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ENTREVISTA AL DR. MARTIN GRASSI
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Martin Grassi

n este primer ndmero de MEDICA REVIEW de 2023, la Revista entrevista al filésofo argentino Dr.
Martin Grassi, Investigador Asistente del Consejo Nacional de Ciencia y Técnica y Profesor de la
Pontificia Universidad Catélica Argentina Santa Maria de Los Buenos Aires. La revista desea
agradecerle por aceptar la invitacion para la participacion especial en este nimero.
Significado de las abreviaturas:

MR [MEDICA REVIEW)]
MG [Martin Grassi]

MR - ;Podria el profesor reconstruir un poco sobre su biografia, formacion y lo que motivo su
interés por la Filosofia?

MG- Presentar una biografia implica siempre interpretar nuestro pasado a partir de un proyecto,
motivado por un futuro en el que nos comprometemos como protagonistas. Creo que mi historia con la
filosofia no se separa de mis inquietudes tempranas por encontrarle un cierto sentido a la existencia,
una busqueda de sentido que no se separaba de una especial inclinacion por las expresiones artisticas
(tanto musicales, literarias y pictdricas). En esa especie de maridaje entre la creatividad y el analisis,
encontré en la filosofia un espacio de escritura y de reflexiéon que se abria paso en la forma de un
proceso creativo y significativo. Este maridaje pudo expresarse con claridad cuando tuve mi primer
acercamiento a la disciplina filosoéfica, en el colegio secundario, gracias a mi profesor, Francisco
Saguier. Alli, frente a las preguntas y meditaciones de los grandes filésofos, pude reconocer una
vocacion, un llamado en el que veia reflejado mi manera de encarar la vida. No es un dato menor el
hecho de que siempre tuve una conexiéon muy fuerte con lo religioso, lo cual siempre me llevd a
entender que la filosofia tiene algo que ver con una cierta busqueda de la verdad (sea cual sea la figura
con la que se presente esta palabra). Por eso, a mis ojos, la filosofia no es nunca una mera técnica de
lectura, o una mera profesiéon publica, sino ante todo un compromiso vital; y el filésofo no es un
funcionario ni un trabajador, sino un artista. Mi camino en la filosofia se enmarca, por esta razdn,
dentro de la academia y de las instituciones cientificas de una manera particular, porque hay una
dimensién de bisqueda que no encuentra en estos ambitos un espacio del todo apropiado para este
compromiso existencial. Por ello, por un lado, mi vocacion filoséfica no se separ6 del servicio a la
comunidad, es decir, de su compromiso con los préjimos cuyo drama se entreteje entre las estructuras
politicas y las buisquedas de sentido. Por otro lado, gran parte de mi escritura filoséfica es ensayistica,
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siendo el ensayo una escritura entre lo artistico y lo cientifico, entre la busqueda de la belleza y la
busqueda de la verdad. Este caracter mestizo del ensayo muchas veces no es apropiado para las
publicaciones cientificas y académicas, por lo cual mis libros de ensayos son como un paria que habita
la escena filoséfica-académica sin ser realmente parte de ella, es decir, sin tener carta de ciudadania en
esos territorios. Por ultimo, mis producciones académicas y mis investigaciones cientificas se
enmarcan en la necesidad de un dialogo con la comunidad cientifica-filoséfica para poder lograr cierto
rigor en la conceptualizaciéon y en la historizacion de nuestra tradicion filoséfica. Un poco
esquizofrénicamente, mi labor filos6fica se mueve en esos tres medios, y parte de mi proyecto
vocacional se juega en lograr cada vez una sintesis mas cabal entre ellos. Sin embargo, desde un
principio, mis investigaciones cientificas (en la licenciatura y luego en el doctorado) han apuntado
siempre a cuestiones filoso6ficas que se concentran en problematicas existenciales, éticas y politicas. La
elecciéon de Gabriel Marcel para mis primeros trabajos académicos no fue azarosa, ya que se trata de
un filésofo existencial, de un maestro del género ensayistico, que también atendia a la dimensidn ético-
politica del ser humano. Por ello, también, mi continuacién en la investigacién como becario post-
doctoral con la obra de Paul Ricoeur buscaba subrayar la atencién a las instituciones politicas para
darle un marco mas concreto e histérico (mas hermenéutico) a los problemas de la existencia humana.
En estos ultimos afios, esta preocupacion por el sentido de la existencia en el marco de una filosofia
politica me ha llevado a dialogar con la biopolitica, la deconstruccién y con la teologia politica.

MR - Ahora, acerca de su camino de investigacion, que se inici6 con la obra de Gabriel Marcel
sobre el tema del cuerpo y la encarnacion y continud, entre otros autores mas recientes:
;Cuadles fueron las motivaciones que le llevaron a trabajar con tal fuente y perspectiva tematica
en el contexto mas amplio de l1a Fenomenologia?

MG - Mi encuentro con Gabriel Marcel fue anterior a mi descubrimiento de la fenomenologia. En mi
primer afio de mis estudios universitarios en filosofia habia conocido la obra de Soren Kierkegaard, y
su libro La enfermedad mortal me abrié todo un mundo de problemas y de formas de encarar la
cuestion metafisica y teolégica acerca del mal y de la desesperacién. A partir de mi pasién por la
filosofia de Kierkegaard es que llegué al nombre de Gabriel Marcel. Me despert6 curiosidad ver de qué
forma el existencialismo podia adoptar diversas formas, sobre todo teniendo en cuenta que uno
provenia del protestantismo y otro era un converso al catolicismo: las diferencias religiosas siempre
impactan en el modo de hacer filosofia. La sorpresa fue enorme, porque Marcel era no solo filésofo,
sino musico y dramaturgo, dos disciplinas que me apasionaban profundamente. Pero mas aun, su
forma de existencialismo era radicalmente distinta a la del fil6sofo danés, sobre todo porque era un
existencialismo de la segunda persona, o mejor de la primera persona del plural, del nosotros. Ello se
debia principalmente a que Marcel provenia de una doble vertiente: de la tradiciéon espiritualista
francesa y del neo-hegelianismo inglés. Por ello, la pregunta por el «ego» pensante y actuante (en la
estela de Maine de Biran) y la cuestion de la intersubjetividad no podian separarse para Marcel. La
sintonia que senti con Marcel no fue solo teorética, sino existencial y dramatica, porque fue en ese
tempo cuando mi padre fallecié repentinamente en un accidente de auto. Todas las elucubraciones
metafisicas en torno al mal se desplomaron, pero también todas aquellas reflexiones existenciales
acerca de la muerte propia... el verdadero drama se encontraba en la muerte del ser amado. Para
Marecel eso era clarisimo, y su escritura entera esta herida por la muerte de su propia madre: la muerte
es, en realidad, un contrapunto del amor, y no de una libertad que se proyecta al futuro. Leer a Marcel
fue para mi, por esta razén, parte de mi proceso de duelo por la muerte de mi padre. Y estaré siempre
en deuda con Marcel por haberme dado palabras al sufrimiento que atravesé en esos tiempos (y que
aun hoy persisten bajo otras modalidades). Supe entonces que me dedicaria a la filosofia de Marcel, y
comencé un proceso de investigacion que me llevaria a la tesis de licenciatura en filosofia en la
Universidad Catolica Argentina. Fue en este proceso en el que me encontré con mi maestra y mi
formadora, a quien le debo toda mi carrera como investigador: Graciela Ralén de Walton. En mi cuarto
afio de estudios, la Dra. Raldn fue mi profesora y nos enseii6 la obra de Husserl, de Merleau-Ponty y de
Patocka. Su pasién por la filosofia, su conocimiento preciso y profundo de la fenomenologia, pero
también su calidez y su generosidad personal, me cautivaron inmediatamente, y le pedi que fuera mi
directora en la licenciatura. Si bien yo estaba pensando en cuestiones mas cercanas a la metafisica y a
la teologia filoséficas, al saber que los intereses de la Dra Raldn se acercaban a las cuestiones sobre la
corporalidad, crei oportuno hacer esta primera pesquisa acerca de uno de los temas principales de la
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obra de Marcel: la «encarnacién» como punto de partida de todo pensamiento metafisico. Fue asi como
enmarqué mis estudios marcelianos en el paisaje mas amplio de la fenomenologia, y la cuestion de la
corporalidad pasé a un primer plano en mi camino filoséfico. Pero este «injerto» de un pensamiento
existencial en el tronco fenomenoldgico se lo debo absolutamente a mi querida y admirada directora,
Graciela. Fue ella también la que me sugirié que contintie mi formacién en filosofia con un doctorado
auspiciado por el CONICET y que realicé en la Universidad de Buenos Aires. Fue ella la que me
acompafié y me sigue acompafiando en estos ya casi 15 afos de investigacion filosofica: mi carrera
académica se la debo enteramente a ella, y a ella estaré por siempre agradecido por su cordial e
inteligente direccién y magisterio. Y lo interesante es que mi propia aproximacién a la fenomenologia y
a la hermenéutica, luego, fue desde una perspectiva existencial, puesto que fue de la mano de Marcel. Y
Marcel mismo fue un pensador cercano a la fenomenologia, sin ser él parte de esta tradicidon. Si bien el
tema de la «encarnacidn», tal como la trat6é en sus escritos, influyé mucho en la fenomenologia de
Merleau-Ponty, y a través de ella en el resto de los pensadores de dicha tradicién, Marcel preferia una
filosofia mas metafisica, por lo cual hablaba de su filosofia como una hiperfenomenologia. Y fue por esta
perspectiva mas metafisica que mi trabajo doctoral se centré en su filosofia de la «participacién», en la
que la subjetividad (la primera persona del singular) se modulaba siempre en la forma de una
comunidn, como un singular que era tal solo porque estaba atravesado por la proposicién con: existir
es coexistir, «esse» es «co-essey, tal es la formula que fue para mi siempre la brdjula de todas mis
disquisiciones filosoficas. El «nosotros», tal es a mis ojos el verdadero tema de la filosofia.

MR - Has realizado practicas de investigacion avanzada en Europa. Cuéntanos un poco sobre
estas experiencias.

MG - A partir de esta atencion al problema de la comunién y de la comunidad, en un determinado
momento posterior a mi doctorado se presenté la posibilidad de participar en un Congreso
interdisciplinar acerca del concepto de vida organizado por un proyecto de la Universidad de Oxford y
financiado por la John Templeton Foundation. Fue en ese momento en el que mi investigacion
filoséfica tomd un nuevo rumbo. El problema principal era no tanto qué significa coexistir, sino con-
vivir. El cambio en el verbo, pasando del verbo ser/existir al verbo vivir, implicé un cambio radical en
mi método filoséfico. El problema era ahora de tipo hermenéutico-deconstructivo: en Occidente, los
discursos en torno a lo viviente y a la vida se construian —a mi modo de ver— sobre el uso del prefijo
autos, por lo cual la vida era, ante todo, un fenémeno de tipo reflexivo, cuya principal caracteristica era
esa dimension del viviente por la cual el ser vivo se relaciona primeramente consigo mismo. La
relacién con los otros pasaba, por ello, a un segundo plano, y la convivencia era o bien un dato
anecdético o bien algo innecesario. Mi nueva hipdtesis era entonces que, hasta que no se cambiara el
paradigma acerca de lo viviente, no podriamos nunca acceder a un verdadero pensamiento de la
comunion o de la relacién. La hipotesis precisaba de un trabajo histérico-critico, una historia del
concepto de vida que atendiera a los distintos discursos que tomaban a la vida como objeto, desde la
biologia a la politica, desde la ética a la teologia. Esta historia, a su vez, debia atender a toda la
tradicidn occidental, desde el siglo V a. C. hasta nuestros dias. El resultado de dicha investigacion se
cristalizé en el libro que se acaba de publicar en Argentina: Una historia critica de la idea de vida: El
paradigma bio-teo-politico de la autarquia (SB editores, 2022). En esta nueva investigacién fue
fundamental la intervencion y la ayuda de mi amigo, el filésofo Ignacio Silva, quien me incentivé y me
acompaiié en mi postulaciéon a una beca post-doctoral de la Universidad de Oxford auspiciada por la
John Templeton Foundation, gracias a la cual trabajé durante 6 meses en la Universidad de Bonn y en
la Universidad de Oxford, y en la que llevé adelante este proyecto interdisciplinar que aunaba a la
filosofia con la teologia y con la politica y la biologia. El Dr. Silva fue mi director de la beca en el lam
Ramsey Center for Science and Religion de la Facultad de Teologia y Religion de la Universidad de
Oxford, y la Dra. Cornelia Richter fue mi directora en el Institut fiir Hermeneutik de la Universidad de
Bonn. Esta primera estadia post-doctoral fue central para anoticiarme de un concepto que jugoé en
Occidente un rol fundamental, aunque fuera muchas veces desatendido: el concepto de pneuma, o
spiritus, y que nosotros traducimos hoy por «espiritu». Este concepto me permitié abrir una nueva
investigacidn critica, hermenéutico-deconstructiva, acerca de nuestra manera occidental de pensar la
comunidad en términos de totalidad organizada. De alguna manera, este concepto de pneuma, que
comienza a ser un término técnico en la medicina griega, pasa luego a la fisiologia de Aristoteles, luego
a la cosmologia estoica, luego a la teologia cristiana (en la que el Dios trinitario incluye al «Espiritu
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Santo»), y llega hasta las fisiologias y antropologias modernas, este concepto, digo, tiene una funciéon
fundamental: es el elemento que mantiene unido una pluralidad, que construye un sistema a partir de
elementos singulares. Esta nueva investigaciéon se entroncaba con el examen de la historia del
concepto de vida, y era también funcional a ella: la vida es un fenémeno de auto-organizacion, y el
elemento mismo que realiza dicha organizaciéon es el pneuma. Durante dos afios y medio, me
desempefié como becario de la Alexander von Humboldt Stiftung en el Institut fiir Hermeneutik de la
Universidad de Bonn y en el Institute de Sciences politiques y juridiques de la Universidad de La
Sorbonne (Paris I-Panthéon), bajo la direccién de la Dra. Cornelia Richter y del Dr Renaud Barbaras, y
llevé adelante esta investigacidn sobre el concepto de pneuma. Mi hipoétesis es que podemos encontrar
en este concepto el hilo conductor para dar con el fundamento teérico de un pensamiento politico
totalitario de Occidente, el cual piensa siempre la comunidad y la convivencia dentro del marco de una
totalidad organizada. El producto de estos anos de investigacion es el libro The Ghost of
Totalitarianism (Mohr Siebeck, 2023). Estos afios en Europa fueron centrales para mi trabajo
filoséfico, porque fueron afios de mucho estudio y de una dedicacién exclusiva a la preparacion de este
libro monografico, con un acceso casi irrestricto a la bibliografia necesaria, y sobre todo con la
posibilidad de un didlogo intenso con fil6sofos y te6logos europeos.

MR - ;Qué otros proyectos tedricos tiene en mente?

MG - Ser becario de la Alexander von Humboldt Stiftung fue un privilegio excepcional, porque la
fundacién funciona con un sistema de alumni, que significa que una vez que uno es parte de la
fundacién como académico, uno cuenta con un continuo programa de apoyo y de patrocinio. A su vez,
la Dra. Cornelia Richter es una directora extraordinaria con la que aun estamos en proyectos de
colaboracion, y gracias a quien he podido acceder a una nueva beca como visiting scholar del programa
de excelencia académica de la Universidad de Bonn durante dos semanas en Mayo del 2022. Dentro de
esta colaboracién, estamos preparando nuevos proyectos de investigaciéon que involucren a fildsofos y
teélogos argentinos y alemanes, y que contintien profundizando en los desplazamientos semanticos
entre la teologia, la metafisica y la politica, teniendo como foco principal el problema de la comunidad.
A su vez, como profesor de la Universidad Catdlica Argentina y como investigador del CONICET, sigo
trabajando para llevar adelante trabajos interdisciplinares que puedan dar cuenta del problema de la
comunion y de la vida, atendiendo a los diversos discursos, como los de la politica, la biologia, la
sociologia, la psicologia, la teologia, y la metafisica. Es un trabajo fascinante, sobre todo porque implica
un didlogo continuo con diferentes disciplinas y una atencién a los modos en que estas abordan y
tratan un tema que las convoca a todas.

MR - También participd en algunos proyectos filos6ficos en Brasil. ;Qué significado histérico-
personal tiene esto para usted?

MG - Fue gracias a Graciela Ralén que conoci al Dr Claudinei Aparecido Freitas da Silva, quien
participo en un Simposio sobre la fenomenologia de Merleau-Ponty en Buenos Aires, y a partir de ese
momento mantuvimos siempre una relacién de amistad y un didlogo intenso como filésofos, sobre
todo porque también él comenz6 a profundizar en la filosofia de Gabriel Marcel. Junto con Claudinei
tenemos la idea de generar un espacio o un fondo de estudios marcelianos en Latinoamérica, para dar
asi a conocer a este pensador tan peculiar. En el afio 2015 Claudinei me invité a participar del
Simposio de Filosofia Moderna y contemporanea que se hizo en la Universidad Unioeste, en la sede de
Toledo (Brasil). Alli conoci a colegas extraordinarios y mantuvimos discusiones muy productivas. Es
gracias a Claudinei que he podido conocer mas el mundo filoséfico de Brasil, un mundo vasto y enorme
que, creo, generalmente no solemos conocer demasiado. Lamentablemente la barrera idiomatica a
veces no ayuda para pensar la academia latino-americana en su doble lengua hispana-portuguesa. Y,
sin embargo, creo que es fundamental que se profundice en esta unidad latino-americana, sobre todo
atendiendo a la inmensidad de investigaciones que tienen lugar en Brasil, y la excelente calidad de sus
producciones filosoficas. Es mi intencién promover todo lo posible este intercambio y este didlogo
entre Argentina y Brasil, y espero que sea Gabriel Marcel una vez mas la ocasion propicia para que este
acercamiento tenga lugar.
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MR - ;Cual es su posicion respecto a la presencia de la Filosofia en la educacion secundaria en
Argentina? ;Cuales son las implicaciones desde el punto de vista de las politicas publicas?

MG - La ensefianza de la filosofia atin tiene lugar en la escuela secundaria (o media) argentina. Sin
embargo, y creo que se trata de una tendencia mundial, la cantidad de horas de ensefianza de la
filosofia se redujo en los ultimos aios. Esta tendencia a la desaparicion de la ensefianza de la filosofia
parece ser la expresion de un Occidente cada vez mas preocupado por generar ciudadanos
competentes para los trabajos técnicos y productivos, desestimando todo aquello que parezca inutil o
improductivo. El lado positivo de este diagnostico es que la filosofia no esta siendo censurada en
nombre de un Estado o de unas politicas totalitarias. Pero el aspecto negativo de este diagnostico es
que esta censura pasa inadvertida como tal. Si la filosofia fuera prohibida en nombre de una ideologia
politica o de una fuerza opresora y despoética, entonces los ciudadanos intentarian resistirse a la
desaparicién de esta disciplina que es esencialmente critica. Pero la filosofia hoy va desapareciendo en
nombre de un mundo que facilita cada vez mas el consumo y que prepara a sus ciudadanos a
desempefiarse exitosamente en un trabajo productivo. La necesidad de la filosofia como una instancia
critica que promueve un modo de vida mas humano queda eclipsada por una extrafia convicciéon que
es la de que no necesitamos pensar como podemos vivir mejor, sino que es suficiente para vivir bien
tener los bienes de consumo al alcance de la mano -y de la billetera. Tal, creo, es la trampa mortal de la
ideologia consumista: despojar a los hombres de cualquier deseo de verdad, o de cualquier necesidad
de busqueda de sentido. Sin embargo, y esto puede verse en Argentina también, las cuestiones medio-
ambientales, las cuestiones del feminismo, y un cierto hartazgo respecto a una vida centrada solo en el
consumo, han despertado también un renovado interés en la filosoffa. En nuestro pais, por ejemplo,
hay varios fildsofos y fildsofas que hacen un trabajo estupendo de divulgacién de la filosofia, acercando
esta disciplina bastante compleja a quienes buscan comprender el enigma de la existencia, pero que
carecen de todo el arsenal conceptual de la tradiciéon filoséfica. Ahora, a la vista de los ultimos
acontecimientos en Occidente y en el mundo entero, tanto el que concierne a la pandemia del COVID-
19 y de la guerra entre Rusia y Ucrania, ante la debilidad cada vez mas palpable de las instituciones
politicas modernas, la filosofia debiera volver a aparecer en el paisaje publico para poder volver a
preguntarnos qué esperamos como seres humanos y qué tipo de cultura politica y ética debiéramos
construir para la posteridad.

MR - ;Como evalia la importancia de las Humanidades y, en particular, de la Filosofia en un
didlogo creciente con otras areas del saber?

MG - Pero no seria justo decir que la desaparicion de la filosofia se debe tan solo a factores externos a
la practica filosofica. Hay también una responsabilidad de los filésofos y de las filésofas en este
repliegue de la filosofia en el paisaje publico, que, a mi modo de ver, se debe a la falta de interaccién
que tiene la filosofia respecto a las demas ciencias y disciplinas. Claro que esta cuestion de la relacién
de la filosofia con las demas ciencias tiene una historia que se remonta al nacimiento mismo de la
filosofia. Pero la especie de hegemonia que la filosofia tuvo sobre los demas saberes durante muchos
siglos esta hoy cuestionada, también porque la idea de que mediante ella podemos llegar a una verdad
absoluta y apodictica que proveyera a las demas ciencias de un fundamento epistemoldgico es hoy
practicamente impensable. La misma tradicion filoséfica fue la que llevd adelante esta critica de si
misma como discurso fundante, como «madre de todas las ciencias». Por ello, hoy la filosofia esta a la
par de las demas disciplinas, y debe entablar con ellas un didlogo mas de tipo democratico, y no
monarquico o despético. En este dialogo horizontal, la filosofia tiene que comprenderse nuevamente a
si misma y encontrar su sentido en el mapa de los discursos, ciencias y artes. La vocacion de
universalidad de la filosofia la convierte en una interlocutora fundamental para el didlogo general
entre todas las disciplinas, pero esta misma vocacién también la torna vulnerable, porque es dificil de
entender cudl es su aporte propio a este dialogo. Facilmente puede reducirse la filosofia a la 14gica, a
las matematicas, a la fisica, a la psicologia, a la sociologia, etcétera. Pero, como en toda invencién de la
identidad (invencién significa, a la vez, descubrimiento y creacién), la filosoffa solo podra
comprenderse a si misma gracias a este didlogo, gracias a esta confrontacidén con lo que no es ella
misma. En mi caso, este didlogo disciplinar comenzé ante todo luego de mi doctorado, primeramente
influido por la hermenéutica de Ricoeur, y luego por el objeto de mi estudio, que es la idea de vida, una
idea que involucra necesariamente a muchas disciplinas (a diferencia de la idea de «ser», que definié
tradicionalmente la matriz metafisica de la filosofia, y cuya abstraccion la inmunizaba de algiin modo
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respecto a los otros discursos). De qué modo debiera llevarse a cabo este didlogo interdisciplinar, y
qué es aquello que la filosofia debiera ante todo aportar a este juego semdntico, es algo que esta
todavia en construccién. Pero algo es seguro: de no encontrar este nuevo lugar entre las demas
disciplinas, la filosofia terminara de desaparecer de nuestra cultura occidental, porque no solo es inutil
en tanto improductiva, sino porque se transformara en una especie de cementerio de lo que alguna vez
fueron ideas vivas y vivificantes, de ideas que proporcionaban los recursos necesarios para una critica
de nuestras culturas y de nuestros modos de ser comunidad.
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