Entrevista a la filosofa hungara Agnes Heller

La notable pensadora aborda los asuntos y zozobras de la modernidad. Fustiga a los relativistas, se manifiesta en contra de la nostalgia y descree de todos los “ismos”. Hia, como
sobreviviente del Holocausto, sefiala que “el mayor regalo es la vida”.
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Esta gran dama —muy bajita— que ha superado el umbral de los 80 afios alguna vez pensé sélo en saltar. Sus ojos —mas pequefios en el marco de unos anteojos demasiado grandes para
su cara— se hunden en las profundidades de ese recuerdo. Del instante del salto. Aquella mafiana de otofio de 1943 el Danubio manchaba de sangre los campos de su Hungria natal. Una
adolescente menuda —que habia nacido en Budapest en 1929 estaba parada frente al peloton de fusilamiento nazi. Contemplaba impavida el agua sucia de ese rio. Imadgenes de su corta
vida —como réafagas, antes de que la rafaga de sus verdugos acabara con todo— se sucedieron como diapositivas en su mente. La ronda de juegos con los hermanos, su padre en el
granero (ese hombre que por su conocimiento del aleman ayudé a mucha gente a reunir la documentacién necesaria para emigrar del horror, pero que no pudo escapar de la deportacion
a Auschwitz, donde moriria), esos momentos de suprema felicidad infantil que se escapan como un pufiado de arena en las manos. Ahi supo aun sin poder escribirlo —como lo haria
muchos afnos después— que los hombres y mujeres son arrojados a la Historia. B instinto de vida la hizo saltar a la fosa donde yacian sus muertos: buena parte de su familia y sus
amigos de infancia. Y vivi6 para contarla. Y para trazar una gran estela en el devenir del pensamiento humano.

La fildsofa Agnes Heller, considerada la figura de mayor relieve dentro del grupo de pensadores conocidos como la Escuela de Budapest, discipula y ayudante de Gyérgy Luckacs, esta
en el pais participando en el Il Workshop de Metaética de Buenos Aires, que arrancé esta semana en el nuevo espacio cultural Garrick, uno de los organizadores junto con el Centro de
Estudios Filoséficos y Fenomenoldgicos Avanzados (ver aparte).

Heller lleg6 el fin de semana después de un largo viaje con escalas (y largas horas de espera) en Budapest y Paris. Cuando la fueron a buscar a Ezeiza, le recomendaron descansar
unas horas en el hotel. “{Cémo voy a dormir en Buenos Aires, quiero caminar!’, se quejé con ese tono irénico, tan suyo, con el que amortigué el reto. La filésofa hingara se fue al Jardin
Botanico. “Me encanta Buenos Aires porque es la Unica ciudad latinoamericana en la que podés caminar sola y ves cosas hermosas”, dice a Pagina/12. Saltar y sobrevivir son palabras
claves en la vida de esta mujer. Se inclind por la filosofia en 1947, cuando conocié a Luckacs, impulsor de la denominada Escuela de Budapest, recodo de un pensamiento marxista
heterodoxo. Participé del levantamiento hiingaro de 1956 y se casé con Ferenc Fehér, con quien militd y escribié varios libros. Testigo de la represion que siguié a la Primavera de Praga
en Checoslovaquia en 1968, al igual que su maestro y amigo —Luckacs— fue tildada de “revisionista” por su rechazo a la ortodoxia marxista-leninista. Sufri® persecuciones que la
obligaron a exiliarse varias veces: primero en Australia, luego en Estados Unidos. Su amplia y vasta zona de inquietudes abarca los asuntos y zozobras de la modernidad en mas de una
veintena de libros. Curiosamente, a pesar de su visita, sélo se consigue en las librerias de Buenos Aires esa joyita titulada Una filosofia de la historia en fragmentos (Gedisa).

—-La ultima vez que estuvo en la Argentina, en el Congreso de Filosofia en San Juan, dijo que solia considerarse marxista, pero ya no. “No soy marxista ni
postmarxista. Soy Agnes Heller”, dijo. ¢ Por qué se produjo este cambio de perspectiva?

—Me di cuenta de que la filosofia no es un “ismo”; siempre tuve esa intuicién, pero lo descubri en una conversaciéon con Foucault. Lo conoci en Estados Unidos, en 1980. B participé en
una recepcion en la Universidad de Nueva York y en un momento se le acercaron los periodistas y lo pusieron casi contra la pared. Y le preguntaron lo siguiente: “Profesor Foucault, ;es
usted un estructuralista o un postestructuralista?” Y él contesto: “Yo soy Michel Foucault” (risas). Para mi fue una gran iluminacion; en ese momento comprendi que tenia que hacer lo
mismo, que ante ese tipo de preguntas responderia: “Yo soy Agnes Heller”. Una vez que dejé el marxismo no queria ningin “ismo” mas en mi vida, no queria ser “ista”. Creo que el tiempo
de los “ismos” y de las escuelas filoséficas se termind porque pertenecen a un periodo metafisico en cuyos centros aparecian una obra o una persona que eran como el cuerpo de la
verdad. Todos los que aceptaban esos trabajos como la materializacion de la verdad tenian que aceptar también basicamente a esas personas. Pero en este tiempo postmetafisico no hay
mas lugares centrales, ni verdades centrales, ni “ismos”, ni personas centrales. Hay visiones que acercan a todos los que trabajan en diversos campos. Por ejemplo, todos los filésofos
son de alguna manera analistas del Dasein sin ser necesariamente heideggerianos o especialistas en Heidegger.

—¢Por qué se produce este acercamiento? ;Se debe a la centralidad de Heidegger en la historia de la filosofia del siglo XX?

—No creo que Heidegger sea central. El no descubrié nada, sino que habia algo que ya estaba pasando, pero encontré una férmula efectiva que en vez de acercarse al mundo exterior
optd por ser arrojado dentro del mundo. Esa formula que encontré Heidegger es el Dasein. Foucault —que llamaba al Dasein una dupla empirica y trascendental- también es un analista del
Dasein, pero no necesariamente llegé a ser un heideggeriano como tal.

—En Una filosofia de la historia en fragmentos subraya que la confianza en una transparencia creciente del mundo se ha perdido.
—Eso sigo creyendo. No sélo se perdio la confianza en la transparencia, sino que se perdié la aspiracién de transparencia.

-También advierte que no es una buena época para escribir sistemas sino para escribir fragmentos. Como es un libro de fines de los afos 90, ¢sigue creyendo
que ésta es una época mas propicia para escribir en fragmentos?

—Oh (suspira y sonrie), estas haciendo una pregunta muy dificil. No es una cuestion de tiempo. Bl deseo de poner las cosas en estructuras sistematicas no ha sido totalmente perdido. Te
doy un ejemplo: Foucault empieza hablando de cambios epistemoldgicos en cuanto a las condiciones de conocimiento y al final de su muy corta vida termina hablando de tres tipos de
discursos: discurso de conocimiento, discurso de poder y discurso de si mismo. ;Qué es esto sino un sistema? ;Una sistematizacion de los tipos de discursos? Hay un deseo por el
sistema, pero tratamos de mantenernos lejos de la tentacién.

—¢Por qué resulta tan imperativo mantenerse lejos de la tentacion del sistema?

—Tenemos muy presente que el sistema es una mentira, a pesar de que hay como un espiritu que nos habla y nos dice que tenemos que construir sistemas. Cada vez que escuchamos a
ese espiritu y vemos el mundo, sabemos que nos miente.

—¢Se confiamas en los fragmentos?

—En ese libro trabajar sobre diferentes problemas de la modernidad implicaba algo compositivo musical y no sélo de contenidos. Mi proyecto es como una composicién musical que trabaja
con diferentes problemas y temas. Incluso a veces en el libro digo que estoy en una iniciativa musical. Cuando empecé a escribirlo, me di cuenta de que podia trabajar sobre fragmentos
sin necesidad de coherencia total. Ser coherente es trabajar con lo heterogéneo y todo sistema homogeiniza.

—En un momento dice que “los relativistas son los cobardes del pensamiento”, que el relativismo no es una posicion epistemolégica. { Puede ampliar esta idea?

—Ciertamente el relativismo no es una posicion epistemolégica. Cuando alguien adopta un punto de vista, toma responsabilidades por ese punto de vista. Este tema lo desarrollo en el
capitulo sobre la verdad en el que me refiero a Kierkegaard. La verdad es lo que es la verdad para mi, pero yo adopto responsabilidades por esa posicion. H relativismo no conoce la
practica de tomar responsabilidades por sus verdades. Cuando digo la verdad, me refiero a la verdad subjetiva, a las subjetividades. Kant lo expresa afirmando “esto es o que considero
que es verdad”. Yo no niego que otra gente considere otra cosa, incluso digo que tienen el derecho y son sinceros. Pero sélo puede haber relativismo en la articulacion de verdades
“absolutas”.

—¢Esa cobardia es porque el relativista no apuesta, no hace una eleccion?
—Ese es justamente uno de los puntos centrales: la apuesta de Pascal. Yo pongo todas mis convicciones, toda mi vida sobre la apuesta. H relativista, en cambio, no.
—-Usted cita una frase de Thomas Mann, “el manantial del pasado es profundo”, frase que le parece inquietante porque se pregunta a qué se debe esa metafora.

—Una forma de criticar a Heidegger en ese libro es a través de la imaginacién tecnolégica. La imaginacién moderna es tanto histérica como tecnoldgica. Es una imaginacion que sale de lo
metafisico y ése es uno de sus problemas; pero también tenemos la imaginacion de recordar y de olvidar, que esta agarrada a las profundidades de este manantial. Lo que sabés de tu
pasado pertenece a tu presente. Te hace hacer algunas cosas por sobre otras. Si perdés tu pasado, perdés tu presente.

En la sala del Garrick (alrededor del escenario donde la filésofa hingara disertara sobre en qué fall6 la religion de la razén, derechos humanos y secularizacion, autonomia del arte y la
dignidad de la obra, entre otros temas) parte de los organizadores han formado una ronda para escucharla. “La actitud moral de mi padre influy6 en toda mi vida —subraya Heller ahora
abandonando el tono pendular de la ironia por el que se desplaza como pez en el agua—. Aprendi mas de mi padre, que murié cuando yo tenia 14 afios, que de cualquier otra persona.
Cuando era una nifia lei a Shakespeare, y desde muy joven la mitologia griega estuvo constantemente presente en mi vida. Yo sobrevivi al Holocausto, pero hubo un tiempo en que no
estaba segura de si estaba muerta. Estaba parada frente al Danubio, esperando ser ejecutada. Es algo que no puedo olvidar, que estd en mi cabeza, en mi cuerpo. Todo lo que
experimentas y tus influencias se vuelve pasado sélo selectivamente. Un viejo amor es un viejo amor, pero nunca es olvidado. Son experiencias que llevas en tu cuerpo, en tu psiquis.”

—Impresiona escucharla decir que estaba parada frente al Danubio esperando que la ejecutaran. { Recuerda qué pensaba, qué le pasaba por la cabeza?

—Sélo pensaba en una cosa: voy a saltar, voy a saltar... Me acuerdo todavia del rio y que lo Unico que pensaba era en saltar.

—En un momento menciona una pregunta que lanzé el joven Lu-ckacs: “;Quién nos salvara de la ci
teniendo validez o hay otro tipo de pregunta que la hareemplazado?

lizacion occidental?”. ;Considera que esa pregunta sigue



—Luckacs la escribié cuando era un joven intelectual radical, pero desde entonces mucha otra gente se volvio a hacer esa misma pregunta. Los enemigos de la civilizacion occidental son
los criticos culturales; es muy elegante ser un critico cultural porque siempre puede decir que todo lo que dice la cultura esta mal, que no sabés nada de literatura, que no sabés lo que es
la buena misica, que no hay mas un Beethoven o un Rembrandt. Los artistas contemporaneos son tan sinceros o poco sinceros como hace 200 afios. Se interesan tan poco por el poder
como los artistas del siglo XVII. El concepto de decadencia —que ahora todos los artistas son mercenarios que venden su arte— me parece incorrecto. Odiar el presente es odiarnos a
nosotros mismos. Hay una tendencia a idealizar el pasado griego: que eran elevados, sublimes. {Deberian leer a Aristéfanes para ver cémo los griegos no eran mejores que nosotros! No
me gustan la nostalgia ni el odio hacia los contemporaneos.

—¢Esto de odiar el presente esta relacionado con el discurso apocaliptico que llegé a tener muchos “predicadores” en la filosofia?

—Si, es muy tipico de la filosofia el discurso apocaliptico, desde los tiempos de Kant pero también ahora. Es un concepto religioso extremadamente elegante. Es muy aristocratico creer en
el final de todo (risas). Si tenemos alguna memoria del gran pasado de Europa, el marxismo y el nazismo eran apocalipticos, pero también tenemos el apocalipsis de las guerras nucleares.
Estd muy de moda ser apocaliptico.

—Muchas veces se plantea el interrogante de si puede haber un arte perdurable. ¢ Esta pregunta parece un ejercicio de nostalgia?

—No sabés si el arte es perdurable cuando el arte acaba de ser creado. La gente cree ahora que ninguna obra de arte es perdurable, pero se olvida de que mucho del arte que se creia
perdurable ni siquiera es recordado porque el tiempo elige lo durable. Pero no podemos saber en el presente qué va a ser durable o no. Eso vamos a saberlo tUnicamente en el futuro.

—¢Como hace para estar tan bien? ¢Cual es la formula?

—Querida, creo que el mayor regalo es la vida. Y el mejor regalo que podés hacer es dar otra vida. Yo tuve ambos placeres: tengo mi vida y les di vida a otros.



