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CULTURA Y TECNOLOGIA EN GEORG SIMMEL,

José Luis Garcig

En el pensamiento de Georg Simmel nos encontramos con
una focalizacién especifica y unas referencias anticipadas, aun-
que embrionarias, respecto al tema de la ciencia y la tecnologia
moderna en la sociedad industrial y metropolitana. En el &mbi-
to de la teorfa social y de las humanidades, este hecho coloca a
Simmel entre los pioneros de la reflexién en este campo. Esta
constatacién, sin embargo, no ha sido-reconocida ni sometida a
un andlisis profundo por el 4rea actual de estudios sociales so-
bre la tecnologia ni por la rama filoséfica que se ha dedicado, en
las tiltimas décadas, a su cuestionamiento y meditacién.!

En el mismo sentido (hasta donde nos es posible conocer), al
notable trabajo llevado a cabo por el ilustre y ya amplio grupo de
autores y académicos que ha permitido colocar a Simmel en su
merecido lugar de cldsico de la sociologia y pensador insigne e
influyente, es posible atin afiadir su papel en cuanto precursor
de la reflexién sobre el mundo moderno como sociedad tecnol6-
gica y, en particular, como primer formulador de la tesis de la
autonomizacioén de la tecnologia.?

1. Obras de investigacién exiremamente valiosas sobre las formas en las que el
andlisis social y las humanidades conciben la tecnologia no mencionan mi prestan aten-
cién al caracter visionario de Simmel en este aspecto. Es el caso, por ejemplo, de Jay
Weinstein (1982), Carl Mitcham (1994), Mikael Hard y Andrew Jamison (1998), asi
como de Gilbert Hottois y Pascal Chabot (2003).

2. Es este el caso, por lo menos, de las importantes interpretaciones de la obra de
Simmel propuestas por Aron (1981 [1935]), Levine (1985 [1957]), Weingartner (1962),
Oakes (1980, 1984), Freund (1981), Frisby (1992 [1981], 2002 [1984]), Léger (1989),
Watier (1986, 2000), Liebersohn (1988), Weinstein y Weinstein (1993), Vandenberghe
(1997, 2002), Waizbort (2006 [2000]), Leck (2002), que no focalizan o no interpretan
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Cubrir esa ausencia, complementando el trabajo de las aproxi-
maciones citadas sobre la tecnologia y el pensamiento de Sim-
mel, es el principal objetivo de este escrito. En éste se revela la
perspectiva teérica que condujo su visién, se presentan sus prin-
cipales comentarios sobre la tecnologia y se llama la atencién
sobre la poderosa resonancia que ellos han producido en la con-
tracorriente cultural de critica a la sociedad tecnolégica, forma-
da a lo largo del siglo xx.

La exploracién de su obra a través del punto de vista del andli-
sis suscitado por el debate sobre la tecnologia nos conduce a la
constatacion de dos verdades. La primera es que Simmel se en-
cuentra entre los primeros teéricos (tanto en la filosofia como en
la sociologia) que vieron en la tecnologia y en la tecnicidad un
fenémeno crucial; la segunda es que sus aclaraciones sobre la
modernidad como era cientifico-tecnol6gica no sélo son penetran-
tes sino que han dejado un legado de interpretaciones y de critica
que se haran, mas adelante, claramente identificables. Como es
de esperar, existen serias limitaciones en las propuestas desarro-
Hadas por Simmel hace més de un siglo sobre el tema de la tecno-
logia y, sobre todo, no podemos esperar encontrar en ellas la res-
puesta a muchos de los grandes desafios que el pensamiento de
nuestros dias tiene que afrontar. Sin embargo, la teorfa de la cul-
tura que edificé a lo largo de toda su obra, su actitud escéptica
frente a la ideologfa del progreso, su distancia respecto al histori-
cismoy al cientificismo, la coherencia que mantuvo entre esa dis-
tancia critica y su propuesta de sociologia como ciencia social, el
cuadro que desarroll6 sobre la relacién del hombre con el mundo
en la sociedad moderna, su andlisis del dinero como objeto me-
diador en un contexto caracterizado por la monetarizacién, tecni-
cizacién y megaurbanizacion, y caracterizado por una concep-
cién especifica de la vida y de las relaciones humanas; todo ello
contiene propuestas de gran alcance sobre el significado social y
axioldgico de la tecnologia moderna y de su dinamismo indepen-
diente, la fenomenologia de la instrumentalizacién, el proceso de

con suficiente detalle la relacién que es posible establecer entre su pensamiento y mu-
chos de los abordajes y conceptos que posteriormente se hicieron comunes en el anali-
sis de la tecnologfa y de la sociedad tecnolégica. Se detecta el mismo problema en
obras mas antiguas que editaron estudios sobre Simmel, como las de Kurt H, Wolff
(1959) y Lewis A. Coser (1965), que contaban con ensayos de una pléyade de figuras
donde se inclufan, ademas de los propios editores, Durkheim, Ténnies, Bouglé, Sorokin,
Salomon y Becker, entre otros.
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objetivacién (Entdusserung), alienacién (Entfremdung) y reifica-
cién (Verdinglichung), siendo estos tiltimos problemas bien cono-
cidos y analizados por los atentos estudiosos de Simmel.

Este articulo estd compuesto por tres partes principales: en
la primera se desarrolla la conexién entre los elementos esencia-
les de su propuesta epistemolégica de analisis de la realidad so.
cial y la forma como, a través del ejemplo del dinero, él com.-
prendi6 el cardcter mediador de los objetos y artefactos; en 1o
segunda se mostrar4 su comprensién del fenémeno tecnolégico
en cuanto sistema cultural; en la Gltima parte se reconstituirs si
Zeitdiagnostik y su argumentacién precoz a favor de la tesis de 1a
autonomizacién de la tecnologia.

Este esfuerzo de analisis teérico estara orientado por la idea
de que la herencia simmeliana en el estudio de las primicias de
la modernidad y de la expansién cientifico-tecnolégica exige hoy
menos el intento de su imposible restitucién pura, y mas un tra-
bajo de interpretacién rigurosa —aunque inequivocamente in-
ventiva—, porque el esfuerzo de no tergiversar su semantica ori-
ginal no debe impedir que su problematizacién sea conforme al
imperativo de refocalizacién propio del tiempo en el que vivimos,

I. Simmel, pionero en la reflexién critica
sobre la tecnologia

El tépico dela ciencia y la tecnologia se presenta en la obra de
Simmel de dos formas: por un lado, a través de los comentarios
explicitos e incisivos que presenta en su conocido estudio sobre el
dinero, en especial en el tltimo capitulo; por otro, en varios traba-
jos y ensayos relevantes, anteriores y (sobre todo) posteriores a
esa obra, que contienen ideas poderosas, originalesy decisivamente
influyentes sobre el periodo moderno como edad cientifico-tec-
nolégica. En este segundo caso, debemos claramente incluir las
obras en las que aborda en profundidad y de forma constante su
teorfa de la cultura y su diagnéstico de la sociedad moderna. De-
fendiendo quela cultura humana se expresa de dos formas funda-
mentales contrapuestas —la cultura objetiva y la cultura subjeti-
va—, y siguiendo el ideal formativo procedente de Herder, Hum-
boldt y Hegel, Simmel integra la ciencia y la tecnologifa en la
primera, junto con otras formas de realizacién de las potenciali-
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dades que encierra el desarrollo de la cultura humana. En la me-
dida en la que aquel par de conceptos juega un papel central en su
pensamiento sobre la cultura y en su analisis del mundo moder-
no, sus estudios sobre la cultura invocan implicitamente y hacen
presente el fenémeno de la ciencia y de la tecnologfa. Mucho de lo
que Simmel discute sobre el &mbito de la cultura puede ser alar-
gado a la interrogacién sobre la tecnologia.

Entre los textos mas relevantes del autor sobre la cultura (y
mas pertinentes para el campo que estamos considerando) se
encuentran sus notas expuestas en el contexto del problema de
la divisién del trabajo en su primera obra significativa, Sobre la
diferenciacién social, de 1890, que contiene diversas incursiones
en problemas que tratara en sus abordajes siguientes: en su tex-
to de 1896 sobre «L.a Exposicién Universal de Berlin»; su famo-
s0, corto e incisivo ensayo sobre la vida en las grandes ciudades,
«La metrépolis y la vida del espiritu», de 1903; el ciclo de confe-
rencias Schopenhauery Nietzche, de 1907; los textos «De la esen-
cia de la cultura», «El futuro de nuestra cultura», «<El concepto y
la tragedia de la cultura» y «El conflicto de la cultura» (su tiltimo
ensayo), publicados entre 1917 y 1919. Encontramos también
apuntes muy originales sobre la relacién entre cultura, tecnolo-
gia y género en los estudios «L.o Masculino y lo Femenino» y
«Cultura femenina». En todos estos trabajos nos es posible reco-
nocer observaciones remisibles lato sensu a la tecnicidad de la
vida moderna. Por lo tanto, no son apenas los comentarios expli-
citos desarrollados por Simmel en la Filosofia del dinero los que
le convierten en uno de los pioneros del anélisis de la relacién
entre la tecnicidad y el caracter de la vida contemporénea y, en lo
relativo a la teoria social y desde el punto de vista que aqui pro-
ponemos, en el primer autor de la tesis de la autonomia de la
tecnologia. Su estudio sobre el dinero ofrece una visién mas
amplia, s6lida y rica en matices de la comprensién critica que
desarrolla sobre la cultura y tecnologia modernas, y constituye
simultAneamente una de sus primeras propuestas, razén por la
cual le dedicaremos una atencién privilegiada en este texto.

Muchos de sus conceptos y analisis permiten aproximacio-
nes a teorfas y problemaéticas relacionadas con el debate sobre la
sociedad de masas tecnoldgica posteriores a su tiempo, tales como
la importancia de la mediacién instrumental, la definicién de los
problemas de la tecnologia, la monetarizacién de la economfa y
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el estilo de vida, el fenémeno de la nivelacién y el consumismo,
la alienacién cultural, la racionalidad, la conmensurabilidad y e]
distanciamiento entre los medios y los fines de la accién, la ace.
leracién del mundo contemporaneo, la relacién entre la época
cientifico-tecnolégica y la vida metropolitana, el estado ausente
de esencia o especificidad ante el mundo (patente en su famoso
concepto ideal-tipo blasé o indiferente). A este tan significativo
conjunto de conceptos debemos afiadir atin la anticipacién de
Simmel en lo que se refiere a muchas de las aproximaciones
caracteristicas de la fenomenologia respecto a nuestra experien-
cia de todos los dias mediada por «técnicas de la vida practica»
(empleando un concepto suyo para caracterizar el dinero), y tam-
bién a nuestra relacién con el tiempo y el espacio, tan presentes
en Filosofia del dinero y en su texto «La aventuran.

Es cierto que se podria argumentar que Simmel no dedicé un
estudio particular al problema de la tecnologia; sin embargo, los
desarrollos y las implicaciones de la ciencia y de la tecnicidad
moderna ocupan un lugar importante en muchos de sus trabajos
centrales, en el sentido en que las comprendié como parte inte-
grante y caracteristica de la cultura moderna que se extiende ha-
cia el campo de la religién y del arte, de la vida urbana y de la
economia. En este sentido, se aplica a Simmel el comentario que
sobre una situacién idéntica Julien Freund, el agudo conocedor
de Weber, hizo a propésito de éste: después de llamar la atencién
por la aparente contradiccién de haber sido Weber uno de los
sociélogos contempordneos que mds enfatizé el papel capital de
la tecnologia —siendo posible encontrar este concepto en «casi
todas las paginas de sus escritos sociolégicos» (1998 [1966]: 279)—
sin haber consagrado una obra especial a su discusién, Freund
argumenta: «En realidad, si Weber no consideré que fuera acon-
sejable dedicar un estudio especial a la técnica, fue porque la en-
contré por todas partes en el decurso de sus investigaciones» (idemn).

1I. Epistemologia y mediacién instrumental
Es en el contexto de una teoria de la cultura de enormes impli-
caciones donde tiene lugar la contribucién original de Simmel al

tema de la tecnologia. La importancia atribuida a la cultura es
indisociable de una posicién epistemoldgica original para el ana-
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lisis sociolégico, que se expresa en la centralidad que Simmel con-
cede al plano de la experiencia subjetiva y al proceso de su transfe-
rencia hacia la dindmica social y material en su conjunto.

En Sobre la diferenciacion social, a consecuencia del tratamien-
to del proceso de diferenciacién del desarrollo de la individuacién
humana —un problema paralelamente abordado en Durkheim y
Ténnies—, Simmel, diez afios antes de la publicacién de su estudio
sobre el dinero, formula por vez primera una teorfa de la objetivi-
dad racional de la cultura, que constituye el germen de su tesis de la
tragedia de la cultura. Uno de sus mas consagrados intérpretes,
David Frisby, resalta este liecho y nos ensefia c6mo Simmel ya pre-
sentaba, en ese trabajo, la idea de que las instituciones y otras for-
mas de vida llenas de sentido e intensamente significativas estaban
siendo sustituidas por otras que, per se, parecian completamente
mecanicas, externas y sin vida (2002 [1984]: 76-93, maxime, 88).
Esta transformacién era considerada por Simmel como una expre-
sién peculiar de la vida cultural, afiadiendo que los sujetos tienden
anoincorporar mas grandes ideales —ejemplificando conla figura
del soldado moderno comparada con del caballero medieval, o con
la del obrero respecto al artesano. El aumento de la complejidad
dificultaba la incorporacién, porlos individuos, de un concepto fuer-
temente unificador. La diferenciacién que separa el elemento inte-
lectual de una actividad hacia que los aspectos mecénicos e intelec-
tuales asumiesen una existencia separada. Este serfa, por ejemplo,
el caso dela costurera respecto a la maquina de coser, en donde esta
ultima representa la cristalizacion objetiva de los elementos intelec-
tuales que la componen, lo que la separa de la costurera al no po-
seer esta tiltima tales conocimientos concernientes a su propia acti-
vidad. La actividad de esta trabajadora se tornarfa entonces mas
mecénica después de la incorporacién de la maquina a suforma de
trabajo. Las instituciones, los 6rdenes y las asociaciones sociales
tienden, en este sentido, a hacerse mas mecéanicos y externos, y ano
servir al progreso de la cultura (#denz).

Por lo tanto, el proceso cultural se desarrolla en el cuadro de
un dualismo esencial que habita en el ser humano. Por un lado,
el espiritu objetivo derivado de las objetivaciones donde la vida
originada por la subjetividad se cristaliza; por otro, y en sentido
contrario, el espiritu subjetivo, nacido de la configuracién que
asciende de la naturaleza hacia la cultura y que busca la nobleza
de la vida individual. La subjetividad y la objetividad, la interio-
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ridad y la exterioridad, revelan una grieta irreparable, aunque
abierta a un movimiento infinito que, pese a estar sometido ala
btisqueda de la unidad, no tiene una solucién unitaria completa,
Es este movimiento de doble postulacién el que, al buscar la
unidad, constituye el flujo entre el ser y el devenir, tejiendo y
entretejiendo la multiplicidad de su situacién en el mundo. En
esta linea de pensamiento, la cultura subjetiva y la cultura obje-
tiva o son una derivacion o son una expresién de la relacién au-
ténoma entre vida y forma.?

Tal y como sucedera con Max Weber, Simmel siempre estuvo
preocupado con el hecho de que la modernidad estaba cada vez
méds caracterizada por la tecnicidad, en el sentido de un tipo de
accién marcada por la abstraccién, métodos formales y objeti-
vos de administracion a través de célculo y control, cuantifica-
cion e impersonalidad. Este argumento ser el eje central de Fi-
losofia del dinero, el primer gran texto donde Simmel se mueve
desde la abstraccién general de la teorfa de la cultura hasta el
analisis de la significacién social del dinero y la relevancia de su
rol como mediador en el ambiente cultural donde se mueve y
que ha ayudado a crear. El dinero que, reconocidamente, ya ha-
bia merecido la atencién de Marx —posiblemente menos en El
capital que en su largo esbozo manuscrito, escrito en 1857-1858,
y que constituye los Grundrisse; en donde uno de los capitulos de
esta obra se abre a una lectura de latitud superior a la que incita
aquella primera obra al profundizar mas en la relacién entre el
capitalismo y el problema del valor—,* constituye el objeto par

3. La propuesta saciolégica de Simmel pretende identificar «formas de asociacién»
autoconstituyentes de la sociedad (como, p. €j., la subordinacién, el conflicto, la com-
peticién, el mimetisnio, la divisién del trabajo) y contenidos (como los intereses, las
inclinaciones, los deseos, las pulsiones, los fines y los estados psiquicos). Desde sus
primeros textos hasta el dltimo (publicado ya péstumamente), Lebensanschauung, la
idea de vida nunca habia dejado de ser una obsesién para Simmel. La comprendié
tanto en su objetividad sin conciencia (Z6é en griego, Leben en aleman) como en la
experiencia subjetiva de lo vivido (Bios en griego, Erleben en aleman). Su insistencia en
desarrollar en su pensamiento categorias dualistas, relacionales, procesales, fluidas y
metafisicas esta directamente conectada con su visién vitalista de la vida como «movi-
miento de vida». La experiencia subjetiva de la vida es entendida como un movimiento
creador y abierto ala unidad que presupone la oposicién entre formas y contenidos. La
vida constituye, en este sentido, un tercer eleinento que abarca la dindmica moviente,
tensa y estructurante de una oposicién que hace plausible una complementariedad que
sera siempre problemética.

4, Sobre este tema, valdré igualmente la pena considerar La cuestion judia, de 1844,
donde Marx desarrolla su orientacién critica del orden juridico-politico en nombre de
la realidad econémica por él cubierta.
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excellence que propicié que Simmel realizara un estudio de base
filoséfico-cultural sobre la sociedad moderna. Filosofia del dine-
ro es, de hecho, un larguisimo ensayo sobre la sociedad, la cultu-
ra y la vida del hombre moderno, realizado a partir de la minu-
ciosa exploracién metaférica del dinero como medium instru-
mental y presentado como un gran tratado.

En este estudio de largo alcance, Simmel toma como punto
inicial el problema del valor, acercandose a la escuela neokantiana
de Baden y descubriendo la esencia del dinero como una forma
pura de intercambio.® Este acto, por un lado, incorpora el elemen-
to ola funcién delas cosas a través de las cuales ellas se convierten
en econdmicas y no se expresan como tal, sino como su totalidad,;
por otro, manipula su significacién en la transformacién del valor
que se agrega a las cosas a través de su intercambio. Su pensa-
miento sobre el todo social fluye en dos sentidos principales, a lo
largo de un caudal discursivo casi ininterrumpido. El primero re-
sulta de la comprension del dinero como un producto dela objeti-
vacién y autonomizacién del valor. El segundo se realiza a través
de la presentacién del dinero, por un lado, en calidad de fuerza
estimuladora y productora de la reificacién de las relaciones so-
ciales y de la transformacién de los fines de la accién en medios; y
por otro, asociado a una légica de liberacién individual que im-
pulsa (y que tantas veces algunos de sus intérpretes destacan de
forma unilateral, como veremos mads adelante).

A lo largo de su extenso estudio sobre el dinero, Simmel rei-
tera sistematicamente, de una forma completamente novedosa
en la sociologia, el Ambito de su tecnicidad. Como definira en la
parte final de su obra, el dinero es una técnica de la vida exterior
(o technique of practical life, en la traduccién de Bottomore y
Frisby, 1990 [1900]: 485). Quiz4 podriamos decir que, desde su
punto de vista, el dinero como medio tiene un «modo de existen-
cia» —recordando la expresion sobre los objetos técnicos de Gil-
bert Simondon (1969)—, en el sentido en que también encontra-
mos, en su realidad y en el movimiento objetivo de la accién
mediadora, la concretizacion a través del dinero de un modo de
ser en el que los hombres participan, no como simples usuarios
sino como participantes plenos. El dinero asegura, a través de su
mediacién, la conversién de los valores de uso de objetos tinicos

5. Para una comprensién profunda de este problema, véase Natalia Cant6 i Mila (2005).
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en valores de cambio sustituibles. A semejanza de lo que obser-
vara Simondon sobre los sistemas técnicos, la 1égica de red mo-
netaria impulsada por el dinero también instituye una red de
conexiones, no s6lo con las cosas sino también del hombre con-
sigo mismo, destinado a un devenir de conexién con el mismo
mundo creado por el sistema monetario. Al tener el hombre la
necesidad de intervenir para que el dinero exista, y al atribuirle
en este proceso una condicion de existencia separada, el ser hu-
mano se ve de cierta forma envuelto en un sistema —en este
caso, la economia monetarizada— que apenas conserva su eco.

De este modo, el propio movimiento de la circulacién del di-
nero consiste en un proceso que desvaloriza la esencia singular
de cada objeto a favor de su posterior revalorizacién como dine-
ro. Esa revalorizacién transforma, en tltima instancia, el objeto
en un signo desvalorizado, en el sentido de que es inespecificoy
cuantitativo. Tal como Marx nos describi6 en los Grundrisse, los
objetos, convertibles en mercancias a través de la accién del di-
nero, se convierten pari passu en dinero; éste, a su vez, se con-
vierte en todas las mercancias. En la cadena animada por el di-
nero, todos los objetos que ella puede cubrir adquieren la forma
no esencial de la mercancia. La circulacién de los objetos, posi-
ble por la circulacién del dinero, implica la autonomizacién de
su propia circulacién como fuente de valor.

Por eso Simmel, aun cuando empez6 por definir el dinero
como un medio, acaba por entenderlo finalmente como algo més
que un medio de intercambios, ya que la mediacién que el dinero
realiza asegura el funcionamiento de cualquier sistema abarcado
por la monetarizacién. Al imponerse como cédigo absoluto, el
dinero, como medio, determina su propio fin, se vuelve auténo-
mo, y con ello, el intermediario se convierte en el elemento deci-
sivo. De ahi que Simmel describa el dinero como el «<medio delos
medios» (1990 [1900]: 485), en una exploracién del papel media-
dor que ya contiene la insinuacién de una comprensién del pro-
ceso de mercantilizacién como una «economia politica del sig-
no, recordando el concepto de Jean Baudrillard (1981 [1972]).

Junto con su teorfa de la cultura, este tipo de percepcién le
proporciona a Simmel una base sélida para la reflexién sobre
los usos y significados de los objetos, la cultura de las mercan-
cias y la experiencia del ser humano con la realidad a través de
la tecnicidad. Sin lugar a dudas, ese esfuerzo constituy6 una de
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las antecamaras de la critica del mundo moderno y de la feno-
menologia de la instrumentalizacién. S6lo mucho mas tarde tuvo
seguidores esta pista desarrollada por Simmel —la de colocar
como «variable independiente» un medio, un objeto o un arte-
facto—, como es el caso de Innis, Mumford o Norbert Elias.
El estudio de Simmel sobre el dinero no es un analisis de su
uso o del mundo econémico, pero si de la relacién entre los 4m-
bitos del espiritu y de la realidad social, en la medida en que esta
interaccién es modelada por el medium dinero, sus significados
y los comportamientos que origina. A través del estudio del dine-
ro, Simmel ofrece un ejemplo magistral de interrogacién del
mundo de los objetos que progresivamente ha pasado a envolver
y conectar a los seres humanos. Tal y como el arquedlogo, frente
a la materialidad del dinero, ve en él apenas la punta de un ice-
berg de tendencias y conexiones, no s6lo econémicas sino tam-
bién espirituales, de estilos de vida y relaciones con el mundo.
Su objetivo se revelara, como veremos, no tanto el dinero como
el panorama completo del mundo especifico que el medio «dine-
ro» ha ayudado a crear —en otras palabras, la cultura moderna,
la vida, como categoria metafisica, en la sociedad tecnolégica.

II1. Desvio ariificial de la cultura humana y tecnificacién
interior: la tecnologia como estado de la relacién del ser
humano con el mundo

Sera en el tercer y tltimo capitulo de la Filosofia del dinero
(dedicado a las relaciones entre la economia monetaria y el «es-
tilo de vida»), mas concretamente a partir de la segunda seccién,
donde encontraremos la primera gran formulacién de la teoria
de la cultura de Simmel y sus aclaraciones més explicitas sobre

6. Innis (1971 [1923]) destacé la accién de las tecnologias de la comunicacién en las
transformaciones sociales e histéricas, donde también incluye el ferrocarril (como ya
hiciera Marx anteriormente). Mumford (1934) consider6 el reloj como un aparato tec-
nolégico clave para la creacién del mundo donde vivimos. Norbert Elias atribuy6 una
importancia «civilizatoria» a los més diversos instrumentos de la vida doméstica, entre
los cuales los utensilios de corte y manipulacién de alimentos, considerados como una
«encarnacién de las psiques» y «materializacién de situaciones sociales y de leyes de
organizacién social» (2000 [1939]: 166). M4s recientemente, Langdon Winner, en «Do
Artifacts Have Politics?» (1986), tuvo el acierto de destacar con énfasis la pertinencia
politica de la tecnologia y su relacién con el orden social.
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la ciencia, la tecnologia y la tecnicidad de la vida moderna. Este
capftulo se convertird en uno de los mas perspicaces Zeitdiag-
nostiker de las tendencias profundas de la época moderna.”

La transformacién de la cultura objetiva en una finalidad de 15
accién del ser humano produce la atrofia del espiritu subjetivo g]
subyugar el sentido de la vida humana a la supremacia de uno de
los aspectos de su modo de ser sobre los demas. Desde la perspec-
tiva simmeliana, este proceso puede ser sefialado como una re-
duccién del dualismo de la cultura a un espiritu objetivado que eg
apenas formalmente intelectualizado —o, en una palabra, «tecni-
ficado». Esta tecnificacion interior, segtin el concepto que aqui pro-
ponemos (como objetivacién extrema de la vida y del pensamien-
to), revela una distorsién atrofiada de la accién humana vy una
desfiguracién cosificadora de hombres y mujeres. Un tal desvio
reificado de la cultura, dicho de una forma que no serfa propia-
mente la de Simmel, puede ser definido como constituyendo un
estado de la situacién alienada del ser humano con el mundo en
una época peculiarmente cientifico-techolégica.?

Pensamos que es precisamente en este sentido que deben ser
interpretados los famosos ensayos de Simmel sobre la metrépo-
lis, la tragedia de la cultura yla cultura femenina. Todo nos parece
indicar que laimportancia que Simmel concede a esos &mbitos de
la vida —y a otros como el consumo, el viaje y los sentidos— se
debe a la sélida conciencia de que es en la conexién intima entre
varios de esos d4mbitos donde los modelos y las actividades de
caracter moral y social pueden producir sus resultados; de ahi

7. Las palabras de Habermas son claras a este respecto: «Creo que Simmel debe su
impresionante influencia, aunque frecuentemente anénima, al diagnéstico filoséfico-
cultural de la época, que desarrollé por primera vez en el capftulo final de Filosoffa del
dinero» (1996: 408). Sobre la importancia del diagnéstico de 1a época hecho por Simmel,
véanse E Gil Villegas M. (1998 [1996]: 116-224), S. Giner (2004 [2001]: 341-386), Waizbort
(2006 [2000]: 115-303). Al mismo respecto, véase también la excelente revista dedicada
ala obra de Simmel, organizada por Olga Sabido Ramos (2003), Acta Sociolégica, «<En
torno a Georg Simmel», n.° 37. :

8. Esta concepcién sobre el rumbo seguido por el proceso histérico-cultural se en-
cuentra sintetizada con una claridad exiraordinaria en los tiltimos parrafos de otro texto:
«Por lo menos, el desarrollo histérico camina en la direccién de aumentar cada vez mas
la distancia entre las realizaciones culturales objetivamente creadoras y la situacién cul-
tural de los individuos. La disonancia de la vida moderna, especialmente la intensifica-
ci6n de la tecnologia en todos los 4mbitos, asociada a una profunda insatisfaccién con
ella, surge en gran parte del hecho de que las cosas se hacen cada vez mas cultivadas,
pero las personas s6lo en una medida minima estén en condiciones de alcanzar; a partir
de la mejora del objeto, una mejorfa de sus vidas subjetivas» (Simmel, 1997: 45).
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también su interés por las conexiones entre los planos econémico,
metafisico y politico, reforzado por la relevancia que atribuye al
problema de la integracién plena y coherente del individuo en la
vida de la ciudad, de la polis. La reiterada denuncia de la objetiva-
cién de la cultura modernay del modelo de racionalidad calculis-
ta, aritmético, cuantitativo y utilitario —es éste el significado de
sus expresiones para designar el «espiritu moderno [...] resultado
de la economia monetaria, [que] corresponde al ideal de las cien-
cias naturales» (Simmel, 2001 [1903]: 33)— se corresponde conla
categorfa fundamental que Simmel anota en su diagnéstico de la
época moderna, cientifico-tecnolégica y metropolitana: la cultura
de la indiferencia, el blasement, la incapacidad de percibirlas dis-
tinciones significantes entre las cosas.

Simultaneamente, Simmel fue seguramente el primer teérico
social que admitié la hipétesis de una relacién entre la ciencia, la
tecnologia y el género (algo que todavia no ha sido reconocido),
construida a partir de la correspondencia entre la dualidad de la
cultura y la bipolarizacién de las identidades sexuales. La natura-
leza objetiva de una de las dimensiones de la cultura humana no
le llevé a considerarla independiente de la diferencia entre hom-
bres y mujeres. Siempre dentro de su sistema dual de dependen-
cias mutuas entre vida y formas, Simmel define como principio
masculino la actividad de un espiritu que se desarrolla de forma
bidimensional y donde la verdad irrumpe a través de un conoci-
miento que requiere una relacién deductiva del pensamiento 16gi-
co. Como principio femenino, postula la inmanencia resultada de
la participacién de las mujeres en el todo de la experiencia y de la
vida, que hace que la verdad se transforme en sabiduria. El juego
relacional presente en la propuesta de Simmel explora ante todo
una posibilidad, evocada a propésito de la medicina.’

IV. Heterogonia de los fines y autonomizacién
de la tecnologia

El car4cter precoz de algunas de sus concepciones sobre la
independencia o autonomia de la tecnologia es un punto culmi-

9. Sobre este tema, véanse las palabras de Simmel en La cultura femenina (1969: 38), a
propésito de la posible contribucién femenina al enriquecimiento de las ciencias médicas.
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nante de los principales elementos que Simmel trata para el tema
que estamos discutiendo aqui y que tienen una presencia centra]
en la Filosofta del dinero. Esta linea de reflexién se desarrolla de
forma coherente a partir de la profundizacién de la caracteriza-
cién de la condicién cultural de los seres humanos en la época
moderna aqui mencionada. Sin embargo, al mismo tiempo, avan-
za en direcciones de mayor amplitud y consecuencias, que im-
plican interrogarse acerca de los objetivos del progreso tecnolé-
gicoy confrontarlos con la pregunta sobre los fines tiltimos de la
vida humana. El rescate de la argumentacién de Simmel en esta
cuestién clarifica la influencia que ejercié en la concepcién we-
beriana de «racionalizacién», asi como en todas las nociones com-
plejas de tecnologia que rehtiyen su definicién como un simple
conjunto de medios instrumentales, visibles en Weber, Ellul,
Mumford, Marcuse, y en otros varios autores contemporaneos.

Segtin Simmel, el peligro de que los ambitos objetivos se ha-
gan auténomos respecto a los sujetos que los construyeron es
caracteristico del proceso cultural moderno. La ciencia y la tec-
nologia, entre otras dreas como el arte, estdn entre estos &mbi-
tos. Es en este escenario donde ocurre el fenémeno que describi-
remos como «heterogonia de los fines» (expresién propuesta por
Wundt y que es affn al concepto de la «paradoja de las conse-
cuencias» de Weber): la tensién extrema entre la cultura objetiva
y la cultura subjetiva se transforma en un sistema utilitarista
constante donde todos los medios adquieren la cualidad de fi-
nes. Todos los fines y propésitos son reducidos a medios. La tec-
nologia es precisamente una de las expresiones més destacadas
por Simmel en lo que se refiere a las aporias humanas en el cua-
dro del vacfo ético de la objetivacién de la sociedad tecnolégica,
monetarizada y metropolitana. Segtin sus palabras, es en el ca-
racter magico, opaco, no explicito y dafiino de los fines dltimos
que la tecnologia supuestamente ofrece, donde se constata la
evidencia absoluta de c6mo los medios superan a los fines. Por
lo tanto, el significado social de la tecnologia proviene de su con-
sideracién en el cuadro de un entendimiento de los fines que es
el producto delarestriccién delarazén a los medios y alalégica
del poder. El sujeto es reducido al elemento que lo reduce.

El punto inicial de los comentarios de Simmel sobre la tecno-
logfa est4 constituido sobre ese fondo de preponderancia de los
medios sobre los fines que es tipica de la sociedad contempora-
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nea. Paralelamente a lo que propone para el dinero, Simmel sos-
tiene la tesis de que la categoria de medio se transforma en la de
fin en el 4mbito de la tecnologia. En otras palabras, la tecnologia
como medio no desaparece una vez obtenido el objetivo, no ex-
pira en un efecto determinado; por el contrario, el fin es sobre-
pasado por la valorizacién y magnitud del medio, los efectos so-
brepasan los fines. «Esto depende obviamente de la preponde-
rancia, ya enfatizada, que los medios alcanzan sobre los fines de
lavida en las culturas evolucionadas» (Simmel, 1990 [1900]: 481).
Una actitud cultural de inquietud, latencia e inconclusién es con-
secuencia de esta situacién: «En la época moderna, y especial-
mente en la contempordnea, se da un sentimiento de tensién,
esperanza y urgencia no resueltas, como si todavia estuviera por
llegar lo fundamental, lo definitivo, el sentido y el centro de gra-
vedad propiamente dichos de la vida y de las cosas» (idem).

Para Simmel, el orden entre los medios y los fines se ha inver-
tido. Esta inversién define la situacién de la tecnologia en el mun-
do contemporéneo: «De forma menos clara, pero mas peligrosa y
oculta, aparece esta tendencia en el caracter iluso de los fines ulti-
mos a través de los progresos de la valorizacién de la tecnologia»
(idem). La tecnologia se coloca en el plano de la soteriologia en la
época cientifico-tecnolégica, se transforma en una ideologia salvi-
fica, como dira Ellul (1987). La finalidad de la existencia humana
se concentra totalmente en la produccién de los medios: con esta
red teleolbgica, elevamos a cardcter absoluto la contradiccién que
se encierra en el hecho de que el medio supera al fin: el aumento
de la importancia de los medios corresponde a un creciente re-
chazo y negacién de su fin (Simmel, 1990 [1900]: 455).

La situacién descrita «impregna cada vez maés la vida social
de las personas, afecta a los circulos mas amplios de relaciones
personales, politicas y econémicas, y atribuye, indirectamente,
un cardcter distintivo a determinados grupos de edad y circulos
sociales» ({dem). En este sentido, es en el proceso a través del
cual la tecnologia se trasfigura de un medio a un fin donde la
misma adquiere autonomia. Sin embargo, esta autonomizacién
no proviene, de acuerdo con Simmel, de la soberania que las
ciencias naturales y la tecnologia tienen en su parcela cognitiva
respecto a «nuestra mejor imagen posible de las leyes de la natu-
raleza» —invocando la nocién de autosuficiencia (self-sufficien-
¢y) de la ciencia de Nicholas Rescher (1999: 115)—, sino antes
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del hecho de que se transforma en una realidad inmanente y de
que su grandeza es ilimitada, sobrepasando los contextos espe-
cificamente cognitivos. Aun cuando el progreso tecnolégico pro-
mociona la bisqueda de nuevos fines, estos fines tienen como
destino transformarse en medios de ese progreso tecnolégico.
Es por ello que la ilusién de la tecnologia es dafiina e invisible, y
ser4 tanto mAas amenazadora cuanto opaca porque, segin la in-
terpretacién de Simmel, la tecnologia pasa a ser la finalidad de
la vida. La categoria de medios deja de ser adecuada para carac-
terizar la tecnologia: «Si la relacién entre las realizaciones tec-
nolégicas y el significado dela vida es, en el mejor de los casos, la
de un medio o un instrumento (y muy frecuentemente esa rela-
cién ni siquiera existe), entonces, entre las causas de la ignoran-
cia del papel de la tecnologia, nos basta mencionar la grandiosi-
dad de su desarrollo auténomos (Simmel, 1990 [1900]: 481).
La clarificacion del enredo teleol6gico de la pareja concep-
tual medio-fin lleva a que Simmel se pregunte cual sera su fondo
original, situdndolo en un «error antiguo de la metafisica: pro-

yectar en la totalidad las determinaciones que aparecen entre los ‘

elementos y que, por lo tanto, tienen un caracter relativo» (1990
[1900]: 482). Que alos «partidarios més entusiastas de la tecno-
logia modernan les parezca «muy exirafio que su comportamiento
muestre el mismo tipo de error formal que el del metafisico es-
peculativo» ({dem) no invalida el diagnéstico realizado: «la di-
mensién relativa alcanzada por los progresos técnicos de la era
moderna frente a las circunstancias anteriores, y el reconoci-
miento previo de determinados fines, es visto como una impor-
tancia absoluta de tales fines y progresos» (idem). Con esta invo-
cacion del fondo metafisico —tan caracteristica de este autor—
del teleologismo de la pareja medio-fin, y con la conexién que
establece entre la actitud del tecnéfilo y del metafisico especula-
tivo, Simmel no est4 introduciendo de forma indirecta la tesis de
que el impulso cientifico de Occidente encuentra en el cristianis-
mo una legitimacién esencial, tal y como habian propuesto Lynn
White o Karl Lowith, entre otros. No obstante, es cierto que en
su pensamiento —més en Schopenhauer y Nietzche que en Filo-
sofia del dinero— se insintia frecuentemente la importancia de
los lazos entre la religién cristiana y los fundamentos de la idea
moderna de ciencia e incluso de historia. Igualmente, el escepti-
cismo que siempre manifest6 respecto al cientificismo, al histo-
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ricismo y a la ideologia del progreso, no es ajeno a la conciencia
de que la ciencia y la tecnologia empezaban a sustituir a la reli-
gién como horizonte cultural dominante, alejandose de la ten-
dencia de muchos protagonistas del siglo Xvit y X1x, que defen-
dian la idea de que toda sabiduria sélo podria ser de orden secu-
lar, y que la curiosidad de los hombres se deberfa dirigir
principalmente hacia el mundo objetivo.

El rechazo de aquellas metanarrativas por parte de Simmel
era movido por una-inmensa y poco comiin —y no sélo en su
época— lucidez acerca del hecho de que ellas constituian, en
dltima instancia, representaciones metafisicas, tal y como pode-
mos apreciar hoy después del balance de la experiencia que el
siglo XX realiz6 con parte de ellas. Sin mostrar nostalgia por el
orden del mundo que se desmoronaba con el impulso de la mo-
dernidad, pero poniendo al descubierto la mentira de la objeti-
vacién, Simmel se interroga sobre el enigma metafisico que con-
tribuye a legitimar la transformacién, a través de un criterio uti-
litarista sistematico, el dicho «los fines justifican los medios»
por el principio «los medios justifican los fines».

El resultado de esta trama teleolégica medios-fines es que lo
que domina no son los posibles usos de los medios sino los me-
dios en si mismos. Los fines dejan de santificar a los medios, y
son los medios los que santifican los fines. Ser4, a partir de este
momento, en la creacién de los medios donde se hallar4 la fina-
lidad de los fines. La légica de la teodicea leibniciana permite
una articulacién poderosa con el criterio utilitarista sisteméatico
del homo faber: para salvar los medios, los fines han sido libera-
dos de su papel creador. También en este caso el bien (la tecnolo-
gia) sélo existe a través del mal (p. €j., la escasez o la enferme-
dad) y de la pugna con él. Bonum a través de malum; asi es el
esquema legitimador del hecho de que la finalidad inmanente de
la vida se haya convertido en una incesante fabricacién de me-
dios. En este sentido, quizas comprendamos mejor la mas deci- /
siva tesis de Simmel sobre la tecnologia moderna: debajo del
manto metaffsico de la complejidad de los sistemas de fines de la .
cultura moderna y del debilitamiento del cristianismo, y del fin .
absoluto que ofrecia (que Simmel profundizé en Schopernhauer -
y Nietzsche), 1a tecnologfa se ha transformado en el centro de los
esfuerzos y de la importancia del ser humano. El hombre tiene :
hoy luz eléctrica, pero olvida que lo esencial no es la luz en sf,
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sino aquello que la hace mas visible. El éxtasis por el triunfo del
telégrafo y del teléfono desvirtia el contenido de la comunica-
cién, como escribe Simmel (1990 [1900]: 482).

No cabe duda de que su llamada de atencién no exclusiva-
mente negativa hacia el universo de la cultura objetiva tiene como
objetivo resaltar un conjunto de verdaderos problemas. Estos se
refieren a un tipo de intelectualizacién y accién que restringe la
existencia humana al &mbito de la calculabilidad, de los valores
monetarizados, dé la acumulacién ilimitada de medios como
motores de una idea equivocada de progreso. Siempre que se
ponen en funcionamiento los medios, es éste el pensamiento que
los preside: «[La] preponderancia de los medios sobre los fines
encuentra su apoteosis en el hecho de que la periferia dela vida,
las cosas fuera de su esencia, se convirtieron en dominantes so-

" bre su propio centro, o sea, sobre nosotros mismos» (idem). La

denuncia de Simmel se realiza en nombre de una genuina filoso-

fia existencial que rechaza la ilusién del objetivismo y del univer-
so de poder conceptual y operativo llevado a cabo por una «for-
mulacién completamente infantil» de vencer o dominar la natu-
raleza (idem), que conduce a la pérdida del sentido de la viday
del mundo. «Si consideramos la totalidad de la vida, veremos
que toda posibilidad de dominio de la naturaleza por la tecnolo-
gfa se da pagando el precio de quedarnos prisioneros en ellayde
renunciar a la espiritualidad como punto central en la vida. Las
ilusiones de esta esfera ya se manifiestan claramente en la termi-
nologia que sobre ella es usada y en la cual un modo de pensar,
orgulloso de su objetividad y desmistificacién, revela los rasgos
contrarios a esas tendencias» (idem). La naturaleza no ofrece
propiamente una resistencia ala capacidad cientifico-tecnol6gi-
ca, en la medida en que el elemento teleolégico le es ajeno. La
sujecién de la naturaleza no cambiara sus leyes y la propagada
eficacia de las leyes naturales es inexistente, si por ello se supone
una obligacién ineludible para las cosas. Este tipo de concep-
ci6n obliga a Simmel a regresar una vez mas a la inesperada
interconexién entre la ciencia y el fenémeno religioso: «La inge-
nuidad de un mal entendimiento de los métodos de las ciencias
de la naturaleza, como si las leyes de la naturaleza operaran en
realidad como poderes reales, tal y como un gobernante contro-
la su imperio, corre paralela con la creencia en el control directo
de Dios en las cosas terrenas» (1990 [1900]: 483). Ademas, Sim-
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mel reafirma enfaticamente, resaltando ese antiquisimo resba-
lar entre la antropologizacién de la tecnologia y la tecnificacion
del ser humano: «Si todo esto no fuera mas que formas de expre-
sién, éstas conducirian a todos los pensadores superficiales a
través de comprensiones antropomorficas equivocas, mostran-
do que la forma mitolégica del pensamiento también encuentra
refugio en la concepcién cientifica del mundo» (idenn).

Dando origen a un mundo con una profusién tal de objetos,
fuerzas impersonales y trabajos, comandado en un plano crecien-
te de dominio por un enfoque instrumentalista, utilitario y aritmé-
tico, los seres humanos dejan escapar de su horizonte los fines que
atribuyen sentido e importancia a los medios. Esta direccién hete-
rogénica de los fines significa que el objetivismo y su mundo ad-
quieren independencia respecto a la actividad humana que los ha
producido. El hombre corre el peligro de transformarse en un es-
clavo de la mecanizacién, tanto en el plano de la produccién como
en el del consumo: «Las lineas por las que la tecnologia teje las
energias y los materiales de la naturaleza para nuestra vida pueden
ser vistas mejor como cadenas que nos entorpecen y nos hacen ver
como indispensables un sinntimero de cosas que, para la esencia
de la vida, son prescindibles. En lo que se refiere al plano de la
produccién, se ha afirmado que la méiquina, que supuestamente
deberia liberar al hombre del trabajo de esclavo respecto a la natu-
raleza, ha forzado al hombre a ser su esclavo. Esto es mas verdade-
ro atin a nivel de la mas sofisticada y comprensiva de las relaciones
internas: la afirmacién de que dominamos la naturaleza en la me-
dida en que la servimos implica el reverso chocante de que la servi-
mos en la medida en que la dominamos» (idemt).

"En una linea que Hannah Arendt posteriormente profundi-
zard (1989: 126-135), Simmel anuncia un mundo donde ningtn
objeto esta a salvo de la aniquilacién por el consumo y donde
todas las energias de los sujetos deben ser canalizadas hacia la
produccién de objetos hasta aqui nunca imaginados o s6lo imagi-
nados en un reino de fantasia. En la era moderna, todas las acti-
vidades y todos los seres humanos estaran sometidos al reino de
la necesidad a través del principio de que la no emancipacién del
consumo significa la no emancipacién del trabajo.

Finalmente, como consecuencia de este cuadro, «la espiri-
tualidad y la concentracién del alma» del sujeto, «aturdida por el
enorme esplendor de la época cientifico-tecnolégica, se convier-
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te en un sentimiento desfallecido de tensién y deseo desorienta-
do» (1990 [1900]: 484). El individuo es asaltado por una intran-
quilidad y nerviosismo omnipresentes, «como si todo el sentido
de nuestra existencia fuera tan remoto que no lo pudiéramos
localizar y estuviéramos siempre en peligro de alejarnos en vez
de acercarnos a él. Ademas, es como si el sentido de la vida estu-
viera a nuestro alcance si fuéramos capaces de tener un poco
més de coraje, fuerza o seguridad interior. En mi opinién, esta
intranquilidad interior, esta urgencia desamparada en el limite
de la conciencia que empuja al hombre moderno del socialismo
a Nietzsche, de Bécklin al impresionismo, de Hegel a Schopen-
hauer, y viceversa, no tiene origen en la prisa y excitacién de la
vida moderna sino, por el contrario, es frecuentemente expre-
sién, sintoma y erupcién de esa condicién interior. La ausencia
de algo definitivo en el centro del alma nos impele a la demanda
de la satisfaccién momenténea a través de excitaciones, sensa-
ciones y actividades externas continuamente nuevas. Es esto, por
lo tanto, lo que nos enreda en la falta de quietud y tranquilidad
que se manifiesta en el tumulto de la metrépolis, en la mania de
los viajes, en la busqueda salvaje de la competicién y en la tipica
ausencia de fidelidad moderna en los planos del gusto, los esti-
los, las opiniones y las relaciones personales» (idem).

De este modo, de Simmel a Weber, de Mumford a Marcuse y
Ellul, se ha constituido una tradicién que no piensa la tecnologia
como consistiendo apenas en un mundo de objetos y artefactos,
tampoco siendo la civilizacién cientifico-tecnolégica asi llamada
debido al empleo en masa de maquinas y a la magnitud de sus
sistemas técnicos. En la reflexién de Simmel sobre la tecnologia
moderna, este fenémeno es entendido como incorporando aque-

llo que Melzer sintetiza de forma acertada y de gran alcance: -

«Por detras de los instrumentos fisicos y de las maquinas reside
algo que puede ser designado como “actitud” tecnolégica o “modo
de pensar”, o incluso “postura frente al Ser”: un entendimiento
inespecifico, pero generalmente utilitario, de los fines, una aten-
cién privilegiada a los medios y al poder, la restriccién de la ra-
zén ala racionalidad instrumental —la persecucién metédica de
la forma mas eficiente de hacer cada cosa—, la fe en el dominio
y control humanos, la creencia en la superioridad de lo artificial
frente a lo natural y de lo mecénico frente a lo humano, y la
visién de que todo lo que el hombre encuentra en la naturaleza o
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en la historia es apenas materia prima, siendo libre para trans-
formarla segtin sus propios prop6sitos» (Melzer, 1993: 292).

En el panorama desalentador que siguié a las deflagraciones
atémicas del final de la Segunda Guerra Mundial y, més tarde, al
conocimiento publico de los gravisimos dafios que las socieda-
des modernas industriales provocan en el ecosistema global, se
ha reforzado en algunos teéricos la conviccién en la potenciali-
dad de la direccién aut6noma, ilimitada o fuera de la regulacién
de la tecnologia, dando paso a un tipo de reflexién que defiende
que los avances técnico-cientificos no pueden ser ciegamente
aceptados y que llama la atencién ante la posibilidad de la re-
duccién de la vida humana a la tecnicidad.

Conclusidén

En el diagnéstico de la cultura del mundo moderno elabora-
do por Simmel, destacamos tres elementos de gran significado
para la reflexién sobre la tecnologia. Primero, la tecnologia es
uno de los resultados de la exteriorizacién del espiritu subjetivo
en el mundo social y cultural y, por consiguiente, esa calidad de
objetivacién de la subjetividad humana integra plenamente el
proceso cultural. Esta inclusién de la tecnologia en la cultura es
operada a través de un entendimiento que rompe con una com-
prensién limitada, instrumental y dirigida hacia la utilidad, y
que se alarga a un tipo especifico de accién, a formas de organi-
zacién social y cultural y ponen al descubierto las implicaciones
formativas derivadas de su papel de mediacién y alargamiento
del 4mbito de accién humana. Lo que caracteriza el mundo
moderno como un mundo tecnolégico no proviene simplemente
del desarrollo material extensivo, sino también de la disemina-
cién de este fenémeno hacia otras dreas de la vida apenas for-
malmente alejadas del mismo. Segundo, el hombre se caracteri-
za por su condicién de ser metalfisico, y sus necesidades vitales
no son de naturaleza tecnolégica. En consonancia con la idea de
que la tecnologia no es una entidad neutral, su significado, por
lo tanto, no est4 reducido a un simple conjunto de objetos e ins-
trumentos, sino que tiene un largo alcance referente tanto al pla-
no mas directamente axiol6gico o politico como a las relaciones
espirituales, o sea, al estado de la propia relacién del hombre
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con el mundo. Tercero, como resultado de la evolucién de los
medios y del fenémeno de la divisién del trabajo asociado a la
diferenciacién capitalista y al estimulo del dinero, la tecnologia
adquiere un caracter de sistema auténomo, ilimitado y univer-
sal, en el sentido de ser el fin dltimo y engafioso respecto a sus
propios instrumentos y artefactos: la tecnologfa deja de funcio-

nar en funcién de los fines del hombre; la humanidad pasa a -

funcionar en funcién de la tecnologia.

Lo admirable en la visién que Simmel presenta es su tenden-
cia a ilustrar la ambivalencia de la modernidad a través de los
trayectos recorridos por el punto de confrontacién aguda entre
las dos formas de cultura presentadas a lo largo de este texto —la
culiura objetiva y la cultura subjetiva. El eje central de su analisis
es la alternancia del conflicto entre la vida y el espiritu, la dualidad
real y simbélica que aspira a una unidad que, en la era moderna,
se transforma en una btsqueda artificial (facticia) mas que ficti-
cia. El crecimiento de la cultura objetiva en la sociedad moderna
esta estrechamente conectado con un tipo de intelectualizacién o
racionalizacién donde la objetividad del mundo se extiende hacia
el tratamiento de los contenidos de ese mundo como objetos.

Como Durkheim, Simmel, aunque evitando la tendencia atri-
buida al primero en Les formes élémentaires de la vie religieuse en
lo que se refiere al entendimiento de la religién como manifesta-
ci6n precientifica de la autoridad en una sociedad, estaba igual-
mente preocupado por las consecuencias que traerfa a la socie-
dad la negativa del hombre moderno a penetrar en el todo social
a través de simbolos e imAagenes ideales sin legitimacién cientifi-
ca. Esta interpretacién perspicaz, que Albert Salomon propuso
en 1962, tiene el mérito de ensefiarnos que, mientras Durkheim
se ocup6 de la dualidad esencial del hombre (como ser especifi-
camente individual y social, apoy4dndose en la nocién de Homo
duplex), y George Herbert Mead recurri6 a la dialéctica entre I'y
Me, Simmel esbozé una perspectiva histérico-filoséfica suscita-
da por la interrogacién de fondo sobre la situacién del hombre y
de su conocimiento en una época que concibe como erosién de
la unificacién de la existencia interior con la finalidad tinica que
habia sido ofrecida porla promesa de salvacién del cristianismo
y de las instituciones religiosas —las tinicas, ademds de las poli-
ticas, con capacidad para constituir la organizacién de la accién
social en su conjunto.
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Sin embargo, en este punto hay algo importante que acaba
por distinguir a Simmel de Durkheim: la concepcién «unitaria»
que el autor francés tiene de la relacién entre el sujeto y las deter-
minaciones ejercidas por un orden social inmanente se transfor-
ma, en el autor alemén —que concebia la sociologia como una
teoria de las formas y de la diversidad cultural, a través de la cual
la vida, en el sentido metafisico, se procesa, exteriorizay deja evo-
car (més que captar)—, en un plano de tensién entre dos formas
de cultura humana antinémicas que, sin embargo, aspiran a la
unidad. Nos parece evidente que es por este orden de razones que
la problemaética de Simmel es, en lo que respecta a las metrépolis,
el estado de la vida del espiritu, y no la integracién del individuo
en la ciudad a partir de un principio social totalizante. Su episte-
mologia es esencialmente solidaria con el plano ontolégico.

‘La muy sefialada —también por varios de sus comentaristas—
dialéctica de la alienacién y de la libertad (o mejor, de una deter-
minada «individuacién», psicologismo y estetizacién de la vida)
que los seres humanos experimentan de forma ambigua en la so-
ciedad moderna, siempre ha estado articulada con su diagnéstico
sombrio de las consecuencias de la divisién y especializacién ex-
tremas de la produccién, del consumo y de la ciencia, que repre-
sentaban el peligro de la renuncia a penetrar y reflexionar sobre el
conjunto de simbolos que permiten la participacién armoniosa en
la polis. Es inequivoco que Simmel reconoce en la sociedad mo-
derna, a través de la divisién del trabajo y de la vida metropolita-
na, mayores posibilidades de apertura para que el sujeto se locali-
ce en los puntos de interseccién de diversos «circulos sociales», a
través de los cuales también se podran expansionar sus oportuni-
dades de desarrollo individual. Sin embargo, también enfatiza el
peligro de que la distancia entre el crecimiento de la cultura global
y los individuos se haga cada vez mas grande, proceso que sefialé
como caracteristico de la cultura humana, aunque con caracteris-
ticas mas exacerbadas y dramaticas en el periodo moderno.

Guiar el mundo objetivo del hombre con relacién al hombre,
0 mejor, a una idea del hombre, es lo que define el proyecto de
Simmel. El ser humano de la preponderancia de la cultura obje-
tiva es el resultado de la contraccién del concepto que tiene de si
mismo y de su naturaleza simbdlica/subjetiva. No se encuentra
en Simmel una demonizacién de la cultura objetiva, de la mis-
ma forma que no se podria afirmar la reduccién del problema
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de la tecnologfa a un universo de objetos, artefactos, maquinas o
sistemas mecénicos. En la tradicién que él inaugurd, postular la
tecnologia como un simple conjunto de aparatos serfa concebir-
la de forma tecnificada, por ser producto de una reificacién del
pensamiento. Al focalizar el universo de la cultura objetiva y de
la tecnologia, Simmel sefiala un tipo de pensamiento para de-
nunciar toda tendencia a restringir la existencia humana a ese
dmbito. La situacién de la cultura moderna nos lleva hacia un
debate sobre la naturaleza y las transformaciones de la vida hu-
mana. El ser humano no se debe limitar a las posibilidades de la.
tecnologia y de la razén cientifica explicativa, huyendo de las
exigencias de la comprensién, sucumbiendo a un desvio facti-
cio, recluyéndose en un mundo apodictico. En Simmel hay toda
una antropologia filoséfica que se afirma contraria a la autono-
mizacién —u ontologizacién— de la tecnologia, en su calidad de
forma extrema de heteronomia de la sociedad que amenaza el
concepto y la independencia de la persona. El mundo del hom-
bre es el mundo de la tensién —eso si, tragica— entre la cultura
subjetiva y la cultura objetiva, es el mundo de lo cuantitativo, de
la mAquina, de la tecnologia. A una tal ausencia de tensién po-
drfamos llamar, tal vez, eficacia. La conciencia, y no la eficacia,
es lo que da la oportunidad al hombre de ser humano, ser perso-
na. Se trata de una denuncia de la objetivacién del espiritu, ante-
cémara de una imagen cientifico-tecnolégica del hombre —que,
enrealidad, se transformé en un concepto critico, cien afios des-
pués, con la actual deriva del determinismo genético.
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