28 Este término fue utilizado en la segunda teoria de las pulsiones para describir la relacion
entre las pulsiones de vida y las pulsiones de muerte en manifestaciones concretas. Esta
unién se expresa en una mezcla de ambas pulsiones en proporciones variables y en los casos
extremos cada una de las pulsiones funcionaria de forma independiente al perseguir por
separado su propio fin. El sadismo y el masoquismo serian casos claros de esta unién

(Laplanche y Pontalis, 1996, [1967], p. 452).
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3.8. Liminares

En este capitulo se han abordado cuestiones raegidos vinculos entre
la industria cultura y el fascismo en relacion & pwocesos de subjetivacion que
debilitan los aspectos conscientes del yo. El $ascino es entendido como un
fendmeno estrictamente aleman sino como un fenontetaditario, que fue
continuado en el capitalismo avanzado a travésslenecanismos de la industria
cultural, y en el cual las personas pierden autéaomson mas manipulables.
Esto no llevd a cuestionar simplemente que lossdauenanos encuentren placer
en formas de satisfacciones superficiales y disgicexteriormente sino a
fundamentar por qué estas formas de satisfaccidiucirian a la reedicidon
ciclica de la barbarie, caracteristica de todddtoha de la razon occidental y no
exclusiva del modo de produccion capitalista, ingrido dar cumplimiento al
nuevo imperativo establecido por Adorno. Las carsidiones histéricas en
relacion a los recursos teéricos que Adorno tomirdad, —que permiten pensar
la dinamica social al interior del psiquismo, dorgke conjugan las pulsiones
sexuales y las pulsiones de autoconservacionjredipio de placer y el principio
de realidad, asi con el caracter regresivo de lgigucomo pulsién de muerte—
también permiten apoyar la critica a las objeciodl@egraficas» realizadas por
Habermas, asi como la critica a la reduccion, gaéza Honneth, del problema
de la barbarie al modo de produccion capitaliste, lsan sido desarrolladas en el
altimo capitulo de la tesis.

Se presentan entonces algunos andlisis realizamtof\dgorno sobre los
mecanismos psiquicos que operan en la propagasdsstéay las formas de
satisfaccion que estos mecanismos habilitan, asbdas consecuencias para los
aspectos conscientes de la personalidad. Los nsecasi psicoldgicos que
Adorno identifica en los discursos fascistas sdaniificacion, personalizacion y
racionalizaciéon. La ausencia de fines racionalespoede apelar al aspecto
reflexivo en los sujetos sino que este aspecte tipre ser debilitado a través del
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recurso a lo emotivo como forma de evadir los miscaos de control racional.
Este debilitamiento se da por una identificacidlectiva en dos sentidos: de los
sujetos entre si y de los sujetos con el lideridtscd.a identificacion con el lider
se da a través del recurso a la personalizacidmedel lider representa los ideales
frustrados de los sujetos que se realizan en swafigesta identificacion ofrece
una satisfaccion de la metas pulsionales con &nesereses que nada tienen que
ver con la autorrealizacion o con el desarrolldateaspectos conscientes. Para
que el recurso a la personalizacion sea efectiveaho es preciso ofrecer una
satisfaccion para las frustraciones, sino que esigir que quien represente estos
ideales frustrados y los realice se nos parezcaley Spa capaz de expresar
aspectos que por temor al ridiculo, o por el corsingial, no estamos dispuestos,
o0 no podemos, manifestar. Esta identificacion pers@nalizacion incita a la
pérdida del autocontrol y las pulsiones dejan dar €®ntroladas por los aspectos
conscientes del yo siendo dirigidas con interes#iigns. La racionalizaciéon
permite evadir la censura, justificando accionesadmitidas por la cultura a
través de situaciones creadas artificialmentepdisindo elementos del conflicto
defensivo —en lugar de evadir el conflicto, comaiaseel caso de la
intelectualizacibn— da una justificacion racionatia (no racional) de la barbarie.
En los vinculos de las masas con lideres o aggadascistas, se analizan formas
regresivas de comportamiento que desencadenan ntgasle destructivas
desplazando el odio hacia quienes son colocado® @rmamigos del grupo y
colocando las satisfacciones frustradas en ladiget lider que se transforma en

objeto de amor y lazo de union.

Con el interés de comprender el vinculo que hacerrfd del ritual
neurético con las practicas del fascismo, se haesemtado algunas
consideraciones freudianas que vinculan a la nesuoos los rituales religiosos
por la repeticion de practicas que sustituyen leesidad de metas pulsionales
agresivas por practicas que satisfacen estas nietafs rituales fascistas se
ponen en juego las dos funciones superyoicas:reidn ideal del lider como

objeto de amor y la funcion de la censura que twediria en objeto de odio. La
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culpa se produce por el conflicto entre el amor (@& el representante de la
realizacién de las metas frustradas en la propisopea) y el odio (por ser quien
censura las metas). Mediante la hipdtesis de ldahprimordial, Freud explico el
origen de la ética y de las instituciones socialascultura, como el lider,
representa las frustraciones y la censura de lagopas que ponen en riesgo a la
comunidad, pero también la promesa de satisfaa@basas pulsiones y formas
sustitutivas de satisfacerlas. Asi, el odio hadigpadre (cultura o lider) se
transforma en un lazo de union que nos permite enamos con vida al tiempo
gue experimentamos un profundo deseo de autoaamifnl que tiene su origen
en el sentimiento inconsciente de culpa por el @esp a quien nos permite
mantenernos con vida en base a nuestras renubaiasltura, como el fascismo,
ofrece la posibilidad de proyectar nuestras puésomlestructivas en otros

(hostilidad sadica desplazada) y en nosotros migoimsdiencia masoquista).

El mecanismo de la identificaciébn, permite a Adoreaplicar el
funcionamiento de los individuos en masa y la pci@made comportamientos
primitivos contrarios al comportamiento racionatravés de la creacion de un
lazo libidinal de naturaleza artificial. Este ldpe explicado por Freud y permite
explicar a Adorno como opera la unificacion de $oagetos en masa para la
manipulacion. Los sujetos experimentan una satisfacl pertenecer a un grupo
en una suerte de libido pasiva que se deja fasporda libido activa del lider. La
masa vehiculiza formas desinhibidas (irracional@siyitivas) de alcanzar metas
pulsionales reprimidas. El lazo, en cambio, no aseté naturaleza sexual
desinhibida pero si inconsciente: el lider no regméa al padre amoroso sino la
autoridad a la que hay que obedecer y que despdmrgue en el proceso
civilizatorio se ha sedimentado como conflictogstreltos. Las frustraciones que
las personas experimentan dentro de la culturadivision psicoldgica de los que
pertenecen al grupo y los que no (culpables destda® males) serian agentes
psicolégicos que, dentro de la masas, se colocaeraicio de movilizaciones
pulsionales inconscientes. En este sentido, salal@mpapel del narcisismo en la

idealizacion del lider como forma da satisfacci@nlas promesas civilizatorias
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incumplidas asi como el odio hacia todo grupo s@® que se coloca como

amenaza de satisfaccion o responsable de lasatigsies.

Finalmente, se plantea el funcionamiento del psiélisis invertido
(aumento de lo inconsciente sobre lo conscientég¢reminos de explotacion de la
psicologia de las masas con objetivos econdmicpslificos que llevan a la
humanidad a colocarse en situaciones penosas ytikgsey su continuidad en la
industria de la cultura. Cerrando el capitulo coa aritica, realizada por Adorno,
al tratamiento, resignado e ingenuo, del princgeorealidad por parte de Freud,
se ha subrayado la importancia de atender a lasc&s pulsionales (exigidas
por la civilizacién y aprovechadas tanto por etism®0o como por la industria de

la cultura) como determinantes para el desencadentrde la barbarie.
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CAPITULO IV: LA «SUPERACION» DEL «PERIODO CLASICO » DE LA TEORIA
CRiTICA

En este capitulo seran considerados los intentogsdperacion» de la
Teoria Critica por parte de dos de los pensadareshgn sido reconocidos e
institucionalizados como representantes posterigrgsie han condicionado la
recepcion del primer periodo: Jirgen Habermas y Ax@&neth. Interesa sefialar
la necesidad de regresar a las cuestiones inigake®cuparon a la Teoria Critica
ya que en ella permanecen irresueltos aspectosienen plena vigencia y que
han sido desestimados y tergiversados en estogadstde «superacion». En este
sentido, en contra de la monopolizacién tedricagdpudecirse que la Teoria
Critica no ha tenido un desarrollo Unico y linealsiquiera dentro del propio
periodo clasico y, sin embargo, algo caracterigt@qrimer periodo es el interés
por explicar el fracaso de la civilizacion paravde a cabo un progreso
verdaderamente humano. El psicoandlisis fue laptiisa fundamental para el
desarrollo de una respuesta en esa direccion ypfeeiso atender a los
mecanismos que operan sobre la subjetividad enidala los mecanismos que,
en su dindmica propia, no son independientes dabdmmaterial dentro del cual
la vida del sujeto se desarrolla. En este senf\ddorno entiende —como se ha
desarrollado en el capitulo II: «Adorno y el impe@ categdrico»— que no es
posible exigir de los sujetos una capacidad ratiapelando a la posesién de una
razon universal que les permitiria actuar de a@uargrincipios mas humanos, en
la medida en que esa posibilidad no es —como sulané— algo ya dado de
forma autonoma sino que esta afectado internanpemtias dindmicas sociales y
de la propia vida psiquica.
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4.1. El revisionismo de Jurgen Habermas

Segun Habermas el proyecto de la primera Teoritc&pasa de ser un
programa interdisciplinario a ser una critica deaadn instrumental. Habermas
utiliza la distincion entre «circulo interno» y kailo externo» de la Teoria Critica
para dar cuenta de que el paradigma no es unitaaigrupa dentro del circulo
interno a Horkheimer, Adorno, Pollock, Marcuse,dmenthal (Maestre, 1989, p.
227). Entiende que, dentro de este circulo, Adgrridorkheimer llegan a una
aporia para la cual no encuentran una salida aigecer dentro de lo que llama
«filosofia de la conciencia» y que la originalidiglla Teoria Critica no estaria en
sus planteamientos tedricos sino en sus aspectimsloh@yicos al desarrollar un
tipo de marxismo interdisciplinar (Maestre, 1989,289) que segun Habermas
habria sido abandonado con la critica a la razstnumental a partir dbialéctica
de la ilustracion Esto ultimo, es discutible en la medida en qu&daria Critica
fue centrando progresivamente la cuestion del sugemo nexo entre la base
econdmica y la ideologica, sin abandonar el mamidnterdisciplinar, para
explicar «por qué la humanidad, en lugar de emtnann estado verdaderamente
humano, se hunde en un nuevo género de barbartosr(@d y Horkheimer, 1998
[1947], p. 51) vy, si bien es aceptable que dengélopdopio «circulo interno» el
paradigma adoptado no es homogéneo y que las assteg sus mayores
representantes (Adorno y Horkheimer) no permangt@rticas durante sus afos
de desarrollo, el interés por los procesos de suafgon del proceso civilizatorio,
caracteristico del primer periodo, lejos de abaadm es mantenido y
desarrollado, al menos por Adorno, hasta el figalposible identificar en Adorno
la insistencia en aquellos aspectos del sujetdapieevia no estuviesen integrados
por la razén instrumental como apuesta «positivaa pensar en una salida al
diagndstico que hace la Teoria Critica sobre laemadad. No es solo en el arte,
—que segun la mayor parte de la critica es cargatiotodo el peso de una

«esperanza»— sino también en el psiquismo dondenAdee una posibilidad
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contra la integracion total, pero no en el sentidaina confianza en el psiquismo
sin mas sino en sus potencialidades que se hamtelo porque, si bien tiene su
dinamica propia, no es independiente del mundo leque esta dinamica se
desarrolla. Y, por otra parte, si en la apuestAdimno por el arte «radicaba una
esperanza desesperada» no es menos desespenauaesta de Habermas dirigida
a

una alianza de nuevas formas del espacio publiktcpp en especial con la
fuerza orientadora y autorreflexiva de una cienpia era utilizada por la
sociedad de manera cada vez mas selectiva y cadaaspenetrante como
fuerza productiva e ideologia, y cuyas disciplimasariantes, formativas y
reflexivas, eran encajonadas hacia un papel «aotdne@ irrelevante similar
a aquél que tenia desde mucho tiempo antes el(\Witgershaus, 2010
[1986], p. 703).

Habermas no incluye la perspectiva de Adorno ensuga porque
considera que en lo fundamental estaba equivocadentye otros aspectos,
permanecié sin considerar un planteamiento quearperdido su significacion: el
de la relacion entre el dominio de la naturalezterea e interna y el de las
condiciones sociales que se constituyen en bastaaf@ma de relacion y que
derivan en nuevas formas de barbarie, imposibditamn progreso real al
permanecer en un ciclo repetitivo de los mismos flictms irresueltos
(Wiggershaus, 2010 [1986], p. 704). Pero Habermsiste en que ebDialéctica
de la ilustraciénel interés por un marxismo interdisciplinar expmmta un giro
hacia una especie de pesimismo existencial denstancias concretas (las de la
guerra) dando una vision catastrofica de la histdoasando la critica en los
«fundamentos antropoldgicos de la especie» (Halzerb®d9 [1981], p. 483) la
autoconservacion se da al precio de una razérumstrtal —que no es exclusiva
del capitalismo— que se ha desarrollado, desdecdwsienzos, como razén
occidental en la cual el dominio sobre la natukezterna se extiende al domino
de la naturaleza interna (Habermas, 1999 [198434).

Dialéctica de la ilustraciéres un intento por ilustrar a la razén sobre si

misma como confianza en la apertura de la humarhdath otras posibilidades.

160



Esas posibilidades seguirdn anuladas como taledaemedida en que el
conocimiento de la naturaleza externa e interngat&@mo fundamento al miedo
a lo que no podemos dominar. Lo desconocido esidalal conocimiento que el
sujeto puede tener de €l en la medida en que igifaeintegrarlo, manejarlo, sin
comprenderlo. Ya hemos visto las consecuenciastignen para Adorno la
negacion del aspecto empirico a través de su rggtuataspecto trascendental en
Kant. Esta forma de relacibn con la naturalezavdemn una forma de
autoconservacion en la que el conocimiento que @tiontiberar al ser humano
del horror se convierte en productor del miedo ¥ lt®ror. Pero Habermas
entiende que esta postura mantiene una vision Histiaria como catastrofe que
imposibilita una reconciliacion entre el ser humanda naturaleza (interna y
externa) porque no seria posible establecer cual ge vinculo distinto al que se
ha establecido desde el comienzo, en la medidaierpgra ello es necesario un
concepto de razon que Adorno y Horkheimer niegadelel principio: la razon
instrumental deberia retrotraerse a un conceptazi® previo que nunca existio.
En lugar de ofrecer una explicacion racional y fpasirecurren a una idea de
mimesis como «lugarteniencia» que no pueden exmgliedorma discursiva y que

permanece caracterizada como «impulso» (Haberr@@9,[1981], p. 487).

Adorno habla de un impulso previo a la formaciohyaeal servicio de la
realidad (que es el yo de la autoconservacion atacake la propia
autoconservacion) vinculado a una libertad queistinth de la libertad del yo
constituido y que es controlada por él. A travéslalexaltacion social de la
individualidad como realidad absoluta, se exalla Ebertad que se niega en los
hechos y en la medida en que aumenta la aparieecidertad, disminuye la
conciencia de sujecion. La conciencia de estagdnae da a traves del conflicto
entre el yo y la pulsibn —conflicto propio de estagatologicos— si bien el
sujeto que lo experimenta «no se da cuenta dertiadejue el sufrimiento le
ensefia» acerca de su falta de libertad que no peedciliar ni con su pulsion ni
con su aspecto racional. Las neurosis demuestram sl no libertad a traves de

un extrafiamiento del propio yo sobre si mismo fejee soy yo!») cuando el yo
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fracasa en el dominio la pulsion (Adorno, 1975 HE9¢®. 222). Cuando, por el
contrario, lo coactivo es experimentado como ldgsegorque el yo ha derivado la
idea de libertad del dominio sobre si mismo (lo gneKant seria la sujecion del
sujeto empirico a la ley de la voluntad). El llamadiominio sobre la naturaleza»
externa (dominio de cosas y personas) es inteaoiz dirigido hacia el dominio
de la propia naturaleza interna (las pulsiones)teloaia de la inhibiciébn permite
verificar lo problematico de esta situacion: «lstamcia inhibidora, el mecanismo
represivo, es uno con el yo, el organon de latilgera afirmacion no puede ser
mas dialéctica» (Adorno, 1975 [1966], p. 222). llwefdtad es sublimada como
idea porgue en la introspeccién no es posible draromositivamente esta libertad
sino como idea que contrasta y polemiza con laaséhs de coaccion. La
autonomia que se le atribuye al yo no puede estBlke de forma inmediata,
también depende de lo que supuestamente es deptendét yo autbnomo: el yo
auténomo separado del no-yo no permitiria juzghresto que el yo decide y lo

que es decisivo en el yo (su autonomia).

Habermas insiste en que si pensar es siempre fidenthabria una
imposibilidad de transformacion discursiva de lampulsos» miméticos en
«intelecciones». Habermas descuida que Adornoimst@sado en una forma de
pensamiento (y de relacion con la naturaleza) eatificante, permaneciendo él
mismo —en la interpretacion de la Teoria Critica-rtde de lo que llama el
«paradigma de la conciencia». Habermas exige wréatde la mimesis que en
Adorno es la forma efectiva que adopta su pensamietabermas afirma que de
forma mas consecuente que Horkheimer y a diferateiMarcuse —que habria
tratado de encontrar una salida por medio de uodatale las pulsiones—
«Adorno ya no quiso salir de la aporia» (Haberh@89 [1981], p. 490). Adorno
permanece en la insistencia en la reflexion sabiuk el sujeto ha llegado a ser
en tanto constituido histéricamente sobre una fodmainante de negacion de
aspectos que también forman parte de lo que epetrmanencia en la aporia,
puede verse, no como algo que Adorno deba modi$icer como la forma que

Adorno encuentra en su apuesta por una salida, sent@a visto en el capitulo
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sobre la lectura de Adorno de Kant. En «¢Qué signiuperar el pasado»
(1959/1960), Adorno plantea que se trata no de mande lo ocurrido —como
muchos de los discursos reivindicatorios hoy proala y exigen— sino de la
identificacion de sus causas Yy, en este sentidormddse empefia en permanecer
en la aporia entre determinismo y libertad. Pasa®to por alto, Habermas

expresa:

(...) quiero por mi parte insistir en que el progradela primera Teoria
Critica fracasd, no por este o aquel azar, sino gloagotamiento del
paradigma de la filosofia de la conciencia. Voyeaar de mostrar que el
abandono de ese paradigma, su sustitucion por eoaiat de la
comunicacion, permite retornar a una empresa queuemomentajuedoé
interrumpida con la «Critica de la Razon Instrumental»; estmbia de
paradigma permite un replanteamiento de las tayeatiene pendientesa
Teoria Critica de la sociedad. En la seccion qgeesivoy a tratar de
mostrar, analizando un ejemplo concreto, los lisnde la filosofia de la
conciencia e indicaré algunos motivos que ya enkiomer y Adorno
empujan por encima de esos limites (Habermas, [1981], p 493).

Habermas entiende por paradigma de la concientipakadigma de un
sujeto que se representa los objetos y que se fenneh enfrentamiento con ellos
por medio de la accién» (Habermas, 1999 [198049Y). Si bien es bastante
amplio y no queda bien delimitado lo que ha deretgese por «paradigma de la
conciencia», un rasgo caracteristico de las dige«fitnsofias de la conciencia»
es el de la capacidad del sujeto de representadiénobjetos y de
autorrepresentacion ante la conciencia. Pero Adiene bien en claro que no se
trata meramente de un sujeto que se representai@atesnente el mundo sino de
ver cOmo ese mismo sujeto que se lo representanstitaye y existe en relacion
a si mismo y a su objeto, de forma cada vez mamauiente (porque para que el
psiquismo sea capaz de soportar las exigencigzidelpio de realidad tiene que

incrementar sus mecanismos de defensa, en eslge@alesion).

La separacion de sujeto y objeto es real e ilusitemdadera, porque en el
dominio del conocimiento de la separacion real reci@ expresar lo
escindido de la condicibn humana, algo que obligeside ha devenido;
falsa, porque no es licito hipostasiar la sepanad&venida ni transformarla

163



en invariante. Esta contradiccion de la separaeitine sujeto y objeto se
comunica a la teoria del conocimiento. En efectosa los puede dejar de
pensar como separados; pergsdddoc de la distincion se manifiesta en que
ambos se encuentran mediados reciprocamente:etb abgdiante el sujeto,
y, mas aun y de otro modo, el sujeto mediante jet@bTan pronto como es
fijada sin mediacidn, esa separacion se convierieenlogia, precisamente
en su forma canénica (Adorno, 1973 [1969], p. 144).

La posibilidad de un sujeto autébnomo, fortalecidm sus aspectos
conscientes, es para Adorno muy poco evidente pabsuujeto esta debilitado en

eso0s aspectos, pero ademas

El Ego del Ego cogito no se ofrece inmediatamelai@o, sino que ha de
captarse en el espejo de sus objetos, de sus phdassus actos, y la
reflexiébn seria entonces contraria a la inmediagbEgo ha de ser mediado
para salir de su vaciedad, con lo que la concietieiai se convierte, ho en
algo dado, sino en una tarea (Gomez, 2007, pplIID-

En «Individuo y organizacion» (1953), Adorno afirqae el avance
progresivo de la organizacion sobre las esferda @@la no ha sido posible, en
épocas previas, con la amplitud que tiene en la@apwoderna por el grado de
desarrollo de las fuerzas productivas. Esto eslaterpor Habermas ediencia y
técnica como ideologifl968) donde sostiene que la fuerza de trabajsiderada
por Marx no pudo contemplar que el avance técnamlrip generar una plusvalia
gue anularia progresivamente la capacidad deeasiatde la clase trabajadora al
hacer que la plusvalia generada por la fuerza aleajiv sea cada vez menos
necesaria. En Adorno, el énfasis no es puesto elel@litamiento de la fuerza
revolucionaria del trabajo humano sino en la difaly cada vez mayor, de
representacion de la vida administrada. Uno podriae tentado a decir que este
énfasis queda enmarcado en una filosofia de laiemria, pero Adorno esta
implicando en esta dificultad no una falta de cajmtdel sujeto de conocer y de
transformar el mundo sino a los mecanismos soceles interiorizados, anulan
esta capacidad como capacidad que haria posible&aqrganizacion responda a
fines humanos y racionales. Se trata de una camhcik representacion

consciente para la accion transformadora de lacespe no meramente una
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capacidad para el conocimiento y el progreso, cqueambién lo que quiere
Habermas. En este sentido, puede verse implicaddeta de trabajo humano
como autorrealizacion en Marx y no la capacidadsdelhumano para apropiarse
de la naturaleza. Se trata de una incapacidadegstablecer fines racionales y no
de una incapacidad de racionalidad con arregloes fiHabermas entiende que la
capacidad para el progreso de la especie puede aaravés de una racionalidad
vinculada a la interaccion, racionalidad que élnmmaissefiala como «pasiva»,
sometida a la racionalidad con arreglo a fines —egi@ctiva no solo sobre el
dominio de la naturaleza sino sobre el dominio &dos seres humanos— asi
como la necesidad de que la racionalidad para feraiccion (que es la
comunicativa) se vuelva activa. Mientras que ehgisfde Habermas esta puesto
en la comunicacion intersubjetiva para el estafgsito de normas para la
accion, el énfasis de Adorno esta puesto en lacaigmh de los sujetos para
representarse lo que la racionalidad con arrefjlzes, puesta al servicio de fines
irracionales, anula al mutilar al sujeto y no cdesar realmente aquellos aspectos
qgue por no ser racionales son tachados de imps|shaieronomos e inferiores.
La sociedad, como organizacion, integra a los @sjebmo herramientas para
cumplir con sus objetivos y el vinculo entre loeesehumanos deja de ser un fin
en si mismo y pasa a ser un fin para la organinatias personas pertenecen al
todo como medios para cumplir fines que se tranmsdar progresivamente en
autofinalidad deshumanizada. Se llega entoncescudoAdorno y Horkheimer

han llamado «mundo administrado».

Adorno discute dos tesis: que la organizacionoded los d&mbitos de la
vida es inevitable y que la organizacion es unanaxe para el ser humano.
Entiende que no es posible negar que nuestradibedta practicamente anulada
y que actuamos como miembros de un gran engra@ajen no sufre por ello —
afirma— se ha puesto del lado o ha sido integramtdgs falsas compensaciones
(religion, seguridad social, consumo). Pero eshénsiento no puede permanecer
desatendido ni llevar a negar la necesidad de ma@zan ni a la afirmacion de la

necesidad de liberacion desenfrenada de todo lohgusido reprimido por la
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organizacion. Esta tendencia, también ha sido p@tda como la nueva forma en
la que se expresan los conflictos humanos irresieit ha sido abordada
criticamente por Marcuse dfl hombre unidimensiong|1954) en términos de
«desublimacion represiva». Adorno plantea que lmdmidad ha tenido que
organizarse para dominar a la naturaleza (de Itramdm no se hubiese apagado
ningun fuego ni construido ningn camino), per@ escesidad no es un destino
que ha de ser aceptado de forma absoluta. Suabéniad no puede desconocer
que la organizacion ha sido creada por los semneshos para los seres humanos.
La impotencia que se experimenta frente a la orgaidn hace que se la perciba
como un poder metafisico inmodificable y Adornaistesen que este caracter es
cuestionable. La racionalidad de los fines se @teien racionalidad de los
medios (Habermas dice que la razon con arreglmes fdomina la naturaleza
externa y a los propios sujetos) y lo irraciona¢ @n poder de lo irracional.
Cuando esto ocurre es que el dominio sobre laalea también se convierte en
un «mal dominio» sobre los seres humanos. Se plardenciencia de que los
fines de la organizacion son los sujetos mismos hgure sido integrados como
herramientas. La tesis de la inevitabilidad dertapizacion es verdadera y falsa
al mismo tiempo, esto porque la organizacion egsw@ para la vida del ser
humano en sociedad pero esta al servicio de fireesonales en los que se pliega,
de una manera inadecuada, aquello que en los sujeto es razodn,
desencadenando tendencias destructivas que ewddermnstantemente la
regresion. Adorno entiende que estos fines irratemnhan sido establecidos por
los seres humanos y son los seres humanos quiebesa dhodificarlos, aunque
esta posibilidad resulte imposible para la mayddabermas entiende que esta
posibilidad esta en la accion comunicativa miengpaes Adorno entiende que esta
en la racionalidad con arreglo a fines misma. Qpiréda reprochéarsele a Adorno
la confianza en que la suma de voluntades indilédupueda construir una
voluntad general auténtica y que de esa sumsiempreesulta algo que todos en
el fondo quieren. Esta es quiza una confianza &aati una apelacion a la
posibilidad de una razén objetiva que para Adorrdoykheimer esta ausente y

que no se puede suponer sin0 que es preciso camd$idra que su constitucion
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sea posible, es necesario identificar qué es lolgumposibilita. La tesis que
ataca a la organizacion se concentra en aspectgstigos (los intereses
particulares) y se nublan los hechos objetivos sich&: que la existencia de la
organizacion es justa en la medida en que impigecqda cual pueda hacer las
cosas a su capricho. No es que Adorno olvide lpscgs subjetivos, sino todo lo
contrario. Para humanizar a la organizacién hay cuidarse de no derivar
directamente de los intereses particulares lo wode/ la organizacion si bien lo
nocivo no proviene de un mas alld. Del mismo modajee lo objetivo viene
determinado por intereses particulares, los samezahos son madurados por el
proceso objetivo. Ignorar esto hace que no seablpota representacion del
proceso objetivo y del cambio. El avance de laitécrdesde el sector industrial,
forma a los sujetos y llega incluso a producirlasforma en que esta constituido
el mundo lleva a que no seamos capaces de pecadlies la praxis correcta. No
obstante, apelar a la necesidad de conservardddt interior no humaniza los
fines de la organizacion si estos fines siguemtaaos al consumo y el aumento
de la produccion —en esto coincide Habermas. Ntrada de cultivar o regar
individuos como si fuesen plantas, tampoco dewarlthormas, sino de mostrar
gue el lugar en el que se nos coloca no solamsenteagional, y es compensado
con formas de satisfaccion superfluas, sino qure tensecuencias funestas para

los destinos pulsionales. Reconocer es una forncaméiar.

Adorno considera que es disparatado proponer rsentala mesa para
discutir acerca de como es posible mejorar (qu epie pretende Habermas)
porque la desproporcién entre el poder de la orgaidn y el pensamiento que
intenta comprenderla es muy grande. La esperaniee—desta en los extremos.
En un extremo, en las condiciones materiales ycimias de produccion (la
sociedad) hay muy poca organizacion y, en camlap,demasiada organizacion
(coactiva) en el &mbito individual. Solo sera plesibepresentarse el orden
racional de lo publico para organizarlo si se da$pila conciencia individual.
Esta posibilidad sobrepasa a cualquier paradignia cenciencia porque depende

de formaciones inconscientes —del reconocimientesge«impulso previo» que
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Habermas parece no comprender— y de la reflexibnesel determinismo y la
libertad. Adorno apela a los ambitos individualege dqodavia permanecen no
organizados, que no son precisamente los ambitosciemtes, porque es desde
alli donde se puede hacer madurar —ahora si, llavda conciencia— la

comprension del mundo en que vivimos y la ideardemmundo mejor.

En Dialéctica de la ilustraciérel énfasis esta puesto en la autorreflexion
de la razén sobre lo que le ha hecho al sujeto gpaeadesista de su aspecto
integrador y destructor. Se trata de un interédaeposibilidad de ilustracion
subjetiva, en una forma de relacion que debe sgptada por la expresion del
pensamiento mismo como forma de resistir al exprgsa razén instrumental no
es la razon misma sino la forma que histéricaméatedoptado. La tarea del
pensamiento filosofico sera la de poder indicapresar, lo que la razén es, en lo
gue se ha transformado, dando cuenta de una sudgetique se ha constituido en
base a un principio de realidad que exige la iotemcion de renuncias
injustificables porque no tienen otro fin que lacaonservacion dentro de un
sistema que no estad orientado hacia fines humdaste. hace imposible la
existencia de una sociedad racional reconciliagal@® sujetos, una sociedad en

la que la realmente la felicidad importe.

Marcuse —a diferencia de Adorno y Horkheimer— dadgun Habermas
una respuesta positiva a la aporia de la razérumsntal erkEros y civilizacion
(1955) porque sin ser un pensador afirmativo —yptelo el argumento de
mayor peso d®ialéctica de la ilustracionque cada triunfo sobre la naturaleza
externa representa un triunfo sobre la naturaledarna en el sentido de
sometimiento y esclavizacion—acepta la posibilided renacimiento de una
subjetividad previa a la cosificacion de la razéstiumental a través de su
confianza en la capacidad de renovacion de lasopels (Habermas, 1971). Esto
altimo porque, para Marcuse, el principio de readicho triunfa por completo
sobre el principio de placer haciendo indestruetiel anhelo de felicidad
(Wiggershaus, 2010 [1986], p. 543). Pero se trataird@nhelo que Adorno y

Horkheimer tampoco suponen destruido. Esta capdwaildarenovacion de las
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pulsiones esti presente en el llamado «materialisiidgico» de Freud que
Adorno y Horkheimer consideraban el nucleo teéram psicoandlisis: las
exigencias de la libido y el costo que a ellas e impone, dentro de las
condiciones sociales para la autoconservacion, ermifen un acercamiento
consciente a nuestra interioridad por cuestiondanmente de supervivencia:
estamos imposibilitados de la reflexion sobre masstadenas porque estamos
ocupados en sobrevivir y acceder a las compenssxigne se nos ofrecen para
resistir a la mutilacion de nuestra naturalezaditeccion de la libido hacia otras
posibilidades esta presente, pero no como algpgeda desarrollarse a pesar de
las condiciones objetivas a las que responde ekipio de realidad. Sin un
cambio en las condiciones objetivas, la posibilidadfelicidad (que ha quedado
desvinculada del principio de placer) y, por latame humanidad no deformada,
gueda paralizada aunque exista la critica. El antielfelicidad se expresa en las
angustias, en las depresiones, en los trastorigsi@ss de quienes experimentan
gue «no encajan». Lo imposible es mas dificil daliar que lo posible, pero si
no se identifican las condiciones subjetivas deositplidad y, en especial, los
mecanismos internos que responden a los procesaigbfiivacion no se estaria

dando siquiera el primer paso para cambiarlo.

Al tratar de las discrepancias del Instituto coonfim, Wiggershaus sefala

el potencial utdpico de las pulsiones en AdorncoykHeimer:

(...) la posicion de Adorno y Horkheimer no era meatecable que la de
Fromm. Porque al confrontar en los afios cuareiida eevisionistas con el
«materialismo bioldgico» de Freud como el nuclewite del psicoanalisis,

estaban haciendo suya una fundamentaciéon biol@gitopoldgica de la

critica de la sociedad, el supuesto de un potentiglico en la estructura
pulsional, que no era menos problematico que lancia de Fromm en la
espontaneidad. Si la posicion de Adorno y Horkheirega menos

convencional que la de Fromm, también estaba, sinmitiempo, menos
expuesta, en la medida en que no se pronunciabpaate a las formas de
expresion del potencial utépico. Aqui, a diferend&lo que sucedia con
Adorno, «la debilidad de las formulaciones posgtivdle producia un

malestar a Horkheimer (Wiggershaus, 2010 [198619@).
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Aqui cabe preguntarse hasta qué punto Adorno mangsién un pensador
afirmativo —es decir, que toma una postura y vashaoga direccion en lugar de
permanecer en la paralisis de la aporia— que sipasdtivo (en el sentido de
definir racionalmente la realidad identificandolancel pensamiento) sobre qué
hacer, sefiala en su negatividad (que da lugagadamo es razén sino pulsion) la
critica al sujeto como critica de la sociedad danterés de liberar de su capsula
a «la utopia de una humanidad que, ya no deformigalanisma, no necesite mas
de la deformacién» (Adorno y Horkheimer, 1998 [1947 163).

La utopia seria alcanzar una experiencia plenajefmrmada dentro del
mismo sujeto (Adorno, 1975 [1966], p. 279): la amgion de un sujeto libre,
auténomo seria la consecucion de un sujeto queoaocona lo diverso no

coactivo dentro y fuera de él (Cabot, 1997, p. 102)

El yo tiene que hallar, fortalecido histéricameptra poder concebir por

encima de la inmediatez del principio de la realjda idea de lo que es mas
que lo existente. Cualquier orden que se cierrsi @msmo como sentido se
cierra también contra la posibilidad que supera tdlen (...). Experiencia

liberada subjetivamente y experiencia metafisicavemgen en humanidad

(Adorno, 1975 [1966], p. 395).

La critica al sujeto, al dar expresion filosofieay, por supuesto,
racional— a la subjetividad dafiada, pretende siicarde lo social (de las
condiciones objetivas para la subjetividad), enaajue el psiquismo mediante
una configuracion propia da expresion a la totdligaus procesos que se traduce
en violencia, enfermedad, busqueda de chivos exjmaty la necesidad de
renovacion constante para la satisfaccion de rdamss —entendidas como
pseudosatisfacciones— por parte de la industriturall Esto porque Adorno
entiende que la comprension de los mecanismos ntedias cuales operan las
fuerzas sociales en el psiquismo permitiria no sod@ comprension de la
interioridad sino como funciona la subjetividadirgtkriorizar esos mecanismos.
La emancipacién solo seria posible si opera unmdode reconciliacion, de

vinculo no violento con la naturaleza externa erimd. Ese vinculo reconciliado
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no puede darse a través de una racionalidad ibfetsa sino mediante un
cambio de las condiciones reales y para poder ealabies preciso dar el paso
hacia una postura que se interese en reconocer esta® condiciones paralizan
el desarrollo de esta postura como forma de relduidnana. Porque si bien en el
psiquismo la configuracién de las condiciones @gst adquiere una dinamica
propia —no es una mera copia o representacionsdget@rminaciones externas—
esa totalidad se desarrolla y reproduce en y dekgeopio sujeto. Quiza para
Habermas sea legitimo exigir ademas de un diagdstia «cura», quiza no sea
suficiente el atague al «pensamiento positivoxizaabd por Marcuse, quien &
hombre unidimensionatritica a las filosofias del lenguaje que descenoel
sentido ampliado de la experiencia y que tacharcrdetafisico» al lenguaje
utilizado por el pensamiento negativo o, lo queesr, lo incorporan al mundo

COmo «poesiax:

El caracter terapéutico del analisis filosofico eledubrayarse firmemente:
curar de las ilusiones, los engafios, las oscurgjdde enigmas insolubles,
las preguntas sin respuesta, los fantasmas y espegQuién es el paciente?
Aparentemente, un cierto tipo de intelectual, congate y cuyo lenguaje no
se adaptan a los términos del discurso comun. &idae hay una buena
porcion de psicoanalisis en esa filosofia: analgi® no contiene el
descubrimiento fundamental de Freud de que el gnudldel paciente esta
enraizado en una enfermedgdneral que no puede curarse mediante la
terapia analitica. Cuando, en cierto sentido, ségénd, la enfermedad del
paciente es una reaccion de protesta contra elanemférmo en el que vive.
Pero el médico debe hacer a un lado el problemaratmoEl tiene que
devolverle la salud al paciente para hacerlo cdparncionar normalmente
en su mundo. (...)

El fildsofo no es un meédico; su tarea no es curatividuos, sino
comprender el mundo en que viven: entenderlo eniniés de lo que le ha
hecho al hombre y lo que puede hacerle al homberqdde, 1993 [1954],
pp. 210-211).

Pero lo que es claro es gue la necesidad de iattéade las filosofias de
la conciencia esta presente en Adorno yd&lknoncepto del inconsciente en la
doctrina trascendental del alnmde 1927, aunque el problema permanezca, en este
escrito, sin resolverse. Como plantea Buck-Morssstidio sobre Freud y Kant

tenia una contradiccion interna: como compatihiligaa justificacion idealista
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(neokantiana) de Freud con una critica materia{isi@rxista) de la ideologia. Es
decir, ¢como compatibilizar la influencia de loadlfiggico (que procede de lo
material) en un sujeto que se supone autbnomodasesi mismo las leyes del

conocer?

Adorno parece haberse dado cuenta de lo insostethibsu posicion. Muy
probablemente, el viraje de su método de Kant axN&stimonia un viraje
de su propia orientacion durante los meses en sgribi@ su estudio. Ello
explicaria por qué, en lugar de tratar de revigarlsimplemente eliminar las
paginas finales que contenian la critica marxistagipandond por entero y
comenzo a trabajar en el problema que la contrigtlian su propio trabajo
habia tornado visible (Buck-Morss, 1981 [197759).

En principio Adorno presenta el problema del incterste como un
problema epistemologico: la posibilidad de conacartravés de un conocimiento
de las leyes que lo rigen (Cabot, 2018). En lasidenaciones finales Adorno
reconoce que un abordaje epistemoldgico es insofieiy el problema capital
pasa de ser conocer lo inconsciente a ser remaserekistencias para que lo
reprimido pueda emerger a la conciencia, siendalaa de estas resistencias algo
exterior a la conciencia (Cabot, 2018). Asi, laicalilad del concepto de
inconsciente rompe las equivalencias entre lo Esiqulo consciente presupuesta

en toda filosofia de la conciencia (Cabot, 2018)eEdiagndstico esté la cura.

Pero segun Habermas, sin un cambio de paradigmaelaciones entre
sujeto y objeto solo pueden expresarse desde dpgmiva del sujeto que conoce,
que es la perspectiva de la razon instrumentaby ygptanto no es posible ofrecer
una explicacion de lo que esta razén le hace @tolfp la naturaleza) ni de la
«vida violentada y deformada» (Habermas, 1999 [[L981 497). La razon
instrumental destruye algo pero no puede explicar geié consiste esta
destruccién, que como hemos visto consiste pararmdden una frustracion
pulsional que deriva en las formas mas primitivakestructivas. Lo que la razén
instrumental destruye seria —segun Habermas— laesinpara la cual Adorno

y Horkheimer son incapaces de ofrecer una teorfardn que la mimesis escapa
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a la conceptualizacion de la razon instrumentalgomo no habria otra forma de
racionalidad para expresarla— solo cabe definiden@ algo «contrario a la
razon, como impulso». Si bien Adorno no niega umacibn cognitiva de la
mimesis, el nucleo racional no puede ser expliGdtérminos del paradigma de
la conciencia —en el que segun Habermas Adorno geroe— sino por el
paradigma de la raz6n comunicativa al que Adornaceeca mediante la idea de
reconciliacion. Esta reconciliacion seria posiblsegtin Habermas— mediante
una intersubjetividad no violenta. Una intersuljead no violenta significa para
Habermas una determinada forma de entendimierggoensonal establecida por
una sociedad. Estas formas de entendimiento detanmias formaciones
superyoicas de las que depende el entendimientapsifuico y la forma de
relacion con la realidad externa e interna (Habsrrh@99 [1981], p. 499). Esta
capacidad mimética —insiste— no puede ser aclagadrminos de la razén
instrumental, pero Adorno apenas alude a esta ipdath que solo puede ser
accesible —segun Habermas— si se la interpreta cdomma de una
intersubjetividad (aunque no sea mas que utopisa)pgsibilite un entendimiento
intersubjetivo e intrasubjetivo no violento. Estaterpretacion —continta
Habermas— necesita de un cambio de paradigma (declan teleoldgica a la
accion comunicativa, de la accion orientada a @uisein determinado fin a la
accion orientada al entendimiento) y un cambioddetegia en la reconstruccion
del concepto moderno de racionalidad (la racioadlido seria solo con arreglo a

fines, aunque debe fortalecerse un tipo de ragaachue es la comunicativa).

Habermas entiende que ya no se trata de expliceorelcimiento y el
sometimiento de la naturaleza sino la «intersubgd del entendimiento
posible». Segun Habermas la cuestion se desplastie dd conocimiento del
mundo (de lo que la sociedad le ha hecho a lososujepuede llegar a hacerle,
que es el tipo de conocimiento del mundo en elegién interesados Adorno y
Horkheimer, como también Marcuse) a la relaciomeehts sujetos cuando son
capaces de comunicarse haciendo referencia a malgbneundo objetivo y a algo

en el mundo subijetivo. En lugar de representag@®nocer(se) de lo que se trata
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es de entender(se), y esto implica de por si atgocaactivo como proceso de
convencimiento reciproco que coordina las accialeefos sujetos participantes

en base a una motivacion por razones (Haberma$,[1981], p. 500).

Wiggershaus también apunta que Adorno y Horkhepeananecieron sin
responder a la necesidad de fundamentacion deoldal€ritica y que la idea de
la raz6n como lenguaje —desarrollada de forma rediea por Habermas—
estuvo por un momento presente en las conversacemtee ambos pero no fue
retomada (Wiggershaus, 2010 [1986], p. 547). Caleoitea que «la critica de
Habermas olvida que la intencién fundamental de rAdloes abandonar la
metafisica de la filosofia de la conciencia, [esaitido de apertura y aceptacion
de lo que la conciencia no es como algo que tandséparte de la realidad del
sujeto] para abrir caminos hacia otros espaciogigos al pensamiento» (Cabot,
1993). Es Habermas quien esta interesado en utifecp@on tedrica de la Teoria
Critica y desde ese interés sefala como una dadbiledradicalizacion de la razon
como razoén instrumental. Considera que tiene gberhan criterio racional para
poder explicar y denunciar la corrupcion de lagaalidad y la aporia en la que se
mantiene Adorno solo seria valida si no existiesa salida. Cabot sefala que
para Adorno pensar es identificar, pero no solatifiear y que la teoria de la
mimesis no queda enmarcada en la filosofia dedaiencia porque apunta a dar
expresion a lo que esta mas alla de la concienaaey—en las condiciones
actuales— no puede ser representado sino que kgmeks consecuencias
visibles de esta negacién: hambre, guerra, catéstrangustias, miedos. La razén
gue no es razon instrumental y que permite adaptariterio de racionalidad no
enmudece en una «mimesis sin palabras» sino gegpsesa en una «mimesis
conceptual» para mostrar a través de conceptasel@an conceptos no puede ser
explicado. ElI pensamiento como mimesis conceptwlasuna forma de
constelacion donde se destaca lo especifico detmbjquello que es eliminado
por el pensamiento clasificador. Pensar no esideftificar cuando al menos una
parte del concepto pierde su poder identificantstdr unido a otros conceptos en

una constelacion. En esa unidon (constelacion) msceptos determinan una
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semejanza real con la cosa. El concepto no es stnuimnento de la razon
instrumental cuando no actia como tal y se sobaggpa$ mismo recuperando una
relacion con lo particular (Cabot, 1997, p. 96). &ta forma, el concepto no
adopta una relacibn mimética externa (propia de privaera etapa de la razon
instrumental) sino que se pliega internamente coguke intenta conocer. Cabot
sefiala que la nocibn de mimesis conceptual es w@ndasl nociones mas
problematicas en Adorno, pero que es preciso retemedea de mimesis
conceptual como un intento del pensamiento pordiise de las redes que él
mismo ha tejido para poder captar lo que no esséhyeterlo a critica y reflexion
(Cabot, 1997, p. 96). Se trata de un concepto getva sobre su propia historia
para no absolutizarse, romper con su caractelicgstatoactivo manteniendo lo
gue es mas que concepto y que solo por constetacmrede expresar a traves de
una apertura a una forma de relacién nueva (sinirdojmentre la cosa y el
pensamiento (Cabot, 1997, p. 96). En la razonunmstntal, no hay un interés por
la felicidad del conocimiento sino por el saber gueporcione el procedimiento
mas eficaz (Adorno y Horkheimer, 1998 [1947], p): &Lnivel del conocimiento,
la utopia se realizaria en constelaciones comauaitma de plegar internamente
(al conocimiento) lo que existe, sin someterlo, peinsamiento vuelve lo
conceptual a lo diferente (Cabot, 1997, p. 102prAd rechaza la sintesis final de
las contradicciones del pensamiento hegeliano esthazar la posibilidad de la
utopia que no puede ser expresada (como tampocou&lo imperativo
categorico) discursivamente de forma cerrada yraéteda (Cabot, 1997, p.
102). Se trata de una promesa posible, da maniaeesa promesa a traves de la
critica a lo que esa promesa no es. El pensaméaiie recuperar su origen no
conceptual, dirigiéndose a la realidad sin imposerestructura subjetiva, sin
pretender abarcar la totalidad de manera absolatgue siempre se le escapara
alguno de sus momentos (Cabot, 1997, p. 111). Solgee seria la mimesis en
Adorno, Cabot (1997) plantea que en la mimesisadstégen de la relacion entre
dominio y razén. En la mimesis esta la primera mkdedel ser humano frente a
los peligros de la naturaleza. La relacion mimétioa la naturaleza tiene que ver

con una actitud no agresiva, una actitud de entr@gagasividad y adaptacion.
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Pero como primera etapa de la relacion instruméatetlacion mimética con la
naturaleza, que tiene su prototipo en lo biologsda de forma extrinseca y no
internamente al tener como fundamento la protec@iénte al peligro de la
autoconservacion: «En el lugar de la adaptacioaricg al otro, del mimetismo
propiamente dicho, la civilizacién ha introducidenpero, en la fase magica, el
uso regulado de la mimesis y finalmente, en la fast®rica, la practica racional,
el trabajo» (Adorno y Horkheimer, 1998 [1947], 252 Se trata entonces de
plegarse a las condiciones de lo que representapeiigro para la
autoconservacion asimilandose a la naturalezanaretapa del desarrollo en la
cual la amenaza no puede ser contrarrestada med@niodificacion y el
control: la supervivencia se paga al precio de asimiliacion con la naturaleza.
(...) Entre la mimesis y el aparato cientifico hayaucadena invisible: la

autoconservacion como principio supremo de la sivigjad (Cabot, 1997, p. 16).

La exigencia habermasiana de una teoria de la nirasdependiente de
presupuestos que necesita la racionalidad comuwdcgt no Adorno (Cabot,
1993). Para Adorno es mas fundamental una recacidii con la naturaleza (con
la externa y con la propia), una comunicacion elatteumanidad y la naturaleza,
que el problema de la comprension intersubjetieducida a un ambito mas
concreto, y cuya posibilidad depende de la primiaes posible pensar en una
comunicacion intersubjetiva para el establecimiel@anormas porque se estaria
suponiendo un tipo de racionalidad dependienterdeinculo con la naturaleza
externa e interna que estad dafiado. Comprender agge b para Adorno una
apertura hacia otras posibilidades, de lo contisgigeguira reproduciendo lo que

se intenta eliminar.

En Ciencia y técnica como ideologi§l968) Habermas plantea la
necesidad de pasar de una racionalidad instrumémaizibnalidad orientada al
cumplimento de fines para el dominio) a una radidad comunicativa
(racionalidad orientada a la comunicacion intemstig con el interés de
establecer una base normativa para la accion).i®@rasque el acuerdo racional

entre los sujetos es condicion previa para el kEstahbiento de un vinculo no
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violento con la naturaleza y propone pasar de éa ide trabajo a la idea de
interaccion. Esto ultimo porque en la idea de frals&empre esta implicado el
dominio, en tanto que el ser humano se relacionaamaturaleza para cumplir
determinados fines definidos previamente. Estacteniatica, propia del trabajo
humano —como ya lo habia planteado MarxerCapital— necesitaria de una
racionalidad mas amplia (la de interaccion) quémplicada en el concepto de
trabajo y estaria dada por la racionalidad oriemtdentendimiento intersubjetivo
en base a determinadas normas morales, garantipadas! institucionalizacion

no determinada por modelos de accion estratégitstmmental. Con el progreso
cientifico y técnico la relacién entre una raciohead con arreglo a fines (trabajo)
y el entendimiento en base a determinadas normasitusionalizadas

(interaccion) pasan a segundo plano porque el @sogiecnico se ha convertido
en una fuente de plusvalia independiente de lavgliasde «la fuerza de trabajo
de los productores inmediatos» que es la Unicaidenasla por Marx (Habermas,
1986 [1968], p. 87). El progreso cientifico-técnemria lo que define el marco

institucional al que han de ajustarse las normastdeaccion sociales:

Y cuando esta apariencia se ha impuesto con eficantonces el recurso
propagandistico al papel de la ciencia y de laitécpuede explicar y
legitimar por qué en las sociedades modernas hthdpesus funciones una
formacion democrética de la voluntad politica daaién con las cuestiones
practicas y puede ser sustituida por decisiondsiguiéarias relativas a los
equipos alternativos de administradores (Haberfr@86 [1968], p. 88).

La consecuencia devastadora que tiene para Habexstases que la
racionalidad con arreglo a fines va absorbienduoagco institucional definido por

la interaccién basada en la racionalidad comunigati

La implantacion moral de un orden sancionado, y elbm de la accion
comunicativa, que se orienta de conformidad consentido articulado
linglisticamente y que presupone la interiorizaci® normas, se ve
disuelta, cada vez con mas amplitud, por formascdmportamiento
condicionado, mientras que las grandes organizesiocomo tales se
presentan cada vez mas con la estructura de lanaeaional con respecto a
fines. Las sociedades industriales avanzadas pasgmeximarse a un tipo
de control del comportamiento dirigido mas bien gstimulos externos que

177



por normas. La reaccién indirecta por estimulos dmonados ha
aumentado sobre todo en los ambitos de aparengstalib subjetiva
(comportamiento electoral, consumo y tiempo librd)a signatura
psicosocial de la época se caracteriza menos puertonalidad autoritaria
que por la desestructuracion del superego (Haberf86 [1968], p. 91).

Habermas entiende que esta situacion de la clasendda —que no solo
justifica el domino de una clase sobre otra remmnuo por compensaciones el
interés emancipatorio sino que afecta al interéaneipatorio de la especie—
puede revertirse con el fortalecimiento de la na&iidlad comunicativa porque es
ella misma el reverso de su debilitamiento. ParfaeHaas el problema esta en las

normas mientras que en Adorno esta en los fines.

Mientras que la adaptacion a la naturaleza es daygtacion activa —en el
sentido de que sabemos como acomodar el entornestras necesidades a través
del trabajo y, luego, especificamente, a travésidsérrollo de la ciencia y de la
técnica— la adaptacion de los marcos institucianateha dado de forma pasiva,
en la medida en que quedan subsumidos al desaimlib ciencia y de la técnica.
Habermas considera equivoco el propésito de Mamocoulminacion de la
prehistoria: el de transformar la adaptacion dekcmainstitucional en una
adaptacion activa. Equivoco porque esta tarea @i sido entendida como
una técnica para el control de la sociedad mismk adeisma forma en que se
controla y domina a la naturaleza. Pero este «malirdo» solo es posible si el
marco institucional cancela la dimension accesdlleontexto de interaccion,
mediado por el lenguaje, que es el de la discustdnoactiva y reflexionada de

principios y normas orientativos de la accion.

La esperanza de marcos institucionales activosiest@ por Habermas, en
este texto de 1968, en los estudiantes pertenesiaents posiciones sociales mas
favorables. Esto —dice— porque ellos no represeathns intereses de su clase
ni sus reclamos pueden ser satisfechos, reprintidslenciados, por ningan tipo
de compensaciones. El cierre que da Habermas assito, con su confianza en
los jévenes revolucionarios, hace pensar en el lfdnChinoise(1967) de Jean-

Luc Godard, en el que un grupo de jévenes acomadadorelnen en un

178



departamento parisino, propiedad de algun famitiara planear una revoluciéon
durante sus vacaciones de verano. La célula revolaita —que vive durante ese
tiempo una realidad paralela— se desarma con eldinverano y el regreso a

clases.

Cabot (1993) plantea que la alternativa propuesteHabermas llevaria a
aceptar un tipo de racionalidad que estd puestacu@stion, es preciso
fundamentar la racionalidad que Habermas suponelesujeto que queda,
ademas, reducida a la capacidad de critica y fuedtnion de una expresion y
conduce a un ambito restringido de racionalidadhbloria racionalidad fuera de
las reglas del discurso ni verdad fuera de esdasiedejando fuera cualquier otro
tipo de discurso que no se someta a los criterosadionalidad ya que si las
expresiones no son verificables no podria apli@seomo criterio de verdad,

las reglas del discurso.

4.2. El revisionismo de Axel Honneth

Autoproclamandose heredero del pensamiento criargginal, Honneth
plantea las preocupaciones del primer periodo calgo fuera de vigencia, ya
que en la actualidad no seria posible hablar deragtn —porque hay una gran
pluralidad de razones— ni de la cuestion acercabligjlueo de esa razon por
parte del capitalismo avanzado ya no puede versman sistema unitario de
racionalidad social» (Honneth, 2009 [2007], p. 28¢luso —afirma— el propio
Habermas ha reconocido que sus intereses emanmgato la denuncia del
dominio y la opresion son parte del pasado. ESgorentonces, dado los cambios
de la realidad social, redefinir lo que la Teoridti€a ha de ser, porque la
reflexion sobre la racionalidad del proceso histbmo tiene cabida. Lo que da
unidad a la Teoria Critica, seria su insistenciauea «patologia de la razon
social» que Honneth intentara rescatar y actugtiaarendo de relieve: la ética de
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la Teoria Critica, la evaluacion del capitalismonoocausa de la deformacion de
la razén y, finalmente, la posibilidad de supenaaé esta enfermedad.

Una de las caracteristicas de la primera Teorigc&#s, en el entender de
Honneth, una vision negativa de la sociedad («dadieirracional» en
Horkheimer, «mundo administrado» en Adorno, «s@mednidimensional» en
Marcuse 0 «colonizacion del mundo de la vida sec&al Habermas): esta no
permite el desarrollo de una vida buena. En catdrastos planteamientos escribe

Maiso:

no se trata de dar lugar a una nueva concepcidudaimoniadesde las
catedras de filosofia moral, sino de tomar condéere que, mientras
perdure la connivencia de civilizacion y barbarimda vida esta
irremisiblemente dafiada (Maiso, 2010, p. 320).

La reactivacion de la Teoria Critica que se propdoaneth atiende al
vinculo interno entre la constitucion de la raclaza y las condiciones
patolégicas que remite a la filosofia politica degel. Las patologias sociales
serian causadas por una falta de racionalidad onsnéciencia de racionalidad,
que sin embargo esta latente, para cumplir consgizas comunes. Este aspecto
esta presente en el pensamiento critico, segun étfgnaunque por lo general
oculto en formas antropoldgicas donde el univeraalonal, como principio
rector, es presentado como un potencial del serahamDentro de las
ejemplificaciones de Honneth de esta antropologmadel universal racional
oculto (en Horkheimer: trabajo como autorrealizaci@®@n Marcuse: praxis
estética, en Habermas: entendimiento comunicativm}e especifica cual seria el
caso en Adorno aunque mas adelante Honneth atermexemente a la
concepcion adorniana del sufrimiento. Solo es pesitablar de «patologias
sociales», afirma, si se admite que hay un estad@qgede ser considerado sano.
Honneth entiende que los planteamientos inicialesparten con Hegel la
conviccion de que la autorrealizacion solo es pesib se alcanza un consenso

sobre fines o principios humanos a través de urertiid cooperativa para la
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autorrealizacion. En el caso de Adorno, Honnetlalsegue esta idea también esta
presente, a pesar de que Adorno haya negado lhiljpzgl de una ética tan
amplia por el dafio social producido en la subjdédi que nos incapacita para
orientar nuestras acciones segun principios gesgerél pesar de su insistencia
«porfiada» en la resistencia, desde la vida dafiadls razon instrumental,
Honneth entiende que puede detectarse en Adornddezll ético de la
autorrealizacion en base a la libertad de cadaguekolabora con la libertad del
otro. Todos los miembros de la Teoria Critica et#sn sin excepcion,
«comparten la idea de un universal racional deutargealizacidon cooperativa»
(Honneth, 2009 [2007], p. 35) que debe cumplir lkooondicion de compartir la
conviccion de que el fin al que se orientan lasiomes justifica postergar
intereses personales y que es incompatible condelidualismo de la tradicion
liberal. En este punto a Honneth ni se le pasalgpaabeza detenerse en los
procesos de subjetivacion que influyen en estesasés y si ese interés comun es
propio o no. Quiza al hacernos conscientes de meuesos de subjetivacion, el
individuo no deberia postergar ningun interés peatjue de lo que se trataria es
de definirlos. Los planteamientos de la Teoriai€xitampoco serian compatibles
—segun Honneth— con el ideal comunitario porquéexehcia de este, la Teoria
Critica se rige por pautas de fundamentacion deaaional universal (oculto
segun Honneth) y no por vinculos afectivos. Honnethconsidera de forma
dialéctica este punto en relacion a su afirmac@®mue en Adorno la razén se ha
desviado de sus objetivos porque ha excluido swec&spafectivo. Adorno
entiende que los sujetos que pueden lograr seneeéd innovadores persisten en
una frialdad y distancia respecto al mundo porduameor que necesitamos, Si
hemos de tomar con angustia y seriedad la utopiasrel amor fraternal porque
este implicaria una superficialidad del amor, rédlue la realidad que habitamos
y de la que nos hariamos complices. Extraer dedléddad lo mejor que ella puede
contener implica «endurecerse tanto como las masi petrificadas para
romperlas. La posibilidad de un giro no se promuewdiante la mentira,
diciendo que todos somos hermanos, sSino sacandaz dos antagonismos
operantes» (Adorno, 2004 [1946], p. 35). Se hace m@nor a la idea de
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humanidad quitando de ella la apariencia de untigbjecomin porque este

supuesto objetivo comun, excusado en el amor, fqrange de los instrumentos
psicotécnicos que traicionan al amor bajo la apar@ede un interés humano: «La
sociedad se ha desarrollado hasta un extremo gureetl amor acaso solo pueda
seguir siendo resistencia contra lo existente: rgSodio lo malo, no puedo amar
lo buenob»(Adorno, 2004 [1946], p. 35)

En este sentido Honneth plantea que el diagnédgda época permitiria
fortalecer los aspectos que han sido bloqueadosgagomisma €poca aunque no,
como él generaliza, para que los sujetos se coauwede la necesidad de una
praxis liberadora en cooperaciéon sino de que déepado a un punto limite, de
retroceso claro. Estamos en el tiempo extra, porgmos llegado al maximo
previo a una catastrofe humana total. Se tratadantinia Honneth— de obtener
resultados por medio del analisis. Pero, como hemsi®, al menos en Adorno,
no se trata simplemente de un diagndstico sinondeagtitud practica desde la
teoria (como forma de comportamiento) que en ningdmento se interesa en
proclamar, dando por supuesto, la union fratermalie objetivo comun. Este
objetivo habria, en todo caso, que construirlo €esdestra singularidad. Se
trataria de definir intereses desde la singularigiag permitirian resignificar el
interés comun y el lugar de que lo singular tendriaese interés, en lugar de
asumir que existen intereses comunes contrapuasio®reses personales que

deben ser postergados o a los que debemos renunciar

El segundo aspecto de la Teoria Critica que Horcmikidera merecedor
de continuidad es el de la explicacion sociologiedas «patologias de la razén».
Se trata de la identificacion de los procesos gqueden una vision publica y clara
de las desviaciones sociales en relacién a eseestgptin en el que debemos
cooperar. Pero en ningin momento Honneth nos leapemsables de esa pérdida
sino que esta interesado en dar pruebas publictss dgrcunstancias externas e
ilicitas que impiden el avance real de la humanitzaa el fin comdn que se ha
perdido a causa de estas «patologias» y que egtdslogias» no permiten

recuperar. Honneth transita por terminologias —@amente resultan alejadas
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de lo que, se entiende, por Teoria Critica—tal@soceprocesos de aprendizaje»
sobre la pérdida del universal racional que cotwiea los sujetos en
«espectadores sin influencia» de una forma demaktad (que con gran esfuerzo
alguien podria vincular al proceso de auto-iluséraclel que hablaban Adorno y
Horkheimer). En su interés por traducir a un lefgsapuestamente mas actual lo
gue él considera vigente de los antiguos plantegose Honneth sostiene que el
problema esta en que nos volvemos cada vez mésramies frente a lo que le
ocurre a otros seres humanos, porque en lugacdeaeer al otro como un sujeto
lo percibimos como objeto que es preciso conocea giaminar para poder
realizarnos. Honneth presenta el problema comoextglusivo del capitalismo, y
si bien es cierto que la Teoria Critica considera @s en este periodo donde la
situacion se agudizo al extremo —gracias a la gispin de fuerzas productivas
altamente desarrolladas y al gran alcance de tm®pos de subjetivacion a través
de la industria de la cultura— el pensamiento pagplantea el problema del
dominio como una situacion que se ha dado desdenelenzo del pensamiento
occidental y que no pasa, exclusivamente ni praigipnte, por la falta de
reconocimiento que es un interés prioritario enrébhn y no del periodo cléasico.
Honneth remite superficialmente a una variante s®seplanteamientos en
Adorno y Horkheimer y reduce el interés de los ma#qgoor los afectos a la
situacion concreta de la familia burguesa del sxgi. Esta carencia de amor —
gue Honneth sefiala como «supuesto poco plausiblesneth, 2009 [2007], p.
43) — abunda en especulaciones, segun él Marma moralia— sobre la
pérdida de fines no instrumentales. Y, finalmehtenneth incluye a todos en el

mismo esquema:

los autores de la Teoria Critica perciben el chgit® como una forma de
organizacion social en la que predominan practidasmas de pensamiento
que impiden el aprovechamiento social de una ratitted ya posibilitada
en términos historicos; y este bloqueo histéricostituye al mismo tiempo
un desafio moral o ético, porque imposibilita tornamo orientacion un
universal racional cuyos impulsos sdélo podrian emae una racionalidad
completa (Honneth, 2009 [2007], p. 44).
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¢, COmo seria posible atribuir a la Teoria Critidginal una reivindicacion
del amor que me permita reconocer al otro cuandpeakamiento critico ha
insistido en la necesidad de un vinculo propio ebnamor que impida la
mecanizacion de la propia vida? Estamos reduciéan@xistencia a un existir a
cualquier precio, incluso al precio de desprecigraonosotros mismos y a la
posibilidad de un sentimiento propio sobre lo gsidaevida y el amor a pesar de

toda la emocionalidad que se le quiera atribuin #po de racionalidad.

El dltimo aspecto de la Teoria Critica que Honrd#kea hacer suyo es
que el potencial emancipatorio de esta situacite geovenir de la propia razén
gue se expresa en el sufrimiento «que mantiene eivimterés por el poder
emancipador de la razén» (Honneth, 2009 [20074pvinculado a la necesidad
de una praxis transformadora de la «patologia sodia idea de racionalidad
deformada y el sufrimiento individual se apoyareepsicoanalsis freudiano que,
segun Honneth, permitiria explicar el dafio que«lgatologias sociales» generan
en el sujeto. Honneth parcializa absolutamenteplasteamientos reduciendo el
interés de la Teoria Critica en el psicoanalisisa puestamente probar que
existe un tipo de racionalidad no deformada que Batoma en el sufrimiento de
los sujetos y que este es el potencial de dondazlan debe tomar sus fuerzas
para cambiar. De esto deriva una idea que es slogapdanteamientos originales:
que el sujeto expresa en su sufrimiento, no soéxilstencia de un universal ético
dado por una razén no mutilada sino también etéstpor la libertad cooperativa
para la autorrealizacion. El sufrimiento es causpdola deformacion pero la
deformacion no es pensada como efecto de estengerito. La afirmacion no
puede ser menos dialéctica. El dolor también ealigiento que refuerza la
deformacion, pero Honneth plantea algo asi como«psiquismo intacto» en
relacion a una racionalidad no deformada. La cowgedel sufrimiento es lo que
impulsaria la cura y el deseo de emancipacionsaia posible si se recupera esa
racionalidad intacta. La transformacién se darigiuse Honneth por una
comprension racional y no por una forma distintaratgonalidad. Sobre estas

cuestiones, Honneth sostiene que Adorno realiztiexienes dispersas» donde
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podria rastrearse el supuesto de un deseo de uma fiistinta de racionalidad

(intacta). Solo si es posible fundamentar la erggede un impulso racional por
liberarse del sufrimiento, seria legitimo remitir uma praxis potencial no

deformada que sea capaz de liberarnos del suftimiBara que la Teoria Critica
sea legitima en su forma original, tiene que derapsiacionalmente, segun
Honneth, la existencia de un interés humano perdiise del sufrimiento. Desde
los planteamientos de Adorno este interés comparta puede ser demostrado
porque necesita, en todo caso, ser constituido. IBemerederos criticos del siglo
XXI deben reformular estos planteamientos, adapiésda la realidad de este
siglo, ya que segun Honneth de otro modo, la TeGritica dejaria de existir

como tal.

Los planteamientos de Honneth se orientan a caneapa una «razon
patolégica» la existencia de una razon sana (ajtgca atribuir la enfermedad de
la razébn a algo que viene desde fuera y que —sidaieel programa
habermasiano— podria mejorarse a través de urefairtdento del vinculo entre
praxis y racionalidad. Honneth considera que Adarancluye que la filosofia
debe ser critica de si misma a partir del fracaswvemiente de la izquierda
hegeliana acerca de una sociedad liberada y seireegor qué, a partir del
fracaso de los ideales revolucionarios del marxjsseoia licito afirmar que la
filosofia debe limitarse a la autorreflexion. Eterés de Adorno por hacer del
pensamiento un ejercicio de autorreflexion no esfaulsado por el fracaso de los
pronosticos revolucionarios del marxismo sino, edotcaso —y como se ha
insistido— por la constatacion de que las cond&sopara la autorrealizacion
estaban, en apariencia, dadas pero derivaron emuma catastrofe. Y no se
trata, como afirma Habermas, de un giro pesimisteaasa de condiciones
biograficas. Se trata de haber comprendido quéridamente la humanidad se
coloca en situaciones penosas, a pesar de comdoa@os los medios materiales
para evitarlas, porque ha descuidado el aspecstopal que no puede abordarse
completamente desde lo conceptual en la forma epnh@sta ahora, lo ha hecho la

filosofia. La autorreflexion permitiria repararddfio producto del olvido que el
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propio pensamiento ha contribuido a ejercer. Cohmoisgno Honneth escribe: «la
realizacion de una autocritica dialéctica de lasfifia siempre es también la

practica de una justicia restitutoria» (HonnettQ2{2007], p. 100).

Adorno tiene que demostrar, segun Honneth, queda®logias sociales»
son intrinsecas a la forma en que se ha constitaidazon. Pero Honneth se
atiene a esta situacion exclusivamente en el dagpi@ limitando el
planteamiento adorniano y, ademds, atribuye a Adtanafirmacion de que la
razon se ha deformado a causa del intercambio deanwas porque en este
intercambio no habria espacio para una forma deciéel amorosa, que haria
sensibles a los seres humanos para respetar Itagqaeon no es y permitiria
alcanzar una racionalidad sana. Si no se tieneuenta& este aspecto, los seres
humanos se concentran cada vez mas en obteneladaltiente, de los vinculos
que establecen con otros, solo aquello que seatekfg. Honneth también
atribuye a Adorno la idea de la existencia de ac#nalidad original que ha sido
desviada —como si en algin momento se hubiesecegt@h Adorno en el
camino correcto— por factores externos que obleam uso instrumental de la
razon e imposibilitan su comportamiento imitativelonneth interpreta el
significado del sufrimiento en Adorno como una emgncia de la deformacién
de la racionalidad (Honneth, 2009 [2007], p. 8bmo efecto de la ausencia de
limites de la actividad de la razoén instrumentabrfrieth, 2009 [2007], p. 67) en
las formas de vida capitalista. En la capacidasufiemiento de los sujetos estaria
la clave para la capacidad de resistencia, y Adtendria que demostrar que el
sufrimiento tiene un contenido cognitivo que cotesen la intencion de superar
las condiciones de vida «patolégicas». Si bienothice en el significado de
sufrimiento componentes psicoanaliticos, que pemitbicarlo en un plano
prerrefelexivo, Adorno tendria que ser capaz decdanta de la percepcidon por
parte del sujeto de un bloqueo en su racionalidael ka existencia de la necesidad
de curarse (Honneth, 2009 [2007], p. 83). En Adpaiasufrimiento no seria la
expresion de la capacidad de resistir sino la expmede aquello que ha sido

quebrado. Seria simplificar las cosas no ocupagsedtho esto —que ha sido
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guebrado— se exterioriza en forma de barbarieugarlde eso, Honneth sostiene
gue esta «patologia» es otra forma de desviacidam @deon. Con lo que se estaria
descuidando el aspecto subjetivo que respondeapaa con el sufrimiento. Lo
gue no se asume como un problema propio se traaladaexterno desde el cual
objetivarlo, como algo ajeno, como algo de lo gas lhacemos victimas pero no
responsables. Algo que trasladamos y permitimos qometinie ganando
magnitud, alejandolo cada vez mas de una necedigaticidir sobre eso como
humanidad, porque no nos hemos detenido para acpmaes y ha sido parte de
nosotros. Como si la razén pudiese separarse gedlaealmente pasa arrojando
luz sobre el dolor, cuando no hay una posibilidadiuiminarlo si se separa de lo
que ella misma produce en tanto que también egimat@ razon separada de la
vida concreta que sufre y pretende iluminar seaaaldi misma porque: «lo unico
gue hace es racionalizar la propia incapacidadetufjcon la situacion de la
verdad objetiva» (Adorno, 1975 [1966], p. 367). Hapa necesidad de
materializar la razon, de volverla responsablehaeerla tangible en el mismo
dolor. No hay un paralelismo en el que la razérrijposeguir siendo buena y haya
gue buscar ese camino del cual se desvio. De Isguata es de aceptar que es
eso en lo que se ha convertido, en lo que nos heorogertido, identificar las
causas Yy definir una orientacibn en base a estenoetniento interno de
aceptacion. La humanidad ha decidido permanecel @olor. La razon es lo que
se hace, lo que se ejecuta, si se ejecuta barkmrazon es barbarie, para que la
razon sea otra cosa hay que hacer otras cosagande justificar el sufrimiento
como expresion de un recuerdo, un impulso, de éormues —en las condiciones
actuales— la razén. No es posible apelar a la stipexistencia de algo bueno en
si mismo que permanece irrealizado sino que s& dextapostar a la constituciéon
de eso que existiria, si como posibilidad, perogjum es posible materializar no

existe para nosotros.

El objeto de la teoria no es algo inmediato, undmagjue se pueda llevar uno
a casa. El conocimiento no es como la policia, mpgee sus objetos en
carpetas. Por el contrario, su forma de pensados enediacion; de otro
modo tendria que conformarse con describir fachddaps La conciencia se
declara en bancarrota ante una realidad, que al astual no se presenta
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palpablemente, sino como funcion y abstraccioni emisma (Adorno, 1975
[1966], pp. 206-207)

La utopia debe presentarse sin imagenes, si gpante un ideal positivo
entre el pensamiento y lo pensado se reproduaiealismo y lo que quiere ser
comprendido es sustituido por representacione&tvdg y arbitrarias de quienes

mandan

El ansia materialista por comprender la cosa blsczontrario (...). Su

anhelo seria la resurreccion de la carne, algoa@xtmpor completo al

Idealismo como Reino del Espiritu absoluto. El malismo historico se

dirige, si a algun punto, a su propia superaciola, liberacion del espiritu

con respecto al primado de las necesidades materad el estado de su
[actual] satisfaccion. El espiritu [que bajo laesipn a las condiciones
materiales, niega la satisfaccion de las necessdadécriales] no serd lo que
promete [al negarlo]. S6lo cuando el impulso capee satisfaga, podra
reconciliarse [con el espiritu]. (Adorno, 1975/20(1®66], pp. 207-208/

195).

4.3. Liminares

En este capitulo hemos atendido a los intentosugderacion de la Teoria
Critica por parte de dos de sus mas significatirg@esentantes posteriores:
Habermas y Honneth. Se insiste entonces en losnisewas que operan en la
subjetividad, en la imposibilidad de suponer uretgujracional total y en la
amenaza de regresion total latente, aspectos cqerenfudesarrollados en los
capitulos precedentes, para defender la necesidadolder a cuestiones que
ambos pensadores descuidan y tergiversan en spgctigss intentos de
superacion.

En la primera seccion se presentd la critica deehha#is basada en la
necesidad de superar el paradigma de la «filogt#iga conciencia» y el «giro

pesimista» en las preocupaciones iniciales de larideCritica a partir de
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Dialéctica de la ilustracion que implican el abandono del marxismo
interdisciplinar. Se ha defendido una lectura giggan ambos puntos de critica,
comenzando por el segundo. En base a lo desawolad los capitulos
precedentes, se afirma que el interés por los poscde subjetivacion en la critica
a la razon instrumental permite sostener que nalmndona el marxismo
interdisciplinar sino que se lo orienta a un entnwecada vez mas fuerte con el
psicoanalisis freudiano y esto permite dar funddosemas claros acerca de
fracaso del prondstico de Marx, ya que la histalgala humanidad continda
siendo una historia de catéstrofes. También sentemtado dar cuenta de la
importancia que tiene el conocimiento de la dinangsiquica y como responde
esta dinamica en sus vinculos con lo social. Haagrman cambio, renuncia a
cuestionar aspectos que estan fuera del alcantas deamadas «filosofias de la
conciencia», confiando en una racionalidad que mstdta en cuestion. Lo que
Habermas considera un pesimismo existencial, gbeichalejado a la Teoria
Critica del marxismo interdisciplinar eDialéctica de la ilustracion es en
realidad la insistencia por comprender esta sukrteompulsion a la repeticion
identificando sus causas. En el fundamento de lodhéstoria de la civilizacion
humana ha estado el miedo que se convierte prggnesinte en explicacion de lo
que no hemos podido dominar, reduciendo todo lo eyiste al sujeto que lo
conoce para dominarlo sin comprenderlo. Las comsexas de esta relacion han
sido desarrolladas ampliamente en el capitulo Séane. El conocimiento basado
en el miedo es la causa de que la historia de Ilmahidad continde
reescribiendose como historia de catastrofes. kismjue para Habermas seria
preciso poder establecer cudal seria el vinculo laonaturaleza que nunca ha
existido y que es distinto del dominio. Este vincgue Habermas exige que sea
definido tiene que ver con el reconocimiento deusion, que también forma
parte del yo. Pero el yo de la autoconservacionjakectica de la ilustracion
cuestiona, es un yo que reprime sus pulsionesunoima formas de satisfaccion,
gue no pueden establecerse como legitimas renun@agras que su realizacion
seria romper con lo exigido para la autoconsermasiégin un principio de

realidad irracional representado por el yo. En sst#ido, los estados patoldgicos
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vendrian a demostrar el fracaso del yo al sendeida realidad en el dominio de
la pulsién mientras que en el sujeto «normal» $erioriza la coaccion que es
experimentada como autonomia del si mismo sobneulasones. La aporia de la
que Adorno debe salir, segun Habermas, es la tdéentre determinismo y

libertad desarrollada en las cuestiones vinculaaak libertad y al sujeto

trascendental en Kant. Estas cuestiones, como eistbaexceden un tratamiento
de cdmo el sujeto se representa al mundo y céraatseepresenta en términos de

una «filosofia de la concienciax.

La dificultad para poder ser conscientes de la agtnacion de la vida, es
una preocupacion de Adorno y, en este sentidop dae estan implicadas las
cuestiones que impiden, cada vez con mayor fuea, representacion. Pero
estas cuestiones son abordadas enfaticamenteldssdecanismos inconscientes
que debilitan esta capacidad. Alcanzar la mayoeisediad espiritual significa
capacidad de representacion consciente que imfaulaecién hacia la libertad,
hacia la voluntad de liberarse. En esto consigtiai@a Adorno el progreso de la
especie y no —como ingenuamente pretende Haberatasaltar este paso

previo— fortaleciendo normas que dirijan a la rag@trumental.

A través de las dos tesis que discute Adorno endivitiuo y
organizacion» puede decirse que su «pesimismon esfuerzo por superarlo.
Aceptar, poder reconocer, el dolor que la civiliaagroduce a la humanidad, no
debe llevar ni a la anarquia ni a la impotencia.shaiedad y sus normas son
necesarias para cumplir con fines humanos y esspretiestionar su caracter
autonomo y necesario. Este cuestionamiento haatdodado en Adorno como
internalizacion de los preceptos sociales bajotemé de superyd, también en el
capitulo dedicado a la lectura que Adorno hace aet.KAl negar las pulsiones,
cuyas metas no son especificas, estas se oriegtanrhetas que ponen en riesgo
a la humanidad por la cual existe y ha sido crémdaganizacion. La racionalidad
con arreglo a fines no tiene por qué ser racioadlidstrumental en el sentido que
ha sido cuestionado por la Teoria Critica. La ras8td interesada en la

supervivencia y no se afirma como ilegitimo el damide las pulsiones por parte
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del aspecto consciente del yo. El caso es queasgtecto es cada vez menos
consciente, las renuncias que la civilizacion imggnlas compensaciones que
ofrece la industria de la cultura, funcionan comapsicoandlisis invertido, como
se ha visto el capitulo dedicado a la industriéucal y el fascismo. El sujeto solo
podra organizar el ambito de lo publico si consitiberarse de la organizacion
gue lo coacciona y lo compensa con formas de aeti®in que lo mutilan. Las
inmensas proporciones que la administracion deida VYiene dentro de la
sociedad paralizan nuestra capacidad de repregentde los efectos nocivos de
la civilizacién, y esto es reforzado por procesessdbjetivacion que potencian
nuestros aspectos inconscientes y destructivos. &oitos todavia no
organizados por las exigencias sociales estariasiorados con ese «impulso
previo» a la razén instrumental que todavia ejeatgan poder sobre los aspectos
conscientes del individuo. Estos ambitos deformadeimidos, son los que en
los estados patoldgicos se hacen visibles peraiadgm comprenderse. La razon
es la unica que puede ilustrar subjetivamente pdesonas y esta apuesta por el
potencial utépico de las pulsiones no solo estagmte, como afirma Habermas,
en Marcuse con la idea posibilidad de renovacidsignal sino también en el
materialismo bioldgico defendido por Adorno y Haekher en contra del
revisionismo y de Fromm. Las cuestiones de supeneia, las cuestiones
referidas a un yo al servicio de un principio dalidad irracional dificultan un
acercamiento consciente a nuestra interioridadntift=ar las condiciones
subjetivas nos coloca en un proceso de ilustrasmbine nuestra propia naturaleza,
es decir, sobre la relacion con nosotros mismos vreproceso de critica a la
sociedad que la mutila. Adorno consigue maduraolaradiccion interna de su
escrito de juventud, haciendo consecuente la idaamdsujeto que se rige por sus
propias leyes (el funcionamiento del psiquismo) t@mfluencia de la realidad

material sobre él.

También ha sido desarrollada la exigencia de Haderae dar una
explicacion a esta forma de relacionamiento coguie ha sido reprimido que no

puede ser efectuada por la razon instrumental. idedse plantea que la razon
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instrumental destruye el comportamiento miméticb sigeto produciendo una
frustracion pulsional que deriva en tendencias rdetstas, pero Adorno y
Horkheimer no pueden explicarlo al permanecer dedé& una filosofia de la
conciencia. Habermas propone la razon comunicaibrao forma de dar una
expresion a eso que permanece sin explicaciéraz@rcomunicativa daria lugar
a una reconciliacion, a través de una intersulijietd no violenta, que
determinaria formaciones superyoicas habilitantesud entendimiento y una
forma distinta de relacion interna y externa comdauraleza. La racionalidad
pasaria entonces de ser una racionalidad con amdgies a ser una racionalidad
comunicativa, abandonando la explicacién sobre c@&nser humano se ha
relacionado con la naturaleza para conocerla y wlag para centrarse en la
posibilidad de una intersubjetividad que alcanceemiendimiento mutuo. La
cuestidon deja de ser en Habermas el vinculo déiwsaano con la naturaleza para
ser la relacion intersubjetiva a través de la caoaomdn, en ella esta implicado
un entendimiento no coactivo sobre algo objetiveelemundo interno y externo
en un proceso de convencimiento reciproco que owotds acciones en base a

razones.

Siguiendo los planteamientos de Cabot, se ha egwesque el
planteamiento de Habermas no es valido porque diesague Adorno ha
sobrepasado el paradigma de la conciencia al gaese por las cuestiones del
inconsciente y que la teoria de la mimesis no smaera dentro de este
paradigma, en la medida en que busca dar expradmgue desde las leyes de la
conciencia no es posible captar, y que no puedeepegsentado por el paradigma
de la conciencia sin caer en una filosofia dedatidad. La razén que es mas que
razén instrumental se expresa en una «mimesis pwae. Esta mimesis
conceptual es una forma de relacion no violentasdgto con la naturaleza
(interna y externa) que da primacia al objeto,esrda aquello que es mutilado
por el pensamiento de la identidad. Pensar noeggifdar cuando una parte del
concepto al menos, renuncia a la identidad a trdeésa constelacion conceptual

que permite asemejar el pensamiento a la cosaréatadon mimética es distinta
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a la relaciéon mimética que Adorno y Horkheimeramatomo primera etapa de la
razon instrumental. Seria una forma de relacionatimiruevo entre la razén y lo
gue es mas que razon pero que forma parte deeslgerando la razon misma su
origen natural, no conceptual. También, siguiend@adot, el capitulo deja
planteada la forma de mimesis como primera etapa thzon instrumental. Esta
mimesis se fundamenta en el principio de autoceas&m basado en el dominio,
al buscar plegarse a las condiciones externas gpeesentan un peligro,
asimilandose a ellas.

El problema de la comprension intersubjetiva négesite paso previo que
Habermas intenta superar sin comprender, frustrendtmpia.

Por dltimo, se puso en discusion la idea de trabajblabermas que busca
una ampliacion en la racionalidad comunicativa rakeeder que el trabajo es
siempre dominio sobre la naturaleza. Sin distingudominio instrumental sobre
la naturaleza de una forma de apropiacion que halesarrollado al considerar
los planteamientos de Jeffries en el primer capitié este trabajo, volvemos
entonces al mismo problema: Habermas intenta reeédominio instrumental a
través de normas obtenidas en base a un ententbmigersubjetivo. Este
entendimiento supone un vinculo previo, en este casvinculo del propio ser
humano con la naturaleza (interna y externa) aéfrade su propio trabajo.
Habermas permanece en un ambito restringido denawiad.

La segunda parte de este capitulo se ocup6 deltantke superacion del
primer periodo de la Teoria Critica en HonnetheHstenta sostener que las
cuestiones centrales del primer periodo han pergligencia, principalmente
porque ya no seria posible hablar de una critiearazon instrumental porque la
razon ha perdido su unidad en una gran pluralidad racionalidades.
Subsumiendo los intereses emancipatorios a laphicitiad de fenbmenos de la
posmodernidad, Honneth pareceria estar haciendendep a la filosofia de los
cambios que exige la realidad social. Honneth demaique es preciso abandonar
el problema del dominio de la naturaleza reduciemtioproblema a una
enfermedad de la razén dentro del capitalismo admzSu postura olvida algo

fundamental: mientras perdure el dominio sobreafanaleza (interna y externa)
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la vida, independientemente del modo de producgidnsea, estara mutilada y la

humanidad reeditard una y otra vez la barbarie.

Honneth intenta fundamentar la existencia de umeusal ético «oculto»
en los primeros pensadores criticos en base aléfue posiciona como un
continuador. Este universal ético seria el de lmresnlizacion, basada en la
postergacion de determinados intereses particutaresniras a un fin comun. En
este punto, Honneth descuida un problema que ha dgdarrollado en este
trabajo y es el del yo al servicio de un princigie realidad irracional que
coacciona a la renuncia de satisfacciones legitiashscomo los procesos de
subjetivacion que desvian y compensan estas rexsurki@ cooperacion de todos,
en base a un objetivo comun, apela a una formarae &aternal que Adorno
critica, por ejemplo, al ocuparse del revisionisfreudiano. El universal ético
seria para Adorno otro elemento utilizado en lax@sos de subjetivacion y no
puede estar fundamentado en el amor cooperativqueono existe, en las
condiciones actuales, una forma de amor tal. Bsoctge el diagndéstico de la
época seria habilitante de una conciencia sobrestnoueretroceso como
humanidad, pero no para que nos unamos en unas @addancipatoria colectiva
basada en el amor fraternal hacia otros seres hagn&onneth presupone un
interés comun y una forma de afectividad que habridodo caso, que constituir

pero que no es posible aceptar como supuestos.

Honneth entiende, sin embargo, que habria detedmén@rocesos que
impedirian esta vision comun y que identificarlasnpitiria hacerla clara para
todos. Las patologias sociales habrian produciduiagones del universal ético
en el que todos debemos cooperar. Estas desviacsan@an externas segun sus
planteamientos y serian exclusivamente propias meto de produccién
capitalista. Los seres humanos no seriamos redgeasae colaborar con ellas
porque, si no somos libres, no cabria la exigedeianinguna responsabilidad
ética. Si los sujetos fuésemos capaces de recomumstra enfermad como
humanidad, podria recuperarse este universal pacadperacion basada en el

reconocimiento afectivo del otro. Honneth, lo misopoe Habermas, descuida
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pasos previos. El vinculo afectivo no solo esté ot relacién a otro que no soy
yo, el vinculo esté roto en relacion a otro que yoymismo, en relacién a mi

aspecto pulsional.

Finalmente, el tercer aspecto que Honneth reclasnzoqropio y de la
Teoria Critica, es que el potencial emancipatosid &€n la propia razén como
praxis transformadora de las patologias socialesrdzén como praxis daria
expresion del dafio producido en el sujeto y esf#o daace sintoma en el
sufrimiento del que la razon se debe ocupar. Ensdtimiento el sujeto estaria
expresando ese universal ético «oculto» de unannaadnutilada (autorrealizada)
y el interés por una libertad cooperativa para Udoraealizacion. Honneth
descuida en este punto la dialéctica: el sufrimies expresion de la mutilacidon
—como se ha planteado en el curso de este trahsgoagi lo expresan las
enfermedades mentales— pero es preciso tener eacgee este sufrimiento,
provocado por la civilizacion, es también el modler la barbarie. Honneth se
acerca al revisionismo freudiano, al contraponkx eazon patolégica una razon
intacta —de la que es preciso dar cuenta, segusi s planteamientos de la
Teoria Critica pueden tener hoy algun sentido—atender a las dinamicas

propias del psiquismo, abordadas ampliamente emrgb de este trabajo.

De un modo similar a Habermas —que atribuy6 elrpissno a cuestiones
biograficas—, Honneth atribuye el interés de Adoencel fracaso de la razon al
fracaso de los ideales revolucionarios del marxjsmlvidando el interés
fundamental por comprender por qué la humanidacbkea una y otra vez en
situaciones que la mutilan, incluso cuando las iioes materiales permitirian
realizar esa racionalidad no instrumental que Hibnsapone a priori «intacta».
En este sentido, Honneth afirma que Adorno tiene demostrar que las
patologias son intrinsecas a la propia razon, lpaitandolas a una consideracion
dentro del capitalismo y afirmando en Adorno, lss&ncia de una racionalidad
original que ha sido desviada dentro de las comdés sociales de produccion en
el modo de produccion capitalista que obligan (@eamente) a la

instrumentalizacion de la razon. Interpretandoudlirmiento como consecuencia
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de la ausencia de limites de la razén, Honnetreeige Adorno sea capaz de dar
cuenta de un contenido cognitivo del dolor quedemta al sujeto ser consciente
de su enfermedad y de la necesidad de curarseepeesta exigencia Honneth
descuida asumir el problema como propio. Al deskefas dinamicas internas
gue contribuyen y desencadenan la barbarie, sena@a a la subjetividad como
impotente frente a una verdad que solo se muesin®d cufrimiento frente a la

totalidad social externa.

La utopia es una utopia sin imagenes, no exisidaat positivo al que la
podamos atribuir sin reproducir un idealismo basado representaciones
subjetivas estereotipadas. Se hace preciso comgre@hdufrimiento producido
por la renuncia a las satisfacciones materialeadasysi, hoy, por las condiciones
materiales dentro del capitalismo avanzado, peeohgun sido negadas desde los

inicios de la constitucion del si mismo duranteattadhistoria de la humanidad.
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CONSIDERACIONES FINALES

Dentro del capitalismo avanzado, los procesos dgthacion, alcanzan
al trabajo intelectual, impidiendo que el desaordé la teoria tenga el alcance de
una praxis transformadora. Como se ha planteaddiaéctica de la ilustracion
los procesos de la modernidad pueden realizarogkepto ilustrado o liquidarlo.
La critica al capitalismo se enmarca en una critackcal a toda la historia de la
razon occidental como proceso de regresion sintdémiEl desarrollo de la
industria de la cultura, ha permitido intervenirles aspectos conscientes de los
sujetos no ya solo imposibilitando la reflexion okl costo humano, dentro de
las condiciones materiales que impone la vida eredad, sino corrompiendo las
metas pulsionales. La industria de la cultura hegimado a los objetos artisticos
colocandolos al nivel de cualquier otro productoeérmercado debilitando la
capacidad de critica y reforzando formas de satisfa que amplian las
necesidades organicas y llevan a los sujetos aouametsniento voluntario

experimentado como libertad.

Las necesidades organicas estan vinculadas a ldsiomms de
autoconservacion, en el sentido de que tienen nesfascificas que no pueden
dejar de ser satisfechas sin que se ponga en riasgda del individuo. Las
pulsiones sexuales, en cambio, son pulsiones quemen metas especificas y
estan vinculadas no a la necesidad sino al desdmvAs de la industria de la
cultura, la sociedad dirige estas metas hacia nestpscificas estereotipadas y
amplia el ambito de las necesidades. Este ambipdicdo de necesidades es lo
que llamamos necesidades vitales, es decir, neckesidque si bien no son
necesidades de nuestro organismo para mantenersevida y funcionar
normalmente (como comer, dormir, abrigo y resguamdo pueden dejar de ser
satisfechas si no queremos renunciar a la vidaeledad. El gran desarrollo de
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las fuerzas productivas permite que existan resussficientes para que toda la
humanidad pueda satisfacer sus necesidades organicaluso las necesidades
que se han hecho vitales para nuestro trabajodgsdrrollo de nuestra vida en
general (como el uso de computadoras, teléfonadaces, acceso a internet,
medios de transporte, etc.). Las personas podisporter de mayor tiempo para
si mismas, ya que gran parte del trabajo sociaknemcesario, para el
sostenimiento de la vida humana, podria ser refdipar maquinas. Sin embargo,
lo que deberia experimentarse como un beneficiexegrimentado como una
amenaza para los medios con los que gran parta dede trabajadora cuenta
para subsistir. Las necesidades vitales se tranaforen una nueva forma de
explotacion del trabajo humano y de la vida todame en el capitalismo
industrial la vida y la mano de obra del obrerdaanfabricas. Para mantener esas
necesidades vitales exigidas, los sujetos debdrajtamas y compensar el
desgaste que les produce satisfacerlas con el monge objetos, productos y
servicios que ofrece la industria del entreteningie&l consumo de estos objetos
no solo distrae a las personas de si mismas sm@ @uavés de este consumo —
gue se agota en el objeto sin representar unaierpex real para el sujeto— se
aprovecha la necesidad de descarga producida desghste psiquico que genera
el trabajo, introduciendo o reforzando formas desfseccion que se experimentan
como vitales, y por las cuales se hace precisazaeamayores renuncias,
sobrevalorando el trabajo que produce estos desgastincluso necesitando
trabajar mas. Asistimos a una estafa a la felicmiael lejos de ser inocente tiene

serias consecuencias para el progreso del ser lauman

La sospecha de que se trata de un engafio tanto lkeomaluntad de
liberarse, son controladas bajo una amenaza ceasianmpotencia econémica.
Quienes suscriban la derrota y se resignen, puadseder a las compensaciones
que la industria ofrece al precio de seguir encades al ritmo de la explotacién
de un tiempo que el ser humano podria utilizar pgarautorrealizacion. El
sacrificio, la capacidad para soportar el dolax gdresividad que esto genera, son

compensados por los productos que ofrece la induste la cultura. El
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especialista estético, que podria ejercer la aris integrado como experto en
orientar a las masas dentro de la diversidad dduptos que les ofrece el
mercado.

Hay para Adorno una posibilidad de critica que perroumplir con el
imperativo ético: la resistencia a la colaboradiie sea capaz de confrontar lo
gue la humanidad es y los valores que promuevdasoposibilidades que esos
valores aniquilan, dando cuenta de un conflictanadivo entre lo que la realidad

es y pretende ser con lo que la realidad impide.

Puede que no sepamos lo que sea el hombre y Is@peaina correcta
configuracion de los asuntos humanos, pero lo quedebe ser y qué
configuraciébn de los asuntos humanos es falsa, aleersos bien, y
Unicamente en ese saber determinado y concretnpseabre lo otro, lo
positivo (Adorno, 2004 [1953], p. 426).

El imperativo ético como forma de comportamientsdauexpresar que el
dafio producido en el sujeto no es producido par etgnpletamente externo a él.
La forma en la que el sujeto se apropia de ladadlia través de su trabajo,
permite conocer de qué forma se constituye a simmipara constituir y
reproducir una realidad que lo mutila. Esta criticagueda limitada a un andlisis
de la representacion que los sujetos tienen dessnas, de su trabajo y de sus
vinculos con el mundo, es decir, a un analisiscdeiplejo de la conciencia, sino
que en ella estan implicadas cuestiones que respoadeyes que operan en

nuestros mecanismos inconscientes.

Estos mecanismos inconscientes estan implicados eknsujeto
trascendental kantiano y en nuestro acceso a éatdih como algo que no
podemos conocer pero que podemos experimentavestde la coaccion que
ejerce en nosotros la ley moral. El andlisis dglamtivo categorico, a través de
Freud, permite mostrar como la voluntad que Kapbga libre esta intervenida
por aspectos heterbnomos que no tienen que verispmeente con la

«heteronomia» de nuestra felicidad. La felicidadtasbién parte de nuestra
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voluntad libre, si la felicidad queda excluida @elibertad, la razén seria algo
abstracto, absoluto e incondicionado y se caerianepensamiento identificante
que Adorno desea evitar. Razon y dominio de laralza serian lo mismo bajo
diferentes nombres. Presuponer nuestra libertdzthe® a una coaccion interna es
colaborar con la totalidad que la paraliza. Laesgéfin sobre lo heteronomo en la
libertad permitiria que pudiésemos por fin libecarnal captar en el &mbito de lo
practico lo que la libertad no es. Que el sujetmeta su voluntad a lo que le
dictan las leyes de su conciencia hace que la anti@) supuesta en el plano
tedrico, se corrompa en el ambito practico bajolma de obediencia y coaccion.
La obediencia y la coaccion no provienen de lamaadtdnoma porque la razon
también esté interesada en la autoconservacion poeg€so mismo, dependiente
de sus objetos («patolégicos» para Kant) y deXagercias del yo al servicio del
principio de realidad. Cuando la razén dirige lauigcion de las pulsiones de sus
metas primarias puede quedar vinculada a la lidertaansformar a la libertad en
su contrario. De forma predialéctica, Kant opone sefeto empirico al
trascendental. La razon que se ocupa de sus gbgitde pulsional, tendria que
ver con la libertad en la medida en que el yo necesr ciertos rodeos para la
satisfaccion pulsional frente a las exigencias aedltura. Cuando la razon se
supone autonoma, en el sentido de subsumir suslgeuna ley formal dictada
por ella misma, las pulsiones estan dirigidas porazon segun las exigencias
sociales que se han internalizado en forma de éeyadvoluntad. La ética no
puede quedar definida por un principio formal gaecansidera a los objetos de la
felicidad, porque la capacidad de decidir sobrestnagoropia vida es lo que hace

posible nuestra libertad y sin libertad no hayagtic

La relacion del pensamiento kantiano con la ilgshra es una relacion
problematica que no puede simplificarse diciend® ejuKant de la razén pura es
el Kant ilustrado que combate el dogmatismo, estédahdo limites a los asuntos
de los que la razén se puede ocupar, y que el daltda razén practica es el Kant
dogmatico en la medida en que amplia el ambit@adaaén —aunque sin ampliar

nuestro conocimiento— en cuestiones referidaslibdatad. El Kant de la razon
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practica también es un ilustrado ya que abordardotico de forma racional a
través del imperativo categorico. EI momento dogroasta presente en la razon
pura al hacer de la ciencia algo absoluto, al sonecer nada fuera de lo que la
ciencia puede establecer como verdad. Las ideksrdeon pura contienen por un
lado los elementos utépicos (momento dogmatico) lqueazon tendria que
realizar (la union de la libertad con la felicidad)por otro lado, la razén pura
pone limites a esta utopia (momento ilustrado) reécdola en la idea de

inmortalidad.

Si se asume la existencia de un sujeto total ratigme internamente me
dicta leyes que fundaran el bien en el mundo, nwseel riesgo de sumirnos en
una inercia que consiste en pensar que el suj@braxional existe como algo
dado sin que este algo dado sea, al mismo tiengm canstituido. La conciencia
interviene en la constitucion de la concienciaawvés de la constitucion de la
sociedad. Captar de alguna manera los intentosspguir pensando en la
obtencién de una libertad nos coloca en el camiooecto. Adorno esti
interesado en desarticular los preceptos que opeéeanforma natural e
inconsciente en nosotros. Que la posibilidad dewencion de la conciencia en la
constitucién de la individualidad, a través de dastitucion de lo social (de lo
empirico), no sea una quimera lo prueba la misnesiojn (forzada) de Kant a
reconocer la afinidad entre lo pulsional (lo engaiyiy lo racional. Porque si bien
es cierto que, en términos kantianos, los sereahosino podemos alcanzar una
conviccion moral que nos lleve a actuar sin coac¢gantidad), ya que somos
dependientes de deseos e inclinaciones, la conmgiess energia pulsional
derivada de aquello en lo que interviene, es droigs algo que tenga un origen
absolutamente independiente de lo empirico (Adot®d5 [1966], p 264). La
idea de libertad que se opone a la afinidad eatpgatologico y la ley moral —la
idea de libertad no como coaccidon sino como resisde— solo es posible

entonces si se reconoce esta afinidad.

El argumento mas fuerte para probar la existeneiairth ley que debo

respetar es la existencia de algo que me coacei@maar de determinada forma,
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esta coaccion de la que habla Kant, fue desareoltadi un siglo mas tarde por
Freud, bajo la forma de superyd, como instanciaopega a partir de mecanismos
principalmente inconscientes. El yo empirico, esap&ant objeto de la

psicologia, que es una ciencia empirica que noigpadirecer un conocimiento del
yo de la apercepcion. Desde la lectura de Adorheujeto de la apercepcion
puede ser tomado por objeto de esta ciencia empé@mno unidad de la

conciencia personal de las vivencias que yo llanmesnPorque ese yo empirico
no seria un yo si no fuese por la unidad de laieon@ personal que enlaza la
multiplicidad de mis vivencias, una conciencia que se identifica con mis

vivencias pero que me permite representarmelasnoeerlas como propias y

distinguirlas de las vivencias de otros.

Lo heterbnomo en el sujeto trascendental kantiastd en descuidar la
dialéctica entre determinismo vy libertad, moldeafasubjetividad a través de
una abstraccibn que los coacciona en base a elesnenéteronomos
internalizados. La instancia superyoica cumplefdosiones (la funcion ideal y la
funcién de observacion, critica y censura) que gemexplicar el apoyo masivo
en fendmenos totalitarios. El psicoanalisis pednéi Adorno identificar en el
psiquismo las tendencias sociales, que los sugtperimentan como propias
(necesidades vitales), asi como las tendencia®tsigy que se realizan en lo
social, y que se experimentan como algo ajenodsgpnes, sacrificios, malestar
gue desencadena tendencias destructivas).

El yo como representante del principio de realidatyo representante de
los intereses de la civilizacion tiene, paraddjieate, que volverse inconsciente
para el propio sujeto. Esto en la medida en qus#to de la vida en sociedad
exige sacrificios que el yo no puede justificarealast conciencia que él mismo
representa. Estas renuncias injustificables, ampeecer incomprendidas, se
sedimentan en el «inconsciente arcaico de la zagion» y desencadenan
conflictos en el interior del psiquismo —entre & gomo representante del
principio de placer y como representante del ppincile realidad— que estan en

el centro de las cuestiones sobre la regresioncpiapulsion a la repeticion de
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tendencias destructivas. Cuestiones en las quémgsiaado el segundo dualismo
pulsional establecido por Freud: el de pulsiones uvi#ga (pulsiones de

autoconservacion y pulsiones sexuales) y la pud@muerte.

Las formas de satisfaccion, desvinculadas de laidatl, que ofrece la
industria de la cultura serian las que, dentrocdeitalismo avanzado, impiden
cumplir con el nuevo imperativo ético. Sin embargs, mecanismos implicados
en la industria de la cultura tienen su antecedemiediato en el fascismo y su
historia se retrotrae a los mitos griegos. Asunringevo imperativo ético es
asumir el problema de un modo que no quede limidoapitalismo sino que
ataque sus fundamentos. La identificacion, la ped&zacion y la racionalizacion
constituyen recursos teéricos que permitieron a rAao explicar el
funcionamiento de las dinamicas sociales en elusitp, y son sumamente
valiosos para identificar los mecanismos inconsegenen los procesos de

subjetivacion al servicio de un «psicoanalisis itide».

Los intentos de superacion de la Teoria CriticaHvermas y Honneth
tienen la deficiencia — ya sefalada por Maiso (2040 de ser demasiado
racionalistas y el escenario mundial da cuentalaanenaza de regresion tiene,
dentro de las cuestiones que ocuparon a la prifreweia Critica, plena vigencia.
Las dimensiones alcanzadas por el desarrollo dauéagas productivas y el yo

debilitado en sus aspectos conscientes indicataquagastrofe podria ser total.

El paradigma de la conciencia, dentro del cual iHabe limita a Adorno,
no permite explicar qué es lo que impide una regmtagion consciente de uno
mismo y del mundo, y suponer una capacidad deujesos para una racionalidad
comunicativa estaria mas cerca de este paradigealguopio Adorno. La teoria
de la mimesis no queda enmarcada en este paragigngaie establece una
relacién con el objeto que le da primacia, al abaadla pretensién de identificar
la cosa con el pensamiento que la expresa en taristees conceptuales (Cabot,
2007). El trabajo del concepto es un trabajo dstah trabajo, en el sentido que le

da Habermas, que es siempre el de dominio de laaheta.
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Con el revisionismo de Honneth el problema del aonde la naturaleza
gueda reducido a una patologia social dentro gefadsmo avanzado, olvidando
que la vida seguird siendo mutilada si no se atacanfundamentos. Honneth
pretende demostrar la existencia de un «univetgal éculto» dentro del primer
periodo de la Teoria Critica que seria el de laresdlizacion. Apela de un modo
ingenuo a la capacidad de los seres humanos pat@rgar determinados
intereses en vistas de un fin comun, descuidarmsiplemteamientos sobre el yo
debilitado al servicio de un principio de realidagcional y las consecuencias
que esto tiene dentro de la dinamica pulsionalUSddonneth, las patologias
sociales en el capitalismo avanzado habrian sidordésponsables de estas
desviaciones y la razén seria la encargada dexgaeson al sufrimiento que las
patologias producen. Descuidando la dialéctica, ndthn olvida que el
sufrimiento es expresion de la vida mutilada permiién un elemento que
contribuye a su reedicidon segun dinamicas propéssiquismo. Suponer una
razon no instrumental a priori, que ha permanedidacta y que es preciso
recuperar, es una postura que colabora con ladatasocial porque racionaliza la
impotencia subjetiva frente a una totalidad ext@geda) a la que se le enfrenta
un ideal (intacto) de razon que es preciso alcamxadiendo el conflicto que la

subjetividad tiene que asumir internamente.

El problema del mal no es un problema exclusivocdglitalismo, el fin
del capitalismo no garantiza que la humanidad nelvaua colocarse en las
mismas situaciones. Los mecanismos que operan eulpetividad no son
Gnicamente conscientes, e incluso las represengEgi@onscientes que las
personas tienen sobre el mundo y sobre si misnEnd®r atendidas en relacion
a las dinamicas del inconsciente. Las leyes quenrig inconsciente no pueden
ser explicadas a través de una filosofia de laieon&, y el psicoanalisis como
psicologia profunda, como psicologia de lo incaerse, constituy6 para la Teoria
Critica un recurso teorico fundamental para abotdamternalizacién de la

organizacion racional y cuestionar la creencia are da razon podria
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indudablemente mostrarnos, por si misma, el cantowecto para lo que

debemos hacer.

Situando el problema fuera se trataria de extedonin dolor no asumido
internamente sobre las dimensiones deshumanizaddsslyumanizantes que
hemos alcanzado como humanidad. La intervencida denciencia en lo social
no estaria dada por la lucha directa sino por $&stencia a la colaboracién, al
tratar de comprender a lo que hemos llegado yahé provocado. Desde ahi nos
toca intervenir en la totalidad social, desde gspuefios cambios, que se van
dando asumiendo nuestra responsabilidad y aceptrtdabajo interno con uno
mismo. Es desde ahi que podemos influir en eséidadapara transformarla.
Liberarse, libera.

(...) seguimos desconociéndonos. Y es cuando seanatisas razones, y te
van dando de esa fuerza, de esos mecanismos, reipjariinconscientes.
Pero si te estudias, si te atiendes, puedes detrmué es lo que te estas
haciendo y lo que permites que te hagan. Es conwaviras que buscar
razones aln mas poderosas dentro de lo que erddaspensar, sentir,
convencerte de que eres mas que ese patron, dddorenpersonal y hasta
colectiva. No te vayas pensando de aqui que estiokaido de potencias o
de grandes paises en conflicto; te hablo de ttudeequefio entorno, de tu
interioridad, de lo que escondes, de lo que resseide o que te recriminas.
Y te conviertes en alguien que desconociéndose,taathace dafio. Revisa.
(...) No te vayas de aqui sin, por lo menos, idaratifalgo que hagas que te
perjudica. Y tampoco salgas de aqui sin el firnop@sito de trabajar en eso.
(...) Existe, se ve, se siente ya tantisima agresidolencia, que o minimo
que podrias hacer es reducir, extinguir la que ieRes en ti.

Te agradezco.

Mataji Shaktiananda, 28 de marzo de 2014.

Ante la amenaza constante de una regresion totéd, fdosofia, como
disciplina tedrica, tiene todavia algun interéscpca, es el de orientar las formas
de intervenir en la realidad humana donde, hasieala libertad siempre ha sido

tan aparente como la misma individualidad.
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