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Desarrollo humano y digitalizacion
del mundo de la vida

Sociedades evanescentes y pluralidades epistémicas’

César Correa-Arias

Introduccion

El presente trabajo corresponde a un itinerario tedrico que inicia con una
mirada general de la evolucion de las sociedades terrestres arraigadas
en epistemologias cardinales, las cuales sefialan el territorio como cen-
tro del razonamiento y el establecimiento de las relaciones sociales. De
alli transitamos a sociedades liquidas, apoyados por los planteamientos
de Bauman (2000), para vincular la incertidumbre y la transformacion
de modos de ser y comprender a una sociedad individualizada por el
concepto de éxito, consumista y justificada por la auto explotacion (Han,
2012). El itinerario finaliza, en este primer apartado, con la afirmacién de
la emergencia de sociedades evanescentes, caracterizadas, por un lado,
por la presencia de injusticias sociales debido a las notables limitacio-
nes e impedimentos para el ejercicio de los derechos humanos, la vul-
nerabilidad social, las violencias epistémicas, el desprecio y la exclusion
social. Pero, por otro lado y de manera innovadora, por la emergencia de
modos de ser y estar en el mundo social caracterizados por la incomple-
titud de los sujetos. Por tanto, la evanescencia social representa, tanto la

! Este trabajo se constituye en uno de los productos tedricos del proyecto de
investigacion de la Red Iberoamericana de estudios sobre la Oralidad: “Entre
corporalidades y literacidades comunitarias: pedagogias de la hospitalidad para la
formacion ciudadana’, en el periodo 2023-2027.
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desaparicion, anonimato y alineacion de los sujetos sociales, pero tam-
bién, la aparicion de sujetos sociales que no logran una concrecion formal
o estructural en la complejidad del mundo de la vida contemporaneo.

El segundo momento de este itinerario se refiere a la necesidad
urgente, en la contemporaneidad, de epistemologias plurales vincula-
das a la presencia de sociedades evanescentes y a las posibilidades de un
desarrollo humano distante de una vision historiografica del concepto y
orientado por un universalismo interactivo (Benhabib, 2006).

Finalmente, y como una didactica de la formacion ciudadana, se sefiala
la necesidad de pedagogias hospitalarias para la concrecion de un desarro-
llo humano plural enmarcado en los derechos universales en sociedades
evanescentes y complejas.

De lo terrestre a lo evanescente.
Hacia el desarrollo de lo humano

Una geografia narrativa fundamentada en las fronteras

La emergencia de lo humano estd marcada por lo terrestre.
Etimoldgicamente, lo humano proviene del humus (tierra). Homo, homi-
nis se emparenta con humus proveniente de la variacion etimoldgica
protoindoeuropea.” Es desde la tierra que empezamos, como primeros
hominidos y homo sapiens a representar y a comprender la realidad.
Nombramos lo mas familiar como terruio, vernaculo (nacido en la pro-
pia casa), cuna, entre otros. Los humanos nombramos nuestro planeta,
colmado de océanos, bajo el nombre de tierra.

Aferrados a la tierra, como humanidad nos hemos relacionado con
nuestros proximos a través del lenguaje. Nuestro proposito al conectar-
nos con los otros ha tenido la firme intencién de comenzar. Estas for-
mas de enunciar, sea ya de manera ritual, testimonial, de imposicion, de
seduccidn, a través de la retdrica y de solicitud o solidaridad se abrevian
en gesto, gestualidad, signo, simbolo, verbo y cultura.

2 Seguin Pellicer y Acosta (1986), aquellos etnias o grupos de etnias que habitaban,
supuestamente, en la Edad de Cobre y Bronce. Estos grupos podrian pertenecer al
Neolitico tardio (cerca del cuarto milenio a.e.c.).



Desarrollo humano y digitalizacién del mundo de la vida 75

Desde la intimidad de lo confesional o ante el horror de la desven-
tura (Jullian, 2016), de la complicidad de lo no dicho o en la plenaria de
lo argumentativo, decir, representa, de cierta manera, comenzar. De alli
que Arendt (1958) afirmara: “Cada nacimiento es un nuevo comienzo,
nacemos para comenzar’. Nuestro nacimiento debera ser tanto bioldgico
como bio-politico para construirnos como sujetos en el mundo social.
Esta primera sentencia representa la base de toda teoria social sobre el
desarrollo humano. La capacidad de nacer y permanecer en el espacio
bioldgico y ético-politico es la tarea central y via de realizaciéon de toda
existencia humana.

A este tenor, narrar se constituye en una via pedagogica necesaria para
permanecer en el mundo social abriendo campos de sentido, significado
y de posibilidades de comprender el mundo de la vida. Narrar nos per-
mite construir una historia y fijarla en un discurso orientado a los otros
(Ricoeur, 2001). Esta simbiosis entre una literacidad critica y una ora-
lidad hacia la conciencia comunitaria conduce hacia el reconocimiento
de un trayecto de vida y formacién, con la creacion de sentido afectivo,
conativo y cognitivo. (Pineau, 2006). Se trata tanto de una trazabilidad
educativa conducida por una didactica critica, pero también por la gene-
racion de habilidades socio-cognitivas, a fin de hacer conjuntar los pla-
nos discursivos con la accion social.

Desligado de lo netamente cognitivo, Petit (2015) afirma que no sé6lo
leemos letras, textos escritos, sino también el mundo de la vida. Decir
no sélo significa la realizacién de la lengua, sino también un compro-
miso con la historia narrada. De alli que Arendt (1958) vincule discurso
y accién social, como los elementos constitutivos de la aparicion y per-
manencia del sujeto en la esfera politica.

En la antigliedad, el conocimiento social traducido a una epistemo-
logia del existir, vehiculizada por el lenguaje, se enraizé en narrar el
territorio y desde el territorio: la heraldica afianzaba una epistemologia
discursiva del territorio desde lo imaginario, lo simbélico y lo magico-na-
rrativo; el escudo de armas y el abolengo de cada familia o el arraigo de
comunidades originarias, las historias vernaculas, simbdlicas y de lugare-
nos. Las marcas territoriales abarcaban la totalidad: lugar, organizacion,
frontera y poder. Para las marcas (etimoldgicamente, frontera) se crea-
ron los marqueses y las marquesas, autoridades del territorio encargadas
de mantener la retérica de unidad de los pobladores y salvaguardar las
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fronteras en nombre de la soberania territorial. Asi, la marca evolucioné
a comarca, region y nacién. En consecuencia, conocimiento, temporali-
dad, territorio y epistemologia representaban sinénimos que orientaban
la comprension de experiencia y significado de la realidad del mundo
de la vida de los sujetos.

Fijada la marca, la frontera, el extrafiamiento constituyé el primer
sentimiento de los lugarefios frente al extranjero, al recién llegado, dado
que este rompia toda temporalidad, tradicién y logica de pensar, narrar
y hacer. La primera exigencia al extranjero ha sido siempre revelar su
naturaleza, identidad y sus intenciones de llegar y permanecer en tierras
ajenas. Esta persona ajena (alienus, alius, otro, diferente y enus, pertenen-
cia o relacion) representa aquel que no tiene relacién ni conocimiento ni
pertenencia con el territorio y los sujetos a donde ha arribado. Aparecer
socialmente, en una epistemologia aferrada al territorio, genera para el
lugarefo inquietud y preocupacion; y al recién llegado, vergiienza, moti-
vacion, oportunidad y posibilidad de legitimacion o aculturacion.

Establecidas las coordenadas de una geografia de la comunidad y dela
comprension de la existencia humana se definieron los puntos cardinales,
fragmentando el espacio epistemoldgico de comprension de la existencia,
pero también generando relaciones sociales de dominacién, subordina-
cién, colonialidad y emancipacion.

La geografia de la comprension del mundo constituyo las primeras
polaridades oriente/occidente; norte/sur, y demas derivaciones del norte
global, el sur global, entre otras, apegadas a una epistemologia cardinal
arraigada en el propio territorio. Desde la concepcion del territorio humus/
humano se construy¢ el lenguaje, la cultura y la organizacion social.

Veamos, de manera general, como ha evolucionado esta epistemologia
cardinal. Pauperizados por una deficiente administracion y el exceso de
las monarquias, aunado a importantes cambios climaticos y la reduccion
de las cosechas, las pocas grandes ciudades y las numerosas poblacio-
nes pequenas de Europa experimentaron grandes hambrunas, mientras
lidiaban con la aparicion de la peste negra que, cruzando todas las fronte-
ras, devasto la poblacion a mediados del siglo XIV. De alli en adelante, lo
transfronterizo empez6 a variar con respecto a la concepcion de lo global.
La antigua idea griega de cosmos se transformo en el concepto grecola-
tino de mundo como una forma de organizacion del caos.
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Al arribar la Baja Edad Media, las formas de vida se habian empo-
brecido profundamente, debido a un cambio del sistema feudal por el
surgimiento de un primitivo capitalismo. Dicha transicién se produjo,
inicialmente, en Inglaterra, debido a los enclosures o marcaciones de tie-
rras en los siglos XV y XVI. Alli, los propietarios de grandes extensiones,
expulsaron a los campesinos de sus pequenas parcelas, para ampliar sus
riquezas y dominios (Dyer, 1998).

Los procesos de conquistas en las postrimerias del siglo XV en la
denominada América por espafoles y portugueses, al igual que en Japon
por los portugueses y los ingleses en mediados del siglo XVI, marcan un
enclosure similar en la tierra y la cultura de los considerados, nuevos mun-
dos y de sus poblaciones. El caos debia ser ordenado y a este proceso se le
denomino, civilizacion. Se trat6 de una epistemologia cardinal caracteri-
zada por el colonialismo, el imperialismo, la exclusion, la desigualdad y
la violencia epistémica.

A mediados del siglo XVII se establece, a través del tratado de Westfalia,
las bases de la construccion del Estado-nacion. Si bien, se elaboré como
un sistema de relaciones internacionales fundamentado en el equilibrio
de poderes entre estados plenamente soberanos y desligados de toda
autoridad supranacional, también reafirmé las categorias de naciona-
les, oulanders, forasteros, salvajes y extranjeros que tantos conflictos han
generado desde la antigliedad. Sujetos que al ingresar a este nuevo terri-
torio se integraron a la ciudad, como los metecos, extranjeros de la Grecia
clasica o fueron considerados como invasores, parias y excluidos.

De alli en adelante y hasta finales del siglo XVIII, con la Revolucién
Francesa, hasta los tltimos afos del siglo XX, las epistemologias cardi-
nales dominaron la construccién de las disciplinas académicas, como
la geopolitica, la sociologia, la historia, las ciencias de la educacién, la
antropologia, la economia, entre otras, ademas del mundo cientifico
y la produccién cultural. Al terminarse el poder de las monarquias, el
mayor deseo de esas sociedades consistio en recuperar el concepto de
ciudadania y de una vida digna, tal vez idealizando a los griegos clasicos
de los siglos V y IV a.e.c., a través de la creacion, publicacion y ejercicio de
los derechos humanos.

En suma, podemos afirmar que toda epistemologia terrestre o cardinal
es, sin lugar a dudas, una forma de comprender la existencia humana regu-
lada por las polaridades del territorio, sus fronteras y la unicidad temporal.
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Epistemologias liquidas. La hora de Poseidon

Poseidén en la etimologia griega o Neptuno (Nethuns, originalmente
del etrusco, y posteriormente, latinizado por los romanos) representa el
dios de los mares, pero, al mismo tiempo, personifica el dios de los terre-
motos. Su funcién de desestabilizacion y fluidez permite comprender la
evolucion social hacia la liquidez. Solo a través de una desestabilizacion
de lo terrestre es posible la fluidez de la liquidez. Podemos afirmar, que
Poseidon es el dios de lo transicional.

Todo ser vivo comienza su existencia en el misterio de lo liquido. En
los mamiferos, el feto se vuelve vida en la liquidez de los cuerpos. Antes
de nacer, el vinculo madre-prenatal (hijo no nacido) representa toda
emocion e imaginacién, proyecto en desarrollo (Condon y Corkindale,
2011). En la resonancia de la vida de ambos, la existencia del no nacido
se transmite y fluye en el vientre y en la totalidad del cuerpo de la madre,
a través de un medio acuatico. Quien estd a punto de nacer posee la pro-
mesa hecha palabra liquida que permite el transito entre el mundo acua-
tico fluido al terrestre concreto: portar una memoria liquida.

El in-fante (infans, que no tiene palabra) habita lo transicional de un
mundo acudtico de infinitos comienzos a un mundo terrestre de reseque-
dad, concrecién y alumbramiento. El recién nacido apenas cuenta con la
liquidez de su interior que lo acompanara durante toda su existencia. Sin
beber liquidos morird en pocos dias.

La tierra, como entorno presente de su nueva existencia, comanda la
palabra del infante (mapafols, parabol, aquel que puede contar, narrar
algo). El baby talk, constituye sus primeros ensayos como juego foné-
tico (Piaget, 1987), al igual que gestos deicticos y expresivos (Goodwyn,
Acredolo y Brown, 2000). Se trata de sonidos, mimicas y sefialamientos
que daran nacimiento al lenguaje hablado y posteriormente, al discurso.

Al ir creciendo, la palabra del infante ahora adolescente y mayor de
edad deviene en evanescencia. La falta de liquidez del aire terrestre cla-
rifica, matiza y brinda volumen a su habla, pero al mismo tiempo des-
vanece sus historias. En lo sucesivo, la oralidad, gracias a la ritualidad
que se establece en los actos de narrar, de transcurrir en los relatos se
constituiran en el santo y sefia para que la comunidad permanezca viva.
La escritura restringe y sintetiza lo dicho, pero, asimismo, limita la vola-
tilidad de la narracién oral. La convierte en anales, en manuscritos, en
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coreografias, en grafias de melodias, en trazos y matices de colores, en
arquitecturas y ciudades.

Bauman (2005) afirma que la vida liquida produce la modernidad
liquida, mediante la pérdida de la concrecion. La caracteristica de la
modernidad liquida es la incertidumbre. Una transformacién continua
de la forma nos mantiene en constante transicion de manera vertiginosa.
La modernidad liquida revitaliza la memoria acuatica dentro de la plas-
ticidad de la existencia, continuamente cambiando de forma y propésito.
La condicién de la modernidad liquida es movimiento, transicion, ines-
tabilidad y creacion de nuevas formas de existir, crear y actuar.

En la sociedad «moderna liquida» las condiciones de accion cambian antes de conso-
lidarse como hébitos y rutinas. En una modernidad liquida los logros individuales no
pueden solidificarse en bienes duraderos porque los activos se convierten en pasivosy
las capacidades en discapacidades de manera vertiginosa. (Bauman, 2005, p. 5)

En la incertidumbre de la vida contemporanea, el mundo de la vida
se reinventa a cada momento, el amor, el trabajo, los compromisos, las
formas de comprender. Fluir es la condicién, lo que hace que los suje-
tos naveguen y, no en pocas ocasiones, naufraguen en sus propias expe-
riencias. Al producirse cada inicio de manera continua, la duraciéon de
los trabajos y de los vinculos sociales es precaria y escasa. Nacemos para
navegar en nuestras experiencias, cada forma se transforma en el ser, el
hacer y comprender nuestra existencia.

La mitologia griega nos ensefa que el dios Eolo, que controlaba a los
Anemoi, dioses del viento, le ha regalado un odre a Ulises que le ayudara
a contener y utilizar la fuerza de los vientos a su antojo en su regreso a
su afiorada Itaca, luego de tantos afios pasados en la guerra de Troya. En
su lugar, los dioses de los vientos lo engafan y lo exponen a una serie de
experiencias retrasandolo de su destino. En una de sus iconicas aventu-
ras, Ulises se encuentra asechado en medio del océano, por el canto de
las sirenas, motivo por el cual, solicita a sus marinos que lo aten al mastil
de su embarcacion para salvarse del destino de seduccién y muerte. El
mundo liquido que lo ha custodiado por una década, lo arrastra a un
destino de experiencias y de muerte, camino a casa. El viaje de Ulises es
también el viaje de la humanidad. Tierra en Troya, mar hecho aventura
y viento para su regreso a los brazos de Penélope y de su hijo, Telémaco.
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Bauman (2000) senala que en la modernidad liquida nos encontra-
mos frente a una época que carece de orden y forma estable y donde reina
la fluidez en las estructuras, la cultura y la vida cotidiana.

La vida liquida es una sucesion de nuevos comienzos, pero, precisamente por ello, son
los breves e indoloros finales —sin los que esos nuevos comienzos serian imposibles
de concebir- los que suelen constituir sus momentos de mayor desafio y ocasionan
nuestros mas irritantes dolores de cabeza. Entre las artes del vivir moderno liquido
y las habilidades necesarias para practicarlas, saber librarse de las cosas prima sobre
saber adquirirlas. (Bauman, 2000, p. 6)

Se debilitan los lazos sociales. Los amigos, los amores, los trabajos, los
lugares de permanencia cambian en un continuo fluir. La modernidad
liquida es un tiempo carente de seguridad y certidumbre. Las libertades civi-
les, ganadas historicamente, se han convertido en imperativos personales,
nuestras vidas se convierten en proyectos y performance (Vasquez, 2008).

La estética de la existencia es inestable y el presente es, a cada instante,
nuevo. El tiempo se diluye y apenas recordamos lo que hemos hecho
hace un instante. La memoria liquida del nacimiento se ha transformado
en espejismo. El amor fluye sin compromisos, sin ataduras y sin futuro.
Las instituciones ya no requieren la presencia de los sujetos, el razona-
miento se convierte en ilustracion y diversion en Alexa y ChatGPT. Como
Ulises, “surfeamos en las olas de una sociedad liquida siempre cambiante
—incierta— y cada vez mds, imprevisible” (Vasquez, 2008, p. 3), nuestra
presencia siempre estd marcada por el des-tierro y la liquidez del viaje.

Vivir juntos, para brindar un ejemplo, adquiere el atractivo del que carecen los
vinculos de afinidad. Sus intenciones son modestas, no se hacen promesas, y las
declaraciones, cuando existen, no son solemnes, ni estan acomparnadas por musica
de cuerda ni manos enlazadas. Casi nunca hay una congregacion como testigo y tam-
poco ningun plenipotenciario del cielo para consagrar la unién. Uno pide menos, se
conforma con menos y, por lo tanto, hay una hipoteca menor para pagar, y el plazo
del pago es menos desalentador. (Bauman, 2005, p. 21)

Nuestro sentido de vida se ha transformado, deformado. La condi-
ciéon de nomadas es comun, de no permanecer, no sembrar, no cosechar,
no redundar en las experiencias. La arquitectura se vuelve cada vez mds
adecuable y desechable. El conocimiento se transforma cada segundo.
Asi, mismo, nuestras identidades no sdlo devienen multiples como en el
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rio de Herdclito, sino que tal rio ha atrapado nuestras vidas, como nave-
gantes de un océano interminable donde no es posible permanecer, sino
fluir y resistir.

Tal vez, advirtiendo la liquidez, Arendt (1958) declaré que “Las cosas
menos duraderas son las necesarias para el proceso de la vida. Su con-
sumo apenas sobrevive al acto de su produccion” (p. 109). Sin embargo,
la comprension del fluir del viaje requiere detenernos, contemplar y reca-
pitular. Sélo entonces, la incertidumbre se convierte en esperanza. A cada
enunciado de una sociedad liquida le corresponde la fluidez de la incer-
tidumbre, el des-tierro y la falta de compromiso.

Sociedades evanescentes. Desapariciones y emergencias sociales

Al acelerarse la digitalizacion del mundo de la vida, a partir del surgi-
miento y desarrollo de las tecnologias en cada una de las actividades
humanas, ademas de los efectos de la pandemia del Covid-19, una época
post-liquida emerge bajo el signo de una era de la evanescencia. Si bien, en
la modernidad liquida la fluidez es la caracteristica fundamental que hace
que toda innovacién transforme estructuras y toda solidez, produciendo
incertidumbre, la modernidad evanescente rechaza toda estructura y todo
tipo de forma. De alli que, la transformacion no pueda operar con aquello
que ha desaparecido o que todavia no termina de ser, de formar-se. La
modernidad evanescente es el desapego de toda forma social concreta.

En las no-cosas, Han (2021) declara que las cosas no se transforman;
al contrario, terminan desapareciendo o no alcanzan a ser. En la evanes-
cencia el éter es el elemento que caracteriza el mundo social. Eter (aither,
cielo y aire puro) dios griego nacido de la oscuridad y sefor de los cielos
representa lo mas puro y lo mas brillante. El éter se difumina y desapa-
rece, pero también aparece como forma inacabada, como no-forma.

En la modernidad evanescente existe una pérdida y desapariciéon de
los sujetos sociales, marcado por la inequidad, el anonimato y el des-
precio y exclusion social; pero también representa la emergencia de lo
social en la incompletud, lo inacabado, no constituido aun en una forma
o estructura social. La evanescencia es espectral o fantasmagorica (voz
griega phanein, que significa algo etéreo, que brilla, que emerge, que se
hace visible) y espectral (spectrum, specere) mirar observar y también,
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especular. El fantasma no termina de desapare-ser (desaparecer) y esta
condenado a nunca llegar a ser.

Alejado del conflicto y la interaccidn, el fantasma no puede prometer
ni comprometerse ni testificar que ha actuado, elementos fundamenta-
les para existir en el mundo social y, por medio de los cuales, el sujeto
puede ser reconocido por otros (Honneth,1997, 2005; Fraser, 2003,
2008; Ricoeur, 1975a, 1975b, 1995, 1996, 2006a, 2006b). Su accidn, es
apenas un signo.

El dramaturgo espafnol, Marias (1995, 2002, 2004, 2007) nos recuerda
en sus obras la dualidad que habita el fantasma.

Cada vez me voy sintiendo mas cercano a una de mis figuras literarias predilectas,
el fantasma: alguien a quien ya no le pasan de verdad las cosas, pero que se sigue
preocupando por lo que ocurre alli donde solian pasarle y que, —aun no estando del
todo-, trata de intervenir a favor o en contra de quienes quiere o desprecia. (Marias,
1995, p.63)

La figura fantasmal nos ayuda a comprender no sélo la desaparicién
de un ser, sino la presencia espectral, inacabada de si mismo. El ghosting
y el breadcrumbing ilustra formas de interaccion social evanescentes en
la contemporaneidad digital (LeFebvre, 2017a, 2017b; Koessler, Kohut y
Campbell, 2019). El ghosting, lo fantasmal, representa la finalizacién de
todo vinculo apenas iniciado, sin haberse establecido como tal. Aquello
que se crefa que eray, sobre todo, lo que pudo llegar a ser y no lo fue. Su
evanescencia no solo representa la desaparicion de un sujeto, sino tam-
bién, inacabamiento, incompletud y delito (delicto, abandono). Tributaria
de la modernidad liquida, la modernidad evanescente produce el vacio de
la desaparicion, la ausencia y la confusion de la presencia incompleta. Si
en la liquidez lo caracteristico es el des-tierro y la fluidez, en la dicotomia
presencia/ausencia, en la evanescencia fantasmal representa una relacion
de ausencia/incompletud.

En lo espectral de nuestras relaciones sociales contemporaneas en el
mundo fisico o digital o en sus cruzamientos, el sentido de vida aparece
difuso, incompleto, inacabado. La pérdida de sentido es un vacio que no
representa la ausencia de algo que fue, sino de algo que podria haber
sido y no alcanza a ser, pero que, sin embargo, esta ahi. La pérdida es
insustancial, representa el incumplimiento a una promesa todavia no ela-
borada y no enunciada.
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Por su parte, el breadcrumbing constituye una forma de no atarse, de
solo entregar fragmentos de nosotros en las interacciones sociales fisicas
o digitales, sin crear lazos de compromiso social (Koessler et al., 2019).
Se trata de estar sin habitar con el otro el compromiso y donde la inten-
sidad de la emocion apenas emerge. En la evanescencia el tiempo es una
metéfora, se existe sin ser todavia existencia social. Asi, el lazo social es
virtual y no virtuoso. Se trata de una vida fantasmal, donde la presencia
politica se decide en los espacios digitales monopolizados, los youtubers
y los prosumidores.

La memoria fugaz de la liquidez no puede asemejarse al recuerdo
espectral de la evanescencia. En la evanescencia la memoria no es con-
memoracion, sino vacuidad.

Que el otro desaparezca es realmente un acontecimiento dramadtico. Pero ocurre de
forma tan imperceptible que ni siquiera somos conscientes de ello. El otro como
misterio, lo otro como mirada, lo otro como voz, desaparece. El otro despojado
de su alteridad, se rebaja hasta convertirse en un objeto disponible y consumible.
(Han, 2021, p. 71)

La interaccion social en la evanescencia sugiere la pérdida de sustancia.
Un fantasma es, en principio, insustancial. En la mirada de Han (2021)
acerca de la tecnologia digital y mévil, afirma,

La comunicacién digital supone una considerable merma de las relaciones humanas.
Hoy estamos todos en las redes sin estar conectados unos con otros. La comunica-
cion digital es extensiva. Le falta intensidad. Estar en la red no es sinénimo de estar
relacionados. Hoy, el tu es reemplazado por el ello. La comunicacion digital elimina
el encuentro personal, el rostro, la mirada, la presencia fisica. De este modo acelera la
desaparicion del otro. Los fantasmas habitan el infierno de lo igual. (Han, 2021, p. 74)

De alli, la importancia de conjuntar discurso y accién, debido a que tal
relacion simbidtica permite que el sujeto aparezca en el mundo socio-po-
litico. En el ghosting y el breadcrumbing digital, el discurso y la accién se
fracturan y escinden. Segtin Arendt (2007).

La accion y el discurso crean un espacio entre los participantes que puede encontrar
su propia ubicacion en todo tiempo y lugar. Se trata del espacio de aparicion en el mds
amplio sentido de la palabra, es decir, el espacio donde yo aparezco ante otros como
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otros aparecen ante mi, donde los hombres no existen meramente como otras cosas
vivas o inanimadas, sino que hacen su aparicién de manera explicita. (1993, p. 221)

La evanescencia como pérdida se complementa con las evanescencias

emergentes, inacabadas. En las sociedades evanescentes las fronteras de lo
etéreo son imposibles e improbables. Dentro de la evanescencia social, la
reconfiguracién social de las identidades de género y la digitalizacion del
mundo de la vida constituyen ejemplos de emergencia social inacabadas.

En un didlogo entre Butler y Fraser (2017), esta ultima distingue dos

tipos de luchas, una situada en el reconocimiento social (particular-
mente, la comunidad LGBTQ+), y otra, las luchas por la redistribuciéon de
oportunidades (las luchas de clase).

La injusticia es el producto de modelos sociales de representacion, interpretacion y
de comunicacion, y toman las formas de dominacién cultural (son el objeto de mode-
los de interpretacion y de comunicaciéon que son propios de una cultura diferente,
y extranjeros y hostiles a la propia), de la falta de reconocimiento (transformarse
en sujetos invisibles debido al efecto de practicas autoritarias de representacion, de
comunicacion o de interpretacion de su propia cultura) o de desprecio (ser despre-
ciado por las representaciones culturales estereotipadas o dentro de las interacciones
cotidianas). (p. 79)

Por su parte, Butler (2000) plantea la relacion problematica entre lo eco-

némico y cultural en medio del capitalismo tardio y la simbiosis de los
anteriores en la produccion de género y las sanciones sobre la sexualidad.

sNo serd que estamos presenciando un esfuerzo erudito cuyo fin es normalizar la
fuerza politica de las luchas queer sin atender al desplazamiento fundamental en el
modo de conceptualizar e institucionalizar las relaciones sociales que estas luchas
demandan? ;No serd que la asociacion entre la esfera sexual y la cultural, y el esfuerzo
concomitante de tratarlas autonomamente infravalorando a esta tltima, constituye la
respuesta irreflexiva ante una descalificacion sexual que se observa que estd teniendo
lugar en la esfera cultural, es decir, un intento de colonizar y confinar la homosexuali-
dad dentro de lo cultural o como lo cultural en sentido estricto? (p. 120)

La produccioén social del género en nuestros dias representa un rom-

pimiento a todo androcentrismo y heterocentrismo anteponiendo una

construccion sociocultural a una bioldgica en la constitucion del sujeto
social, incluidas, pero no limitadas, a las orientaciones sexuales. Las
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nuevas formas de produccion social de lo humano no requieren ni una
gran precision ni fronteras que las encasillen o solidifiquen.

En cada enunciado de una epistemologia evanescente por pérdida o
desaparicion y por emergencia inacabada se requiere de una pedagogia
hospitalaria y de una hospitalidad epistémica inconmensurables que las
acoja y las distancie de cualquier epistemologia cardinal excluyente y
las arrope con los derechos universales. Este proceso representa la nece-
sidad de un nuevo modelo de desarrollo humano.

Epistemologias plurales y desarrollo humano.
En la busqueda de una logica hospitalaria

El Informe sobre Desarrollo Humano 2023/2024, intitulado “Romper
el bloqueo: Reimaginar la cooperacion en un mundo polarizado” (2024),
senala que, desde el indice de Desarrollo Humano (IDH) ideado por Sen
(1987) y Ul Haq (1996) su crecimiento ha sido parcial, incompleto y desigual.

A pesar que los paises con mayor capacidad de pago han elevado sig-
nificativamente, los niveles de desarrollo humano y han concentrado casi
el 40% del comercio mundial, un 50% de los paises mas pobres permane-
cen estancados o en niveles muy bajos.

Existe una brecha de desarrollo humano que crece aceleradamente, y
por tanto, se requiere que, aun estando las sociedades interconectadas,
se cultiven las capacidades humanas (Sen, 1993; Nussbaum, 2012) para
enfrentar retos compartidos y existenciales y garantizar que se cumplan
las aspiraciones de las personas.

El bloqueo tiene un importante coste humano. El fracaso de la accion colectiva para
avanzar en la lucha contra el cambio climatico, la digitalizacion o la pobreza y la des-
igualdad no solo obstaculiza el desarrollo humano, sino que agrava la polarizacion y
erosiona ain mas la confianza en las personas y las instituciones en todo el mundo.
(Steiner, 2024, p. 49)

Elinforme afirma que existe una paradoja de la democracia que limita
la accion colectiva local e internacional. El informe sefala que al mismo
tiempo que, la gran mayoria de los habitantes del planeta defienden una
democracia y la participacién social, una gran parte de individuos apo-
yan a gobernantes que pueden limitar y coartar los derechos humanos
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y universales. Y continda afirmando que, la mitad de las personas en el
mundo declaran no tener ningun control significativo sobre sus vidas, y
mas de dos tercios creen que tienen poca influencia en las decisiones de
su gobierno.

El informe propone cuatro ambitos de actuaciéon inmediata:

* Bienes publicos del planeta, para la estabilidad climatica, a medida
que nos enfrentamos a los retos sin precedentes del Antropoceno.

* Bienes publicos globales digitales, para una mayor equidad en el
aprovechamiento de las nuevas tecnologias al servicio de un desa-
rrollo humano equitativo.

* Mecanismos financieros nuevos y ampliados, incluida una via nove-
dosa en la cooperacién internacional que complemente la ayuda
humanitaria y la ayuda tradicional al desarrollo de los paises de
renta baja.

* Reducir la polarizacién politica mediante nuevos enfoques de
gobernanza centrados en potenciar la voz de los ciudadanos en las

deliberaciones y atajar la desinformacion

Es claro que el desarrollo humano esta vinculado estrechamente con
la negociacion de significados, simbdlicos, ideologias y practicas. Y, en
consecuencia, los sujetos dentro de un ecosistema planetario, no pue-
den considerar un consumismo a ultranza, una sobre explotacion del
ambiente y un individualismo exacerbado, como una propuesta viable de
bienestar a escala, no sélo humana, sino universal. Es necesaria la media-
cién de una epistemologia plural y una hospitalidad epistémica.

Derrida (1997) en “El monolingiiismo del otro” evidencia una episte-
mologia totalitaria mediante la imposicion de una lengua y una cultura.
Nacido en Argelia en el norte de Africa, comprendio claramente, las con-
secuencias de la ocupacion de los franceses desde 1830 hasta 1962.

La imposicién de la nacionalidad y la cultura francesa durante mas
de 130 afos generd una transformacion de lo social en esta comunidad
argelina. Derrida (1997) denuncia una epistemologia cardinal exclu-
yente. Como Ulises, Derrida regresa a Metropole con una identidad
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fragmentada y con la expectativa de ser acogido como nacional o de ser
seflalado como extranjero.

Imaginalo, figtrate alguien que cultivara el francés. [...] Y al que el francés cultivara.
Y quien, ciudadano francés por anadidura, fuera, por lo tanto, un sujeto como suele
decirse, de cultura francesa. Ahora bien, supén que un dia ese sujeto de cultura fran-
cesa viniera a decirte, por ejemplo, en buen francés: “No tengo mas que una lengua,
no es la mia” Y aun, o, ademds: “Soy monolingiie”. Mi monolingiiismo mora en mi
y lo llamo mi morada, [...]. Me habita. El monolingtiismo en el que respiro, incluso,
es para mi el elemento. No un elemento natural, no la transparencia del éter, sino un
medio absoluto. Insuperable, indiscutible: no puedo recusarlo mas que al atestiguar
su omnipresencia en mi. Me habra precedido desde siempre. Soy yo. Ese monolin-
gliismo para mi soy yo. [...] Pero fuera de él yo no seria yo mismo. [...] Ahora bien,
nunca esa legua, la tnica que estoy condenado asi a hablar, [...] nunca serd la mia.
Nunca lo fue en verdad. (p. 2)

La ciudadania, la lengua y la cultura francesa que porta Derrida es
insustancial. Su memoria es espectral, evanescente. ‘3En qué lengua
escribir memorias cuando no hubo lengua materna autorizada? ;cémo
decir un ‘yo me acuerdo, cuando hay que inventar la lengua y el yo?”
(Derrida, 1997, pp. 48-49). Su existencia es pérdida/ausencia, pero tam-
bién, es ausencia/creacion. De alli que sea necesario una hospitalidad
lingiiistica y epistemoldgica para aquellos individuos que, por su nacio-
nalidad, creencias, innovacion en género y digitalizaciéon del mundo de
la vida, se han vuelto evanescentes por pérdida o por emergencia social
incompleta.

Ricoeur (2004) retoma el relato para hacer énfasis en una hospitalidad
lingiiistica que se transforma en una ética de la hospitalidad: “El placer
de habitar el lenguaje del otro se compensa con el placer de recibir en el
hogar, en la propia casa, la palabra del extrano” (p. 20). Un desarrollo
humano contemporaneo deberd estar basado, en primera instancia, en
el atributo de hospitalidad y recepcién al y del otro. Asi pues, Ricoeur
plantea el sentido de la habitaciéon y la hospitalidad, particularmente, en
la condition détranger”, (1996, 2004, 2006) donde propone una aproxima-
cion politica entre el extranjero y la hospitalidad universal.

Me parece, de hecho, que la traduccion no solo implica trabajo intelectual, tedrico en
la préctica, sino un problema ético. Llevar al lector al autor, llevar al autor, al lector, al
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riesgo de servir y traicionar a dos maestros es practicar lo que me gusta llamar hospi-
talidad lingiiistica. (Ricoeur, 2004, pp. 42-43)

En esa misma direccion, Avenatti / Bertolini (2016) afirma que,

Hay una gratuidad en el don de si que la espera recibe de la hospitalidad cuando la
habita. Esperar deviene entonces la accién de donar y acoger en el umbral. Esperar es
hospedar al otro que viene como extranjero (xénos es huésped y extranjero a la vez) y
también como enemigo (en latin la misma raiz reconocen hospes y hostis) en el espa-
cio propio. Mds aun, si esperar «es como» hospedar, solo puede recibir quien se vacia
de si y en ese vaciamiento es capaz de recibirse a si mismo como un huésped, como
un otro para si que se habita en el umbral. (p. 100)

Desde el punto de vista epistemoldgico, la negociacion de sentidos de
la existencia humana no sélo genera inquietudes sobre la identidad y la
justicia de existir, sino también, diversas innovaciones sobre ella misma,
como el cuidado de si, gracias al cuidado del otro. Las transformaciones
en la concepcion sociocultural de la construccion del género, en el des-
pliegue del investimento politico de los colectivos feministas, transexua-
les, de cddigos no binarios y de trabajadoras sexuales, etcétera; al igual,
que el vacio que dejo el retiro de los colonialismos antiguos, en la imposi-
cién de lalengua y la cultura, evidencian una memoria herida por la falta
de reconocimiento, el desprecio social, pero también, la posibilidad de
construir nuevas identidades.

;De qué maneras se negocian las legitimidades, las identidades y los
derechos universales de aquellos que eligieron de manera auténoma y
han producido innovaciones en la construccion sociocultural del género?
;Como se expresa su identidad narrativa, si la designacion de si mismo
esta secuestrada por un yo impuesto?

La hospitalidad en Ricoeur (1990a) y en Derrida (1998) se focaliza en
la relacion del anfitrion y el extranjero. Para ambos fildsofos, las maneras
en que reaccionamos, negociamos y actuamos ante la llegada inexorable
del otro y en la conjuncién entre ética y politica definen las condiciones
de la hospitalidad. En consecuencia, la hospitalidad posee un atributo de
tinalidad ética (visée éthique).

La hospitalidad representa el centro de un desarrollo humano vincu-
lado ala atencidn a las vulnerabilidades y las capacidades de la autonomia
y la autodeterminaciéon como personas libres e innovadoras. No siempre



Desarrollo humano y digitalizacién del mundo de la vida 89

se vincula a la acumulacién de bienes del anfitridn, sino a una gestualidad
de lo humano como ocurre en poblaciones rurales empobrecidas, cuya
costumbre es ofrecer al forastero, nacional o extranjero, mas de lo que se
posee como gesto de hospitalidad. Se trata de una hospitalidad de exce-
dencia (Lévinas,1977), y el gozo de la abundancia, aun en medio de la
penuria, como atributo de lo humano,

La hospitalidad ordena, hace incluso deseable una acogida sin reserva ni calculo, una
exposicion sin limite a quien arriba. Ahora bien, una comunidad cultual o lingiiistica,
una familia, una nacién, no pueden no poner en suspenso, al menos, incluso trai-
cionar este principio de hospitalidad absoluta: para proteger un “en casa’, sin duda,
garantizando lo “propio” y la propiedad contra la llegada ilimitada del otro; pero tam-
bién para intentar hacer la acogida efectiva, determinada, concreta, para ponerla en
funcionamiento. (Derrida, 2005, p. 7)

Para Derrida (1998) sélo la hospitalidad incondicional es la tinica que
podra tener una coherencia ético-politica, puesto que permite encontrar
un sentido de agenciamiento social y de operatividad. La hospitalidad
excede el calculo social, juridico, politico y cultual.

Derrida propone pensar la hospitalidad incondicional por fuera de lo que denomina
légica de la invitacion, comprendida en los limites del “yo te invito, yo te acojo en mi
casa con la condicién de que tu te adaptes a las leyes y normas”; para afirmar que la
hospitalidad justa e incondicional esta de antemano abierta, a cualquiera que no sea
esperado ni esté invitado, a cualquiera que llegue como absolutamente extrafio, no
identificable e imprevisible al llegar, un enteramente otro, como ocurre con los fan-
tasmas o espectros. (Guille, 2015, p. 269)

La habitacion de la ciudadania universal en Benhabib (2006) declara
una hospitalidad sin fronteras, de un Universalismo interactivo (“Un otro
cosmopolitismo”). Esto sugiere una recepciéon y una responsabilidad
mutua, donde anfitrién e invitado ejercen una hospitalidad epistémica
simétrica y no servil (Benhabib, 2006; Basil, 2019). Asi, la hospitalidad
entre dos sujetos no esta fundamentada en una epistemologia cardinal
y dentro de la cual, no se genera ni pérdida, deuda, culpa o subordina-
cion. Mas bien, representa un espacio social para ensayar, la subjetividad
e intersubjetividad de manera auténoma, conscientes que ambos sujetos
comparten un mismo destino planetario.
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La hospitalidad en Benhabib (2006) afirma que “cada uno tiene dere-
cho a esperar y suponer formas de conducta del otro a través de las cuales,
el otro se sienta reconocido y confirmado como un ser individual con-
creto con necesidades, aptitudes y capacidades especificas” (p. 183). Para
Benhabib, la integracion de justicia con la aspiracion y ejercicio de una
vida digna son los fundamentos del derecho a la hospitalidad social y de
un desarrollo social planetario.

La hospitalidad no se entiende como una virtud de sociabilidad, como la bondad y
generosidad que uno puede mostrar a forasteros que llegan a la tierra de una persona
o que se vuelven dependientes de los actos de bondad de una persona a través de
circunstancias naturales o de historia; la hospitalidad es un “derecho” que pertenece a
todos los seres humanos en la medida en que los veamos como participantes de una
republica mundial. (p. 30)

Alejada de los postulados de Derrida, Benhabib afirma una hospita-
lidad como derecho universal que le brinda responsabilidades, no sé6lo
al recién llegado, sino también al anfitrién. En este sentido, la hospita-
lidad incondicional no es una situacién extraordinaria de excedencia,
sino una practica social necesaria para un ecosistema planetario basado
en los derechos universales. La posibilidad de dialogicidad que plantea
Ricoeur (2006b) dentro de practicas de reconocimiento social justo y
mutuo, vincula una hospitalidad lingiiistica y epistémica garantes del uso
de pedagogias hospitalarias (Correa-Arias, 2024, 2021, 2019).

Pedagogias hospitalarias en sociedades
evanescentes. Repensar el desarrollo humano
en clave de literacidad y oralidad criticas

Las pedagogias hospitalarias constituyen, en primera instancia, el espa-
cio de encuentro y dialogicidad que puede erigir epistemologias plurales.
Donde la ética de la escucha, la responsabilidad en el relato y la acogida
del otro no se miden en los términos de una transaccion econdmica, sino
en un derecho y una responsabilidad como signo de lo humano. Donde
no florece la confianza y lo volitivo no puede haber sido un remedo de
la hospitalidad atirmada por un estatuto normativo, como en el modelo
planteado por Habermas (1999).
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En segundo lugar, estas pedagogias constituyen una diddctica critica
de la formacion ciudadana. Por tanto, apelan a un desarrollo humano
responsable, situado y consciente de la realidad de la globalidad y la tota-
lidad de la existencia humana. Basada en los derechos universales, las
pedagogias hospitalarias permiten el paso del discurso a acciones sustan-
tivas posibilitando que los sujetos, cualquiera que sean sus condiciones y
creencias, emerjan al mundo social y ejerzan sus derechos en el mundo
de sus vidas, mientras adoptan las responsabilidades al interior de comu-
nidades de practicas criticas, auténomas y socialmente responsables.

Las dinamicas de una reflexion y accién promueven los estados de
paz y la convivencia arménica, facilitando espacios de reflexion, debate,
confrontacion, conflicto y autonomia en el marco de los derechos univer-
sales. Se tratan de practicas de formacién que empiezan por el derecho
irrenunciable a construir y a narrar la propia historia del sujeto y a reco-
nocerse en el relato construido (Identidad narrativa, Ricoeur, 1988).

En Critica de la razon indolente, Santos (2003) asegura que “Es por via
de la traduccién, y de lo que yo designo como hermenéutica diatdpica,
que una necesidad, una aspiracion o una practica en una cultura dada
puede volverse comprensible e inteligible para otra cultura” (p. 32).

Ejercer una pedagogia hospitalaria significa adentrarse en la morada del
otro, con la intencién de escuchar, acoger al otro y ser acogido por el otro.
Por otro lado, dichas pedagogias deben estar fundamentadas en modelos
y estilos de formacion y aprendizaje de caracter critico-dialdgico, lo que
permite poner en contacto al otro, como de recibir de manera auténtica los
relatos de los otros, facilitando la construccién y sostenibilidad de comu-
nidades de practicas auténomas y deliberativas. De alli, la creacion, ima-
ginacion e identidad narrativas de los sujetos se constituye en una de las
materias primas de la hospitalidad lingiiistica epistémica y de la ética de la
hospitalidad representadas en las sucesivas negociaciones de significados y
sentidos de la existencia de los sujetos en sus mundos de la vida.

En la medida en que siempre nos sintamos acogidos, sin la renuncia
a nuestras convicciones y vinculados estrechamente, a la responsabili-
dad de ejercer y de respetar los derechos universales, podemos transitar
hacia epistemologias plurales y actuar desde practicas reflexivas de aco-
gimiento y libertad.

Hablamos de pedagogias hospitalarias que fomenten la aparicién
completa o incompleta de nuevas formas sociales de existir y actuar en la
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esfera social (Arendt, 1958, 1968). Vincent (2015) anota que la hospitali-
dad permite el desarrollo de la capacidad de hacer nacer lo humano. Asi,
tal suerte de pedagogias, recuerda, promueve y vincula discurso y accion
en un marco de reconocimiento social mutuo, equitativo e incluyente.
Acoger al otro o ser acogido por otro, significa el mismo movimiento de
una identidad vinculada a un si mismo como otro.

La literacidad y la oralidad criticas permiten orientar a las pedagogias
hospitalarias hacia la creaciéon de espacios de dialogicidad y de aprendi-
zaje para el desarrollo humano. La lectura responsable del mundo y su
expresion oral puesta en la emotividad e innovacién del relato permiten
adoptar un gesto natural de acogimiento y renuncia ante los otros. Y con-
secuentemente, la recepcion y legitimacion de si mismo. Un movimiento
que nos aleja de la lastima y fomenta la conciencia de la compasion.
Pero también, conduce al constante ejercicio critico y consciente de una
cotidianidad dialdgica en situaciones de equidad, donde lo considerado
como bueno o deseable, no siempre es lo justo.

Reflexiones finales

Desde tiempos inmemorables hasta nuestros dias recorremos itinera-
rios como humanos desde lo terrestre, lo liquido y lo evanescente. En
nuestras experiencias como naturales de un ecosistema planetario hemos
aprendido a dibujar lo que creemos son los limites de nuestras existen-
cias, denominandolas fronteras, haciendo a unos lugarefios y a otros
extranjeros. Hemos habitado la inmensidad de los océanos y aprendimos
a escudrinarlos en casi cada rincén blandiendo una bandera que nau-
fraga. Finalmente, hemos desaparecido a los otros y a nosotros mismos
desde el desprecio y la exclusion social que causa el anonimato o la tira-
nia. No obstante, a partir de las luchas sociales y debido a la digitalizacién
del mundo de la vida estamos presenciando formas de emergencia social
evanescentes, que apenas permanecen para ser reconocidas y, que, por
tanto, no buscan particularmente, la legitimacion, sino que abren espa-
cios fugaces de presencia, para reaparecer en otra forma de ser y de exis-
tir. Su legitimacién no consiste en ser reconocidos por el producto de su
construccion, sino por su capacidad de evanescencia y reaparicion en la
esfera bio-politica.
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En nuestras existencias las fronteras de lo humano se aferran a nues-
tra territorialidad, se diluyen en la liquidez y desaparecen o son difusas
en la evanescencia. Si bien, los tres tipos de construccion social encuen-
tran algin lugar de cruzamiento en nuestra actual existencia, donde el
Smartphone, el ghosting, el breadcrumbing y el encuentro cara a cara se
superponen en las maneras y comprension de nuestra experiencia de vivir,
la sociedad evanescente se abre paso en nuevas formas de narrar, actuar y
emocionar sobre la existencia humana.

;Como construir una identidad de nosotros mismos, una identidad
narrativa, que también, habita lo territorial, la liquidez y la evanescencia?
Ante nuevas formas de emergencia social de los sujetos, nuestra respon-
sabilidad es fomentar epistemologias plurales que puedan continuar con
la erradicacion de la exclusion y el desprecio social, pero igualmente, que
permitan y acojan nuevas maneras de existencia como sujetos sociales,
como ocurre en la construccion social del género y de las interacciones
en la digitalizacion del mundo de la vida, entre otros.

Para alcanzar tal objetivo es necesario la vinculaciéon de pedagogias
hospitalarias que se erijan como una sabiduria practica, una capacidad
social y un espacio del ejercicio de los derechos universales. Lo anterior
sera la condicion de sociedades justas y democraticas de hoy y del futuro.
Es en este tenor, que la literacidad y la oralidad permitiran la emergencia
de matices no conocidos de la esfera social y nuevas formas de construirse
como humano. Por lo tanto, las pedagogias hospitalarias permitiran nue-
vos relatos y nuevas formas de lectura de la existencia planetaria, a través
de una pluralidad de mediaciones lingiiisticas, iconicas y demas plasma-
das en las artes y ciencias.

Nuevas visiones del desarrollo humano dejaran atras los discursos
normativos y serd necesario ajustarnos a una mayor plasticidad de las
formas de existir, representar y participar socialmente. Una forma de ellas
seran las pedagogias hospitalarias como guia para un desarrollo humano
universal interactivo, adaptable a las nuevas necesidades sociales de la
contemporaneidad y el ejercicio de los derechos universales.
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