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Figura 1. Cuetlaxochitl: flor de Nochebuena. Dibujo original en Bernard et
al. (1842: 252).






Presentacion

Este es un tratado sobre la sinécdoque, aquella relaciéon de la
parte con el todo y del todo con la parte. Su objeto central no
es, empero, el del tropo retorico, sino mas bien el mecanismo
cognitivo que conecta una parte en un género de significacion,
con una totalidad de otro género de significaciéon muy distante,
y no solo muy distinto. Es, entonces, una introduccion al feno-
meno del conocimiento extensivo, al qué es aquello que se conoce;
socraticamente, aquello que se llega a conocer a partir de saber
demasiado poco.

Existe una clase de conocimiento minimo que se abre, des-
enreda y crece muy pronto para convertirse en el germen de un
conocimiento muy amplio. Tanto asi como un sistema de tele-
quinesis o teletransporte donde es viable trasladar algo a un
maximo de velocidad gracias a la eficiencia de una minima de
sus partes: el “conocimiento minimo” de origen, cuyo traslado
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es proporcional a su ampliacién misma, enriquecedora. Dice Roman Jakobson
(1896-1982) que en este proceso de significacion “mucho se pierde”, pero algo
importante queda (1992: 102)."! Como si se tratase de un gran lanzamiento
espacial en que la magnitud de la fuerza y la mayor velocidad alcanzada requi-
riesen de irse despojando de sus propulsores para conservar Gnicamente un
pequeno mddulo semidtico: una semilla nédulo de conocer.

Esta relacion entre el minimo con el maximo, de gran interés para el
estudio de la construccion del saber -la epistemologia-, el conceptuar -la
noética- y el conocer mismo -la ciencia cognitiva-, recibe aqui la simétrica
y decasildbica denominacion de intersemiosis sinecdéquica. No solamente se
debe a ella el traslado inmediato de un signo, de una parte del cosmos pensan-
te a otra parte, sino que, ademas, a esa misma relacion se debe el viaje exitoso
a través de mundos abismalmente alejados entre si.

La sinécdoque simple o tradicional, estudiada durante siglos como uno
de los principales tropos de la retdrica,? consiste en la relacion de una parte
con un todo mayor que la contiene. Esta nocién comun de sinécdoque es ape-
nas un punto en la inmensidad de conexiones andlogas en una variedad de
campos de la imaginacion, el conocimiento y la consciencia. Por consiguien-
te, desde aqui se llama sinécdoque a la nocién comun de sinécdoque y, en
cambio, se llama intersemiosis sinecdéquica al conjunto de relaciones entre las
sinécdoques de sinécdoques.

La relacion de sinécdoque implica una velocidad de desplazamiento sim-
bolico que lleva a una particula semidtica —un signo- a visitar su todo en un
instante. Pero, aun asi, no se trata de la mayor velocidad operativa de la mente.
Esa maxima velocidad ocurre al llevar un todo hacia homologias de maximos
totales imaginables. Es la intersemiosis sinecdoquica. Conceptuarla ya repre-
senta un brusco desafio cognitivo, por lo que es necesario recurrir a ejemplos
primarios antes de deslizarnos a su modalidad intersemidtica; observar la re-
lacion de una parte con su mundo, antes de intentar captar un mundo por su
relacion a través de otros mundos de mundos. A este proposito, demos cabida
a la imagen de una flor.

“Algo del original tal vez se conserve, pero mucho se pierde”.

2 En griego antiguo, Tpomog (trépos) significa giro, vuelta, direccion, rumbo o tendencia. Con el avance de
la retérica medieval, precursora de los estudios del lenguaje, el concepto de tropo comienza a entenderse
como “giro significativo” en el uso de las palabras.
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Entre mas hermosa y llamativa sea una flor ante los sentidos humanos,
mas pronto se despertara la ambicion de poseerla, llevandola consigo, osten-
tosa, y reproduciéndola por los medios posibles, buscando su permanente
posesion. Esto constituye uno de los actos mas emblematicos del romanticismo
como idealizacién de la naturaleza —de por siya un producto ideal, cultural-y,
por lo mismo, uno de los signos de la civilizacién progresista. El progreso es,
en sintesis, un invernadero de permanencias posesivas. Topamos, en esto, con
un primer hallazgo parcial: que la sinécdoque se relaciona, en un proceso revi-
sado alo largo del presente texto, con la pulsién de posesion. Posesion objetiva y
material, pero también simbolica e imaginativa. De inmediato veamos dos casos
en que, efectivamente, esta relacion se verifica.

Entre las flores mas caracteristicas de las regiones himedas del Altiplano
mexicano esta la que en lengua nahuatl se denomina cuetlaxochitl, “tflor des-
carnada’, por el vivo color rojo sangre de sus hojas superiores con forma de
pétalos. Dada su metonimia con los sacrificios de la carne humana y animal, y
por la tendencia de la planta a florecer en diciembre, a fines del afo cristiano,
los evangelizadores que llegaron a México en el siglo xv1 le asignaron el nom-
bre de Noche Buena en referencia a la Natividad, Navidad como fiesta anual
conmemorativa del nacimiento de Jesucristo en Judea, dieciséis siglos atras.
Llevada a Espaa en el siglo xv1i, alli se le nombré Flor de Pascua por la adap-
tacion de la planta para florecer al terminar los deshielos del sur de Europa.
No obstante, adoptada en Alemania se le llama Weihnachtsstern, Estrella de
Navidad.

La mayoria de las fuentes angl6fonas nombran a esta flor poinsettia, o sea,
que toma su nombre de Poinsett. El hecho histérico es exactamente al revés:
el politico norteamericano Joel R. Poinsett (1779-1851), primer embajador de
los Estados Unidos en México y arquitecto de una nueva doctrina colonialista
sobre este pais, tomo la flor para darla a conocer entre los suyos a través de
su propio nombre personal. Por la sonoridad extrafia del ndhuatl en la Nueva
Inglaterra, donde naci6 y creci6é Poinsett, jamas habria podido difundir alli
semejante denominacion. Por la imagen catolica de la Noche Buena extendida
por la Nueva Espafa, tampoco habria sido conveniente adaptar ese nombre
sin preocupacion. Qué mejor —habria cavilado el sefior Poinsett- que difundir
su existencia entre las comunidades angléfonas con el nombre de su importa-
dor: él mismo.
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Lo que interesa para la relacién de sinécdoque no es la adaptacion del
nombre personal Poinsett a una flor, sino cémo el hecho de cortar de tajo una
relacion cultural previa —el de la cultura ndhuatl y la supervivencia relativa de
ésta durante la colonia espafola— prepara un terreno de creacion de nuevos
simbolos culturales a favor de una nueva cultura dominante. Como una es-
ponja selectiva, esa nueva cultura tomard para si una colecciéon muy especial
de simbolos y los hara propios conectandolos a nuevos valores que se presen-
tan como auténticos. Es exactamente el mecanismo de “descubrimiento’, una
teatralidad necesaria para la instauracién de nuevos poderes y significados.
La llave que permite este salto, tan s6lo a partir de un acto nominativo pre-
meditado, no es una sinécdoque simple, sino una intersemiosis sinecddquica.
En otras palabras, no “Colén” por “descubrimiento de América’, sino las con-
secuencias en conjunto de la doctrina con el nombre encubierto America for
Americans.

Con este ejemplo, la sinécdoque simple es apenas un acto simbdlico me-
nor que conduce muy rdpidamente a una inmensa transformacién cultural,
demografica, politica y econdémica. En principio, de ser un delicado aficionado
botanico y admirador de flores, Joel R. Poinsett paso a ser secretario de guerra
de los Estados Unidos entre 1837 y 1841, en que prepard minuciosamente la
guerra contra México. Una guerra que, con la escision militarizada de Califor-
nia, Texas y Nuevo México, daria rienda suelta a la maquinaria norteamericana
para su hegemonia mundial en el siglo siguiente.

El segundo caso ejemplar es el de una orquidea epifita masiva que crece en
racimos colgantes de color amarillo. Nativa de las inmediaciones del Nauhcam-
patépetl (en espanol, Cofre de Perote), se encuentra en las cafiadas del Bosque
de Niebla de Coatepec, Veracruz, alrededor de los 1,500 metros de altura y,
sin embargo, muy préximo al mar, a 80 kilémetros de distancia del Golfo de
México. Esta flor fue clasificada por primera vez en los reportes cientificos eu-
ropeos por el naturalista y aristocrata inglés Philip Barker-Webb (1793-1854),
por lo que la planta recibe desde entonces el nombre “cientifico” de Acineta
barkeri (Lindley, 1843). En principio, se trata de una doble sinécdoque, pues
la primera palabra, del griego akivntog (akinetos, “sin movimiento”), se refiere
a la inmovilidad del labelo o labio rigido de la flor; y la segunda palabra, a su
“descubridor” legitimado por la institucionalidad britdnica y europea.

Los hispanistas la llaman “boca de leén”, agenciandola de paso a la heral-
dica de la monarquia espafola, en un acto que se extiende por lo ancho y lo
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largo de la geografia y la toponimia mexicana. Los mecanismos de apropiacion
se repiten. Pero lo mas interesante para este segundo caso es que la denomi-
nacion nahua de esta flor, xicotl, hispanizada “jicote”, significa abejorro, en
referencia a su polinizador mas frecuente.’ Es decir, que segun esta nocidn,
la mayor relevancia simbdlica no es la individuacién de la flor ni tampoco
su polinizador, sino la simbiosis entre ambos. Por esta razon, la binariedad
asimétrica flor + polinizador se llama por igual: jicote. No una orquidea que
“tom¢” el nombre de un aristdcrata alienado, sino una coexistencia que se co-
noce mediante un mismo nombre. Esta relacion nos habla de una cultura y un
pensamiento muy particular, propio de la mentalidad mesoamericana, que, si
se retoma ante la filosofia, la logica y la retérica dominantes, brillaria por su
propio filo critico y abarcador.

De esto concluimos que la civilizacion progresista es ante todo una doc-
trina posesivo-individualista, marcadamente nominalista en sus principios
operativos. Este tema se discute en otra parte.* En cambio, los capitulos si-
guientes se enfocan en explorar los mecanismos y las caracteristicas mas
importantes de la intersemiosis sinecdéquica como proceso generador de co-
nocimiento en relaciéon con una realidad no solamente cognitiva y lingiiistica,
sino intensamente cultural y social. Dado que el tema, como ya se dijo, corre
el peligro de la dispersion a causa de las velocidades de los traslados imagina-
rios, la apuesta es no ocupar demasiadas paginas en adelante, sino plantear
un examen general en términos de un vuelo planificado y con el ambiente de
navegacién mas propicio que sea posible.

3 Desde el siglo xv1, la palabra xicot! o xicotli suele traducirse al espanol como abejorro o abejon. En Molina
(1571, I1: 159): “xicotli. abeja grande de miel que horada los arboles, o abejon”

4 Véase: “Disyuncién entre nominalismo y universalismo, o la deconstruccion del arte en tiempos de des-
territorializacion” (Pareyon, 2021a).
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Mas alla del trabalenguas:
una filosofia de la sinécdoque

- -1 e
- tivay

Una de las motivaciones que promueven desinterés sobre la in-
tersemiosis sinecddquica como objeto de estudio es su propio
nombre,’ ejemplo de la intima relacién entre el peso especifico
del representamen y el esfuerzo necesario para su retencion sen-
sible.® Muchas dificultades en el proceso educativo instituciona-
lizado se deben a una falta de coherencia entre la familiaridad
del representamen y el esfuerzo necesario para su asimilacion.”

A partir de la primera vez que aparece publicado el concepto de intersemiosis sinec-
doéquica (en inglés: intersemiotic synecdoche, en Pareyon, 2011: 102, 110), la idea ha
tenido algun eco en el medio académico de Europa oriental, principalmente en comu-
nidades de lenguas eslavas. Hasta ahora su uso en otras latitudes ha sido muy escaso.
En la semidtica de Peirce, el representamen es alguna cierta cognicion de un signo, o
sea, una nocion de algo que cobra especificidad en un interpretante.

Es decir, por fuerza de la institucion para conectar el representamen con el interpre-
tante, en un modo general.
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No se puede exigir una adecuacion de las capacidades sociocognitivas y con
ello dejar exhaustos el sentido y el sentimiento en su instrumentacién. Por no
aligerar la carga institucionalmente asociada al representamen, muchas veces
el aprendizaje se vuelve imposible; por ejemplo, cuando la propia institucion
estd reflejada a través del lenguaje mismo y en la practica es el lenguaje mismo.

Entre los motivos para celebrar abstracciones histéricamente tan signi-
ficativas como a* + b? = ¢* (Pitagoras, 530 a. C.), i* = -1 (Euler, 1751) o
E = mc? (Einstein, 1905), no estan solo su alcance de representacion y fun-
cionalizaciéon —es decir, de conectividad légica-, sino también su preciosa
compactacion simbolica y su simplificacion expresiva. Guias para distintos
niveles de complejidad en el pensamiento humano, estos tres ejemplos ca-
recerian de verdadero interés sin la socializacién de su entendimiento y de
no ser porque pueden representarse en un modo accesible y de accesibilidad
general y perdurable mas alla de la institucionalizacién del lenguaje en que
esas abstracciones se encuentran representadas (y porque, para empezar, son
expresiones operativamente traducibles).

Las decisiones para abarcar y simplificar un concepto o un sistema de
pensamiento y representacion son, en el campo de la epistemologia, tan com-
plejas como el propio sistema de pensamiento y representacion. Por lo tanto,
resulta necesario buscar que sean las mas acertadas como equilibrio entre el
peso especifico del propio representamen —un peso semiético- y el esfuerzo ne-
cesario para sostenerlo como retencion sensible conectada a la expresividad.

El peso semidtico es relativo a la masa del signo, y esta ultima al esfuerzo
para descansarla funcionalmente sobre la memoria, la emotividad y los pro-
cesos mentales. Ahora si que puede entenderse por qué Sdcrates, en el Cratilo
de los Didlogos platénicos, se refiere al episteme como aquello que se posa so-
bre lo que estd en progresion, “lo que encadena la marcha de las cosas” en el
proceso del conocimiento (Platén, 360 a. C.: 56). Entonces, la episteme no es
abstraccion pura, sino que pesa y se estaciona sobre una armonizacion real
entre el cerebro y la mente. De lo cual se infiere la importancia de armonizar
el pensamiento como un sistema de balances entre partes con pesos diversos.
Asi, hay ideas pesadas y ligeras, conceptos gravidos y volatiles.®

Es por esto que términos tan compactos como sol, mar o voz concentran
con tal poder un nodo de inmensas nubes sémicas que navegar entre idiomas

8 Cuestion central en Ligereza, la primera de las seis “lecciones” de Italo Calvino (1985).
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distintos mostraria una cierta orientacion hacia una misma compactacion hu-
mana del conocimiento. Attar (1200: 1-6), el pensador sufi, dice que “aquel
que alumbrd’, “de dos letras extrajo nueve cielos”’ Poder acumulado, no de
las palabras y de la oralidad por si mismas, sino por aquello que arrastran los
signos uniendo lo que esta en progresion, en el decurso comunicativo. Objeto
de estudio de la antropologia, la sociologia y la filosofia de la ciencia. Signos
que no han de ser en especial acuerdos verbales o convenciones simbolicas,
sino habitantes de una variadisima semidsfera.

;Y si hay llaves epistémicas no socializadas, no cultivadas o borradas por
el oleaje del devenir histérico? Pudiera ser, también, que esas llaves estuvie-
sen enajenadas. Digamos, como si cualquiera de las férmulas ejemplificadas
no tuviera tan compacta presentacion ni ruta de anclaje a su desciframiento
y sentido ;Qué podriamos hacer al respecto? Socraticamente -y en dialogo
con el Tloque Nahuaque-, dirfamos que hay una proximidad circular.'® Volver
sobre nuestros pasos para reconocer lo que encadena la marcha de las cosas.
Encontrariamos alli el mismo camino andado, junto con la necesidad de recu-
perar la compactacion comprensible donde es necesaria.

Entonces desconstantinopolicemos el trabalenguas: preguntémonos si la in-
tersemiosis sinecddquica merece el peso de su propio nombre y la sombra de su
cuerpo. Si la respuesta fuera positiva, pensemos que tal vez precisamos de ella
con tal urgencia que, sin ignorar sus raices en la retdrica, podamos referirla con
sencillez e identificarla con gusto. Este reto es tal que, mas que requerir un repa-
so sobre el inmenso continente de la retérica, tendremos que volar velozmente a
través de algunos mundos posibles.

Volar entre flujos de signos

Es un lugar comun afirmar que la semidtica es la ciencia de los signos. Pero
tal vez convenga aclarar que, como tal, una ciencia de los signos equivale a

9 Un seguidor de esta idea, muchos siglos después, anoto: “Toda una nube de filosofia se condensa en una
gotita de gramatica” (Wittgenstein, 1953, § 371, § 373).
10 Esto es, el vuelo ciclico entre lo distante y lo préximo, que son, no obstante, inherente lo uno en lo otro. Si

fuera necesario traducir el concepto de intersemiosis sinecdéquica a la lengua nahuatl, quedaria en estos
términos. Para los atributos existenciales de la dualidad asimétrica, Ledn-Portilla (2006: 167) dice que
Tloque Nahuaque es “lo que esta cerca y lo que esta en el anillo o circuito” [del tiempo].
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un conocimiento agil para navegar sobre distintos campos del conocimien-
to. Entonces la semidtica es un conocimiento de acceso a otros conocimientos
junto con las relaciones entre las partes que los componen." Un éptimo tratado
de semidtica no es un manual de conocimientos, sino un sistema de accesos
rapidos a las vias y las relaciones entre las formas de conocimiento, de alli su
afinidad con un plan de vuelo que se realiza sobre muchos vuelos posibles,
uno por uno y en simultaneidad.

Podemos decir que cada vuelo semiético es unico, como cada viaje. Sin
embargo, acumular experiencia de vuelo, uno a uno, permite que cada vez que
se emprende un nuevo vuelo, queda una seleccién de trozos de experiencias
de vuelo; trozos progresivamente mas infimos solos que en conjunto son el
mismo vuelo. A esta revelacion se refiere el antiguo mito persa del Simurg en
la version sufi de Farid ud-Din Attar (c. 1145-1221): un ave que vuela entre un
inmenso cumulo de aves que, de pronto, son una sola en su mutua compren-
sién. Ave trayecto en si misma de principio a fin. Todas las aves y todos los
vuelos para todos sus trozos.

En la mas remota antigiiedad de México hay otro mito superficialmente
muy distinto, aunque pasado por trasluz semidtica resulta ser el mismo, si bien
mas explicito en algunos otros aspectos. Va como sigue, moviéndose de una
cierta confusion hacia la claridad, como reflejada en piedra cristalina. Procede
del quinto capitulo de la Historia de los mexicanos por sus pinturas,'? y ala letra
dice: “Tezcatlipoca y Quetzalcoatl se hizieron arboles grandes: el [llamado]
Tezcatlipoca un arbol que dicen tezcacuahuitl, que quiere decir ‘arbol de espe-
jo’; y el [llamado] Quetzalcoatl un drbol que dicen quetzalhuexotl” [que quiere
decir “arbol de sabiduria”]."?

En forma aislada, esta descripcion es puro desconcierto. Pero al recordar
el relato nahua de la creacion, en que Ehecatl —la forma mas primigenia de

11 Segtin Ricoeur (1980: 217), “la semidtica es una abstraccion de la semantica, que relaciona la constitucion
interna del signo con los propdsitos trascendentales de la referencia”. Esta idea puede ahondar en el hecho
de que el signo se encuentra dentro y mas alla de dicho campo (signo olfativo, tactil, cromatico, sonoro,
abstracto, cronoldgico, etc.), a lo que Ricoeur se refiere con su nocion de “trascendencia”

12 Primera parte en la compilacién de R. Tena (2011).

13 La composicién del término tezcacuahuitl es clara en la fuente original: tezcatl, espejo, y cuahuitl, drbol.
En cambio, la segunda, quetzalhuexotl, parece escrita como un acertijo: una traduccion simple resultaria
en quetzalli, precioso, y huexotl, sauce. Hay que tomar en consideracion, sin embargo, que Tezcatlipoca
es eponimo del espejo negro, el saber confuso, y Quetzalcoatl lo es del saber preclaro. Luminoso, colorido,
precioso. Por ello entre corchetes me permito traducir quetzalhuexotl como “arbol de sabiduria”
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Quetzalcoatl- emerge como soplo de la boca del viento negro —el mismo Tez-
catlipoca—, el mito es revelador: en primer lugar, el conocimiento luminoso es
“hijo” del oscuro desconocimiento.' La sabiduria seria por completo imposible
si no parte de y se funda en la experiencia del desconocimiento. Esto parece
paraddjico; no obstante, el problema se resuelve al reconocer que la agnosia
profunda conlleva un componente de saber casi infinitamente nulo y, sin em-
bargo, con posibilidad de crecer.

Ahora podemos comprender que el Tloque Nahuaque es un avatar gra-
matical de la dualidad jerarquica Tezcatlipoca-Quetzalcoatl. Como decir “lo
primero y lo segundo”. No se refiere esto inicamente al ser, sino muy enfati-
camente al ser-saber. Tezcatlipoca, primera jerarquia, es el ser-saber total; por
eso su morada es la oscuridad fria. Es el saber casi infinitamente nulo. Excep-
cionalmente, al saber que sdlo se sabe a si mismo, su conocimiento se quiebra
en parcialidades. Esto produce la segunda jerarquia: Quetzalcoatl, ser-saber
que ya se sabe sabido y ademas es portador de saberes. Su costo es la duracién
restringida, es el limite en si mismo. Asi, su mayor habilidad es el desdoble. La
luz, la calidez y el equilibrio son su patrimonio. Como desdoble, la luz se vuel-
ve arcoiris; como calidez, fecundacion; como equilibrio, alimentacion. Todo
a costa, sin embargo, de su indeleble condicién subsidiaria. Porque el arcoiris
vuelve a la oscuridad, la fecundacion a la muerte y la alimentacién al cieno que
se hace polvo.

Con lo que se acaba de sefialar, y a sabiendas de que el difrasismo Tlo-
que Nahuaque es explosivamente polisémico, una aventura provechosa y con
un riesgo epistémico menor seria entenderlo como “aquello que lleva junto
con su parte el todo contiguo”. Entonces cabe comprender mejor la dualidad
Tezcatlipoca-Quetzalcoatl en calidad de Tloque Nahuaque como una duali-
dad profundamente asimétrica. Oscura totalidad, Tezcatlipoca desprende una
parte menor de si mismo para que sea su “criado” (xolotl), conocimiento ilu-
minador pero siempre parcial. Razén fincada en la arbitrariedad.

En resumen, y al menos dentro del margen de la filosofia nahua, la si-
nécdoque se compone tipicamente de dos partes: la primera de caracter frio,

14 “Tezcatlipoca era el que sabia todos los pensamientos y estaba en todo lugar y conocia los corazones” (en
Tena, 2011: 27). En su forma aérea, Quetzalcoatl recibe el nombre de Ehecatl, el aire mismo y sus flujos.
A pesar de ello, la supremacia del aire no le corresponde, pues es un stibdito. La oscuridad, el vacio, lo
inasible en el aire y también el tiempo son atributos intrinsecos de Tezcatlipoca, a quien “no le sabian
pintar sino como aire” (Tena, 2011: 27).
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oscuro y confuso, y la segunda —dependiente de la primera- de caracter célido,
colorido y especifico en su ser-saber; un yo sé que soy que siento que sé. Paginas
siguientes ahondan en esto para dar a entender que este tipo de relaciones no
son exclusivas de una tradicion filosofica en particular, sino que configuran el
nucleo de los mecanismos del entendimiento humano.

Ahora también podremos captar que los conceptos fundamentales expre-
sados en el apartado siguiente no se refieren necesariamente al vuelo de un
artefacto especial, mientras que éste no sea la metafora misma que vuela y en
su trayecto alcanza estados distintos. Formas de la mente y una misma ima-
ginacion, el vuelo descrito es la imagen de lo pensado, el pensamiento en su
flujo natural de cambio constante, pues el vuelo del pensamiento no es otra
cosa mas que una dindmica por diferencia entre frialdades y calentamientos.

Cddigos para iniciar el vuelo

Con frecuencia, la retdrica tradicional es ttil para esclarecer algunas parciali-
dades de la intersemiosis sinecdéquica. Cémo quisiéramos abreviarla inféresis
por su cualidad inferencial. Pero ya no es tiempo de engrosar mas la de por si
abultada lista de figuras retéricas. Cémo pudiéramos abreviarla 1s, sin tropezar
con el manual de infinitas siglas técnicas que incluyen el Intento de Suicidio.
Nada mas alejado de lo que aqui se busca, que es —seglin se prometio— dis-
frutar un transito entre mundos posibles. Entonces, cada vez que se requiera,
sera indispensable cargar con el rumor de su nombre. Tal cual: intersemiosis
sinecdoquica, y también llevar a cuestas un glosario para los conceptos funda-
mentales que seran necesarios.'

Acaso como las marcas técnicas en una pista de despegue —sin las cuales
se corre el riesgo de no poder avanzar pronto ni en forma segura para levantar
un vuelo cognitivo—, veremos tales marcas a velocidad precisa y sin fatiga,
desde cero y con aceleracion constante. Silo que se propone aqui es “volar”, el
lector debera conocer las claves para poder emprender este vuelo, y no dejar
las instrucciones aparte de este proceso, como si fueran parte de un prescindi-
ble indice analitico.

15 Esta lista es minimamente necesaria en camino a definir y palpar la intersemiosis sinecdoéquica. De nin-
guna manera pretende ser un listado de figuras retdricas y equivalencias semidticas, para lo cual se remite
al lector a mi propio trabajo (Pareyon, 2004).
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Analogia

Es el plan de vuelo con su mapa. Se sustenta en la medida, la experiencia y
la comparacién. Es un escalamiento. Contempla el racionamiento y la pro-
porcion. Busca la exactitud a fin de no caer en picada y evitar el desastre. A
diferencia de lo que dice el poeta Gorostiza, elude andar a tientas por el lodo
y ocultar la conciencia derramada.'® La analogia se orienta por el rayo solar
directo y el célculo de los tonos y los vientos. Traza una ruta precisa.

Sinécdoque

Sintesis del plan de vuelo en comprension del vuelo entero. Depende direc-
tamente de la precisién del mapa elaborado por la analogia y a pesar de su
reduccionismo, por lo cual crea su propio mapa. La sinécdoque es la lectura
de un mapa dentro de otro mapa."’

Metdfora
Anticipada imagen del propio vuelo, es verse a si mismo volando en otro.

Metonimia
Una metéfora disfrazada de sinécdoque.'®

Inferencia
Es la lectura del plan de vuelo con apoyo en los instrumentos adecuados. In-
dispensable para cada paso de la verificacion del plan.

16 José Gorostiza, al inicio de su poema Muerte sin fin (1939).

17 Peirce (1903: 161-162): “el mapa de si mismo con el mapa del mapa dentro de sus limites” (mi traduccion;
véase Pareyon, 2011: 115-116).

18 En nahuatl, este poder simbdlico esta a cargo de Xipe Totec, que se reviste con la piel de la otredad que
es parte integradora de un todo. Segun este criterio, la metonimia se personifica en un ser desollado
que carga con una superficie ajena. Los “idolos” condenados por los evangelizadores de México no eran
“dioses”, sino tropos, en el mismo sentido griego (tpodmog) de giro, vuelta, direccion, rumbo o tendencia.
De alli la enorme importancia dada a la tortuga (ak en maya, ayot! en nahuatl) como simbolo del giro,
y mds ampliamente, el giro en un flujo (ayot! como fluido, donde desaparece el simbolo animal y queda
solamente la sustantivacion general del flujo: el prefijo a-, relacionado con atl, agua, y la contraccién de
yélotl, nucleo o corazon, o sea, la mismicidad del giro).
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Abduccion

La maestria del dominio del vuelo nocturno a maxima velocidad. Transito
entre constelaciones sin mas iluminacion que la del plan de vuelo en la mente
y el cuerpo. Es adivinar a ciegas y con la certeza afianzada en la experiencia.
Ofr en lugar de ver. Escuchar en lugar de observar.

Ecfrasis

El reporte pormenorizado del vuelo. Admite no solamente la descripcion téc-
nica del trayecto, sino también, necesariamente, la recreacion del mismo vuelo
por la riqueza de su imaginario.

Semiosis
La red y los nodos del conjunto de signos implicados en el mapa y en el vuelo.
Es, por lo tanto, un enjambre de signos conectados. Todos los signos en parvada.

Intersemiosis
El conjunto de saltos entre redes y nodos de signos, junto con el proceso que
resulta de volar entre cielos de mundos distintos.

Intersemiosis sinecdoquica

Volar entre cielos de mundos distintos a saltos de abduccién y sin pérdida
de la informacion necesaria y suficiente para poder sustentar el viaje a todas
partes, simultaneamente. En un modo simplificado, es la sinécdoque de la si-
nécdoque de la sinécdoque.

Signos de calor, signos de frio

En la Historia de los mexicanos por sus pinturas (Tena, 2011) nos enteramos de
como la raiz fria y plana de todas las cosas de pronto se transforma en pesadez
insoportablemente luminosa y esférica. Desde el horizonte de lo oscuro, el frio
absoluto rompe en estrellas de estrellas: “Tezcatlipoca se hizo sol para alumbrar”
(p. 31). Luminosa pesadez que enceguece, pesadez que impide ver a Tezcatlipo-
ca en directo, porque —continua el mito— “lo que vemos no es sino la claridad
del sol y no al sol” (p. 31). Para poder ser-saber, captamos la parte por el todo.
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Al querer abarcar el sol con el 0jo, el peso de la luz deja una violenta oscuridad.
Entonces, un dpice de luz basta para saber qué es el ser total del sol.

Captarlo todo aniquila el ser-saber y quema el sentir-percibir. Dado que
el ser es parcial, ocuparlo todo es deslizarse hacia el dominio de Tezcatlipoca-
Mictlantecuhtli. Querer ocuparse en todo también es presuncion vana, pues,
de cualquier manera, la existencia es un desliz que va y viene de ese mismo
dominio. El unico excurso desde la totalidad fria y oscura, junto con su dura-
cidn, corresponden a la mitica excursion de Ehecatl cuando lleva los huesos
humanos de la oscuridad hacia la luz solar para darles vida. Las duraciones
son atributo de Quetzalcoatl, mientras el tiempo entero lo ocupa Tezcatlipoca,
amo de los huesos inertes, las piedras, el polvo y la dispersion.

El saber que se es es posible solamente en una parcialidad muy modesta.
Por tal razon, es importante saber qué se sabe como parte menor, para tantear
si su peso es suficiente como para iluminar algo a pesar de su ligereza o para
buscar opacarlo por causa de su brillo inocuo. Desde una filosofia del lenguaje,
Chomsky denomina paradoja de Platén al como es posible que sepa yo tanto
acerca de lo otro.”® Lo otro, sea galaxias, atomos, relieves de historias y con-
tenidos o imagenes, sensaciones y formas de individuos y culturas distantes.
Todo tan ajeno a mi y sin embargo yo sé tanto de ello (aunque fuera algo, es
mucho). A la vez tan no mio y tan préximo, este virtual contrasentido llevé a
Michael Polanyi (1891-1976) a sintetizar que “Podemos saber mas de lo que
podemos decir”. Que, si se pone junto al elogio de lo breve, y “mas dice el
que calla’, nos coloca en el orden minimalista de una arquitectura existencial.
En cuanto a un “Podemos sentir mas de lo que podemos saber”, reservemos
paciencia hasta llegar al cuarto capitulo para abundar en ello.

Del socratico yo solo sé que no sé nada, contrastemos el realismo epistémico
de yo sé mucho de algo, tan solo por su parte. De nuevo observamos una intensa
complementariedad asimétrica, pues no se trata de dos modelos de pensamien-
to diferentes, sino de una premisa que se contrasta y se valida en una parcialidad
de la otra. La tradicion del pensamiento helénico corresponde a este tipo de
relacion. La necesaria oposicidn relativa entre Heraclito —la parte en el flujo
del ser que lo diluye— y Parménides —el todo en el ser que lo contiene— ejercita
una relacion de arreglo mutuo. En este sentido, maestro y alumno, Sdcrates y

19 Desde su disertacion doctoral, se aprecia que Noam Chomsky (1928-) es heredero directo de Peirce. Esta
conceptuacion de la llamada paradoja de Platén es una consecuencia derivada de ello.
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Platén, el ser que se sabe no sabio y el sabio que sabe que sabe mucho de dema-
siado poco, son precisamente la parte frente al todo y el todo frente a la parte.

Figura 2. Relieve IX de Chalcatzingo, Estado de Morelos (México). Rostro del “Monstruo de
la tierra”, segun la denominaciéon moderna de la arqueologia mexicana. Asociado a Kawak, en
maya yucateco; Coo Dzahui, en lengua mixteca; Hurakdn, en taino. Los cuatro extremos de la
boca estan rematados por elementos vegetales identificados con ramales de bromelias endémi-
cas (cocuixtle, en lengua nahuatl). Talla olmeca en roca basaltica, horizonte Preclasico mesoa-
mericano (anterior al siglo v1 a. C.), 1.8 metros de altura por 1.5 metros de ancho. Coleccion
publica: INaH, Ciudad de México, recuperado en 2023.
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Lo ajeno tan préximo. Lo junto y lo pegado necesariamente por saberse
tan distante de si mismo. Bien pueden ser la vida y la muerte, o el saber y el no-
saber. Tan apartada una cosa de la otra y sin embargo inherente y apretada la
una en la otra. Esto es, en verdad, lo que significa la expresion Tloque Nahua-
que en el contexto de la filosofia mesoamericana. Volvamos, pues, al Tloque
Nahuaque, para ver qué ocurre al pensar en Tezcatlipoca, el Gran oscuro, pro-
fesante de la sinécdoque, y en Quetzalcoatl, maestro de la metafora, incluso
de la luz metaforizada en colores primarios. En primer lugar, esta operacién
tiene cabida porque la pesadez solar, atributo directo de Tezcatlipoca, es la
totalidad. Pesadez que en extremo, tan blanca como negra, enceguece. Por su
parte, la ligereza fluida de Ehecatl-Quetzalcoatl discurre mas alla de cuantos
foros, como valles, se abren a su paso; porque meta significa un “mas alld’, y
el foro de la metéfora es un valle o un espacio imaginario. Evidentemente aqui
tratamos de principios topograficos para volar desde un sitio conocido hacia
otro apenas imaginable.

Valga insistir en que, en nahuatl, ehe significa hélito, y coatl, onda, ser-
penteo. Como el aire o el agua que fluye, porque atl, en nahuatl, significa agua.
Con el viento que sale de su boca, Ehecatl-Quetzalcoatl colorea, ilumina y re-
mece las copas de los arboles y en lo alto, las nubes y el vuelo de las aves. Su
influjo es aéreo y acuoso a la vez, y en la superficie de la tierra, por metoni-
mia, es la carrera agil del venado, y sobre el fango, el poderoso arrebato del
caiman.”” Nombrado en modos diversos segtn la época y la cultura, Ehecatl-
Quetzalcoatl, en una de sus representaciones mas antiguas y raras —como se le
ve de frente en el relieve IX de Chalcatzingo (Figura 2)—, presenta ya elementos
de reptil, ya de serpiente al vuelo. Entre sus ojos y justo sobre su nariz aparece un
glifo con el numeral 4 rodeado, tal vez, por el signo del huracdn, nombre taino
para Tezcatlipoca.”' Sus fauces son enormes y presentan labios cruciformes en
cuatro bordes, por donde se insuflan los vientos y las aguas del afio. Como en el
mundo maya, esta cruz, duplicacion simétrica del signo Ik, “El viento’, en maya,
es “simbolo del cuatro cifra, [y] es también figura del Eje del Mundo” (Valverde,
2000: 142).

20 En Garcia Barrios (2015: 16): “;es acaso la Serpiente Emplumada la equivalente en el centro de México
al Cocodrilo Venado Estelar del area maya? Podria ser, pues siempre aparece anegando la tierra con un
potente fluido saliendo de su boca”.

21 Este tema es el asunto central en el tratado de Fernando Ortiz (1947).
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Quetzalcoatl se debe a su propia gemelidad. Es cuate de si mismo y va-
riado en sus recovecos, figuraciones y retornos. Lo que vemos en la Figura 2 es
el rostro de Quetzalcoatl, por cuya boca emerge su avatar Ehecatl. La jerarquia
superior de Tezcatlipoca no es visible en modo alguno, salvo por la marca en
la frente, como denotando pertenencia. Por lo demas, su poderosa omnis-
ciencia asimétrica solamente la advertimos in absentia. Tezcatlipoca es espejo
de si mismo sin imagen ni reflejo alguno mas que en su propia negaciéon en
lo oscuro. ;Cémo se refleja la negacion humeante de frio sobre un espejo de
obsidiana sin cuerpo? —No sabriamos expresarlo, dirfa Sécrates, porque tal
reflejo es un saber casi infinitamente nulo. Casi, pues de otro modo no habria
noticia del posicionamiento socratico y su revés platénico. De otro modo, la
apenas existencia de Quetzalcoatl no tendria lugar—.

Tezcatlipoca es amo del casi por su inexactitud. Una inexactitud justa
para separar la parte minima frente a su explosién en minimos que ebullen
en composiciones de totalidad. Quetzalcoatl es maestro de las cosas y los sa-
beres como integracion, es quien sabe hacer por su sola mesura. No obstante,
por reduccién a través de sus minimos, en su obra de totalidad integral se
implica la mano y la huella de su origen en lo oscuro y lo inexacto y lo vago.

En rigor, es por esto que en el contexto de la filosofia de la ciencia, Cin-
tora (2005) encuentra unos “presupuestos irracionales de la racionalidad” Lo
mismo en poesia que en filosofia, el equilibrio del saber que se es, es el alimento
del ser en su espejo. Jamas la racionalidad podria ser origen ni balance justo de
si misma. El entero de su jactancia depende del vacio que de suyo sabe que es,
y de alli eleva su enumeracién y también su no enumeracioén. La navaja de la
ciencia depende de como sea su corte. Una navaja que se corta a si misma,
bifurcandose, es el rio de Heraclito y el lago frio de Socrates. Sobre de ellos
corren el viento de Parménides y el revuelo platonico.

Hay metaforas de colores. Unas brillan mds que otras. Algunas son
opacas. Da a entender la Leyenda de los soles que cuatro son los colores ca-
racteristicos en igual nimero de formas y comportamientos de Quetzalcoatl
(Cédice Chimalpopoca, 76, en Tena, 2011: 177-181). Su matiz primigenio como
Ehecatl es el negro, por su propio origen en Tezcatlipoca. Al nacer la luz de
entre las tinieblas, el primer rayo solar es el mismo Quetzalcoatl en su forma
de Tlahuizcalpantecuhtli, “que era el hielo”* La sinécdoque no depende ni

22 “Ca yehuatl in Tlahuizcalpantecuhtli in get]” (Cédice Chimalpopoca, 76, en Tena, 2011: 177-181).
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del color ni del calor. La fenomenologia cromatica se multiplica a partir de la
interaccion de la luz blanca sobre estructuras moleculares. Dicho lo mismo de
manera simple: todo el universo de colores visto por el ojo humano no habla
en realidad sobre el universo, sino sobre el ojo humano. La luz en su estado
puro dificilmente se relaciona con el sentido de la vista. Son mas bien los re-
botes de la luz sobre la materia alrededor del contexto humano lo que nos ha
hecho sensibles a los matices del color.

Tan es asi, que la fisica de particulas no habla de colores. Cuando se les
usa en esquemas diddcticos, tal uso responde a una urgencia humana por ex-
plicar y comprender. Los colores en la tabla periddica de los elementos son de
indole metafdrica. La nanoscopia es incolora. Por sus referencias y recurren-
cias, la metafora es material. Por sus generadores y operadores, la sinécdoque
es matricial. Matriz y materia comparten su principio pero derivan en casca-
das de oposiciones y disparidades que pueden ser complementarias segtn la
disposicién humana para explicar y comprender. Es por esto que el entendi-
miento parece tan igual a la armonizacién.

El magisterio de Quetzalcoatl es la afiadidura, el cambio hacia lo estable
y la continuidad fértil. Tezcatlipoca niega en arrebato frio e indiferente. No
actda. Es el filo en que las acciones se cortan y los procesos se bifurcan. Es
la no-actuacion en la propia deriva de los hechos. El corte mas delicadamente
serpentino que bifurca la rectitud. Tan la bifurca, que la monotonia de su propia
no-imagen y no-lugar es la boca oscura de donde emerge el vuelo de Ehecatl: se
eleva, gira sobre si mismo e inventa la simetria en sus cuatro direcciones radi-
cales, para enseguida reflejarse y deformarse sobre su propio reflejo. Se vuelve
Quetzalcoatl cognoscible y también fuente, ansia e inspiracién de conocimiento.
Es el ideal de la iluminacién desde el cielo sobre una tierra prolija. Otro nombre
para Quetzalcoatl es el de simetria, por oposicidn suya respecto de Tezcatlipo-
ca, el no-ser, el no-simetria. Juntos —si es que en algin modo pueden juntarse
en el Tloque Nahuaque— resaltan su dualidad asimétrica. Son la medida de la
asimetria en la relacion de la parte por el todo.

El todo por el canto

El fenémeno de la paronomasia es uno de los mas importantes en la comple-
jidad de las lenguas y los sistemas de signos, y sin embargo uno de los menos
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estudiados por la lingtiistica y la semidtica.® Esto ultimo se debe a que histdrica-
mente se ha querido explicar simplemente como una semejanza casual entre dos
palabras o dos simbolos; ademas de que su ambigiiedad caracteristica es fuente
de angustia para los filésofos univocos que establecieron las bases de la moder-
nidad en el presupuesto de la cristiandad.* Siempre que se arguya ambigiiedad
o casualidad estamos —como aseguraba Henri Poincaré (1854-1912) sobre la
nocion de aleatoriedad— ante los limites que impone nuestra propia ignorancia.

La primacia de la paronomasia no se debe en especial a que sea una
fuente potencial de equivocos ni tinicamente a su rol en los mecanismos hu-
moristicos del habla urbana cotidiana; se debe, muy en particular, a su poder
catalizador entre dos o mas mundos de significados posibles. Un ejemplo es-
tructural de paronomasia es un caso de bifurcacion de sentidos opuestos o
muy contrastantes. Parece natural distinguir, asi, dos tipos de paronomasia
por su sentido: el que converge en una misma constelacion de signos y el que
diverge hacia una ambigiiedad casi cadtica y una oscura nulidad.

Mas que un mecanismo por si mismo, la paronomasia es una relacion
que recuerda el origen del lenguaje y de los sistemas de comunicacion. La
minima diferencia entre dos signos casi idénticos es la bifurcacion inicial que
da pie al lenguaje. Podriamos remontarnos al origen cosmolégico de las cosas
para atestiguar como a partir de una primera ambigiiedad potencial emerge la
complejidad que da pie a la generacion de la materia y la energfa. Este no es el
lugar para tal explicacion. Nos vamos a limitar, por ahora, en sefialar la intima
relacion entre la paronomasia y la sinécdoque.

Para comenzar, es necesario deshacernos de la fatal ocurrencia antropo-
céntrica de que el lenguaje es un rasgo exclusivo de las sociedades humanas. El
lenguaje es un atributo de las comunidades vivas. Sobra decir que, a pesar del
origen del término “lenguaje’, sus raices se ubican en la configuracién bioquimica
de los sistemas de signos, y no en la fisiologia de la lengua o la fonacién humana.
Entonces —y si la paronomasia tiene tanto relieve como el que aqui se distingue—,

23 Jakobson (en Waugh, 1992: 207) afirma que “la paronomasia reina sobre el arte poética’, no obstante, su
aproximacion al tema es casi siempre de caracter descriptivo.

24 Temores manifiestos en la Doctrina christiana de san Agustin, sobre todo a partir del Capitulo II “De
como se ha de quitar la ambigiiedad de las voces propias”. En contraste con la lingiiistica y la semidtica,
los estudios religiosos acaparan de manera obsesiva el tema de la paronomasia por su funcién en la
narrativa mistica.
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los sistemas de signos que operan por sinécdoque deben revelar puntos de bifur-
cacion que llevan a grandes saltos y universos de significacion propios.

A fin de propiciar un ejemplo claro y que no ocupe muchas palabras,
veamos el caso de la voz latina cantus. En los tratados medievales de musica,
esa palabra se refiere a la vocalizacion humana, el canto, y, por sinécdoque,
a todas las monodias que sean posibles a través de cualquier medio: aves ca-
noras, soplo del viento sobre juncos, instrumentos musicales. Por otro lado,
también existe la palabra latina cantus de origen celta, que se refiere al borde
metalico de una rueda en un carruaje. En bretdn, cant quiere decir “circulo”;
en normando, cant, “esquina’, y en galés, cant, “el borde de la rueda” (Hoops,
2000: 445). Todas ellas son lenguas celtas o gaélicas. Pero no es objeto de revi-
sién, como ya se advirtid, el origen distinto de estas palabras, sino la enorme
separacion entre ellas, con su paronomasia.

La manana del 19 de abril de 1906, el fisico Pierre Curie fue arrollado por
un coche de caballos que corria sobre la calle Dauphine, cerca de Saint-Ger-
main-des-Prés, en Paris. Luego de caer al suelo, por su crdneo pasé una de las
ruedas, causandole de inmediato la muerte. Se perdi6 el todo por el canto. El
9 de mayo de 1898, en Funchal, isla de Madeira, el ingeniero André Rebougas,
promotor de la carrera profesional del operista Carlos Gdmes (1836-1896), se
arrojo desde lo alto de un acantilado hacia el mar. En su vuelo vertical pasé
por su mente un trozo lirico jamas oido. Escribe Rubem Fonseca, al final de
El salvaje de la épera, “Su cuerpo cae sobre las piedras que quedan al pie del
escarpado, con un sonido sordo”. Resuena el canto por el todo.

En estas dos narrativas, cabe preguntarse si por fodo ha de entender-
se la muerte o la eternidad, o si, mas bien, el canto, con sus dos significados
completamente distintos, representa un limite entre lo finito y lo infinito.”®
En ambos casos, la figura conclusiva es una sinécdoque.” Empero, mas alla,
la imaginacién se dispara hacia dos mundos de signos tan inmensos como
discrepantes, menos en un punto: alli donde cabe la posibilidad de que canto
(el borde del circulo) y canto (el borde de la armonia musical) se intersec-
ten a si mismos. Al conjunto de todas las partes de este vuelo o trayecto

25 Los ejemplos literarios del todo por el canto, en ambos sentidos de borde musical o bordadura, y borda, por
ejemplo, en “saltar por la borda’, son numerosos. Baste recomendar la narracion de Butes (2008) de Quignard.

26 Ambas tragedias, la de Curie y la de Rebougas, por cierto, convergen en un caso especial de sinécdoque, la
cual Charles S. Peirce denomina “sinequismo’, mencionado en el subcapitulo siguiente. Peirce se aproxima
anuestra idea de muerte, en este contexto, como relacion inversa o “inmortalidad a la luz del sinequismo”.
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imaginario, particularmente con un subconjunto de salida divergente (la pa-
ronomasia) y uno de llegada convergente (la interseccion ultima), lo vamos
a llamar intersemiosis sinecdéquica. Intersemiosis porque dicho trayecto pasa
por cuando menos dos mundos y cuando mas infinitos mundos de significa-
cidn, y sinecdoquica porque a cada tramo del vuelo corresponde un salto entre
singularidad y pluralidades posibles.

A partir de lo recién sefialado, de que la sinécdoque no es y no podria
ser unicamente de cardcter verbal, y de que configura una de las operaciones
fundamentales de la logica, desde luego es posible abordar una clase de sinéc-
doque de especifico cardcter numérico. Valdra la pena averiguar siempre si la
paronomasia (salida divergente entre significado y significante) y la convergen-
cia (interpretaciéon univoca) también se reflejan en el sentido y la interpretacion
del niimero y los nimeros; o mejor dicho, entre conjuntos numerables. Dice el
mito sufi que el Simurg es el ave extraordinaria hecha ella misma de treinta o
de treinta mil aves, en su totalidad capaces de emprender el vuelo ordenado
y armonico.” Oigamos entonces al ave, no por su vuelo, sino por sus muy
variados cantos: la tradicién nahua da a entender que el pdjaro cenzontle se
llama asi por ser cuatro centenas sus cantos. Literalmente, “un cuatrocientos
de cantos’, o sea, ce[n]tzuntli (Molina, 1571, I: 33). Caso que recuerda la flor de
veinte pétalos, ce[mpan]xuchil o “flor veintena” (cempoaxuchil, cempastichil),
que es como decir “flor de incontables pétalos”

Pensemos que la expresién comun in xochitl in cuicatl pudiera abarcar
en su significado la relacion de que para cada flor de cempoaxuchil hay un
canto de cenzontle. Primeramente, la frase nahuatl in xochitl in cuicatl, al ser
un difrasismo, no se deberia traducir como sucesion de partes, o sea, la flor
(in xochitl) y el cantar (in cuicatl), lo cual es incorrecto en sentido literario,
lingiiistico y cultural; se tendria que entender como sinécdoque de aquello que
como flor pueda tener el universo del buen cantar, pero también de aquello
que el buen cantar tenga de convergente en el sentido existencial de una flor.
Es asi, entonces, que para la filosofia mexicana o toltecayotl, este tipo de difra-
sismos consiste en un cruce de sinécdoques o quiasmo sinecdéquico; en tanto
que, de su eficiencia semidtica —como para el caso de cualquier expresion de
valor central para la filosofia— depende su trascendencia cultural.

27 El nombre mismo de Simurg, en persa, se compone de si, “treinta’, y murg, “aves’, sinécdoque de treinta mil.
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Esto es como decir que a cada uno de sus incontables pétalos, para el caso
de una flor cualquiera de cempaxuchil (en nahuatl, veinte-flor, o0 mas amplia-
mente, incontable-flor), hubiese un correspondiente numero de cantos. Cada
uno de ellos tan diverso como cada flor, hasta confundirse una infinita conver-
gencia para todos los cantos y todas las flores. El vinculo entre la flor y el pétalo
es la sinécdoque, lo mismo que para la relacion entre el canto y el cenzontle,
desde luego distinta a la relacion entre la flor y el canto. Pero para todas las flo-
res y todos los cantos, y también para todas las aves canoras y todas las flores,
el tipo de semiosis que los abarca y vincula es la intersemiosis sinecdéquica.”

Si fuera necesario tomar en sentido absoluto literal la numeracion del
todo, mas necesario seria aun saber en qué sentido se entiende tal absoluto
literal, porque este absoluto tiene matices a lo largo de la historia del pen-
samiento. Lo absoluto nunca es absoluto para todo y en todas partes y todo
momento, y de esto hace ya varios parrafos arriba que el nombre de Heraclito
ha ido resonando.

El mito tradicional es a propdsito ambiguo para resolver si son treinta
o treinta mil aves las que integran al Simurg. Mientras que el criterio de nu-
meracion nahuatl empareja la cuenta determinada 20, 400, 8000 (cempoualli,
centzuntli, cenxiquipilli) con el uso indeterminado de muchos, numerosisimos e
incontables (miequintin, tlahuel, talcempanhuia),” o sea, en sentido analdgico
y también en sentido metafdrico del calculo. Desde siempre, el absoluto y el
relativo estan ambiguamente unidos, aunque la interpretacion de tal union se
matiza con la historia y la cultura, junto con el hecho de que el contexto de la
numeracion sefala el tipo de valor a tomar en cuenta, absoluto o relativo. En
adelante se vera que lo absoluto pertenece al criterio de la imagen instanta-
nea —con simultaneidad entre sus partes— y la metafora, y lo relativo al de la
narracién —sucesividad entre sus partes— y la analogia. Ambos criterios son
opuestos complementarios.

28 Esto es, en cierto modo, lo que pretendi expresar con el titulo de mi solo para saxofon baritono compues-
to en 2003: "Nangu ’na ngoni xtd xi thutsi md tuhu, que en lengua hiidhia (otomi) quiere decir: “En cada
murmullo estdn todos los nombres escritos”.

29 En Molina (1571): “En la lengua Mexicana, hay también otros tres nimeros mayores, y son veinte, cuatro-
cientos [y] ocho mil. Para estos nimeros mayores vsan destas dicciones: Puualli, Tzuntli, Xiquipilli”; con la
posterior aclaracion “Puualli, Tzuntli, Xiquipilli, aunque no pueden estar sin que les preceda alguno de los
numeros [prefijos] menores” (explicacion al inicio del segundo volumen, foja 118 reverso).
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L il
- tivay

Ocupada en el comportamiento de las especies y las comuni-
dades bioldgicas, la etologia es una ciencia tan nueva como la
psicologia, y que investiga la relacion entre necesidad, esfuerzo
y satisfaccion en los actos caracteristicos de las especies vivas.
Los conocimientos que aporta la etologia cooperan con la psi-
cologia experimental y la biosemidtica.”

Entre los hallazgos compartidos por dichas disciplinas
esta el hecho de que tanto las comunidades como los indivi-
duos realizamos esfuerzos en proporcidon a una “recompensa”
esperada y de acuerdo con una relacién dentro de una dindmica
social, con el ambiente y con las condiciones de supervivencia
y convivencia. Estos hallazgos tienen un efecto en la teoria del
lenguaje, en que, por ejemplo, las expresiones y los simbolos de

30 El trabajo pionero de Von Uexkiill (1934) se centra en el estudio de la interaccién en-

tre presas y predadores en un esquema biosemiotico muy amplio para las nociones
de “recompensa” y “supervivencia”
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representacion y comunicacién mas frecuentes —los mas usados— son los mas
ligeros o mas facilmente reproducibles, mientras que conforme los elementos
simbdlicos son mas especiales, también son mas elaborados y extensos, son
mas pesados o costosos por el tiempo y esfuerzo requeridos para su uso.”

Cabe preguntarse, por ejemplo, si la “recompensa” del lenguaje especia-
lizado pudiera ser un cierto acceso del usuario (de tal lenguaje) al interior de
una dindmica social que lo beneficie directa o indirectamente. Si la respuesta
fuera afirmativa, encontramos evidencias de esta relacion en las comunidades
cientificas, artisticas y administrativas que caracterizan a las sociedades hu-
manas modernas. Por consiguiente, para entender este tipo de relaciones seria
necesario comprender los mecanismos de significacién al interior de dichas
comunidades, no tanto por un repertorio léxico o por un marco intencional y
pragmatico, sino mas bien por su tipo de dindmica entre lo ligero y lo pesado; o
sea, entre capas o niveles de simbolizacion donde lo simbdlico eventualmente
manipula, transforma o crea realidad social.

Usar, en el contexto de una descripcidn técnica, las imagenes de “brazos”
y “trenzas” para referirse a flujos climdticos —un huracan, por ejemplo— es una
practica debida a una proyecciéon humana del propio cuerpo sobre lo que se
quiere poseer o comprender en forma abstracta. En retérica se llama catacresis
a esta imputacion de valores simboélicos con el uso de palabras que no fueron
originadas en un marco de referencia correspondiente.’* Se trata de una adap-
tacion simbolica orientada por una preferencia de menor esfuerzo simbolico,
en lugar del esfuerzo que requeriria buscar una alta abstraccién comunicativa.
Si conectamos esto con lo dicho en los tres parrafos anteriores, veremos que
el chaman, el poeta, el cientifico y el politico, en cierto modo, comparten
un tipo de “recompensa’ por su rol en la invencion o uso de valores sim-
bélicos con los que manipulan, transforman o crean la realidad de su propia
comunidad. Una “recompensa’ que finalmente, incluso después de desaparecer
tisicamente en el seno de tal comunidad —o sea, por su propia muerte—, consiste

31 Este principio conductual se conoce como ley del menor esfuerzo en biologia y su homologia lingiifs-
tica como ley de Zipf, por George K. Zipf (1902-1950), el especialista que la formul6 en ese campo de
conocimiento.

32 En san Agustin (Agustin de Hipona, 397: I § 29): “;Quién no llama piscina a cualquier estanque aunque
no tenga peces, ni se haya hecho para ese fin, no obstante que el nombre de piscina provenga de los peces?
Pues aqui se usa el tropo llamado Catachresis [sic]”
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en un apuntalamiento de los signos, los codigos y las gramaticas con los que la
misma sociedad ha garantizado su “sentido existencial’

Es interesante ver que, sin embargo, estos mecanismos se presentan de
manera analoga entre organismos y comunidades de muy diversa indole,
como, por ejemplo, en el sistema inmunolédgico y el metabolismo, cuya ar-
monizacion ha sido vista por la ciencia, en repetidas ocasiones, en términos
de significacion, lenguaje y organizacién. En las sociedades humanas, como
figura del lenguaje coloquial, prolifera la catacresis antropocentrada, pues se
emplean imagenes del cuerpo humano para que, mediante el lenguaje, tam-
bién humano, gracias a la autorreferencia, sea posible transmitir una relacion
abstracta entre dos efectos percibidos de un proceso fisico externo: en este caso,
el frio y el calor como marco para idealizar la tibieza, con el ejemplo de descri-
bir la subjetividad de la tibieza “como brazos de trenzas de flujos entre el frio y
el calor”, para, a su vez, significar y extender la significacion de esos flujos por
su aspecto continuo —un continuo de signos—y para introducir la idea de con-
tinuidad entre muchos sistemas de signos como configuracion de la realidad.

Desde la lingiiistica, la etologia y la psicologia, el trabajo germinal de
Lakoff y Johnson abrié el camino al estudio de como el lenguaje humano
se sirve en un modo recurrente de relaciones metafdricas que extienden los
significados limitados en un contexto originario hacia nuevos contextos o ni-
veles mas amplios de la comunicacidn.”® Este propodsito de estudio ya habia
conseguido grandes avances desde la tradicion aristotélica, pasando por san
Agustin, hasta las visionarias aportaciones de Sdnchez de las Brozas, quien,
en el siglo xvI1, en lugar de repetir y agrandar la de por si amplia lista de los
tropos y figuras retdricas, propuso una jerarquia légica para organizarlas y
asi entender mejor su funcionamiento. Asi, contempla una economia para las
categorias del lenguaje (Sanchez de las Brozas, 1579: 327-337),* en que habria
solamente cuatro especies fundamentales (metdfora, sinécdoque, metonimia y
antifrasis), de las cuales se bifurcan subsiguientes variaciones y transforma-
ciones en un arbol jerarquico, segiin sugiere la Figura 3, adaptando este arbol

33 Me refiero al libro Metdforas por las que vivimos (Metaphors We Live By, 1980).
34 Perspectiva que también adopta Jiménez Paton (1604): “los tropos no son sino cuatro” (los aqui nombra-
dos, en ese orden). Véase: Mayoral (1994: 224-225).
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como estructura jerarquica funcional y computacional, apenas distinta del
modelo de Sanchez de las Brozas.*

En este esquema se nombran las ocho categorias mas sobresalientes,
aunque los niveles jerarquicos pueden abarcar multiples valores y funciones
subsecuentes. El limite horizontal inferior esta sugerido por Jakobson y Po-
morska (1992: 231-232), que asocian la “sucesividad” de los términos de la
prosa, por contraste con la “simultaneidad” de las imagenes de la poesia. En
la base, la figura ternaria da a entender que la simetria y la binariedad son ne-
cesariamente vulnerables en la complejizacion caracteristica de este esquema
puesto en practica. Dicho en términos aritméticos —o mejor atn, en una filo-
sofia fundamental del niimero—, el cosmos semidtico se enumera a partir de la
identidad, seguida de su simetria, seguida de su asimetria, que enseguida puede
contener ciclos sucesivos (incluso variaciones) de estas mismas relaciones.

analogia metafora
variantes variantes
cuantitativas- cualitativas-
numéricas afectivas
sinécdoque metonimia
metalepsis  antifrasis antonomasia catacresis

AN AN L XN AN

AMNANANAANAAA AN AAANAAANA

sucesividad simultaneidad

Figura 3. El drbol de espejo, tezcacuahuitl (izquierda), y el drbol de la sabiduria, quetzalhuexotl
(derecha), como sintesis de estructuras cuantitativas y cualitativas o numéricas y afectivas, en
concordancia con los tropos y la organizacion jerarquica de las figuras retoricas. (Elaboracion
propia con base en Pareydn, 2010: 35).

35 En este modelo (Figura 3) no fue posible reconocer la alta jerarquia operativa para la antifrasis, que pri-
vilegia Sanchez de las Brozas, y que, mas bien, resulta subsidiaria de la sinécdoque y en simetria radial
frente a la antonomasia, subsidiaria de la metéfora.
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Ahora bien, la Figura 3 da a entender que la cognicion es de una natura-
leza armoénica por el tipo de relaciéon que hay entre la totalidad y sus partes.
No estamos hablando especialmente de figuras retoricas o elementos del len-
guaje verbal, porque es innegable que estas estructuras se presentan de manera
comparable en muy distintos ambitos de la significacion, independiente de la
verbalizacion. Por otra parte, puede dar a entender que no se refiere inica-
mente a los mecanismos de la cognicion y del lenguaje —sea verbal o no—, sino
que, ademas de también coincidir con los componentes de la representacion
y la interpretacion, presenta, en sus aspectos mas generales, una clara sim-
patia con la armonia fisica, lo cual tampoco es una novedad. De inspiracion
pitagdrica, la nocidon de que “todo es armonia” se encuentra por analogia en
la definicién de san Agustin (397, I, cap. XVII), que dice que “todo sonido
es la materia del canto”. Es decir, que, o bien el cosmos canta y por eso toda
repeticion de cualquier indole tiene una interpretacion ritmica y armonica,
o bien toda materia se caracteriza por su forma de resonancia en si mismay
entre si misma.

Pero, si todo canta, entonces el canto es inabarcable; infinito e imposi-
ble como lo postula la paradoja de Frege, que implica que si cada relacion
de comunicacion depende de una propia generacion e interpretacion del len-
guaje, la comunicacion seria falaz, pues su imagen seria la de un ciclo cerrado
en si mismo.*® Lo anterior no ocurre, evidentemente, porque el lenguaje pre-
senta la imagen de una espiral, o mas bien, la de una espiral de espirales que
tienden a la apertura.’” A pesar de que los actos comunicativos dependen de
los individuos que los realizan, hay una integracién de significado por contexto
y por convencion o evolucion (cambio y ajuste de la convencién) para cada co-
munidad y para cada especie. No se puede omitir la originalidad y peculiaridad
individual, pero finalmente el conjunto de las originalidades y peculiaridades
configuran una fextura —para usar un término musical— que es en si contex-
to para la significacién y la interpretacion. Tanto en lingiiistica y filologia,
como en musicologia y otras teorias del lenguaje y de los sistemas de codi-
gos, suele entenderse como estilo cada variedad de la textura.

36 Paradoja de la comunicacién formulada por Gottlob Frege (1848-1925). Se relaciona con Ricoeur (2005:
61): “una heterogeneidad radical deberia a priori volver imposible la traduccién”.
37 Para una idea de esta imagen de espiral de espirales, véase: Pareyon (2011: 198-201).
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El canto es posible porque su incipit es posible.?® Si el contexto es favorable
y las condiciones iniciales son adecuadas, el canto discurre con tersura. Basta
con que se nos diga cdmo inicia el canto para que el canto pueda continuar
gracias al servicio y efecto de la sinécdoque. Todo estd en el pie del canto para
que camine, sobre todo si se comprende el sentido de pie segun la antigua arte
poética helénica, que necesariamente confunde el pie con la planta. Ambos
términos, pie y planta, son de evocacion poética y dancistica, en convergencia
antropoldgica con Tezcatlipoca, “el arbol de espejo’, “el de un solo pie”

Nada de esto podria dar visos de coherencia de no ser por la presencia
del recurso de la adivinanza o —si se quiere ver asi— por la estrecha relacion
entre conjetura y adivinanza, palabra reveladora (ad divinus) del juego entre
lo simbolico humano y lo simbdlico supremo: la armonia en su conjunto mas
amplio. Metafora de lo humano proyectada en lo sobre-humano. Si el cosmos
“canta’, entonces en cada uno de sus resquicios debe haber un incipit oculto,
aguardando una posible interpretacion del todo por la parte. Asentamos, a
partir de aqui, que la adivinanza es un tipo de manifestacion de la sinécdo-
que. Unicamente por el funcionamiento de su mecanismo, la adivinanza es el
dispositivo central de la abduccion, como la entiende Peirce (1931, 7: 219): “la
abduccion no es mas que adivinar”.* Componente catalizador de la semiosis
en la comunicacion, este concepto de abduccion es el activo central en la in-
tersemiosis sinecdoquica, permite saltar a grandes velocidades entre grandes
trayectos de vuelo cognitivo y sensible.

Mas alla de la paronomasia, la expresion latina abductio es muy cercana
a abusio, que da origen al término abusién, que san Agustin (397: 11 § 29) lla-
ma catacresis: “una especie de metafora, en que usamos de una palabra para
significar otra cosa que se acerca a su significado. Quiere decir abusion, o
usurpacion, porque a falta de voces propias, usurpamos las que son ajenas’.*’ La
connotacion negativa de esta “usurpaciéon” va en paralelo con la cristianizacion
institucional romana y su condena de los rituales y las artes adivinatorias anti-
guas, asociadas con la prohibicion del culto a las antiguas divinidades heredadas

38 Recordemos que la palabra latina incipit se refiere al inicio de un canto; muy especialmente al inicio
apenas justo para poder recordar un canto en su todo conjunto. En este sentido, las palabras incipit e
incipiente presentan obvios parentescos.

39 “Abduction is nothing but guessing”.

40 En la version de san Mauro. El comentario aclaratorio es traduccién de fray Eugenio de Zeballos (san
Agustin, 397, 11: 93-94).
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del Olimpo griego. Siglos mas tarde, al emprender los europeos el proceso de
cristianizacion de México, una tarea prioritaria en su evangelizacién fue re-
gistrar las “abusiones” en las creencias locales, para proceder a su eliminacién
sistematica y a favor de lo que los frailes consideraban creencias correctas.

El antropdlogo e historiador Alfredo Lépez Austin (1936-2021) dedica
uno de sus primeros libros (1969) a los augurios y abusiones que registraron
los informantes de fray Bernardino de Sahagun en el siglo del arribo de los
europeos a México. Llama la atencién el hecho de que, cuando Lépez Aus-
tin formula su definicion inicial de abusién, lo haga en el ambito de Peirce
y en proximidad de Frege, como “mapa de un mapa de un mapa”. Pone, por
ejemplo, el caso de redactar una lista de nociones en materia de medicina, co-
municada por “cualquier persona’; enseguida, la lista tendria que examinarse
para averiguar qué es abusion (o sea, usurpacion o falsedad) e ir perfeccio-
nando esa lista por los conocimientos obtenidos a partir de tal averiguacion.
Empero, “cabria la posibilidad —aclara Lopez Austin (1969: 12)— de que en un
futuro otro experto rectificara la lista, diera la razén de algunas supuestas abu-
siones del informante, suprimiéndolas, o que adicionara la lista con otras que
fueron descartadas en el primer analisis”. Esta tarea es idéntica a la de configu-
raciéon del conocimiento cientifico a través de la historia. Asi, concluye Lopez
Austin, “La abusién nace de la interpretacion que del mundo hace el hombre;
pero so6lo se manifiesta como tal en el enfrentamiento de culturas” (p. 12), es
decir, en el contraste de conocimientos.

Con tal de apuntalar una sola forma de entender el mundo a su favor, la
expansion politica e ideoldgica de Europa occidental a través de la religion
soterro los conceptos originales de abduccion y abusion, como también los de
auspicio y augurio —o agiiero—. El augurio se relaciona con la sinécdoque por
invocar la grandeza a partir de un signo menor. De hecho, en latin, augere es
“engrandecer’, hacer de lo pequefio algo mayor; de alli la palabra auge, asi como
augurio, acto ritual de la Roma antigua para ampliar el dominio y el poder de
la republica. Es el origen de augustus, que da nombre al mes y también al
nombre propio de persona. Igualmente para la palabra auctoritas (autoridad),
como algo ratificado por los augurios. El significado ritual, agricola, precris-
tiano del augurio fue eliminado en el sentido propiciatorio para engrandecer
las cosechas en el culto dedicado a Ceres, que entre los griegos correspondia a
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Deméter, divinidades sinecdoquicas por lo que ya se sefiala.*! El otro término,
muy relacionado con los otros en mencion, es el de auspicio, del latin auspi-
cium, que era una forma de abusion —en su sentido antiguo—; se centraba en la
interpretacion del vuelo y el canto de las aves.*

Paginas atras se menciona el tratado de Farid ud-Din Attar, el compen-
dio mas influyente sobre el tema en la literatura persa, que al igual puede ser
interpretado como uno de los trabajos auspiciatorios mas exhaustivos por su
composicidn sinecdoquica, y dado que en si mismo constituye una semiosis
que conecta un conjunto de signos —treinta aves, en sentido metaférico— con
la infinidad de mundos posibles. Para lograr su cometido filoséfico, Attar
acude al mito, y en este sentido es conveniente destacar una de las mayores
aportaciones de Lopez Austin a la antropologia, por su propuesta de que el
mito funciona por medio de dos “nucleos”: la creencia y la narracion. Bajo este
concepto, cerramos esta introduccion al segundo capitulo como una amplia-
cion explicativa de la Figura 3, en que se muestran dos “drboles” —catacresis
sobre la catacresis—; figura que bien puede servir para entender mejor el plan-
teamiento tedrico de Lopez Austin, ya que la creencia es de viso instantaneo
y opera en simultaneidad con riqueza metaférica; mientras que la narracion
opera en sucesividad y encadenamiento de analogias.” Esta conceptuacion
produce algunos problemas, o al menos ciertas preguntas acerca de las nocio-
nes de continuidad y discontinuidad, por lo que el siguiente apartado se ocupa
de ellas.

41 Sobre el paralelismo simboélico en la Grecia clasica entre Deméter y su hija Perséfone como sucesion de
los ciclos agricolas con una funcion comparable a la de Tlazolteotl y Xochiquetzal en el mundo meso-
americano, cabe destacar la misma funcién sinecdéquica y también auricular. En ambas tradiciones se
reconoce una funcion de escucha para los hongos ingeridos en los rituales y para los micelios vistos como
texturas y tejidos que sustentan la vida.

42 El étimo de auspicium es auis, “ave’, mas el sufijo -picium, con apofonia radical en i del verbo petere, “pe-
dir” u “obtener”; hacer lo propio para obtener informacién, “pidiéndosela” a las aves.

43 Esto tltimo es lo que le otorga al método histdrico un cariz de ciencia y lo que justifica el papel de la razén
en una interpretacion narrativa y correctamente documentada de la historia.
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El sinequismo de Charles S. Peirce

Luego de analizar fuentes clasicas como Plutarco y Quintiliano, segun Bailly
(1894), la palabra griega ovvekdoxn (synekdoxé) se refiere a la adopcién de
un singular por un plural; de un poco por un mucho, o incluso de un mini-
mo por un maximo. El capitulo anterior menciona cémo la tradicién persa
nombra al Simurg, un ave compuesta de treinta aves, por no decir un ave de
treinta mil aves. Y también oimos el canto en el mito nahua del centzontle
como pajaro “un-cuatrocientos’, por no decir de infinitos cantos. Se trata, de-
finitivamente, de la sinécdoque. A la letra, Bailly (1894) escribe: “cvvexkdoxn
[synekdoxé]. Figura de palabras que consiste en usar un término en un sentido
mas amplio, por ejemplo, tomando un singular colectivamente por un plural”
(p. 1850). Existe, ademds, la paragrafia cuvexdoxn [synexdoxé] -no admitida
por Bailly-, la cual explicita un sentido de continuidad, como la entiende Peir-
ce (1893, II: 1): “La palabra sinequismo es la traduccion del griego ocvveylopog
[continuacidn], de ovvexng, continuo”. El ojo atento va a distinguir que la es-
critura griega de ovvekdoxn (synekdoxé) y ovvexdoxn (synexdoxé) difiere sélo
por un grafema (k, ), y es que en realidad se trata de términos distintos y a la
vez asociados.

Hacia el siglo 111 a. C., los muy variados dialectos del griego antiguo con-
formaron y respondieron a un crisol idiosincratico, sobre todo ante el avance de
la romanizacion politica, comercial y militar. La preservacion de sustanciosas
diferencias entre palabras, a veces distintas inicamente por un fonema, es una
clave para aproximarnos a la complejidad del pensamiento helénico a través de
su filologia, en que las paronomasias frecuentemente suscitan discusiones que
enriquecen sus significados e interpretaciones. Uno de los ejemplos mas in-
quietantes en el siglo primero es la paronomasia entre xptot6g —el ungido de
aceite de cordero- y xpvoog —oro, metal precioso-. La lectura seguida xpvoog
Xplotog ([a]dorado Cristo) en una comunidad judeo-egipcia tan helenizada
como lo fue el puerto de Alejandria en tiempos de Flavio Josefo no pudo pasar
desapercibida. Si bien, el nombre de Jestis* no estuvo en un principio ligado al
significado material del oro, la comunidad alejandrina tuvo un rol sustancial en

44 Del arameo Yoshua, ligado al hebreo Yehoshua, ywim,“Yahveh es la salvacion”
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matizar el nuevo culto cristiano, asociandolo a la aureola dorada de Apolo y sus
caracteristicos simbolos solares, de acuerdo con la antigua tradicion griega.*

Otro caso relacionado es el del término escatologia (del griego
eoxatohoyia), que en general se refiere al conjunto de las creencias religiosas
teleoldgicas —o sea, con un “fin ultimo” como consecuencia causal- y que en
particular conecta el mito de Cristo con el del fin del mundo. Aunque dife-
rente de escatologia (del griego antiguo okwp, “desechos”; genitivo okatog),
“andlisis de los excrementos’,* ésta tampoco es una paronomasia accidental
ni inocente. Valga recordar la relacion asimétrica en la antigua filosofia griega
entre el pitagorismo de caracter solar, luminoso, revelador, y el (cieno) ceno-
pitagorismo de caracter lunar, sombrio, fluido, putrido y lodoso; aunque sobre
esto la memoria cultural tenga dificultades, a partir de que la Iglesia romana
condend al filésofo de las lagrimas cuando quiso ridiculizar a Heraclito, parti-
dario de una filosofia equilibrada entre la luz y la oscuridad.

Advertimos dos idiosincrasias que en la historia de la filosofia grecolatina
han quedado subsumidas en los nombres de Parménides vs. Heraclito y toda-
via, en cierto modo, en la ulterior oposicion de Platon- Aristoteles vs. Sdcrates.
La primera de ellas, “luminosa’, nombrable también como apolineo-cristiana,
se institucionaliz a partir del siglo 1v gracias al apoyo de los emperadores ro-
manos Constantino y Teodosio. Su bandera es blanca y dorada.*” La segunda,
“oscura’, se insinua vagamente a lo largo de la Edad Media bajo el titulo de her-
metismo, por Hermes Trismegisto, el “tres veces sabio’, personaje mitologico
y neopitagdrico, cuyo origen se pierde en las descripciones del Asclepio helé-
nico —patrono de los médicos y los aruspices- y en la divinidad todavia mas
antigua de Thot, “Aquél que es como el ibis”, ave que anda con delicados pasos

45 Cabe advertir en este contexto la segunda respuesta del didlogo platénico (390 a. C., I: 289¢, 290c7) que
asocia el oro con la divinidad y con la “armonia entre las partes”, asi como (respuesta de Socrates, 298a)
con “lo que produce satisfaccion al oido y a la vista™: el tono puro y el brillo solar de ese metal precioso.

46 En la antigua Roma, por influencia etrusca, el adivino llamado ariispice vaticinaba (esto es, cantaba) el
futuro mediante la “lectura” de las entrafas, incluidas las heces, de un sacrificado. Existe una asociacién
de un tiempo final respecto de una interpretacion de los desechos fisioldgicos. En la modernidad médica,
esta practica continta por via de la diagnosis asociada al término de vida de un individuo, si bien se ha
perdido toda interpretacion esotérica de ello.

47 En este sentido, es muy significativo el nombre de san Juan Crisdstomo (347-407), patriarca de Constan-
tinopla, uno de los cuatro grandes Padres de la Iglesia del Oriente: Xpvoootopog (Chrysostomos), o sea,
“boca de oro”
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por encima del cieno, el limo putrido del Nilo, y se ensefiorea sobre el pantano
sin quedar atrapado en su oscuridad fangosa.

Esto nos recuerda la imagen de los sefiores de México-Tenochtitlan:
Cuitlahuac y Axayacatl, literalmente “Junto al excremento” y “Mdscara de
agua” (insecto corixido nativo del lago de Tezcoco). Ambos adeptos a la doc-
trina de Tezcatlipoca; guerreros implacables que al final de su vida no tienen
mas que resignarse al poder del espejo humeante, patrono de la confusion y el
error, que, sin embargo, son el fundamento del aprendizaje y la sabiduria. Esta
aparente dicotomia —asimetria entre saber y no saber— se representa en la len-
gua nahuatl por la paronomasia de dos términos especiales: cuicatl, la virtud
del canto primordial, de cardcter luminoso, solar, y cuitlatl, el excremento, el
“perdon’, el cieno oscuro y el limo que regeneran la vida.*®

Hay, en resumen, paronomasias fuertes y paronomasias débiles en un
sentido no alejado del que ya se dijo por metaforas luminosas y metéforas en-
sombrecedoras. Asi, definitivamente la relacion entre cuvekdoxn (synekdoxé)
y ovvexdoxr (synexdoxé) no debe menospreciarse en el texto de Peirce, “In-
mortalidad a la luz del sinequismo”, que comienza con una definicién clara:

[El] materialismo es la doctrina en que la materia lo es todo, idealismo la doc-
trina en que las ideas lo son todo, dualismo la filosofia que divide todo en
dos. En modo parecido, he propuesto que sinequismo signifique la tendencia a
abarcarlo todo como continuo (Peirce, 1893: 1).

Este sinequismo “abarca todo como continuo” necesariamente sin des-
cartar el discontinuo. Es decir, no excluyéndolo como parte de un conjunto
en que, por caso excepcional, hay continuos que sélo pueden ser cognoscibles
como parcialidades.” En términos sinecdoquicos, el discontinuo es la colec-
cién por sus partes; el todo, las partes por su coleccion.

48 Giasson (2001) reconoce la centralidad de la fuerza regeneradora de la vida en la tierra a través de la
figura de Tlazolteotl, sefora que rige los micelios, los tejidos y texturas, la noche, la luna, el excremento,
el cieno, los ciclos menstruales, el perdén de los errores y los ciclos de regeneracion de la agricultura.
Este enfoque tiene un antecedente en la investigacion de Hertz (1907-1909), acerca de los simbolos de la
composicion-vida y la putrefaccion-muerte como simetria rectora entre culturas de Malasia, Indonesia,
Madagascar y Australia.

49 Un ejemplo de esto son los llamados colores primarios: la luz visible se discierne asi debido a los tres tipos de
receptores de luz en el ojo humano. Segtin esta percepcion, el color es discontinuo en tres componentes basicos;
no obstante, puede afirmarse que los matices de color componen un continuo en sus infinitas combinaciones
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De acuerdo con Peirce, la muerte es una transformacion en el estricto
sentido matematico de este término. Transformacion suprema del yo, porque
no hay yo sin muerte, como expresa Heidegger. Esto ultimo, empero, es poco
relevante frente al hecho de que la muerte es una transformacion estricta, pues
a esto mismo se refiere de manera indirecta —abductiva— la nocién de Peirce
en términos de que el sinequismo equivale a la inmortalidad. El ser humano
no conoce la muerte directamente. Siempre que sabe de ella es por sinécdoque:
al saber algo de la muerte, es por una parte menor. Cuando experimente la
parte mayor, no sabra nada de la muerte, sino que estarda muerto. Si Heidegger
afirma que “vivimos para la muerte”, entonces morimos en la sinécdoque; algo
que ya se expresd previamente para ambos ejemplos histoéricos, el de Curie y
el de Rebougas. En sus ultimos afos de vida, creo haber escuchado al fil6so-
fo Luis Villoro (1922-2014) decir: “Cuando morimos nos integramos a todo”.
Entonces, si es asi, vivimos en la sinécdoque y la vida solamente es posible por
consideracion sinecdoquica.

En la filosofia de Peirce, la “iluminacion del sinequismo” es saberse ser
uno mismo, en tanto materia e interpretacion que la sinécdoque posibilita.”
Entonces, la sinécdoque no puede ser quiebre, sino continuidad: sinécdoque
de sinécdoques, o, mejor dicho, intersemiosis sinecddquica. Con esta idea,
Peirce no hace tanto eco de Hegel, sino mds bien de Leibnitz (1714: § 71):

Cada alma tiene una cantidad de porcion de materia que le pertenece exclu-
sivamente o unida a ella para siempre, y en consecuencia posee otros seres
vivientes inferiores, que se dedican para siempre a su servicio. Porque todos
los cuerpos estan en un flujo perpetuo como los rios, y las partes entran y salen
de ellos continuamente.

Alma, inferioridad y servicio son imagenes del régimen social y religioso
con las que Leibnitz formo su criterio; mas que discutibles, caducibles. No

y matices subjetivos. Una analogia musical de esto mismo seria una escala compuesta por una modesta
cantidad de tonos; claramente, esa escala es un sistema discontinuo; sin embargo, puede decirse que los
matices entre las alturas musicales alcanzan una infinita gradacion continua. En matematicas, un ejemplo
de un continuo que abarca un discontinuo es el conjunto de los niimeros reales por su relacién con los
nameros enteros.

50 La “iluminacién del sinequismo” es un concepto que Peirce da a entender desde el propio titulo de su
texto: “Immortality in the Light of Synechism” (1893).
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obstante, este pensamiento opera como una bisagra entre la antigua escuela
de Heraclito y la nueva interpretacion de Peirce. La relevancia en este pen-
samiento de Leibnitz estd en la dindmica de las partes que “entran y salen”
del todo que configuran: una dindmica ontoldgica como nocién trascenden-
tal. Aunque, por otra parte, la problematica de los “seres inferiores siempre al
servicio de las almas superiores” es una preocupacion que se debate adelante
en el Capitulo 4, dado que para poder enfrentarla se requiere discutir pre-
viamente algunos conceptos mas; valga esta advertencia, porque mas avanzado
este ensayo no queda disociada la abstraccion del todo por la parte respecto de sus
connotaciones politicas y sociales. Por ahora, regresemos al sinequismo de Peirce.

El mismo Peirce, poco mds adelante en su ensayo referido, da a entender
que juega con la paronomasia entre ovvekdoyxr y ovvexdoxmn, pues, si bien ya
presento su idea de sinequismo, ahora declara que éste, “incluso en sus formas
menos robustas, nunca puede tolerar el dualismo propiamente dicho”. Justo lo
que afirma el presente trabajo para la sinécdoque: que su criterio principal es la
asimetria. Una asimetria cuyo rasgo caracteristico es el del balance entre la par-
te y el todo para transformar un sistema de signos limitado en otro ilimitado.
Una vez mas resuenan los signos de Tezcatlipoca como oscuridad ilimitada,
y de Quetzalcoatl como iluminacién viva que tendra que morir —y renacer—,
mientras que su otro nombre, Xolotl, se refiere a su vocacion de inferioridad y
servicio, a merced de la misma oscuridad.’ Si Tezcatlipoca es el todo, Xolotl es
su parte menor que lo hace inteligible.

En cita ya referida, Peirce presenta tres conceptos que no son banales:
materialismo, idealismo y dualismo, para, enseguida, dar cabida al sinequismo.
;No son éstas, acaso, estructuras y 6rdenes epistémicos mas alla de las narra-
tivas miticas que difieren por disjuncion cultural? En un sentido casi literal, es
posible conectar estas nociones con otras tan remotas y de origen tan diferente
como lo son los simbolos de la tradiciéon nahua, que histéricamente no tienen
nada que ver con el pragmatismo de Peirce ni menos atin con la escolastica
medieval: Quetzalcoatl (materialismo), Ehecatl (idealismo), Xolotl (dualismo) y
Tlahuizcalpantecuhtli (sinequismo).” El tercer capitulo se ocupa, mas adelante,

51 Molina, en su Vocabulario en lengua castellana y mexicana (1571, I: 31r), anota: “criado que sirve o acom-
pafia, xolotl’, y mas adelante (II: 160r, 161): “Xolot! [...] Xolo. paje, mogo, criado o esclavo”.
52 Quetzalcoatl es creador de Tonatiuh a su vez autor de las cosas materiales (“quiso Quetzalcoatl que su hijo

fuese el sol’, en Historia de los mexicanos por sus pinturas, Tena, 2011: 39). Luego Quetzalcoatl se presenta en
formas suyas sucesivas: Ehecatl, el viento, vuelo y metafora del vuelo como ideal (in ehe patlani); la dualidad
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en particular el apartado “Traducibilidad como sinequismo’, de describir estas
convergencias epistémicas a través de un sinequismo relacionado con la tradu-
cibilidad intercultural.

El continuo (bio)semiotico de Lotman y Sebeok

En numerosos textos divulgativos, el nombre de Turi M. Lotman (1922-1993)
aparece ligado al estudio sistematico de la semidtica de la cultura. En particu-
lar, Lotman entiende la cultura como una fenomenologia de flujos de signos; o
sea, una semidtica dindmica. Flujos a distintos tiempos, velocidades y ritmos a
través de nodos, meandros o islas que la academia y la politica estabilizan como
“formas” y “modelos”. Esto quiere decir que la cultura siempre se mueve y cam-
bia como el rio imaginario de Herdclito, mientras que la institucionalidad fija y
establece, como la verdad tinica de Parménides. Para Lotman, la semidtica de
la cultura debe investigar el equilibrio entre estas dos polaridades: el cambio
constante y la estabilidad verificable de los signos y los significados.

La aportacion conceptual mas conocida de Lotman es la de semidsfera. Si
existe una atmdsfera dindmica que cubre la superficie de la Tierra y hace posible
la oxigenacion de los organismos vivos —piensa Lotman—, también existe una
analogia sobre la corteza terrestre que hace posible la vida, y que es el entendi-
miento relativo y la cooperacion entre especies e individuos que conforman
las especies. Es una esfera de signos. Sila atmosfera (4tuog, atmds, vapor, aire)
nos permite respirar, la semidsfera (onpeiov, semeion, signo) nos hace pensar,
0 mas exactamente, crear, a través del pensamiento, una totalidad coherente
como existencia viva. En realidad, estas ideas derivan del trabajo de Vladimir
Vernadski (1863-1945), a quien se deben ambos conceptos de bidsfera (la su-
perficie terrestre por su vida) y noosfera (por su inteleccién) (Samson y Pitt,
1999; Vernadsky, 1926). El refinamiento de Lotman se dirige, en cambio, hacia
los signos en las interrelaciones de los seres vivos y sus comunidades por su
capacidad de creacidn, expresion, transformacién y comunicacion.

En 1963, Thomas Sebeok (1920-2001) dio a conocer el concepto de bio-
semidtica como ciencia de los signos y la comunicaciéon en y entre diferentes

patronizada por Ometeotl, avatar de Xolotl (el gemelo o cuate, “siervo” del nimero dos), y la continuidad de
los ciclos en la tierra y el cielo, Tlahuizcalpantecuhtli (vinculado al que los europeos llaman planeta Venus).
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especies y nichos biosociales. Mas tarde, concluyé que “ningun sistema se-
midtico puede existir o funcionar a menos que esté inmerso en el continuo
semidtico, que es lo que Lotman llama la semidsfera” (Shukman, 1987: 73).%
Ahora bien, hay que distinguir entre lo uno y lo otro, porque no son exacta-
mente la misma cosa: el continuo semidtico se refiere a una “no-ruptura” en el
cuerpo entero de la semiosfera; algo comprobable, dado que cualquier sistema
de signos es traducible en otro, segun el principio causal de la semiética, en
que fodo estd para ser interpretado.”

Aunque no fuera posible determinar una relaciéon directa del grie-
go onuelov (semeion, signo) sobre el latin semen (semilla), el parecido entre
ambas palabras, semeion y semilla, es notorio.” Se trata de una paronomasia
convergente:* para la semiotica, es enormemente ttil pensar en un signo como
un potencial expresivo, expansivo y autoestructurante. Una semilla que eclo-
siona como semilla de semillas cuando acudimos a otra paronomasia obvia:
la de la semejanza, cualidad que asimila pluralidades de signos por su propia
semiosis. Esta semiotica de las semejanzas eleva el estudio de las paronomasias
por sus jerarquias en las constelaciones del pensamiento. Es decir, impulsa los
vuelos de la intersemiosis sinecddquica sin que —de nuevo— sea necesario co-
locar el signo verbal en el centro de la significacién. Esto es importante porque
posibilita descentrar la institucionalidad, que fija o detiene la capacidad de in-
terpretacion fundada en la palabra, y, a la vez, permite comprender la semiosis
dindmica como un todo armdnico, a veces a pesar de su inestabilidad.

Una semilla no es una planta, sino una parte de ésta, funcionalmente
compacta como para integrar y reintegrar la relacién sinecdoquica entre se-
milla y planta. La identificamos en un ciclo bioldgico porque sabemos que esa
relacion no es exclusiva para las plantas, sino que incluye a todos los organis-
mos sexuados. Para aquellos sistemas de reproduccion asexuada, existe una

53 Cursivas en el original.

54 Originalmente en latin, Aliquid stat pro aliquo (lit. “algo esta para que alguien [entienda]”), este concepto
esta inspirado en el segundo tomo de De doctrina christiana, de san Agustin de Hipona (354-430). No
aparece tal cual en san Agustin, sino en Heinrich Gomperz (1873-1942), quien lo atribuye a la tradicién
escoléstica. Luego lo retoma Karl Bithler (1879-1963), de quien presuntamente lo adopta Jakobson (1992:
201, [...] “de todas maneras son signos, capaces de ser interpretados”).

55 La proximidad simbdlica entre signo, semilla, sema y semantica no pasa desapercibida en Peirce (1931-1935,
4.538), y es objeto de estudio en Bellucci (2016: 262). Con anterioridad, debo decir, en On Musical Self-Simi-
larity (Pareyon, 2011), me refiero al concepto semiético de semilla en numerosas ocasiones y contextos.

56 Esta nocion de convergencia se trata en el apartado previo, “El todo por el canto”.
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continuidad entre una parte regeneradora y el todo regenerado. Asi, conclui-
mos que los ciclos bioldgicos son de caracter sinecddquico, al igual que los
ciclos de la cultura, como la entiende Lotman. Tal vez por esa razén nos parezca
tan entendible la relacion histérica entre la agricultura (literalmente, el cultivo
del campo) y la cultura (el cultivo, en general, de todo lo que es provechoso para
la vida; un concepto muy préximo al de armonia entre las partes de un sistema
bioldgico y, en este caso, biocultural). Las buenas prdcticas agricolas —es decir,
aquéllas que no son autodestructivas— son, bajo el entendimiento de la semids-
fera (en especial cuando abarca bidsfera y noosfera), analogias de las buenas
prdcticas culturales (aquéllas que explicitan esta armonizacion en su conjunto).

Semiosfera y mente: Innenwelt y Unwelt

Si el primer apartado de este capitulo se concentra en el sinequismo de Peir-
cey el segundo apartado intenta trasladar ese mismo concepto a la semiosfera
de Lotman, este tercer apartado conecta la interpretacion que hace Sebeok del
continuo biosemidtico respecto del Umwelt. El concepto de Umwelt es una pro-
puesta del naturalista Jacob von Uexkiill (1864-1944). En aleman quiere decir
“mundo alrededor” y se refiere a que las partes integradoras de una comu-
nidad biosocial adquieren forma, memoria y sentido respecto de su propio
entorno con el que esas partes “dialogan”. En efecto, dicho entorno consiste en
la propia comunidad y todo aquello que la nutre, la oxigena y la rodea como
aportacion directa o indirecta a su existencia.

El Umwelt implica necesariamente una multiple relaciéon sinecddquica
entre el individuo como parte y su comunidad como un todo, y entre comuni-
dad y contexto ecoldgico. El ser nunca es inherentemente individual, sino mas
bien incorporado a las formas y procesos de su Umwelt correspondiente, y de
su Innenwelt, su “mundo interior”, asimismo integrado por una relacion entre
partes integradoras. El “tejido de signos” entre sucesivos Innenwelten- Umwelten
urde las semiosis de semiosis en que las relaciones de las partes y los sistemas
son susceptibles de estudiarse como intersemiosis sinecddéquica. Entonces, val-
ga reiterar que la sinécdoque no es un mecanismo debido al lenguaje verbal ni
mucho menos un artefacto exclusivo de la retdrica. Es, mas bien, una relacion
tan antigua como la primera relacién de una particula prebiética respecto de
su ambiente, en lo que pudiéramos llamar una presimbiosis de tal particula con
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su propio interior (Innenwelt) y con aquello que le rodea (Umwelt) y de donde
obtiene informacion y retroalimentacion.

La teoria de von Uexkiill (1934: 376-383) desarrolla esta dualidad com-
pleja explicandola a partir del paradigma bioldgico, aunque sus conclusiones
trascienden tal perspectiva y se aproximan a lo que dicho autor vagamente
denomina magia-Umwelten, idea precursora de la de intersemiosis sinecdo-
quica. En este sentido, es posible tomar un Innenwelt como la parte de un
todo Umwelt con la inferencia de que existen racimos o ramajes de este tipo
que configuran la dindmica semiosférica. Esta imagen abarcadora resulta de
una intrincada complejidad, salvo que la propia relacion de intersemiosis si-
necddquica se revele como hilo conductor del sistema en su conjunto.”

En visperas de someter a prueba la conjetura propuesta, consideremos
la mente como individuacién de una semidsfera social. Podriamos caracte-
rizar la mente como un Innenwelt donde cada una de sus partes configura
una nube de Carnap, o sea, un espacio simbdlico con grados de densidad,
disipacién y coherencia o correspondencia para los sistemas de signos que lo
componen. Una nube de Carnap es, en cierto modo, una constelacion de Frege,
en el sentido de una clase de significados y significantes relacionados en un
campo semiotico. Si bien, Gottlob Frege —de quien ya hemos hablado— nunca
explicito tal cual este abordaje, sin duda es un precursor de la semiética por
su énfasis en la referencia y el sentido de un signo. Asi, una constelaciéon de
Frege seria el conjunto de referencias que posibilitan el sentido de un signo en
un contexto dado.

Una nube de Carnap es, consecuentemente, una nube semidtica; pero,
mas en especial, se trata de una clase simbdlica y dindamica, caracteristica de
cada yo-mente. Las particulas de esa nube son reales en el sentido mas amplio
posible, asi sea en un “alto nivel”, segin lo define el mismo Carnap (2003:
299).*® Las empatias o correspondencias entre sus particulas-signo son las re-
ferencias mismas del pensamiento (de alli su afinidad con Frege), que, por

57 En otras palabras, que el concepto y sistema de pensamiento de la intersemiosis sinecdéquica no es jamas
una entelequia o una vaga abstraccion, sino todo lo contrario: es la clave de acceso epistémica al tejido
mas profundo del conocimiento, a las fibras existenciales de la noosfera y a cada una de sus partes.

58 “El yo es la clase de las experiencias (o estados autopsicoldgicos); no pertenece a la expresion de la ex-
periencia basica, sino que se construye solo en un nivel muy alto”. El nivel alto que propone aqui Carnap
corresponde a una logica de alto nivel, como se estudia en informatica. Sin embargo, aqui también es
necesario entenderla en tanto fenomenologia de un campo cuantico y eléctrico (o sea, altas frecuencias,
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sinécdoque, operan sobre las empatias o correspondencias entre los distintos
pensamientos. Para la 16gica simbdlica de Frege, tales correspondencias son
la base del entendimiento. No obstante, la intersemiosis sinecddquica exige
que entendamos un ambito mucho mas amplio para tales correspondencias,
donde la sensacion, el sentimiento y otros modos de comprensiéon también
participan en la complejidad de las relaciones entre Innenwelt y Umwelt.

Como bien observa Merton (1934: 205) en su examen sobre las teorias
de Durkheim y Pareto, “la conducta social no puede explicarse mediante la re-
ferencia a los comportamientos individuales como mera yuxtaposicion’, lo que
da pie al origen de la sociologia como ciencia, junto con su interseccién con
la psicologia experimental. Esta apreciacion se extiende a las individuaciones
participes del Umwelt, pues la semiosis no resulta ni de la suma de sus partes ni
tampoco de una relacién simple y directa entre parte y contexto, como ya lo
advertia von Uexkiill. Las variables ambientales y mecanicas son tantas y de tan
distinta calidad que las dinamicas subsecuentes solamente se pueden entender
a través de sus propios momentos contextuales y muy especialmente a través
de sus propias correspondencias. La constante sinecddquica es la funciéon mas
notoria para el conjunto de estos procesos, por contraste con sus variables.

El funcionamiento simbolico y constructivo de la sinécdoque en y entre
comunidades vivas es, pues, muy anterior al lenguaje humano verbalizado.
Por ejemplo, la compleja relacion de codigo en el cromosoma mitocondrial, al
interior de una célula eucariota, respecto del ADN del ntcleo celular y el resto
de la célula, es una relacién sinecddquica funcional y contextual optimizada
muchos millones de afios antes que ocurriera la formacién y evolucién de los
primeros vertebrados sobre la superficie terrestre.”

La literatura y la retérica reproducen y estilizan las estructuras mas basicas
de estos indicios de complejidad bioldgica, revistiéndolos de sofisticacion cul-
tural. Inclusive la logica, la aritmética y la geometria se sirven de esos indicios
para establecer sus axiomas y criterios mas elementales. De acuerdo con lo
que sintetiza Dehaene (2010: 233): “Los numeros, al igual que otros objetos
matematicos, son construcciones mentales cuyas raices han de ser encontradas

anisotropias y transformaciones energéticas), que comprendemos como mente, por diferencia y com-
plemento respecto de la complejidad fisica y biofisiologica del cerebro, junto con su evolucién social a
través del tiempo.

59 En este sentido, el origen de las primeras células eucariotas en la superficie de la Tierra esta calculado con
una antigiiedad aproximada de 2,309 millones de afios. Véase: Hedges, Blair y Shoe (2004).
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en la adaptacion del cerebro humano a las regularidades del universo” A lo
que cabria anadir que tales “regularidades” se guian por los principios de ter-
modinamica detras de los procesos que producen cambios en la calidad de la
energia y, por tanto, en el orden material de todas las cosas y procesos cognos-
cibles.

Como corolario, no puede sorprender que a lo largo de la modernidad, la
lingiiistica, en tanto ciencia de los sistemas de cddigos, y la semiética, en tanto
ciencia de los sistemas de signos, hayan recorrido en sus ultimos tramos his-
toricos un relato entre la descripcion fisica, el analisis funcional y el desarrollo
de un criterio de termodinamica; es decir, el cdmo y bajo qué principios fisicos
se disipa la energia de un lenguaje.® Esto tltimo ha permitido que la lingiiis-
tica y la semidtica entablen cooperacion directa con la ciencia computacional,
los lenguajes artificiales y la teoria de niimeros. Cabe preguntarse si algo tan
relevante es en verdad objeto de estudio en la ensefianza publica y si su divul-
gacion ha sido suficiente, o si mas bien este conocimiento sustancial para la
humanidad se ha convertido en un producto mas de consumo exclusivo en un
anaquel mercantil de lujo. Una perspectiva critica sobre esto se abre a lo largo
del Capitulo 4; por ahora, sigamos en preparacion al vuelo semidtico con una
reflexion acerca de los conceptos de imitacion y aprendizaje.

Imitacion y aprendizaje

Parece imposible comprender los procesos de la evolucién de las especies y
las sociedades sin valorar suficientemente los mecanismos de la imitacién y el
aprendizaje entre los individuos y grupos que constituyen esas mismas espe-
cies y sociedades. Si, como afirma Peirce, el sinequismo es el continuo de los
signos en accidn y, como establecen Lotman y Sebeok, la biosemiosfera es un
continuo entre los sistemas de la vida y sus contextos, las calidades de la imi-
tacion y el aprendizaje son las claves para entender como a lo largo de tiempos
evolutivos tan extensos ha sido posible preservar informacién indispensable e
incubar la cultura de las sociedades.

60 Como una posible introduccion a esto, recomiendo el trabajo de R. S. Ingarden y Meller (1994). Desde
mediados del siglo xx, en que Claude Shannon sent6 las bases de la teorfa de la informaciéon como una
ciencia fundada en la termodinamica, la literatura al respecto es, sin embargo, muy amplia.
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En un sentido elemental, segtin lo observé Piaget (1964), los procesos lin-
giiisticos de imitacion y aprendizaje de significacion de codigos presentan un
paralelo entre los origenes y desarrollo de la especie, y los origenes y desarrollo
del nifio hacia la vida adulta (una relacién de sinécdoque por si misma).
En tal desarrollo, los procesos de imitacion y aprendizaje dependen en gran
medida de los mecanismos tipicos de la analogia y la sinécdoque, y no ma-
yormente de la metafora ni de la metonimia, que son sistemas intuitivos para
completar lagunas mnésicas y cubrir huecos cognitivos de manera eficaz y
aun, a veces, de manera creativa.

Por su parte, Swadesh (1971) encontré que el origen y evolucién del len-
guaje verbal estd en la imitacion y el simbolismo de los sonidos, de donde
queda como recordatorio el registro de la onomatopeya. También ubicé im-
portantes semejanzas en este principio de imitacidn respecto del lenguaje no
verbal en distintas especies animales. Luego, en la complejizacion del len-
guaje en sociedad, en un nicho ecoldgico o un Umwelt, ocurre el paso de la
imitacion como representacion hacia una respuesta como produccion y trans-
formacion de significado. Cuando esto tltimo alcanza una relativa estabilidad
de codigo, estan dadas las condiciones propias del lenguaje como cultura y
fendmeno social.

La imitacién consiste en una copia y repeticion de ciertos signos, codi-
ficados o no, con una relativa intencionalidad comunicativa. Pero solamente
la imitacion sinecdoquica es exitosa como fuente y detonacion de significado.
Es decir, el mero acto imitativo como reflejo o simetria no implica ni facili-
ta necesariamente un acto simbdlico o comunicativo. Para que la imitacién
pueda adquirir valor simboélico en la socializaciéon del lenguaje se requiere
actuar por sinécdoque: aquello que es imitado o imitable no abarca ningu-
na complejidad, sino una parte menor —sujeta a un principio de economia
funcional o conectiva—, cuyo peso ligero sea exacto para disparar un “efecto
complementario”. Aqui vuelve a brillar por su importancia la relacién entre
sinécdoque y abduccion, porque la parte relacionada con un todo debe actuar
con un peso especifico para que la adivinanza sea eficiente en su relacién entre
féormula corta y respuesta larga o, mejor dicho: entre clave y procesamiento-
transformacion. Esta es la relacién mayor de la imitacion (la parte) en funcién
del aprendizaje (el todo).

Seguin lo destaca una amplia literatura cientifica, la imitacién en la evolu-
cién del lenguaje tiene una enorme relevancia, pero no por ninguna cualidad
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de espejo o reflejo, que seria su aspecto mas superficial, sino por la forma en
que el mimente (lo imitante) se vincula al significante (el signo imitado) por
sinécdoque. Desde esta apreciacion, el mimente es la parte menor y el vehiculo
para el significante, que es la parte mayor como objeto de interés simbdlico.
Esta relacion sinecddquica, central para esta clase de imitaciéon productiva o
transformativa, apenas comienza con esta clase de proceso, pues enseguida
ocurre un vuelo cognitivo y epistémico hacia la reproduccién del mismo meca-
nismo, extendiéndose a una diversidad transfuncional. Entonces, a partir de un
mismo estimulo como efecto de la imitacion primaria, se desencadena una serie
de asociaciones: a partir de un gesto (mimente), se infiere un contexto asociado a
patrones (significantes) visuales, sonoros, tactiles, olfativos, degustativos... pero
también a patrones sociales, como lugares comunes o convencionales.

La funcién de imitacién sinecddquica que podemos reconocer como
imitacion para el aprendizaje es un paso basico, un vinculo primario para la
intersemiosis sinecddquica que configura la conexién entre ontologias, rela-
ciones entre ontologias y contextos ecologicos (nichos sociales, Umwelten).
Estamos ante un vuelo extraordinario llamado conocimiento, en una veloz
sucesion ternaria: presentacion (fendmeno), apropiacion limitada (imitacion)
y adaptacién (codificacion del todo por la parte). También, de esta manera, se
facilita la comprension de aquello que, por inspiracion escolastica y hegeliana,
Peirce ha querido sintetizar a través de sus tricotomias, que identifica como
primeridad, secundidad y terceridad. Para los ciclos del aprendizaje, esto mis-
mo se puede verificar en los ciclos criticos de mimesis, intersemiosis y paideia,®
donde por “critico” se entiende el efecto pragmatico de la adquisicién del cono-
cimiento frente a su comprobacion practica o empirica. Ahora si que podremos
volar por lo ancho, largo y alto de la semidsfera, fuera de graves peligros.

61 Para quien no tenga familiaridad con esta terminologia: la mimesis es la facultad imitativa, la intersemio-
sis es la facultad conectiva (entre sistemas de signos) y la paideia, la instructiva y comprensiva.
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La semidtica polar

Por lo menos desde 1923, en el inicio de su trabajo como se-
miodlogo y lingiiista, y a lo largo de su produccién académica,
Jakobson (1992: 24, 62-68, 218) habla de binariedad jerdrquica
en un contexto de fonologia, asi como de paralelismos relacio-
nales en preparacion a su comparativa entre geometria y gra-
matica sobre un eje simbdlico.®” Con este enfoque crey6 haber
encontrado un principio estructural para distinguir la prosa
“fundada en la contigiiidad” y la poesia “fundada en la seme-
janza simbolica”; inclusive con el hallazgo categérico de que
“El paralelismo gramatical se encuentra en la poesia de todo el
mundo” (p. 23). En esta direccion, una gradual especializacion

Esto altimo roza una tematica demasiado amplia, como la que introduce Hertz
(1907-1909) en su estudio sobre “polaridad religiosa” y su relacion con las manos
izquierda y derecha, algo que no se aborda aqui.
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en busca del trasfondo cognitivo de tales oposiciones y dicotomias lo condujo
al estudio neurolégico del lenguaje y de las afasias. En estos términos:

Los conceptos binarios basicos considerados en la busqueda lingiiistica como
la clave para comprender la evidente dicotomia de alteraciones afasicas, a saber,
diadas como codificar/descodificar, sintagmatico/paradigmatico y contigiii-
dad/similaridad, poco a poco tuvieron acceso al tratamiento neuropsicolégico
avanzado de los enigmas afasicos (Jakobson, 1992: 25).

La influencia de la obra de Jakobson fue enorme, especialmente sobre
las sefialadas escuelas semidticas a las que contribuyeron Lotman y Sebeok, y
otros especialistas de la tradicion baltica, como Algirdas Julius Greimas (1917-
1992). A este ultimo se le atribuye el perfeccionamiento del llamado “cuadrado
greimasiano’, adaptacion del antiguo cuadrado l6gico de Aristoteles, utiliza-
do mas tarde por racionalistas como Descartes y Spinoza, entre otros, para la
elaboracién de demostraciones empiricas por sistemas de simetrias y oposi-
ciones. La raiz de esta tradicion aristotélica se encuentra en los binarismos de
la escuela pitagdrica, con la que se han sefialado semejanzas con los sistemas
de oposicion en las civilizaciones antiguas de Persia (la axiologia avéstica), In-
dia (ensefianzas de los rishis) y China (taoismo). Todo lo cual, como ya se dijo,
a partir de Jakobson, involucra el refinamiento de aplicaciones de la ciencia
cognitiva, la epistemologia y la semidtica, también establecidas como ciencias.

La mera oposicion semadntica es trivial para la semidtica polar. Lo consi-
derable desde esta perspectiva es, mas bien, una relativa complementariedad
sistemadtica entre dinamicas “distantes” por la propia calidad de su semiosis.
Esto, que de golpe suena demasiado abstracto, puede ejemplificarse con cla-
ridad gracias al mismo Sebeok (2001: 29): “En la trama de la naturaleza, las
plantas son, ante todo, productoras [...] El polo opuesto de las plantas son los
hongos, descomponedores de la naturaleza”. La semiética polar asociada no
se refiere en absoluto a la simple oposicion semadntica planta vs. hongo, sino
a la compleja semiosis comunicativa —valga la expresion de simbio-semiosis—
entre ambas comunidades, de plantas y de hongos; en este caso, un Umwelt
comprendido por una polaridad semidtica especifica, pues tanto plantas como
hongos comparten un mismo ambiente codificado por una muy amplia varie-
dad de signos y procesos signicos compartidos, si bien “entendidos” a través
de diferencias interpretativas que podriamos describir como “polarizadas”.
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Aunque no lo menciona bajo la denominacién de intersemiosis sinecddquica,
Sebeok (1977: 1060-1061) describe esta polarizacion en el dambito de una se-
miosis generalizada y a la vez peculiar en el lenguaje humano:

Los sistemas semidticos del hombre se caracterizan por una definida bipola-
ridad entre el c6digo molecular en el extremo inferior de la escala y el codigo
verbal en el superior. Entre estos dos mecanismos excepcionalmente podero-
sos existe toda una serie de otros mas, que van desde los que se encuentran en
el interior de los organismos (el Innenwelt o “mundo interno” de von Uexkiill)
hasta los que los vinculan con el “mundo fisico” externo (o sea, su Umwelt).®®

Para la antropologia, la sociologia y las disciplinas histéricas, resulta in-
teresante poner como otro ejemplo venido para este caso el de las relaciones
entre sociedades predadoras y comunidades depredadas, o colonos y colo-
nizados, como ejemplos de semidtica polar (de nuevo, esta idea proviene de
Sebeok, 1977). No bajo una guia de juicios de valor ni de contrastes morales,
sino por la comprensién de los sistemas de signos emergentes ante necesida-
des de negociacion, supervivencia, adaptacién y cambio mutuo; un enfoque
tal permite comprender a las partes involucradas dentro de un gran proceso
de balance de signos hacia tal o cual deriva, en retencién o transformacion,
perduracion o cambio de ciertos codigos y valores simbdlicos.

En el legado tedrico de Jakobson (1992: 231, 208) también leemos que
“La semejanza o equivalencia es responsable del polo metaférico de la lengua,
mientras que la contigiiidad corresponde al polo metonimico [...] en la poesia
en que la semejanza estd sobrepuesta a la contigiiidad, toda metonimia es li-
geramente metafdrica y toda metafora tiene un tinte metonimico”. Esta nocién
hace pensar en el principio de complementariedad reciproca, aludido desde el
inicio del presente texto: los sistemas semio6ticos complejos, las semiosis, suelen
vincularse a sus oposiciones simbolicas para validar su propia significacion.
Por lo tanto, la apreciacion que hace Jakobson acerca del lenguaje poético se
parece mucho a la configuracién de la realidad segtn la configura una socie-
dad alo largo de su historia.

Asi podemos entender los Innenwelten-Umwelten por sus dinamicas de
equilibrio y balance, gracias y junto con sus caracteristicas de polarizacion

63 Paréntesis en el original.
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que no son necesariamente de caracter violento y destructivo (aunque queda
registro de la violencia como una parte de sus dindmicas en sus mutuas trans-
formaciones). No es posible inferir que la polarizaciéon conlleva por si sola
ningun tipo de violencia, pero si implica una contrastaciéon de pesos y fuerzas
simbélicas que potencialmente abarcan las relaciones pasivo y activo, o cons-
truccién, destruccion, entre muchas otras formas de polaridad.

El mero intento de homologar dos categorias presuntamente andlogas
entre dos sistemas de signos completamente distintos ya representa una se-
miosis polarizada. Pretender que una estructura retérica gramaticalmente
aceptable se pueda situar por contigiiidad traductolédgica junto a una estruc-
