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FILOSOFIA Y VIAJE

El pasado mes de febrero se clausurd Hergé. The Exhibition. A través de dibujos origina-
les y muchas otras obras de este artista multidisciplinar, padre del archiconocido Tintin
—desde la ilustracion hasta el cémic, con incursiones en la publicidad, vinetas en perié-
dicos, el disefio de moda y las artes plasticas—, los visitantes pudieron sumergirse en
el universo de su emblematico reportero que, noventa anos después de su creacion,
sigue despertando pasiones entre lectores y creadores de diferentes ambitos.

A raiz de la exposicion, el Circulo organiz6 distintas actividades en torno a Las aven-
turas de Tintin, como «Entre divas y castafiores», el debate moderado por el director del
CBA, Valerio Rocco, entre Joan Matabosch, director del Teatro Real, y la experta en comic
y cultura pop Elisa McCausland, en el que se traté el influjo de la Castafiore en el ima-
ginario colectivo. A ese personaje, uno de los mas carismaticos de la serie, Hergé le

dedicé Las joyas de la Castafiore, el Unico album junto con El secreto

del unicornio que transcurre integramente

en Bélgica, su pais natal.

Tintin y Mild fueron viajeros empe-
dernidos. Juntos recorrieron los cinco
continentes, viajaron a paises inven-
tados, como Syldavia, Khemed o
# Nuevo Rico, y llegaron incluso a la
Luna. De ahi que otra de las activida-
des paralelas a la exposicion fuera el
ciclo de conferencias «Filosofia y viaje.
Reflexiones de una aventura», coordi-
] nado por Rodrigo Castro Orellana, de quien
publicamos el articulo «Filosofar, viajar,
pensar. Critica de la razén turistica», junto
al de Juan Manuel Forte sobre «Viajes, uto-
pias y nuevos mundos en el Renacimiento».
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En este articulo, el fildsofo y profesor de la Universidad Complutense Rodrigo Castro Orellana
reflexiona sobre la experiencia filosofica contenida en la metafora del viaje, a la vez que hace una
critica de lo que llama «razdn turistica», caracteristica del capitalismo contemporaneo, que excluye
del viaje la aventura, el extravio, la emocion de lo impredecible propias de la experiencia del viajero,
gue busca «poner en riesgo la identidad, sacudirse las raices y permitirse “ser de otra manera”».

FILOSOFAR, VIAJAR, PENSAR
CAITICA DE LA RAZGN TURISTIC
s waense. RODRIG0 GASTRO ORELLANA
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El ser humano sobrevive y sostiene su existencia proyectando
imagenes, interpretaciones e ilusiones que buscan compensar el
caracter indeterminado del mundo. Algo que no resulta extrafio a
la filosofia y su bisqueda de nombres para describir la realidad,
y que se puede advertir en laimportanciay recurrencia de ciertas
metaforas en la historia de nuestra cultura. Ellibro, por ejemplo,
como metafora de la naturaleza, la vida como naufragio, lo risible
de la teoria, el conocimiento como luz, el pedazo de cera en Des-
cartes, laimagen de la paloma en Kant o de lalechuza en Hegel y
suvuelo crepuscular, etcétera. En su libro Paradigmas para una
metaforologia, Blumenberg sefiala que en relacion con la metafora
del viaje hay una investigacion especial, altamente interesante,
todavia pendiente de realizar’. La fuente eterna de esta imagen
del viaje se encontraria, segin el pensador aleman, en la Odisea de
Homero con su particular énfasis en la figura ciclica del retorno
(en este caso, el de Ulises a Itaca). Pero alcanzaria también otras
modulaciones mas centradas en la imposibilidad del regreso, o
en la inminencia del extravio. En las siguientes lineas presen-
taré, en primer lugar, el esbozo de una metaforologia del viaje que
nos permita captar algunos de sus funcionamientos en la histo-
ria de la filosofia. De esta manera, en una segunda parte, delimi-
taré un concepto filoséfico del viaje y concluiré con una reflexién
acerca de su exacto sentido en nuestro presente.

ASCENSO, DESCENSO Y RE-FLEXION

La filosofia se ha servido muchas veces del viaje como metaforay,
en ese juego simbolico, la cuestién del retorno al lugar del que se
parti6 ha sido algo insoslayable. Una de las primeras imagenes de
estas caracteristicas se encuentra en el célebre relato platénico de
la caverna. En dicho texto se describe la alienante situacién de unos
hombres encadenados en el fondo de una caverna, forzados por su
propia ignorancia a contemplar solamente las sombras de la ver-
dad. La escena adquiere la connotacién de un viaje cuando uno de
estos sujetos rompe sus ataduras e inicia el camino de ascenso hacia
la salida de este reino de oscuridad. Se trata de un trayecto escar-
pado y fatigoso que obliga a un verdadero triunfo sobre si mismo
y sobre la inercia que nos invita a permanecer en la apacible e ilu-
soria existencia de la caverna. Sin embargo, la recompensa frente
a este sacrifico resulta muy significativa. Los rigores de una «vida
examinada» y sometida a la primacia de la teoria encuentran su
compensacion enla potencialidad liberadora del conocimiento. En
efecto, el sujeto que logra conquistar la salida del reino sombrio
descubriria la verdad en su plenitud y alcanzaria un saber funda-
mental respecto al carcter ficticio y degradado que posee la vida
de aquellos hombres que atin permanecen encadenados.

Sin duda, este es un viaje iniciatico en donde el individuo desa-
rrollauna primera formacién que lo aleja del punto de vista con-
vencional, del dominio de las opiniones, de aquello que Séneca
llamaba la stulticia. El stultus esta totalmente expuesto al mundo
externoy por eso deja entrar en sumente, sin examinarlas, todas
las representaciones que la realidad puede ofrecerle. Carece de
discriminatio, no tiene capacidad de establecer distancia y asi se
dispersa entre las sombras de la caverna. El viaje filoséfico, enton-
ces, busca antes que nada desplazar hacia un lado la stulticia. A esto
mismo se refiere Descartes cuando vincula su iniciacion filos6-
fica conla actividad de viajar:

Asipues, tan pronto como estuve en edad de salir de la sujecién
en que me tenian mis preceptores, abandoné del todo el estu-
dio de las letras; y, resuelto a no buscar otra ciencia que la que
pudiera hallar en mi mismo o en el granlibro del mundo, empleé

1 H. Blumenberg, Paradigmas para una metaforologia, Madrid, Trotta, 2003, p. 68.
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el resto de mi juventud en viajar, en ver cortes y ejércitos, en cul-
tivar la sociedad de gentes en condiciones y humores diversos,
en recoger varias experiencias, en ponerme a mi mismo a prueba
enlos casos que la fortuna me deparabay en hacer siempre tales
reflexiones sobre las cosas que se me presentaban, que pudiera
sacar algan provecho de ellas®.

Estamisma idea del viaje como aprendizaje filoséfico la desarro-
lla Arthur Schopenhauer en sus Diarios de viaje de los afios 1800~
1804, donde afirma que, en dicho periplo, su espiritu nutrido y
adiestrado porla percepcién directa de las cosas mismas apren-
di6 el qué y el como de ellas antes de ser embobado y fatigado por
manidas opiniones.

En Platén, esta aventura existencial por medio de la cual se acu-
mulan las experiencias educativas se convierte en el movimiento
ascendente dela filosofia desde el fantasmagoérico «mundo sen-
sible» hasta la captacién de las ideas puras en el «mundo inte-
ligible». Una elevacién que tiene a Sécrates como principal
protagonista, en cuanto que él constituye la expresién maxima
dela figura del filésofo que rompe con las cadenas del falso saber
y que accede a la verdadera ciencia de lo universal. Pero el viaje
no culmina en este punto, Sécrates debe perentoriamente regre-
sar a las entranas de la caverna y ello supone una excursion atn
mas peligrosa que la anterior. El hombre que ha acostumbrado
suvista alaluz ahora se desenvuelve con torpeza entre las tinie-
blas. Por esarazén, una vez que se produce el regreso de Sécrates,
los hombres encadenados lo desacreditan y asocian su discurso a
lalocura o la corrupcién moral. El proyecto de liberar a los suje-
tos a través de la ciencia filoséfica, un programa pedagoégico que
Sécrates encarna con sumétodo mayéutico, deriva en la condena
a muerte del mensajero.

Desajuste, por lo tanto, entre la palabra filoséfica y la ciudad
de los hombres. ;Qué sentido puede tener, entonces, el regreso
socratico del viaje filos6fico? Hay una doble necesidad. Por una
parte, es la exigencia ética de un acto comunicativo y pedagégico
que el saber verdadero impondria al filésofo. Por otro lado, hay
una aspiracién a ordenar larealidad corrupta dela ciudad en fun-
ciéndelaidea de bien. En esta segunda dimensién, el retorno del
fil6sofo se enlaza con el sueno del filésofo gobernante. Siala filo-
sofia platénicale interesa regresar alarealidad, ello se debe para-
déjicamente a un profundo sentimiento de que hay algo inhéspito,
inexplicable y rechazable en ella, lo cual obliga a intentar modifi-
carla y ajustarla al concepto. El descenso filoséfico, por ende, se
justifica desde la angustia que genera el caricter defectuoso de la
realidad y que anima el proyecto de disolucién de la heterogenei-
dad existencial en el océano de la idea absoluta.

No obstante, lo real se resiste pertinazmente a adecuarse a lo
ideal, lapolis no se ajusta a su fundamentacién filoséficay el retorno
parece convertirse en una sucesion de derrotas. Quizas a estos suce-
sivos fracasos se deba el hecho de que la filosofia regrese unay otra

2 E.Thomas. El viaje y su sentido, Barcelona, Shackleton Books, 2021, p. 75.



62 TINTIN. FILOSOFIA Y VIAJE

MINERVA 40.23

vez, alolargo de suhistoria, al empeiio de realizarse politicamente.
Y que lo haga de maneras muy dispares, que van desde el suefio
platénico del filésofo Rey hasta los regimenes politicos organica-
mente articulados mediante una ideologia, pasando porlautopia del
gobernante ilustrado a través del saber filos6fico (Foucault). Esta
propension de la filosofia a regresar a la ciudad para establecer su
verdad persiste también en el concepto moderno de historia, una
vez que se reconoce a esta tiltima como el lugar donde laidea puede
encontrar surealizacién. Para Hegel, por ejemplo, la consumaciéon
delalibertad universal viene asegu-
radapor el viaje de autorrealizacién
del espirituabsoluto. Una aventura
racional en que todo extravio o nau-
fragio quedaintegrado en el sentido
dialéctico de un movimiento tota-
lizador sin exterioridad.

Sera preciso esperar hasta
Nietzsche para encontrar otraver-
sion radicalmente distinta del via-
je de saliday regreso de la caverna
platénica. Esto ocurre con el per-
sonaje de Zaratustra, el cual, a diferencia del hombre encadenado
que se libera, no inicia un viaje en medio de un mundo espectral
e insuficiente, sino enla soledad pletérica de la montana. Aunque
nuevamente el problema sera el retorno del sabio a la ciudad de
los hombres. Zaratustra dice llevar un regalo paralos habitantes
de la ciudad desde el fondo de su corazén desbordado de sabidu-
ria. Sin embargo, al pronunciar su discurso en la plaza publica, el
pueblo lo ignoray se rie de su mensaje. Asi descubre una soledad

La experiencia filosofica contenida
en la metafora del viaje incluye
estas dos logicas, la nietzscheana
y la platonica: el descenso que se
transforma en errancia y el ascenso
que se halla determinado
por el deber de regresar.

atin més profunda que aquella propia de la montafia, un abismo
insalvable entre él ylos hombres. Dice Zaratustra que ha vivido
demasiado tiempo en las montafias, que ha escuchado demasia-
do alos arroyos y a los arboles, por lo cual ahora habla al pueblo
como a los cabreros.

Habria un desajuste, entonces, entre la palabra filoséfica y el
mundo de lavida. Enla ciudad, Zaratustra tinicamente halla des-
precioy desinterés ante su filosofia. Esto lo lleva a reconocer que
su doctrina no es para los oidos de la muchedumbre de la plaza
publica. De hecho, asumiendo
esta situacion, Zaratustra resuelve
no hablar mas al pueblo e iniciar
una busqueda de individuos soli-
tarios que sean capaces de escu-
charle. El anuncio de lallegada del
«superhombre», mensaje funda-
mental de Zaratustra, requiere de
otros oidos més atentos y sabios.
Es lo que se expresa en un pasaje
del prélogo de Asi hablé Zaratustra:
«No debo ser pastor ni sepultu-
rero. Y ni siquiera voy a volver a hablar con el pueblo nunca; por
altima vez he hablado a un muerto [...]. Cantaré mi cancién para
los eremitas solitarios [...]»". De esta manera, se inicia un pere-
grinaje que supone situar la filosofia en una relacion de exterio-
ridad con respecto a la ciudad. Esto explica el creciente elogio
de Nietzsche ala soledad y el uso recurrente de la metafora de la
montana. Alli estd la verdadera patria de Zaratustra, donde los
unicos companeros apropiados serdn finalmente el aguila y la
serpiente. Sus pensamientos superiores: voluntad de podery
eterno retorno que convierten el viaje filoséfico en una experien-
ciaheroica expuesta al desafio enorme de superarlaidea de fun-
dar conceptualmente la ciudad.

¢ No resuena aqui la voz solitaria del propio Nietzsche errante
por Europa? Sin duda, existe una singular concordancia entre la
filosofia del pensador aleman y la experiencia concreta de su viaje
personal, quelolleva desde su catedra en Basilea a Venecia, Génova,
Sils-Maria, Sicilia, Niza y, finalmente, Turin. Se podria intentar
seguir el rastro de este trayecto de transformaciones sucesivas que
condena al filésofo a suhundimiento y que representa el desplaza-
miento teltrico de una escritura ala busqueda de una salud afiorada.

Ensuma, Platén y Nietzsche nos permiten ilustrarla existencia
de dos niveles de relacién entre la filosofia y el viaje. La «matriz
platénica», que entiende el viaje como un ascenso teérico al reino
de lo universal, que culmina en el descenso y la imposicién de la
idea como forma de dar orden a un territorio hostil y, por otro
lado, la «matriz nietzscheana», que concibe el viaje como una
travesia aciagay, alavez, como una odisea jovial por la superficie
ladica y abismal de nuestra experiencia; andanza que concluye,
precisamente, con la disolucién de todo aquello que pueda lla-
marse ascenso o descenso. Son dos modos de concebir la prac-
tica del pensamiento: la voluntad de sistema que levanta certezas
hacia el éter, por una parte, y los filésofos del «peligroso quizas»
por otra, socavando los pilares de la tierra.

Laprimera matriz es responsable, en buena medida, de haber
articulado una concepcién del pensamiento como esfuerzo met6-
dico que posteriormente el positivismo cientifico ha venido a
reforzar con la idea de una razén calculadora o instrumental.
En todo esto subyace, una vez mas, la imagen del viaje enten-
dido como el camino escabroso del conocimiento hacia el des-
cubrimiento de la verdad 16gica y matematica de la naturaleza.
En tal imagen, al cientifico le corresponde el papel de explora-
dor que disena las metas esperadas al finalizar su aventura. La

3 F. Nietzsche, Asi hablo Zaratustra, Madrid, Alianza, 2007, p. 48.
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misién consiste en encontrar aquello que se anuncia enla hipo-
tesis. Una tarea, como puede observarse, donde todo riesgo se
halla controlado y lo mas importante es, al finy al cabo, retor-
nar con resultados a la patria de «lo mismo>».

En oposicion a esta perspectiva, la segunda matriz despliega un
«ethos filoséfico», donde el ensayo y el experimento convierten
el viaje en algo peligroso. Aquel que investiga seria quien no teme
el poder socavador de la pregunta. La obra se situaria, por tanto,
en un régimen precario, permanentemente abierta a modifica-
ciones o reformulaciones. No existiria una voluntad de sistema
y, por lo mismo, la filosofia no aspiraria a legitimar lo que ya se
sabe, sino que se arrojaria a ese limite donde se juega la posibi-
lidad de pensar distinto. Se trata de una curiosidad arrebatadora
que dispara la pregunta lejos de la solucién confortable y en direc-
cién a aquello que le permite a uno «dejar de ser uno mismo>».
Esta es una filosofia del extravio cuyo compromiso radical es con
la pregunta. Por este motivo, quien establece esta relacién con el
pensar se asemeja a un navegante que inicia su travesia por aguas
desconocidas dispuesto a que los vientos le arrastren donde sea.
No se le puede juzgar por la coherencia de la ruta ni por los nue-
vos territorios que logre descubrir. Su valor reside mas bien en
el heroismo de permitir que el conocimiento le transforme, en la
audacia de conducir la nave hacia la tempestad.

En esta «matriz nietzscheana» subyace una relacién distan-
ciada con la ciudad, porque se trata de una filosofia de hombres
solitarios, sin discursos en la plaza ptblica, carente de retorno. Asi
se pretende fracturar el suefio politico de la filosofia, haciendo de
la periferia el lugar propicio para el pensamiento. Esta esla opcién
de Heidegger, por ejemplo, cuando rechaza abandonar Friburgo
e iniciar una carrera académica en Berlin, expuesta en un célebre
texto de 1934 que tiene el significativo titulo de «;Por qué per-
manecemos enla provincia?». En contraposicién a esta filosofia
que encuentra su elemento enla provincia, la «matriz platonica»
excluye cualquier opcion por el exilio. La conclusién platénica
sobre Socrates es rotunda: el filésofo no puede abandonarla ciu-
dad, salvo en ese «viaje especulativo» que le permitiria encontrar
las claves para la refundacién de la polis. Hay dos movimientos,
entonces: la filosofia que se retira de la ciudad para envolverla con
otramiradayla filosofia que permanece en la ciudad con el obje-
tivo de diagramarla a partir del poder de la razén. La experiencia
filos6fica contenida en la metafora del viaje incluye estas dos 16gi-
cas: el descenso que se transforma en erranciay el ascenso que se
halla determinado por el deber de regresar.

Sin embargo, la carga seméntica de laimagen del viaje no esta-
ria completa si no anadimos un tercer sentido filoséfico. Walter
Benjamin lo sugiere en un pasaje de su texto Infancia en Berlin.
Hacia el mil novecientos:

Nolograr orientarse en una ciudad atin no es gran cosa. Mas para
perderse enuna ciudad, al modo de aquel que se pierde enunbos-
que, hay que ejercitarse. Los nombres de las calles tienen que ir
hablando al extraviado al igual que el crujido de las ramas secas,
delamisma forma que las callejas del centro han de reflejarle las
horas del dia con tanta limpieza como un claro en el monte. Este
arte lo he aprendido tarde; pero ha cumplido el sueio cuyas hue-
llas primeras fueron los laberintos que se iban formando sobre
las hojas de papel secante de mis viejos cuadernos*.

Elarte al que se refiere Benjamin en este fragmento corresponde
a la errancia callejera. Perderse en la ciudad con la serenidad
de quien se extravia en el bosque, es decir, escuchando el rumor de
las calles como si fuesen los murmullos de la naturaleza. Aqui el

4. W. Benjamin, Obras, Libro IV, vol. 1, Madrid, Abada, 2010, p. 179.

viajero es un caminante que deambula por la ciudad. Sile pres-
tamos atencion a este sujeto urbano, hay un aspecto elemental
que salta alavista. Se trata de caminantes que tejen como un hilo
delgado un texto diferente al que se disefié con la ciudad planifi-
cada. El caminante —aquel que atraviesa unay otra vez la ciudad—
constituye una figura delo cotidiano, entendido como aquello que
pasa todos los dias. Somos transetntes que van de aqui para all4
recorriendo las calles, yendo y viniendo de un lugar hacia otro.
Asi se modela el paisaje caracteristico de la ciudad a ras de sue-
lo: el pulular de las trayectorias, el fluir de los destinos, el hor-
miguear de las biografias particulares.

En este sentido, podriamos afirmar que hay algo recurrente que
caracterizalavida delos ciudadanos. Andar porla ciudad corres-
ponderia auna rutina que vuelve a realizarse cada diay que permite
vislumbrar fugazmente un subsuelo comtn de nuestra experien-
ciaurbana. De ahi la importancia decisiva de la calle como topos
esencial de la ciudadania. Porlas calles fluiria la vida de los habi-
tantes siempre en alguna direccién, aunque a veces también en
ella se producirianlos desvios o la detencién de nuestros itinera-
rios. En cualquier caso, y esto eslo importante, en dichas trayecto-
rias habriauna disposicion ciclica o re-flexiva, que se evidenciaria
por lafuncién prioritaria del domicilio o de la casa como punto de
partiday retorno de todas nuestras aventuras callejeras. El viaje
cotidiano por la ciudad comienza en el domicilio, como lugar de
laplena disponibilidad de s, y tiene su otro polo fundamental en el
trabajo, como espacio de ladisponibilidad para lo otro (la maquina,
el cliente, el jefe, etc.) Entre estos dos polos la calle cumple un
rol eminentemente comunicativo, abriendo la posibilidad de una
experiencia re—ﬂexivaS.

La filosofia ha estado desde siempre muy ligada al acto de andar
porla ciudad. No hay que olvidar que Socrates fue un filésofo emi-
nentemente callejero que asaltaba con sus preguntas a los ilustres
ciudadanos atenienses cuando iban de camino a algin lugar. Nietzs -
che escribi6 que era imprescindible estar sentado el menor tiempo
posible, que no se podia dar crédito a ningin pensamiento que no
hayanacido al aire libre, a ningtin pensamiento en el cual no cele-
bren una fiesta los musculos. En este contexto, la filosofia podria
entenderse como un viaje a partir del deambular de un cuerpo por
los intersticios dela ciudad. Asi, la actividad intelectual como ejer-
cicio de larazon sobre si misma (reflexion) se cruzaria con la expe-
riencia espacial del transeante (re-fleziva) para mostrarnos que la
reflexiéon no se corresponde con el ejercicio de un solipsismo abs-
tracto, sino que siempre esy debe serre-flexiva, es decir: una expe-
riencia que hace el ciudadano, un modo de habitar el espacio publico.

LA RAZON TURISTICA

Enlamismamedida que lametafora del viaje permite captar diver-
sos sentidos de la actividad filoséfica, la propia filosofia puede
permitirnos acceder a una definicién de la experiencia sustan-
tiva que involucra el viaje. Paul Bowles, en su novela El cielo pro-
tector (194,9), presenta un personaje que afirma no considerarse
unturista, sino més bien un viajero. Segan él, el primero recorre
el mundo como un coleccionista de sensaciones, siempre cons-
ciente de que un dia cercano regresara a casay podrd compartirlas
fotos con sus amigos. Por el contrario, el viajero es aquel que no
teme perderse y que jamds, en sentido estricto, regresa al hogar
que le vio partir porque después de viajar nunca se puede vol-
ver a ser el mismo. Mientras el turista camina provisto de mapas
y guias que condicionan su mirada sobre lo extrafio, asegurando
en buena medida preservar su identidad para volver al punto de

5 H.Giannini, La <reflexion> cotidiana. Hacia una arqueologia dela experiencia, San-
tiago de Chile, Universitaria, 1987.
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partida pletérico de souvenirs, el viajero anula toda cartografia hasta
perderse en la hondura de parajes indémitos.

Desde una perspectiva como la de Emmanuel Levinas, el turista
representaria el movimiento de unaontologia que es retorno perma.-
nente a la patria de «lo mismo> e invisibilizacion de la alteridad.
Solamente el viajero daria cuenta de un encuentro con lo «com-
pletamente otro» en que el poder del sujeto se disuelve. Lalégica
del turista consiste en un aseguramiento del <yo» y en una labor
de confirmacién del sujeto; mientras que la dindmica del viajero
involucra desmentir unay otra vez dicho primado del «ego sum>.
Asi pues, para viajar resulta preciso poner en riesgo la identidad.
Sacudirse las raices y permitirse «ser de otra manera>».

No existe, entonces, viaje que no sea filoséfico porque este siem-
pre conduce al ser humano mas alld de sus limites, proyecta un
mundo nuevo, introduce lanovedad radical. De hecho, como senala
Michel Onfray, siempre el viaje empieza en una biblioteca®. Son

6 M. Onfray, Teoria del viaje. Poética de la geografia, Madrid, Taurus, 2016, p. 29
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las lineas de un autor, los signos depositados en un papel, mas que
una fotografia o un reportaje televisivo, los que activan el deseo de
ir aun lugar. La imaginacién siempre llega primero que nosotros
allugar al cual viajamos. En ella subyace esa energia que nace de la
brevedad de la vida: la curiosidad, el ansia de experimentar otras
existencias porque no disponemos de mucho tiempo para ser todo
lo que aflorariamos ser. La curiosidad del que viaja esla curiosidad
filoséfica del que se interroga por otros conceptos, otras experien-
cias posibles, otras conjugaciones de nosotros mismos.

Por esta razén, la pregunta decisiva seria: jcuadnta otredad
esta dispuesto a soportar y experimentar quien viaja? A partir
de aqui podemos advertir que hay desplazamientos que en rea-
lidad no son viajes. Por ejemplo, en la actualidad, la tecnologia
nos envuelve de tal modo que nos movemos como si estuviésemos
dentro de un capullo, de una envoltura de redes sociales y apli-
caciones que nos conectan siempre al mismo sitio, que es tanto
punto de salida como de llegada. Denomino «razén turistica» a
este procedimiento por el cual se reduce la otredad para facilitar
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un viaje inocuo, se minimiza la emocién de lo «impredecible>»
en nombre del imperativo de la geolocalizacién. Siempre debe-
mos «saber dénde estamos>. Por eso, cada vez hay menos via-
jes y solo prolifera el turismo.

Esta exclusion de la aventuray el extravio se articulay combina
con un proceso de desterritorializacién que es caracteristico del
capitalismo contemporaneo. Kracauer ya se referia a esto en un
texto de 1927, donde comparaba la formalizacién moderna del
viaje con el baile: «Lo que se esperay obtiene del viaje y el baile
eslaliberacion dela “"gravedad terrestre”, la posibilidad del com-
portamiento “estético” en relacion con la fatiga organizada»7. El
turista quiere romper los vinculos cotidianos y situarse en otra
parte, suefia con la ingravidez del avién que lo aleja de su ciu-
dad, le ilusiona elevarse ligero por encima del trabajo rutinario
y los compromisos para descansar sobre la arena de alguna playa
distante. Sin embargo, satisface de un modo compensatorio ese
deseo de liberacion de la «gravedad terrestre» porque en reali-
dad nunca penetra en ningtn territorio que sea diferente, jamas
arriba a un lugar que sea algo otro. Lo que hace mas bien es sim-
plemente sobrevolarlos espacios recorriendo las autopistas dise-
nadas por la «razén turistica». Es decir, transita a través de los
trayectos establecidos en las guias que indican cémo llegar, qué
very como valorarlo. De esta forma, llegara a acumular fotogra-
fias y recuerdos del lugar en un afin desesperado por acreditar
que efectivamente estuvo alli.

Pero ;en realidad, estuvimos alli? Un viaje verdadero no
requiere de camisetas ni de selfis. Resulta suficiente con obte-
nerun par de aprendizajes inmateriales o con alguna experiencia
vital significativa. Como jamas abandona el lugar del que viene, el
turista est4 obsesionado con comparar: los aeropuertos, los hote-
les, la comida, la gente, etcétera. Mientras que el viajero separa;
esdecir: «[...] intenta entrar en un mundo desconocido, sin pre-
venciones, como espectador libre de compromisos, con cuidado
de no reir nillorar, de no juzgar ni condenar, de no absolver ni
lanzar anatemas, sino deseoso de captar su interior, de compren-
der [...1»%. Larazén turistica impide esta inocencia de la mirada,
olvidar el territorio del que procedemos. En tal sentido, nos tutela
para que siempre regresemos siendo los mismos y sin apartarnos
delo que se nos impone que seamos. Solamente puede haber una
praxis del sapere aude en la actividad del viajero.

El autor de novelas y libros de viajes Paul Theroux decia en
una entrevista que se viaja para poder regresar y vanagloriarse
de «<haber estado alliy haberlo visto todo», algo que merece la
pena como un trofeo o una riqueza que se conquista’. Marc Augé,
en su célebre escrito Un etndlogo en Disneylandia concluia que la
gente va a Disneylandia para poder decir que ha estado alliy dar
laprueba de ello. Todo esto evidencia una descomposicién de la
experiencia del viaje en funcién del primado de los intereses y los
factores psicolégicos. Siempre se trataria del interés individual,
de seguir «siendo yo» y poder reafirmar mi identidad al regreso
deunviaje. No se trata de generar una interaccién modificadora
entre el viajero y el mundo. De ahi el auge en nuestra época del
llamado «turismo de tGltima oportunidad». Como relata Emily
Thomas: «Hay hordas de viajeros que se precipitan a ver las Mal -
divas antes de que el mar las cubray el campo de hielo Colum-
bia antes de que se derrita»'°. Este turismo apocaliptico nace
de una légica del espectaculo que estd intimamente conectada
con la razon turistica y la centralidad neoliberal del individuo.
En realidad, ya no queremos ver, sino que queremos desespera -
damente que nos vean. Eso explica la importancia fundamental
7 S.Kracauer, La fotografia y otros ensayos. El ornamento de lamasa I, Barcelona, Gedisa,

2008, p. 47.

8 M. Onfray, Teoria del viaje, p. 66.
9 E.Thomas, El viaje y su sentido, p. 119.
10 Ibid., p. 24:2.

La razon turistica ha cuadriculado

la tierra, dividiéndola en rutas
predisenadas, en recorridos a la carta,
en estadias que forman parte de un
menil, en resorts y hoteles preservados
de todo contacto social significativo.

del selfiy del relato autorreferencial que se pretende construir
al regreso a casa, asi como la ansiedad por sacarse una fotogra-
fia en paisajes en extincién. Asistimos a la debacle de la natu-
raleza ansiosos por si dejamos de ser los protagonistas del fin
del mundo. El turista no busca en su movimiento otra cosa mas
que a si mismo.

Ahora bien, es importante advertir que lo que se opone a la
razon turistica no es el deambular sin rumbo en que puede verse
capturado el viajero. El viaje no es puro movimiento sin fin, una
errancia inagotable sin retorno alguno. Hay una decisiva dife-
rencia entre el regreso saturado de egocentrismo caracteristico
del turistay el regreso convertido en otro que afecta al viajero. El
viaje filoséfico produce estabilidades, precisamente en un mundo
donde proliferala ausencia de anclajes, laimpotenciaalahorade
habitar un territorio, el sueio de la ingravidez. Hay que reconocer
un sedentarismo en el viajero que consiste enlos aprendizajes de
la aventura, enlas ideas que nacen en medio de los caminos, enla
pluralizacién de las perspectivas o en la desnaturalizacién de las
convenciones. No hay mejor antidoto contra el dogmatismo que
la experiencia del viaje.

Larazon turistica podria ser definirse como la apropiacién capi-
talista del viaje. El resultado de su accién consiste en generar un
nomadismo sin alteridad, un desarraigo que es pura subordina-
ciony falta de libertad, un desplazamiento perpetuo alrededor
de lo mismo. Ciertamente, el turista se libera de la «gravedad
terrestre», como diria Kracauer, pero lo hace en el peor de los
sentidos. Se libera de pertenecer a algin lugar y a alguna expe-
riencia que no obedezca a la formalizaciéon econdémica de lo real
y asi se libera también de la gravedad de la tierra abandonada a
su suerte como materia de consumo. Frente a todo esto la con-
clusién resulta evidente. En palabras de Auge, «habria que via-
jar, pero sobre todo no hacer turismo»"". Porque larazdn turistica
ha cuadriculado la tierra, dividiéndola en rutas predisefadas, en
recorridos a la carta, en estadias que forman parte de un men,
en resorts y hoteles preservados de todo contacto social signifi-
cativo, etcétera. Asi ha convertido ala naturaleza en un producto,
siguiendo de este modo, ademas, una regla basica del ordena-
miento capitalista: la ficcionalizacién del mundo que transforma
aunosen espectadores y aotros en espectéculo. Los turistas no
visitan lugares, sino que asisten a espectdculos.

No obstante, el mundo sigue alli, persiste en su obstinada con-
tingencia, complejidad y diversidad que poco tienen que ver con el
imperativo turistico de controlarlo imprevisto. Si todavia es cierto
que hay rincones inexplorados en la tierra y sujetos dispuestos a
aventurarse en modos de vida diferentes, entonces, el viaje no ha
muerto. Tendriamos, eso si, que aprender nuevamente su secreto
arte o, lo que es lo mismo, salir por fin de nuestras casas, de esos
recintos amurallados por la identidad, y re-flexionar en medio de
la ciudad que compartimos. Este es en tltimo término el princi-
pal viaje que deberiamos emprender.

11 M. Augé, Elviaje imposible. El turismo y sus imdgenes, Barcelona, Gedisa, 1998, p. 16.



