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Resumen. Este articulo trabaja con las
expresiones de placer asociadas a la lecto-
escritura a través del pensamiento retorico
agustiniano y el postestructuralismo. La
presente investigacion intenta paliar la escasa
atencién que se ha venido prestando hacia
los sentimientos como motor cognitivo. Por
tanto, aqui nos servimos de las emociones en
tanto herramientas para entender los textos
de manera diferente y desafiarlos desde nuevas
perspectivas. En este caso, se trabaja con las
emociones provocadas por la actividad lectora
en dos autores fundamentales para la historia
intelectual: San Agustin de Hipona (354-430)
y Jacques Derrida (1930-2004). Enfocarnos en
como la lectura genera distintas sensaciones
en ambos, nos ayuda a comprenderlos en
sus preguntas clave: las nociones agustinianas
de “signo” y “cosa”, y la critica de Derrida a
la hermenéutica de la verdad. Para ello, nos
servimos de la metodologia desarrollada por
el giro afectivo de las humanidades, en linea
con los estudios que han encontrado en la
historizacion de las emociones un estimulo
eficaz para la relectura de la tradicion escrita.

Palabras clave: lecto-escritura;  San  Agustin;
Jacques Derrida; emociones; hermenéutica.
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Abstract. This article works with the
expressions of pleasure associated with the
act of reading and writing through Augustinian
rhetoric thinking and poststructuralism. The
present research attempts to alleviate the
scarce attention traditionally given to feelings
as a cognitive tool. Therefore, here we use
emotions as instruments to understand
texts differently and challenge them from
new perspectives. In this case, we work with
the emotions provoked by reading activity in
two fundamental authors: Saint Augustine of
Hippo (354-430) and Jacques Derrida (1930-
2004). Focusing on how reading generated
different sensations in both writers helps us
to understand their fundamental questions:
the Augustinian notions of “sign” and “thing”
and Derrida’s critique of the hermeneutics
of truth. To accomplish this, | employ the
methodology developed by the affective turn,
in line with the many studies that have found
in the historization of emotions an effective
stimulus for rethinking the written tradition.

Keywords: reading; reading; Saint Austine; Jacques
Derrida; emotions; hermeneutics.
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“Porque empezamos a escribir, a escribir de otro modo, debemos releer de otro modo™.

Jacques Derrida, De la gramatologia, 1967, p 130.

1. Introduccion

Este articulo tiende un puente entre los distintos afectos y emociones que ge-
nera la actividad lectora para dos autores referentes de la teoria literaria: San Agustin y
Jacques Derrida. En sus Confesiones (x, iii, 4), San Agustin inaugura lo que Eric Jager
(1996: 1) denomina la quintaesencia del tropo medieval: el libro del corazon®. En la ico-
nografia medieval era habitual representar corazones como libros, darles esta forma a
las encuadernaciones y pensar en la palabra escrita como inscripciones en los cuerpos,
subrayando asi la relacion entre afectos y pensamientos. San Agustin inaugura de este
modo la hermenéutica centrada en el corazony, aunque esto suele asociarse con la llama-
da escritura interior de géneros como las memorias o las confesiones, también apunta a
las emociones suscitadas por la lectura como una parte fundamental de la interpretacion
de los textos. Derrida, por su parte, en De la gramatologia, diserta sobre “las afecciones
del alma™y laimportancia que en Occidente ha tenido la descripcion del “sery el alma, las
cosas y las afecciones” (1971: 17). Aqui, se ocupa de la escritura interior agustiniana’ para
deconstruirla. Sin embargo, sostengo que es en los escritos mas teoricos de ambos donde
mejor podemos desgranar los conceptos fundamentales de estos pensadores sostenidos
por las emociones de la lectura. Tanto Sobre la doctrina cristiana como “La estructura,
el signo y el juego en el discurso de las ciencias humanas™ son, ademds de otras cosas,
textos en defensa de la hermenéutica, también llamada ciencia de lecturaty, aunque con
frecuencia se habla de la lectura derridiana de las Confesiones, ambos autores dialogan
también en sus conceptos tedrico-literarios. Como hace notar Brenda Deen Schildgen,
no solo podemos leer a San Agustin pensando en Derrida, sino que el de Hipona habria
preconcebido numerosos temas centrales para la deconstruccion, como las relaciones
entre la teoria hermenéutica y la metafisica (1994: 392).

> “The book of the heart is a quintaessentially medieval trope”, explica Eric Jager, afiadiendo que el corazon
medieval era también el repositorio de la consciencia, la memoria yla voluntad (1996: 2); por tanto, el concepto
de este 6rgano no es equivalente al nuestro; sin embargo, el corazGn también era el lugar fisico donde habitaban
los afectos. Asi pues, en su proceso, sentir y pensar no se consideraban movimientos diferenciados. Para més
informacion sobre el corazon agustiniano véase: de la Peza (1962).

3 Véase: Garceia Vazquez (2019).

4+ En “Augustine’s answer to Jacques Derrida in the De Doctrina Christiana”, Brenda Deen Schildgen (1994)
inicia una discusion similar a la que aqui se da, haciendo uso de los mismos textos, por su similitud en cuanto a
lareflexion por el acto de leer. En ella, argumenta que Sobre la doctrina cristiana es, sobre todo, una taxonomia
sobre distintos tipos de lecturay la necesidad de entender las Sagradas Escrituras. Cree (en una interpretacion
original del pensamiento de Derrida) que la deconstruccion, con su ataque a la hermenéutica de la verdad, es
una apuesta religiosa otra. Schildgen pone a dialogar estos dos textos en su vertiente religiosa y, en cambio,
en este articulo, se pretende hermanarlos por la atencion que ambos dedican a las emociones suscitadas en la
lectura. Mientras que la tedrica americana busca dar una respuesta espiritual contempordnea, aqui se pretende
arrojar luz sobre algunas nociones claves de los dos autores trabajados.
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El de Hipona, como se sabe, fue el pionero en la descripcion de los placeres in-
herentes a la lectura. Derrida, por su parte, fue el primero en sacar dichos placeres de
los margenes textuales y declarar que no habia otro fin para el acto de leer que jugar con
estas emociones que dilatan la llegada a un centro totalizador del discurso, puesto que
éste se encuentra ausente. El mapa de las emociones de la lectura estd ain por escribiry
fue precisamente Derrida quien advirti6 de esta necesidad cuando, desgranando a Rous-
seau en la De la gramatologia (1971), advertia que la emocion que suscita una metdfora
tiene que ver con la huella de lo que no estd, consiguiendo de esta manera dar una nueva
definicion de dicha figura retorica en relacion a la metafisica de la presencias (1971: 348).
Como hace notar Brenda Deen Schildgen (1994: 388), San Agustin y Derrida estuvieron
siempre de acuerdo en entender la metdfora como un desplazamiento del logos, lo que no
es mas que la constatacion de su mutuo interés por los mismos temas, asi como los modos
de abordarlos.

Tanto en “La estructura, el signoy el juego en el discurso de las ciencias humanas™
como en los fragmentos seleccionados de Sobre la doctrina cristiana, de los que aqui nos
ocupamos, se atiende al acto de entender un texto en funcion de las emociones que suscita
una lectura atenta y centrada en la palabra, en un ejercicio similar al que utilizo Derrida
para explicar la metdfora en Rousseau. Aqui, se propone recibir los fragmentos selecciona-
dos desmenuzando las politicas del sentimiento placentero en torno a la lectura.

2. Estado dela cuestion y metodologia

Este articulo dialoga con los estudios que, en las dos tltimas décadas, han atendi-
do a las emociones para releer la historia del pensamiento. Como explica Bolens: “Given
their constant and overriding impact, emotions deserve massive attention. To try to ig-
nore them or ward them off is itself already emotional” (2017: 121). Especialmente proli-
ficas han sido las publicaciones destinadas a examinar “regimenes emocionales” (Reddy:
2001) del pasado. A laluz de los afectos se ha reflexionado histdricamente sobre la evolu-
cion de sentimientos concretos, como el amor (Illouz, 2012) o la felicidad (Ahmed, 2018);
se han analizado las emociones de determinados periodos, como la tempranomodernidad
(Baileyy DiGangi, 2017) 0 la Edad Mediay el Renacimento (Marlescuy Morand, 2018); se
han repensado disciplinas, como la estéticay la retorica (Brenkham, 2020); y se han arro-
jado nuevas lecturas sobre las obra de autores, como el filosofo William James (Stoklosa,
2012), Geoffrey Chaucer (O’Connell, 2018), William Shakespeare (Johnson et al., 2016),
Edgar Allan Poe (Lyytikdinen, 2017) o el ciclo de la literatura artarica (Brandsma et al.,
2015). Saliendo de la esfera anglosajona encontramos, por ejemplo, el volumen monogré-

5 Para Derrida, la verdad de los textos no es mas que un juego infinito de huellas. El concepto de la metafisica de
la presencia sirve para explicar que el centro del discurso no esta compuesto por un nicleo presente, sino por
un juego de espejos, que no son otra cosa que un simulacro de una presencia que no estd. Uno de sus pilares
que ayuda a maniencr la ilusion de esta unidad o plenitud del ser es el predominio de la palabra hablada sobre
la escritura, que ¢l desafia. Sobre este concepto véase: Peretti (1989: 69-122); Caputo (1997: 43-65); Pefialver
Gomez (1990: 86-88).
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fico dedicado a las emociones en la cultura e historia espafiolas de Delgado et al. (2016)
y el numero temdtico sobre la “affect theory” de la Revista de Teoria de la Literatwra y
Literatura Comparada 452°F (2016).

La supresion del estudio de las emociones del campo de los saberes tiene que ver o
bien con haber sido consideradas inmutables y universales (por tanto, poco interesantes)
o bien con haberse estimado un drea demasiado intima y alejada de la razon (Rosenwein,
2015: 10-18). Durante el siglo XX, estos prejuicios viran en dos momentos. En primer lugar,
con ¢l llamado giro lingiiistico de la filosofia (Rorty et al., 1998) cuando a partir de los afios
sesenta se comienza a poner el foco en el lenguaje y, como consecuencia, en la literatu-
ra, disciplina que se descubre dificilmente separable de las emociones desde que las musas
cantaran la colera de Aquiles. Como explica Do Cebreiro Ravade Villar (2020), la filosofia
encuentra en laliteratura “un estimulo para pensar los afectos, asi como para forjar modelos
o lineas de fuga en gran medida, y no sin paradoja, no siempre explorados por los estu-
dios literarios” (2020: g7). Con el tiempo, el foco en el lenguaje provoca la inauguracion
del prolifico giro afectivo de las humanidades (Sedwick y Frank, 1995; Massumi, 1995). La
“affect theory” puede ser definida como una corriente académica que vino a poner sobre
la mesa los sistemas de emociones y sentimientos que configuran la sociedad. Atin hoy, no
se trata de un marco cerrado, sino de un motor. Pensar los afectos supone una exploracion
y una busqueda que imprime movimiento a la teoria de distintas disciplinas. Por tanto, con-
centrarnos en “el sentir”® nos permite abrir preguntas para pensar los textos de un modo
diferente y plantear desafios desde nuevas perspectivas. Cada vez mas popular y necesitada
de una sistematizacion, Wehrs y Blake editaron en 2017 un modo de trabajo y una meto-
dologia para pensar los afectos en su 7%e Palgrave Handbook of Affect Studies and Tex-
tual Criticism. Solo unos afios después, en 2019, Stephen Ahern proporcionaba en Affect
Theory and Literary Critical Practice: A Feel for the Téxt una guia para desplegar las teorias
del afecto como herramienta para dilucidar textos. De ambas exposiciones y sus métodos
para la practica critica se ha servido este articulo.

Resulta sensato decir que el estudio y la historizacion de los afectos cruza fronte-
rasy establece conexiones con investigaciones cientificas contempordneas sobre las emo-
ciones, sus manifestaciones y sus usos pedagdgicos. Esperamos que estas pdginas sobre
el placer lector de San Agustin y Derrida sean del interés de todos aquellos profesores y
lectores contempordaneos que encuentran en las emociones una motivacion para la lectu-
ra. En esta linea, encontramos la guia para ayudar a los escolares a vincular emociones y
lectoescritura de Novick (2002), el estudio taxonémico que liga las emociones a la com-
prension lectora en los més pequefios (Graesser y D’Mello, 2012) y el articulo de McBride
y Sweeney (2019) donde se escrutan las emociones de aquellos que se enfrentan alas letras
por primera vez. En nuestro pais, también se han empezado a publicar estudios en este
sentido, y asi contamos, por ejemplo, con la propuesta diddctica de Gomez-Escalonilla To-
rrijos (2019) para el aprendizaje de lalectoescritura en torno a la emocion de la felicidad.

6 Aunque laatencion a las emociones viene aupada desde los estudios del afecto, estos dividen y oponen los distin-

tos conceptos de “afecto, “sensacion”, “sentimiento”, “emociony “pensamiento”. Véase: Delgado etal., 2016.
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Sobre lalicitud de escudrifiar las emociones en los dos autores a quienes se dedica
este articulo, cabe decir que, tradicionalmente, los deconstruccionistas han opuesto el
pensamiento de Derrida con la “affect theory”, suposicion recientemente desafiada por
Joseph Zappa (2019), para quien el afecto siempre habria desempefiado un rol protagéni-
co en la lectura deconstructuccionista. Por su parte, San Agustin ain no ha sido releido
bajo la 6ptica de las emociones. La escasa atencion a los sentimientos durante tantos si-
glos ha tenido que ver, como se sefialaba mds arriba, con la dialéctica nuclear del sujeto
moderno entre mente y cuerpo, segun la cual las emociones quedarian almacenadas en
el cuerpo, recipiente de lo corrupto y voldtil, frente a la mente, asociada a la razon. Pues
bien, esta oposicion no es pertinente al pensamiento agustiniano por el mismo argumen-
to que exponiamos al comienzo de estas pdginas: para el de Hipona, el corazon medieval
es el repositorio tanto de la consciencia como de los afectos, sentir y pensar no se consi-
deraban movimientos diferenciados.

3. “Engolfados enunaperversamolicie”: usaryno gozar lalectura en San Agustin

En la famosa conferencia de 1970 “Structure, Sign, and Play in the Discourse of
Human Sciences™, Jacques Derridd comienza con un viaje historico por la palabra “es-
tructura”, sobre la que asegura ha habido un dislocamiento. Derrida y San Agustin com-
parten una preocupacion de cardcter filoldgico sobre el lenguaje y el pensamiento, ambos
quieren hacernos conscientes de laimportancia que los tropos han desempenado alo largo
de la historia. Durante, al menos, las cinco primeras paginas de “Estructura, signo, jue-
go”, Derrida viaja por los diferentes sentidos de “estructura” con singular placer. Aqui es
donde aparece el nombre de San Agustin como uno de los primeros narradores del placer
de perderse en las palabras. No olvidemos que, para San Agustin, cultivarse en el acto de la
lectura era crucial para llegar a Dios y, por tanto, dedica los tres primeros libros de Sobre
la doctrina cristiana a promulgar un método de lectura que lo acerque a El. En el siguiente
fragmento del de Hipona, encontramos a un lector que se da de bruces con las emociones
que le provoca la lectura. Sin embargo, mientras que Derrida pondra de manifiesto el jue-
go que el texto le ofrece, San Agustin se inhibe de sumergirse en el absoluto placer de leer
en la siguiente metdfora de la lectura como peregrinacion y el significado como patria:

Supongamos que somos peregrinos, que no podemos vivir sino en la patria, y que anhelamos, siendo
miserables en la peregrinacion, terminar el infortunio y volver a la patria; para esto seria necesario
un vehiculo terrestre o maritimo, usando del cual pudiéramos llegar a la patria en la que habriamos
de gozar; mas si la amenidad del camino y el paseo en el carro nos deleitase tanto que nos entrega-

semos a gozar de las cosas que solo debimos utilizar, se veria que no queriamos terminar pronto el

Con esta conferencia se inaugura el pensamiento postestructuralista que tiene como ¢je tedrico la deconstruc-
cion, explicada asi por Masso: “La deconstruccion es el término que mejor resume la apuesta filosofica de Jac-
ques Derrida. Aparecida ya en sus primeros trabajos, consiste en una forma original de leer los textos de la
tradicion filosofica, para revelar como forman parte del llamado pensamiento metafisico de Occidente y que €l
mismo quiso superar”. (Masso Castilla, 2001: 17)
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viaje; engolfados en una perversa molicie®, enajenariamos la patria, cuya dulzura nos haria felices.
De igual modo siendo peregrinos que nos dirigimos a Dios en esta vida mortal, si queremos volver a
la patria donde podemos ser bienaventurados, hemos de usar de este mundo, mas no gozar de €1, a
fin de que por medio de las cosas creadas contemplemos las visibles de Dios, es decir, para que por

medio de las cosas temporales consigamos las espirituales y eternas. (De Docirina Christiana l, 4.)

San Agustin, como profesor de gramdtica, no era ajeno a las emociones que pro-
duce la lectura, aunque si se sobrecogia ante ciertas turbaciones lectoras, como la de
San Ambrosio. Ya en el siglo IV, comenta aténito como San Ambrosio lee, siendo este el
primer testimonio de lectura silenciosa en la historia de Occidente y de la importancia de
los movimientos del corazon en la adquisicion de significados: “cor intellectum rimaba-
tur” (Confesiones, 9.4.11). Asi recogia la anéedota Alberto Manguel para su Hiscoria de la
lectura (1998).

Ambrosio era un lector fuera de lo comin. “Cuando leia —dice Agustin—, sus ojos recorrian las pagi-
nasy su corazon penetraba en el sentido; mas su voz y su lengua descansaban. Muchas veces, estando
yo presente, pues el ingreso a nadie estaba vedado ni habia costumbre en su casa de anunciar al visi-

tante, asi le vi leer en silencio y jamds de otro modo”. (Manguel, 2008: 68)

. Qué quiere decir San Agustin cuando narra que “sus ojos (los de Ambrosio) re-
corrian las pdginas y su corazén penetraba en el sentido™? ;En qué se basa esta distincion
entre 0jos y corazon? ;Cudl es la diferencia entre “pdginas” y “sentidos™? El de Hipo-
na establece en el libro primero de De doctrina cristiana dos categorias ontologicas: los
signos y las cosas?. Las cosas tienen varias funciones: usarse, disfrutarse, y usarse y dis-
frutarse conjuntamente. Los signos son también cosas, pues existen y algunos, aquellos
cuya funcion es significar, son palabras. Los signos, en tanto cosas y palabras, pueden
también usarse o disfrutarse, y usarse y disfrutarse conjuntamente. Los signos y las pa-
labras no mantienen una relacion binaria con las cosas, ya que, por ejemplo, el lefio que,
hipotéticamente, servia a San Ambrosio para calentarse durante su lectura silenciosa es
distinto del que us6 Moisés en el mar, y asi lo explica San Agustin:

Por lo tanto, denominamos ahora cosaslas que, como son unavara, una piedra, una bestiay las demés

por el estilo, no se emplean también para significar algo. No hablo de aquella vara de la cual leemos

8 Eluso de laletra negrita para resaltar determinados pasajes en este articulo es nuestro.

9 Por razones de espacio y claridad, no se trabajan aqui las reflexiones agustinianas vertidas en De Zrinitate (XV)
sobre el “verbum cordis™ y el verbo divino, las cuacllcs exceden el binarismo palabra-cosa. No obstante, a conti-
nuacion se anade un cita significativa sobre laimportancia de estas categorias en la doctrina agustiniana: “Agus-
tin nota la distincion entre la palabra pronunciada fﬁzbamen[e, en voz alta, y la palabra solo pensada, es decir, de
la cual se piensa el sonido, bajo la forma de escucha silenciosa (mental), que, sin embargo, se refiere todavia a
una realidad externa ( scnsiblc& convencional, como lo demuestra el hecho que es distinta en los distintos idio-
mas (...) El verbum cordis, producto de la cogitatio humana, es claramente un verbo humano bien distinto del
Verbo divino; sin embargo, se revela como semeante a Aquel, como imagen en un espejo (perspecudum), aunque
oscuro (inaenigmate). Aghora bien vemos que entre la génesis del verbum cordis, imagen dellgferbo divino, y la
generacion del mismo Verbo en la eternidad, puede verse una profunda relacion que nos lleva hasta el punto
mds misterioso y mas neurdlgico de la metafisica agustiniana. Y, podriamos agregar, de la metafisica en general»
(Pierantoni, 2011: 198-199).
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que introdujo Moisés en las aguas amargas para que desapareciera su amargura; ni de la piedra que
Jacob puso de almohada debajo de su cabeza; ni de la bestia aquella que Abraham inmol6 en lugar de

su hijo. (De Doctrina Christiana I, 2)

El tronco de Moisés es algo mas. El signo “tronco” es aprovechado o tomado
prestado por un escritor o “bricoleur™ para describir la pardbola de Moisés endulzando
el agua de Mara. Por tanto, podemos, en este caso, imaginar al lector San Ambrosio ha-
ciendo un doble uso del signo tronco; en primer lugar, en tanto cosa ttil que le sirve para
calentarse mientras lee y, en segundo lugar, en tanto tropo gramatical. Para San Agustin,
laidea de tropo excede una definicion formalistay describe el camino por el que el lector
se desenvuelve para mirar a Dios; es una herramienta retdrica que ayuda a encontrar la
verdad de las Santas Escrituras. Ahora bien, ese “algo mas™ que es el tronco de Moisés
una vez convertido en lo que designamos con el nombre griego de “tropo” no puede ser
reducido a un nimero limitado de significaciones, no puede ser totalizado, y es por eso
que es perseguido con el corazon y no con los ojos.

El tronco de Moisés, en tanto tropo, es metdfora de algo mds. La definicion de la
metdfora no es un asunto menor en la filosofia. El mismo Derrida dedicé “La mitologia
blanca” (1975) a explicar que, aunque el concepto de metafora presupone la mera existen-
ciade la filosofia, para ésta es imposible acotar su definicion (Morris, 2000). Pueden en-
contrarse dos nociones distintas de la metafora en San Agustin. En la primera, se explica
el funcionamiento gramatical o técnico como un proceso de suma, de adicion ilimitada;
por tanto, la metdfora convierte el signo en una pluralidad, un grupo de suplementos que
substituye la idea de totalizacion:

Los signos son metaforicos o trasladados cuando las mismas cosas que denominamos con sus pro-
pios nombres se toman para significar alguna otra cosa; como si decimos bovem, buey, y por estas
dos silabas entendemos el animal que suele llamarse con este nombre; pero ademds por aquel animal
entendemos al predicador del Evangelio conforme lo dio a entender la Escritura segun la interpre-

tacion del Apostol que dice: “No pongas bozal al buey que trilla”. (De Doctrina Christiana II, 10)

La segunda definicion de metdfora corresponde al fragmento sobre el peregrinaje
y la patria con el que se encabeza este articulo. En ella, San Agustin describe las emocio-
nes que la metdfora pone en juego, es decir, describe el trabajo del corazon de lectores
que, como Ambrosio, andan buscando significados ocultos en los signos. La metdfora
del viajero, quien encuentra en el uso de su viaje un placer, es usada por Agustin a la
hora de explicar su teleologia de las cosas y de los signos en tanto cosas. Este viaje, ade-
mds de como una meta-metafora, es decir, el viaje como metdfora de las sensaciones que
despiertan en nosotros las metaforas; describe el proceso metaforico no como técnica

© El concepto de “bricolaje”, sobre el que volveré varias veces en este articulo, es tomado de Lévi-Strauss por Jac-
ques Derrida para referirse a “aquel que utiliza ‘los medios de abordo’, es decir, los instrumentos que encuentra
a su disposicion alrededor suyo, que estdn ya ahi, que no habian sido concebidos especialmente con vistas a la
operacion para la que se hace que sirvan, y a la que se los intenta adaptar por medio de tanteos, no dudando en
cambiarlos cada vez que parezca necesario hacerlo, o en ensayar con varios a la vez, incluso si su origen y su
forma son heterogéneos, etc.” (Derrida, 2012: 391).
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gramatical, sino como una suerte de placer perverso que se encuentra en la dilatacion del
proceso de llegada a un significado totalizador, en este caso, Dios. No olvidemos que en
el libro VII de las Confesiones, el doctor de Hipona reconoce que habia visualizado a Dios
cOMO un enorme océano.

Aunque San Agustin, como padre de la Iglesia, expone la importancia de la lle-
gada al hogar -es decir, a Dios, al entendimiento, a la verdad, al centro de todo, al locus
de la episteme cristina- no puede dejar de hacer notar que el camino es deseable, pla-
centero. Aunque “perverso”, el placer que acompaiia la teleologia agustiniana es parte
consustancial del proceso hermenéutico en siy abre un canal para el entendimiento de la
satisfaccion como una actividad inmanente al uso de las metdforas en particular, y de los
tropos, en general. Es aqui donde la figura de San Ambrosio, disfrutando en silencio del
regalo de la multiplicidad de significados de la cosa-signo “tronco” (o de cualquier otra),
dejando que su corazon y no sus ojos se detengan en los tropos durante su viaje hacia el
Dios-Significado, se nos vuelve mds contemporanea.

En esta descripcion de las emociones producidas por el hecho del desciframiento
textual, el viaje y el desplazamiento, Agustin también dialoga con pensadores contem-
poraneos como Paul Ricoeur (1970), Eve Kosoff Sedwick (1997), Jonathan Culler (2010)
o Rita Felsky (2012), quienes se han preguntado por las formas mediante las cuales el
conocimiento se manifiesta (o “performa”) y los afectos que despierta en nosotros su
persecucion. En “Paranoid Reading”, Sedwick ensefia que “affect and cognition are not
very distant processes” (Sedwick, 1997: 1) y, aunque recogiendo como antecedentes in-
mediatos los métodos hermenéuticos de Freud, Nietzsche y Marx, podemos sin mucho
esfuerzo darle a San Agustin el titulo de primer lector suspicaz (o paranoico) por su afan
de bisqueda de la verdad y la descripcion de las emociones que emanan en el desempefio
de este hdbito. Culler, apoyandose en Le plaisir du texte de Roland Barthes, coincide con
Sedwick en que la cercania al texto pasa por el desarrollo de los afectos que el lector esta-
blece tanto con el texto en si como con el acto de lalectura. Siguiendo a Culler, podemos
afirmar que tanto el de Hipona como el filosofo francés se enfrentaban a los textos con
el requisito de la cercania y, mientras que en San Agustin encontramos el prototipo del
lector que Culler denomina “seeker of hidden meanings™ (el buscador de significados
ocultos) (2010: 24), Derrida seria un lector sintomdtico capaz de encontrar en un detalle
textual la pista de complicidades ideologicas o histdricas més profundas ™.

Continuando con De Doctrina Christiana 11, San Agustin introduce una nueva
definicion que diferencia el signo y la cosa: el signo tiene la capacidad de evocar una mul-
tiplicacion; la cosa no. Es decir, el tronco de Moisés en tanto signo cuenta con la capa-
cidad tinica de permitirnos que “nos entregdsemos a gozar de las cosas” (De Doctrina
Christiana, 4). Esta es, precisamente, la cualidad de la que carece el tronco que calienta
a San Ambrosio en su rato de lectura silenciosa. Mas adelante, en el “Libro tercero”, ad-
vierte el de Hipona que es estulticia interpretar expresiones figurativas literalmente. Es
esclavo de los signos el que hace o venera alguna cosa significativa, ignorando lo que sig-

" Peretti también resume la lectura deconstructiva de Derrida como “una lectura de sintomas” (1989: 152).
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nifique. El que hace o venera algin signo util instituido por Dios, entendiendo su valor
y significacion, no adora lo que se ve y es transitorio, sino mds bien aquello a que se han
de referir todos estos signos. Un hombre asi es libre y espiritual, y lo es en el tiempo de
la servidumbre, cuando atin no conviene revelar a los espiritus carnales aquellos signos
que son el yugo por el que han de ser domados (De Doctrina Christiana I11, g). Aqui, el
discurso agustiniano ha dado un vuelco casi herético, ya que no solamente el perverso
placer ha dejado de ser pecaminoso, sino que el viaje por la pluralidad de signos del tropo
se ha vuelto necesario para la adecuada elevacion del espiritu:

Asi como seguir materialmente la letray tomar los signos por las cosas que significan, denota debili-
dad servil, asi interpretar inttilmente los signos es propio del error miserablemente libre. El que no
entiende lo que significa un signo y, sin embargo, conoce que aquello es signo, este no estd agobiado

por la servidumbre. (De Doctrina Christiana Il, 10)

Ahora, el placer que encontramos en la dilatacion de la llegada al Significado-
Dios adquiere en si mismo un valor que nos eleva. Quienes no son capaces de captar esa
suspension del signo, ademas de privarse del placer, estan sometidos alo que Agustin de-
nomina una “debilidad servil”. En dicha captacion, en dicha apertura espiritual que acon-
tece cuando lectores como San Ambrosio dejan que su “corazon penetre en los sentidos”™
tiene lugar la hermenéutica de la sospecha y la lectura paranoica (Ricoeur: 1970; Felsky,
2012), pues estd bisqueda es, ademas, realizada con el “corazon”; es decir, “cognitio” y
“affectio” van de lamano o, como dice Sedwick (1997) de nuevo, “affectand cognition are
not very distant processes” en lo que es necesario sumergirse pese a las emociones que
estos puedan suscitar.

Pese atodo, San Agustin, probablemente, no podia dejar de sentirse asombrado por
el placer de lalectura, lade San Ambrosioy, quiz4, la suya propia. Por eso, necesita concien-
ciar a la cristiandad de que el lenguaje biblico estd construido con tropos. Advierte que los
autores de las Sagradas Escrituras son una suerte de lo que mds tarde Derrida nombrard
como “bricoleur”. El “bricoleur” es aquel que convierte el tronco en “algo mas™, aquel que
trabaja con tropos reutilizando nociones heredadas que van a adquirir significaciones dife-
rentes, suplementarias mediante la metdfora, la alegoria, la pardbola, la ironfa, etc.

Sepan los hombres de letras que nuestros autores usaron de todos los modos de hablar a los que

los gramdticos llaman con el nombre griego zopos; y los emplearon en mayor nimero y con més

frecuencia que pueden pensar y creer los que no saludaron a nuestros autores y los aprendieron en
otros escritos. Los que conocen los tropos los descubren en las santas Escrituras, y su conocimiento
les ayuda no poco para entenderlas (...) De estos tropos no solo se hallan ejemplos, como de todas las
cosas, en los Libros divinos, sino que también se expresan los nombres de algunos, como alegoria,

enigma, pardbola (...). (De Doctrina Christiana I11, 29.)

Explica San Agustin que los autores de la Biblia no podian inventar la totalidad
de un nuevo lenguaje, sintaxis y léxico para hablar de la divinidad y, por ello, utilizaban
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tropos como el recurso que les permitian escribir sobre “bueyes” (“bovem”) y con esa
palabra-signo significar “evangelistas”. Esta ha sido la gran metafora que ha servido du-
rante siglos como funcion de centro del discurso, siendo ella misma un tropo.

4. “Latotalidad tiene su centro en otro lugar™: el placer ludico de lalectura
enDerrida

Comenzando a poner la terminologia desarrollada por San Agustin en términos
derridianos para trazar un viaje diferente por la hermenéutica Occidental, podemos decir
que, en el camino hacia el Centro-Significado, los signos devienen tropos. “Este es, en-
tonces, el momento en que el lenguaje invade el campo problemdtico universal” (Derri-
da, 2012: 385). Por “tropo”, en San Agustin se infiere una nociéon que emparenta con la
“différance”, concepto clave del postestructuralismo, en el sentido de la abundancia que
proporciona una lectura. Para Derrida™ una palabra es sobre todo un exceso y para darle
nombre a ese exceso creo la idea de la “différance™: los campos de fuerza de semas que
se establecen en torno a un significante. Aunque Derrida tiene en mente a Ferdinand
de Saussure y a la escuela estructuralista cuando formula su pensamiento, en 1966, en
cuanto a las emociones, encuentra mejor interlocurtor en San Agustin que en el lingiiista
suizo. Tanto es asi que, en términos agustinianos, podemos decir que la “différance” son
todos aquellos signos que se van sumando a las palabras, los signos que se vuelven tropos
durante nuestro viaje al Centro-Significado dilatdndolo, en tltima instancia. El movi-
miento derridiano consiste, por lo tanto, en restarle a ese Centro-Significado su cualidad
de punto unidireccional del discurso (o centro de la estructura), liberando a los lectores
ambrosianos (y de todos tipos) de la ansiedad por alcanzar un Centro-Significado que
neutralice otros posibles deleitables signos.

Respecto de la metifora epistemologica Centro-Significado que ha gobernado
Occidente durante siglos, nos dice Derrida que no merece la pena deshacerse de ella o
negarla, sino reciclarla mediante el proceso de bricolaje de la lecto-escritura, afadiendo
significados de la misma manera en que la palabra “buey” agrego el significado de “evan-

= Notese que hay algunos filosofos que son primariamente historiadores, como Michael Foucault; otros, como
Derrida, quien estuvo cerca de obtener el Premio Nobel de Literatura, son mas bien autores literarios.

3 La“différance” es un concepto sobre el que Derrida pivota alo largo de toda su trayectoria. Solo un aiio después
de “Estructura, signo y juego en el discurso de las ciencias humanas™, en 1967, el filosofo francés publicard
simultdneamente tres titulos (La voz y el fenomeno, 1985; La escritura y la diferencia, 1985; y De la gramatologia,
1985) involucrando el concepto de “différance” con e?movimiento filosofico mas importante de los dltimos cien
anos: la fenomenologia. Véase: Vasquez Rocca, 2016.

 “Derrida dialoga contra Ferdinad de Saussure, el gran estructuralista lingiiistico, quien a principios del siglo
XX se habia propuesto analizar el lenguaje humano como un sistema integrado por signos lingiiisticos, forma-
dos a su vez por la union de un significante (una imagen actstica) y un significado (el concepto) (...) la obra
del propio Saussure era una fuente de contradicciones que requeria algo mds que una mera aceptacion incon-
dicional. Por ejemplo, la posicion que para el lingiiista suizo ocu}%aba el lenguaje escrito frente al hablado era
problemdtica, pues mantenia los tradicionales prejuicios a que el pensamiento filosofico habia sostenido en
relacion ala escritura”. (Masso Castilla, 2015: 54-55). “[En Struciure, sign and play] Derrida acudié al propio
concepto de ‘signo’ tal y como lo expuso Saussure, esto ¢s, como unién de significante y significado. Asi como
el estructuralismo acababa privilegiando al significado (que se identificaba con el desciframiento de ese todo
llamado sistema o estructura) €l proponia la liberacion del significante (eso es lo que significaba su concepto de

E)

‘escritura’)” (Massé Castilla, 2015: 63).
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gelista” en un juego infinito que, no obstante, mantendrd una tension con la historia de
lalengua, porque el hecho de que una vez “buey” fue “bovem™ dejard un rastro. En este
sentido, Derrida no niega una tradicion de los signos que tiene nombres propios como
los de Agustin de Hipona, sino que la piensa en clave deconstruccionista.

Para San Agustin, el fin del viaje es lallegada al Centro-Significado; para Derrida,
la misma nocion de “fin del viaje” responde mas a la fuerza de un deseo que a la cohe-
rencia metafisica del discurso, ya que el centro no estd, no puede estar, es a la fuerza una
“presencia”, no un “ser’:

Asi, pues, siempre se ha pensado que el centro, que por definicion es tinico, constituia dentro de una
estructura justo aquello que, rigiendo la estructura, escapa a la estructuralidad. Justo por eso, para
un pensamiento cldsico de la estructura, del centro puede decirse, paradojicamente, que esta denzro
de la estructura y fuera de la estructura®. Estd en el centro de la totalidad y sin embargo, como el

centro no forma parte de ella, la totalidad tiene su centro en otro lugar. (Derrida, 2012: 384)

La idea de un centro totalizador del discurso responde a esa incoherencia sena-
lada por Derrida, porque es el centro, pero no estd. La definicion de centro estructural
entendido en el marco de la teologia cristina es casi una enunciacion perfecta de Dios,
porque estd en todas partes y en ninguna, porque reside en ozzo lugar. Derrida es un via-
jero para quien el centro es mds un deseo de su propia voluntad que un lugar. Y, como
siempre, la coherencia en la contradiccion expresa la fuerza de un deseo” (Derrida, 2012:
384). Sin embargo, Derrida en tanto deseo le da al Centro-Significado una funcién. Esta
funcidn es la de hacer funcionar el placer.

Esta nocion de disfrute sin finalidad, sin verdad, sin teleologia inmanente, es la
del juego, lo lidico. Por tanto, no niega la tradicion del final del viaje, sino que substituye
la idea de centro por la de un no-centro que, sin embargo, organizaria el discurso de la
misma manera, en torno a laimplicacion de un sentido esencial. El centro no es un “ser”,
es una “presencia”. La presencia es la negacion del cardcter privilegiado del centro. En
tanto presencia, el centro es un tropo mds, como tal no puede ser autosuficiente fuera del
discurso. El centro en tanto presencia no es el final del viaje, sino una parte estratégica
del mismo. Nétese que aqui Derrida maneja los términos de la metafisica Occidental en
clave lingiiistica y filologica.

En adicion a este centro “presencia” que no “ser”, Derrida nos dice que estd dis-
locado. El dislocamiento supone sacar algo de su centro, como un hueso que se separa
del cartilago. La dislocacion epistemoldgica del Centro-Significado nos libera de la ne-
cesidad de llegar al centro y nos abre las puertas del placer: “... ese movimiento del juego,
permitido por la falta, por la ausencia de centro u origen, es el movimiento de la “suple-
mentariedad” (Derrida, 2012: 397).

En cuanto al placer, es en el concepto de “différance™ y de “suplementariedad”
donde Derrida dialoga mds contundentemente con San Agustin. La “suplementariedad”

5 Enfasis en el original.
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da nombre al proceso organico de los signos por el cual estos son capaces de multiplicar-
se a si mismos de manera ilimitada en torno a campos de fuerza. El resultado emparenta,
de nuevo, con la idea de abundancia del tropo; por tanto, podriamos decir que es la “su-
plementariedad” la que nos libera de la esclavitud espiritual que destacaba San Agustin
y en cuyo parar a regocijarse encontraba reticencias. Ambos autores subrayan como el
lenguaje posee dicho poder organico de multiplicacion de signos. Para convertir el signo
“tronco” en tropo basta con anadirle signos suplementarios. El corazon de los lectores
captard de inmediato que el tronco que arde para calentar a San Ambrosio no es el de
Moisés, que el de Moisés esconde significados ocultos, suplementarios. Asi pues, el con-
cepto derridiano de “suplementariedad” guarda paralelismos con el tropo agustiniano en
la experimentacién emocional del exceso en lalectura.

En resumen, al hacernos conscientes de que nuestro viaje no sigue una linea recta
del punto A (signo) al punto B (Centro-Significado) las reticencias de San Agustin hacia
el disfrute se desdibujan. El tiempo en que un solo tipo de viajero llegaba a un solo tipo de
destino ha concluido, lo que en tltima instancia aumenta exponencialmente las dimen-
siones y posibilidades del perverso placer del viaje.

El movimiento derridiano es una substitucion del objeto de deseo (la epistemo-
logia) por el del placer (el juego). En este sentido, podemos entender la obra de Derrida
como una politica conducente a la satisfaccion lecto-escritural. Sila preocupacion de San
Agustin eralalectura, la interpretacion, la finalidad del pensamiento de Derrida es mani-
fiestamente la escritura. Aqui se observa otro giro. La actividad hermenéutica asociada a
lalectura es tomada por la escritura. La escritura es el acto de comunicacion més recrea-
tivo, mas ludico, pero mds importante es pensar que la escritura, mientras tiene lugar, no
puede entenderse mas que como una actividad en construccion. El énfasis se pone en el
proceso, en el bricolaje en tanto autor ademas de en tanto lector.

El placer perverso del viaje es un juego del que ambos, escritor y lector, disfrutan.
No obstante, es plausible pensar que el deleite del escritor se encuentra mas en el proce-
so de creacion de un discurso pergenado de tropos, ya que la interpretacion es genuina-
mente una actividad receptora en cuyo deber teleologico esencial parece logico pensar
que Derrida no creia. No obstante, como lectores, nosotros también podemos entender-
nos como “bricoleurs”. El lector escribe el texto en la lectura, como hizo Pierre Menard,
en el famoso cuento de Borges, escribiendo palabra por palabra £/ Quigote de Miguel de
Cervantes sin crear, en rigor, una copia. El lector es quien en tltima instancia escribe las
normas del juego a las que los tropos se van a someter.

Nunca sabremos exactamente cudles eran los deleites de San Ambrosio como pri-
mer lector silencioso, pero si conocemos el asombro de San Agustin al intuir su placer.
San Agustin entendi6 su actividad de lector dentro del esquema epistemologico occi-
dental, en busca de un centro vertebrador, de un Centro-Significado inmanente, como si
el centro del discurso, aquello que conlleva su significado, estuviera en algin lugar que
alcanzar. Sin embargo, “la totalidad tiene su centro en otro lugar” (Derrida: 2012, 384),
reflexiona el filosofo francés. La critica derridiana no viene a decir, como cabria esperar
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de un autor literario, que este centro no exista y que, por tanto, la finalidad del discurso
deba ser meramente estética. Por el contrario, el argumento presenta que el centro no
debe entenderse como algo fuera de estas figuras o tropos del “bricoleaur”, sino como
una mds de estas. El Centro-Significado es un uso particular del lenguaje, no una forma
de la existencia (un Ser) y, por consiguiente, en tanto tropo, es una presencia. Este cen-
tro dislocado aiin mantiene una funcion dentro del discurso, pero la idea frente a la que
debemos sensibilizarnos en el pensamiento derridiano es la de que esa funcion puede ser
cubierta por cualquier otro tropo del lenguaje.

El centro ha perdido su caracter de unicidad, aunque lo conservamos como me-
todologia y motor; motor, sobre todo, del placer. En tanto lectores-bricoleurs, somos
nosotros quienes reescribimos nuestra lectura acorde al juego que nos interese en cada
momento, SOMos nosotros quieres reescribimos la historia y la economia del discurso
de acuerdo a la estrategia que nos interese plantear en cada lectura. El placer de la lecto-
escritura abre asi todas sus puertas.
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