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El debate Gabriel Tarde - Emile Durkheim

De las disparidades iniciales explicitas a las convergencias tardias implicitas

Pablo Nocera
(UBA-CONICET)

Durkheim est un Bonald athée, et par conséquent inconséquent. [...] Dans
ses écrits, et spécialement dans ses Régles de la méthode sociologique,
Durkheim met son style a la torture, souvent pour éviter d’employer les
mots de similitude et d’imitation qui rendraient le mieux sa pensée... Mais
alors elle apparaitre ce qu’elle est : née de la mienne.

Gabriel Tarde

Introduccion

Recuperado habitualmente como un contrapunto clasico de los origenes de la sociologia
francesa, la polémica Durkheim-Tarde tiende a ser leida como un escollo que el socidlogo de
los hechos sociales habria superado a fines de la década de 1890, en su carrera afanosa por
posicionar a la disciplina naciente como protagonista ineludible de las ciencias del hombre.
Esa lectura es la responsable de un seguimiento de la querella, s6lo desde los textos
durkheimianos, quedando los de Tarde en un lugar menor. El objetivo de este escrito es
matizar esa perspectiva, advirtiendo los puntos de convergencia tardios que muestra la obra de
Durkheim con las formulaciones de su contrincante, muchas de las cuales fueron expuestas
éste mas de diez afios después del fallecimiento de Tarde. En otras palabras, si bien es
palpable un contrapunto en sus primeras formulaciones, muchas de las discrepancias que
Durkheim sostiene se apoyan, a nuestro entender, en los canones de cientificidad imperantes
(formacion discursiva positivista) que reglan lo decible en el plano de la enunciacion, sin que
ello suponga necesariamente una disparidad manifiesta en las perspectivas de analisis.

Las pretensiones de un discurso constituyente no pueden mas que expandirse a través de
estrategias, entre las cuales la polémica se vuelve un recurso fundamental. No ha sido una
excepcion el caso de Durkheim. Tal vez, en el concierto de contrapuntos que el socidlogo
bourdeuxiano supo instigar con sus contemporaneos, el intercambio con Tarde' haya sido el
que mas popularidad desplego entre su legado’.

" A continuacién exponemos una breve semblanza de la posicién de Tarde en la academia gala, de forma tal,
de poder contextualizar con mas precision los términos en que fue recuperado en la tradicion socioldgica el
debate con Durkheim. Para 1910, Henri Bergson consideraba a la Philosophie de [’limitation una de las
manifestaciones mas originales del pensamiento del siglo XIX y le auguraba, sin dudas, un lugar eminente en la
historia de las ideas. La proxima centuria se encargaria de contradecir este presentimiento, dejando la obra de
Gabriel Tarde (1843-1904) bajo el manto de un olvido sintomatico y en gran medida injusto. Como intelectual
solitario, sin militancia politica reconocida y sin pertenencia explicita a alguna escuela, Tarde no afianz6 en
torno suyo ningun grupo de seguidores de forma tal de garantizar una marca epigonal. Al igual que muchos de
sus brillantes contemporaneos galos, inicid su carrera en la province (Sarlat) para desembarcar luego en Paris
(1894) y desarrollar una prestigiosa labor tanto en la docencia universitaria como en la Direccion de Estadistica
en el Ministerio de Justicia. Desde 1878 —fecha en que se pone en contacto con Théodule Ribot, director por
entonces de la Revue Philosophique— desarrolla una vasta produccion teodrica cuyas primeras repercusiones se



Aunque las intenciones y metodologias de su abordaje suelen ser diversas, varias de las
aproximaciones tienden a acentuar una cierta posicion defensiva por parte de Durkheim frente
a los ataques reiterados que habria realizado Tarde. Ese supuesto recurrente se expandio a
partir del tratamiento que hiciera del intercambio Steven Lukes, en un libro ya clasico (1984:
301-312) y que no siempre es contrastable con el desarrollo cronolégico de ambas
posiciones.” En términos generales, podriamos sintetizar tres posiciones que permiten
desagregar los abordajes y estudios del que fue objeto la polémica4. La primera de ellas tiene
que ver con el contexto académico en que se posicionaron ambos autores. Deudora de una
sociologia de los intelectuales, encontramos una perspectiva que reconstruye las trayectorias
académicas de ambos pensadores, para advertir desde lo institucional, los caminos divergentes
asumidos y las consecuencias que ello trajo aparejadas.’

daran a conocer en sucesivos articulos en dicha publicacion a partir de 1880. En paralelo a sus preocupaciones
en el terreno de la psicologia y que luego extendiera al plano sociologico, Tarde desarrolla una amplia reflexion
en temas de criminologia que obtiene su primera formulacion sistematica en el libro La Criminalité Comparée
(1886). A partir de las repercusiones que dicha obra alcanzara, Alexandre Lacassagne lo convoca para colaborar
en la revista especializada Archives d’anthropologie criminelle cuya participacion serd muy frecuente desde
1887. Sin embargo, la mayor trascendencia —nacional e internacional—la logra con la publicacion en 1890 de
Les lois de I'imitation, libro al que suceden gran cantidad de estudios en el plano de la filosofia, criminologia,
sociologia y economia. Su amplia labor intelectual no tardé en generar un vasto reconocimiento institucional
que se expreso, por entonces, en su eleccion como presidente del I1I° Congreso Internacional de Criminologia en
Bruselas (1892), asi como también en su nombramiento como primer presidente de la Sociedad de Sociologia
que Worms fundara en Paris en 1895, labores que ejerce en paralelo a su ocupacion ministerial y que se coronan
en enero de 1900 con la eleccion para la Catedra de Philosophie Moderne en el Collége de France (Mucchielli,
1998:114), cuya admision se impone sobre la de Bergson, quien habra de ocupar dicha plaza, luego de su
fallecimiento.

2 Emile Durkheim mantuvo varios enfrentamientos con referentes de otros campos disciplinarios. Los mas
conocidos fueron Seignobos (historia), Vidal de la Blache (geografia), Levy-Bruhl (religiones y mentalidad
primitiva), James-Bergson (pragmatismo-vitalismo)

* El libro de Lukes tiene multiples méritos. No solo en lo que atafie al temprano y exhaustivo relevamiento de la
bibliografia durkheimiana, sino a la precision y detalle con que abordé las diferentes aristas de su obra. El
capitulo 16 —destinado al analisis de la recepcion de la obra de Durkheim—no es la excepcion. Alli efectua un
seguimiento de la polémica ciertamente minucioso, pero que acentla siempre la posicion agresiva de Tarde y la
defensiva de Durkheim. El comienzo del referido apartado es caracteristico “Los ataques mas notables y mas
persistentes vinieron de Gabriel Tarde [...]” (Lukes, 1984:301) Llamativamente, y a mero titulo de ejemplo
compensador, la virulencia de la polémica con Simon Deploige (quien acusaba a Durkheim de una manifiesta
germanofilia, la cual habria justificado la importacion, no declarada por parte de aquél, de un vasto acervo de
ideas alemanas a la sociologia francesa) no es objeto de una consideracion por parte del autor inglés. Como
contrapartida de esta vision, encontramos el trabajo de Besnard (1995) quien advierte aquella peculiaridad,
destinando un espacio mayor al analisis de los términos del intercambio a partir de la publicacion de El suicidio.
* Tomamos como referencia inicial la sintesis enunciada por Mucchielli (2002:178-180), la cual consideramos
util para desagregar los abordajes fundamentales del debate en cuestion.

* Un ejemplo paradigmatico lo ofrece Terry Clark en la investigacion Prophets and Patrons, desde la cual, el
autor norteamericano traza un analisis institucional de los origenes de la disciplina socioldgica francesa en el
siglo XIX. Partiendo de una unidad basica de organizacion académica que denomina cluster (grupo)’ el autor
sostiene que en el Paris de segunda mitad de siglo, los clusters estaban organizados en torno a uno o dos titulares
de catedra, que generalmente tenian base en la Sorbonne o en el College de France. Estas unidades académicas
se caracterizaban en primer lugar, por tener miembros de posiciones institucionales inferiores al patron
(denominacion otorgada a los profesores que lideraban el cluster), y su medio de integracion e identificacion
estaba sostenido por una publicacion cientifica (fundada generalmente por el grupo). Asimismo el patron solia
dirigir la coleccion de libros que producia el cluster, gestionando su publicacion en alguna de las casas
editoriales de mayor renombre. En tercer lugar, la capacidad del patrocinador era fundamental para obtener
financiamiento por via de la subvencion de la investigacion. No obstante, el rasgo mas caracteristico del cluster
era la influencia ejercida por el patron sobre los miembros integrantes de menor nivel académico (Clark, 1973:



La segunda de las posiciones asumidas para dar cuenta del debate tiene que ver con cierta
facilidad que habria desarrollado Durkheim para adecuarse y haber condensado —de forma
novedosa—ciertas ideas imperantes, mientras que Tarde habria planteado sélo una posicion
anticipatoria a un conjunto de perspectivas que se desarrollarian luego. Finalmente, la tercera
sostiene que frente al ‘rigor cientifico’ de la obra durkheimiana, la voluntad literaria de Tarde,
habria oficiado como justificacion del olvido en la consideracion posterior de sus aportes.’

Sin embargo, a grandes rasgos, todas ellas coinciden en sefialar dos puntos centrales en lo
que atafie a las diferencias entre ambas posiciones discursivas. Mientras que Tarde sostiene
una postura individualista (nominalista), Durkheim desarrolla un holista (realista). Mientras
que el primero plantea sus desarrollos en el marco de una psicologia de proyeccion social, el
segundo pretende efectuar un corte neto con cualquier clase de asimilacion de la sociologia a
saberes constituidos previamente.

El abordaje que aqui se inicia, se propone relativizar esas tensiones —expresadas
inicialmente— que ambos pensadores manifestaron, para evaluar ciertas convergencias —no
declaradas—identificables, particularmente, en los ltimos escritos de Durkheim. Para ello
no nos planteamos evaluar minuciosamente todas las escenas del contrapunto desplegado
entre ambos, sino advertir lo que serian dos desplazamientos conceptuales evidenciados en las
respectivos desarrollos, los cuales serian los responsables de una afinidad entre las posturas,
que recién podria hacerse manifiesta en la Gltima obra de Durkheim, particularmente Las
formas elementales de la vida religiosa. Para ello, a continuacién, exponemos los nucleos
duros de las visiones tedricas de ambos autores, sefialando para cada uno, ciertos
desplazamientos conceptuales que permiten pensar cierta concordancia de posiciones. En la
conclusion, se explicitaran detalladamente, los contactos y afinidades presentados en los
apartados siguientes.

El trayecto tardeano: la imitacion en los fendmenos sociales

Los inicios de su reflexion tedrica tuvieron una impronta caracteristica: su lucha contra las
perspectivas naturalistas. Su proyeccion alcanzo multiples frentes cuyas aristas no es posible
desplegar aqui. Precisemos solamente que los destinatarios centrales de su critica inicial

68). A partir de esta caracterizacion tipico-ideal, Clark considera a Durkheim y su cluster como un referente
paradigmatico de ese comportamiento, identificando a Tarde como la antitesis manifiesta (academic isolate).

® Esta perspectiva, es la que despliega, en parte, el trabajo de Wolf Leppenies (1994: 47-56). Decimos en parte,
porque el recorrido del autor aleman traza una doble perspectiva. En primer lugar, posiciona la obra de Tarde y
Durkheim en el contexto del surgimiento de la llamada Nueva Sorbona y en ella describe el comportamiento
hostil de los herederos de Tarde (El panfleto anénimo Agathon, cuya circulacion alertaba a estudiantes y
profesores sobre las graduales innovaciones académicas que espiritus germandfilos infiltraban en la tradicion
nacional francesa, fue impulsado y sostenido por Alfred de Tarde (hijo de Gabriel) y Henri Massis. (Leppenies,
1994: 44-45). En segundo lugar, reconoce en Tarde (siguiendo muchas de las afirmaciones de Henri Bergson)
una manifiesta voluntad literaria que habria sido la responsable de una prosa no sélo ambiciosa, sino altamente
compleja, circunstancia que habria sido Obice para lograr una transmision y aplicacion mas extendidas de sus
posiciones teoricas. (idem, 51)



fueron, por un lado, los representantes de la escuela criminoldgica italiana: Ferri, Garofalo y
Lombroso; por el otro, los usos ¢ influencias del pensamiento darwinista en las ciencias
humanas en Francia. En cuanto a los primeros, Tarde sefialara que el determinismo biolégico
con que Ferri analiza el crimen, desatiende factores de tipo social como la educacion, cuya
incidencia no reside solo en la asistencia escolar, sino en la totalidad del medio social en que
se desarrolla la vida de los hombres (Tarde, 1883: 516). En consecuencia, el lugar de la
herencia no puede ser central a la hora de focalizar una explicacion causal del
comportamiento criminal. La criminalidad responde a un modo de vida producto de una
seleccion social, lo cual permite pensar mas en la idea de un “criminal profesional” que en la
de su equivalente puramente natural. En paralelo, profundiza esta critica desmontando dos de
las tesis fundamentales de Lombroso. En primer lugar, tomando como referencia los estudios
craneologicos y etnologicos franco-ingleses, sefiala que ninguna de las evidencias que aportan
respalda los determinismos fisicos descriptos en el criminal tipico (asociados a los del salvaje
primitivo) que el autor italiano popularizara por entonces (Tarde, [1886] 1902: 10). En
segundo lugar, también desmiente el vinculo con que Lombroso asociaba la criminalidad y la
locura, alegando que mientras que el loco puede ser visto como un “extra-social”, el
delincuente guarda la forma de un “anti-social” (Tarde, [1886] 1902: 26). A fin de cuentas,
la diferencia esencial que distingue la posicion tardeana radica en el peso especifico que
adquiere la aproximacion sociologica. Es necesario estudiar al criminal “como miembro de
una sociedad singular, que tiene sus habitos, sus costumbres y su idioma.” (Tarde, [1886]
1902:38) Al igual que la critica planteada al biologicismo italiano, su voz se alza contra
algunas de las tesis del darwinismo, en particular la seleccion del mas apto —que llamara
formule magique (Tarde, 1884:607)—y la de la lucha por la vida: “no es cierto como se ha
dicho que la lucha por la vida, la hostilidad radical de los seres y sus elementos sea el primer
y fundamental principio del Universo [...] el primero de ellos es, como se ha observado, la
asociacion por la vida, la solidaridad interna de los seres en la cual la batalla es una relacion
exterior.” (Tarde, [1890] 1972: 105)

Frente al peso de la herencia y las tradiciones racialistas, Tarde deposita en la creencia y el
deseo los fundamentos de las sociedades humanas. Como resorte primario de la conciencia,
el deseo es un cierto tipo de energia de tendencia psiquica, de avidez mental, mientras que la
creencia es una impresion intelectual, de adhesion y de constriccion mental (Tarde, 1898:31).
A partir de ciertas interferencias, que se libran en el seno de la conciencia entre las creencias y
deseos, nacen la mayoria de los movimientos internos que suscitan el juicio y los actos
voluntarios. De los desplazamientos, divisiéon o acoplamiento de ambas realidades surge un
campo de fuerzas resultante que es factible cuantificar. Asi como en el plano psiquico, en el
social sucede algo similar pero de forma amplificada. “Las creencias, religiosas y morales
principalmente, pero incluso las juridicas, politicas, lingiiisticas [...] son las fuerzas plasticas
de la sociedad. Las necesidades (o deseos), econdmicos o estéticos, son sus fuerzas
funcionales.”(Tarde, 1890:158-159) En la vida colectiva, tanto como en la individual, la
creencia dirige al deseo. Pero son las creencias las que enriquecen, a juicio de Tarde, el



desarrollo de las sociedades. Estas ultimas se depositan de manera gradual, generando un
vinculo de conciencias en cada sociedad, el cual sostiene todas las instituciones sociales. Esa
dinamica se organiza de forma arménica a partir del fenéomeno de la imitacion: este es el
elemento constitutivo de toda sociedad y por ende la preocupacion fundamental de la
sociologia.

La centralidad de la nocioén de imitacion emerge en su pensamiento en el contexto de auge
de las teorias francesas de la sugestion-hipnosis como matriz tedrica para dar cuenta de
fenémenos tanto individuales como sociales. La obra de Taine constituye una referencia para
ambas perspectivas por dos razones fundamentales. En primer lugar, desde el punto de vista
individual, la sugestion y la hipnosis en la percepcion del sujeto no son asociadas de forma
peyorativa con la alucinacion (Taine, 1870). Las referencias del propio Tarde a las figuras de
Berheim y Delboeuf advierten al lector sobre el desplazamiento que ambas nociones
mostraban en el abordaje que diera el primero (siguiendo a Taine) como lider de la llamada
Ecole Psychiatrique de Nancy. En la disputa con Charcot, Berheim proclamaba que el estado
de hipnosis no era sélo una condicioén patoldgica de los histéricos, y que por tanto, mediada
por la sugestion, podia darse en sujetos normales (Ellenberger, 1970: 87) En segundo lugar,
desde el punto de vista social, la imitacion referia a la forma de comportamiento de la
multitud motorizada por el contagio y la sugestion (Taine, 1875-1893). En este plano, los
trabajos de la llamada psicologia de las multitudes (Fournial, Sighele y Le Bon) aplicaron
muchas de estas perspectivas para dar cuenta del funcionamiento de las masas y advertir sobre
sus peligros latentes (van Ginneken, 1992:4-6). Tarde se sumé a esas aproximaciones, sin
obviarles criticas, desplegando el peso de una trama conceptual epocal de amplia utilizacion:
“El estado social, como el estado hipnético, no es mas que la forma de un suefio, un suefio de
mando y un suefio de accion”. De alli que conceptos como “sonambulismo” y
“magnetizacion” atraviesen sus primeros escritos para describir el tipo de lazo imitativo que

se crea entre los individuos en sociedad.

Para Tarde la repeticion es el factor fundamental para entender los fenémenos tanto
naturales como humanos. La sociologia, como disciplina, se encargara de relevar las formas
que adopta la repeticion social. Su punto de vista estara lejos de los canones estipulados por
las ya existentes perspectivas sociologicas. A diferencia de Espinas o Durkheim, Tarde no
reconocera otra realidad que la individual, y desde alli habrd de perfilar su aproximacion
tedrica como una psicologia social. En efecto, Tarde distingue tres elementos de la vida
psiquica: a) el extramental, que hace referencia a la accion del mundo fisico sobre el mundo
psiquico, b) el intramental, que alude a la accion del mundo psiquico sobre si mismo, y ¢) el
intermental que refiere a la mutua accidén entre los espiritus o conciencias entre si, a la que
asigna mayor importancia y se constituye como piedra basal de su inter-psicologia. Desde su
punto de vista, la herencia y la influencia del medio (extramental) s6lo tienen un rol
secundario en la constitucion de las acciones de los hombres. Por el contrario, lo que opera
como factor fundamental es el ejemplo y la imitacion. Lejos del asociacionismo de cufio
anglosajon forjado desde Locke hasta Stuart Mill, nuestro autor postula un campo propio para



explicar el accionar individual que evite hacer extensivas las leyes de la naturaleza al
comportamiento humano.

En este contexto, Tarde entiende que la accion de los factores psicoldgicos en la historia,
se expresa a través de dos formas esenciales: como causas y como condiciones. Las causas
son los factores psicoldgicos que activan las reacciones de tipo individual o social. Las
condiciones son los factores psicoldgicos, que transmiten los efectos producidos por las
causas, a través de la vida social. Su accidn es considerable, pero el proceso de su desarrollo
es a menudo aleatorio. Las causas psicologicas son: A) la Creencia y el Deseo, que trabajan
de forma complementaria, llevando a la accion a los procesos psicoldgicos y sociologicos. B)
La invencion, que busca dar satisfaccion a los deseos y creencias, estimulando y manteniendo
el movimiento de la historia, y C) las relaciones inter-psicologicas que operan como
multiplicadores de los efectos resultantes de las dos causas anteriores, activando nuevos
procesos.

Desde su primera publicacion en 1880, Tarde defiende la idea de que toda forma de
reaccion humana es consecuencia de dos factores psicologicos fundamentales: la creencia y el
deseo. En su opinion, este binomio opera como el motor fundamental y con tal posicion
intenta separarse tanto de la perspectiva inglesa como de la Escuela alemana, que con Fechner
a la cabeza, sostenia que el comportamiento era consecuencia de reacciones de origen psico-
fisicas. A diferencia de Fechner, para Tarde son las creencias las que operan como raices
profundas de la accion en la que el sujeto no act@ia s6lo como consecuencia de las
excitaciones que provienen del exterior. “En el fondo de los fendmenos internos, sean cuales
sean, el analisis llevado hasta al final, no descubre mas que tres elementos irreductibles, la
creencia, el deseo y su punto de aplicacion, el sentir puro. Los dos primeros términos son las
formas o las fuerzas innatas y constitutivas de un sujeto, los moldes donde recibe el material
bruto de la sensacion.”’(Tarde, 1880:153). Como resortes primarios de la conciencia, la
creencia y el deseo son datos tan iniciales que impiden incluso una definicion precisa de cada
uno. La creencia es para ¢l, la adhesion del espiritu a una idea cualquiera, mientras que el
deseo lo considera como una derivacion del apetito leibniziano o bien como la pasion
fundamental de Spinoza. En este punto de vista metafisico, Tarde recuerda a Schopenahuer,
para quien los deseos, bajo el nombre de voluntades, resumen todas las fuerzas motrices y
funcionales de la naturaleza (Tarde, 1897:165). Sin embargo, no es su intencién tallar en una
posicion filosofica determinada, por el contrario, lo que busca es una base para pensar
cientificamente la psicologia individual actuando en conjunto. En resumidas cuentas, el deseo
sera una energia de tendencia psiquica, de avidez mental, mientras que la creencia serd una
energia de impresion intelectual, de adhesion y de constriccion mental (Tarde, 1898:31).

A pesar de alejarse de las perspectivas materialistas en psicologia, Tarde considera la
creencia y el deseo como cantidades con las que se puede operar. En su opinién, funcionan
como “energias” que pueden acoplarse, dividirse o restarse y que se estructuran como un
campo de “fuerzas” que se funden en una resultante. En el orden social sucede lo mismo.
Los mismos fendmenos se reproducen de igual forma pero amplificada. Las creencias se



depositan de manera gradual, constituyendo un capital que genera el vinculo de conciencias
en cada sociedad, y que alimenta todas las instituciones sociales. La subsistencia de una
sociedad se debe a la acumulacion de creencias que ponen en comun sus miembros y que
sufren alteraciones permanentes. Las estadisticas sobre las tendencias politicas, el
movimiento de los mercados o las practicas religiosas, son la muestra clara de la variacion
cuantitativa de las creencias y deseos. Ellos pueden acumularse y constituir verdaderas
reservas espirituales. En cada sociedad, ese potencial psicoldgico toma la forma de un cierto
capital “energético” del cual ella dispone.

Junto con la creencia, el factor psicologico mas activo, tanto para el individuo como para
la sociedad es la invencion. Gracias a la invencion, sefiala Tarde, el hombre puede introducir
elementos absolutamente nuevos en el desarrollo historico y lograr asi, modificar su curso. El
origen de la invencion debe buscarse en la necesidad: se inventa para poder satisfacer cierta
carestia. Dado que la necesidad (o el deseo) es la expresion de una creencia, es en ella donde
reside finalmente la raiz de la capacidad inventiva del hombre. La capacidad de invencion
establece, en su opinion, el curso del progreso y permite expresar lo propiamente humano
frente al resto de la naturaleza. Asi como la creencia y la invencion fijan las condiciones
psicoldgicas para pensar la realidad del sujeto y de la sociedad, Tarde aporta en este plano una
novedosa forma de repensar la realidad de esas condiciones. Desde su punto de vista, el lazo
que mantiene a las personas en relacion, que permite la explosion y expansion de la
invencion, asi como la combinacion, desarrollo y conflicto de las creencias y los deseos, es un
tipo de conexion entre los sujetos de particular naturaleza, que denomina relacion
interpsicologica. Con ello Tarde intenta repensar de forma muy sugerente la realidad de los
fendomenos sociales, sin vulnerar ni diluir el factor individual en su constitucion, desarrollo y
perdurabilidad.

Cualquiera sea la experiencia personal, las conciencias influyen unas sobre otras. Estas
mutuas influencias dan origen a reacciones particulares en el sujeto, que entrafian basicamente
una transformacion en el comportamiento, generando a su vez una influencia en otro
individuo que sufrird y proyectara las mismas transformaciones. La accién de una conciencia
sobre otra puede asimilarse a una cierta clase de hipnosis, en la cual el agente ejerce cierto
tipo de sugestion sobre el paciente. Este vinculo se expresa desde el nacimiento, dado que
existe un intercambio continuo de impresiones mentales entre el nifio y su madre y desde alli
se proyectan como pequefias acciones que tejen la trama de la vida social. Tarde remarca el
olvido de la sociologia al desconsiderar el caracter genético del lazo social. Es el nifio el que
crea la sociedad y no el adulto (Tarde, 1909:161-172). Desde ya que para el autor, la
influencia que expresa en la conciencia del nifio la accion del adulto deviene de un respeto a
la autoridad que este detenta para aquel. En este sentido, el fenomeno de la creencia, a su
juicio, se gesta en la incidencia de la sugestion que el adulto genera sobre el nifio y que poco a
poco se expande desde la figura materna hasta el resto de los modelos maduros con los que
entra en contacto.



Las tres causas psicoldgicas actuantes fueron objeto de andlisis con anterioridad al
tratamiento tardiano. El estudio de la creencia muestra desde Aristoteles hasta Renouvier,
diversas etapas. El estudio de la invencion es mas reciente, y alli Tarde refiere a Cournot y
Paulhan. Sin embargo, el estudio de las relaciones inter-psicologicas permanecio hasta
entonces inexplorado. Alli es donde su aporte se plasma en el intento de corporizar una nueva
disciplina, que llamarad Inter-psicologia. Para ello tomara prestados ciertos métodos de la
sociologia y otros de la psicologia, lo que hara que en la clasificacion de las ciencias, la nueva
disciplina ocupe tanto un lugar intermedio entre las antes mencionadas, como también un
lugar al lado de ellas, integrdndolas.

Las causas psicologicas ejercen su accion a consecuencia de ciertas condiciones, de lo
contrario, permanecerian estériles y desaparecerian. Las condiciones, también psicolégicas,
que Tarde describe son: la Imitacion, la Oposicion y la Adaptacion. Para cada una de ellas,
dedica un estudio en particular. Cada uno de estos procesos permitira a las causas propagarse
y repercutir en todo el tejido social. Por imitacion Tarde entiende la reproduccion y difusion
de fendmenos psicologicos entre los hombres. De los tres, la Imitacion es el mas importante,
y sin el cual nada podria constituirse. Por otra parte, la Oposicion es la muestra de la reaccion
del medio, como consecuencia de los cambios provocados por la Imitacion. Finalmente, la
Adaptacion registra el resultado final de la Oposicion frente a la Imitacion, manifestando el
efecto mas permanente en la realidad social. Por otra parte, cabe aclarar, que los
condicionamientos comentados, son parte de una concepcion mas amplia que desarrolla
Tarde, quien desde una perspectiva metafisica, los identifica como funcionando en términos
universales, y con ciertas peculiaridades en el registro de lo social. En este sentido, la
Imitacion sera la expresion en el nivel de los fenomenos humanos, de la Repeticion universal.
De acuerdo con esto, la ley de la repeticion, supone que todo fenomeno tiende a reproducirse
de forma indefinida. Esta ley rige a todos los seres, ya sean fisicos o psiquicos, y la
encontramos de diversas formas: “repeticion ondulatoria y gravitatoria del mundo fisico,
repeticion hereditaria y habitual del mundo viviente, o repeticion imitativa del mundo
social.”(Tarde, 1898:158) Asimismo, la ley de la oposicion supone que todo fendomeno,
suscita de forma necesaria, una reaccion contraria a la que proyecta. Esta ley rige también el
mundo fisico (principio de accion y reaccion), el mundo bioldgico (seleccion natural) y el
mundo social (oposicion social). Finalmente, la ley de adaptacion (complementaria de las
anteriores) que supone que los fendomenos que se hallan en oposicion no se destruyen
mutuamente, sino que logran componerse uno con otro, dando como resultado los principales
fenémenos del mundo.

Es evidente que los puntos de partida de Tarde manifiestan claramente el desideratum de
una época, que, con o sin tamiz positivista, busca en la ciencia un nuevo esquema que
consolide una totalidad, ya fracturada, con la decadencia de la metafisica. Claro esta, que en
su caso, intentd no desechar, sino desarrollar esa transicion sin efectuar descartes categoricos.
A pesar de las disonancias que su interpretacion puede generar en el plano de la naturaleza (en



gran medida continuadas luego por Henri Bergson y cierto vitalismo francés) en el ambito de
los fendmenos humanos, sus posturas ameritan una revision y cautela mayor.

Los desplazamientos tardeanos: la comunicacion

La preocupacién tardeana por dar cuenta de los procesos de comunicacion que expresan la
propagacion de los fendémenos sociales no supuso una ruptura radical con las formulaciones
anteriores que el autor desarrolld. En realidad, implico una precision mayor para pensar la
peculiaridad da la practica imitativa. Desde temprano, Tarde habia considerado que el
lenguaje era el vehiculo privilegiado para la imitacion (Tarde, 1890: 36), incluso hasta
considerarlo como su condicion sine que non (idem, 302). Sin embargo, en el marco de las
formulaciones tempranas, la imitacion no era percibida en clave comunicativa, sino mas bien
en el lastre de las tradiciones del hipnotismo y la sugestion, tal como comentamos, muy en
boga en Francia en la década de 1880. Esta precision a la que aludimos se puso de manifiesto
hacia finales de la década de 1890, en ocasion de dos articulos que publicara sobre el ptblico
y la multitud, asi como un analisis de la conversacion’ que ahora, en breve, comentaremos.
Sin embargo, es en ocasion de la respuesta que Tarde hiciera al capitulo IV del libro I de E/
Suicidio, que hallamos un sugerente matiz (en términos de comunicacion) en la exposicion
tardeana sobre la imitacion, contrarrestando la que su contrincante habia caricaturizado a la
hora de desechar ese potencial marco explicativo del susodicho fenomeno social. Mientras
que Durkheim habia considerado el fendmeno de la imitacion en su expresion puramente
refleja (utiliza las expresiones ‘simiesca’ y ‘maquinal’ para adjetivarla), Tarde responde en el
articulo que su nocion de imitacion no responde a nada automatico sino a una “comunicacion
de alma en alma” (Tarde, [1897] 2006: 526, italica original) En el mismo articulo refuerza
esta idea comunicativa cuando afirma: “Ya he respondido mas arriba a esta objecion
superficial, diciendo que la imitacion de la cual hablo es una comunicacion interpsiquica.”
(idem, [1897] 2006: 527-8, italica original). Con estas posiciones, Tarde precisa en qué
términos debe pensarse la imitacion como propagacion de lo social, alejandose gradualmente
de la tradicion de la hipnosis en la cual habia sostenido sus enunciados en la década de 1880.
En poco tiempo mas, su interés se desplazara al andlisis del publico y la conversacion como
fendémenos modernos deudores de esta primacia del registro comunicacional.

Aunque Tarde se coloca en cierta forma en la tradicion de los autores que ven con temor el
fenomeno de las multitudes y su protagonismo en la escena politico-social moderna (Sighele
— Fournial — Le Bon — Espinas) su andlisis se encamina detrds de otra intencion,

interrogandose ;puede seguir reconociéndose a la multitud como el actor protagénico de esta

" En el libro L ‘opinion et la foule, editado en 1901, se recopilan una serie de articulos que habian aparecido con
anterioridad y que vertebran los desarrollos que formulamos en este apartado. Nos referimos a: « Le public et la
foule », en Revue de Paris, 15 juillet, p. 287-306 et 1° aofit, p. 615-635. « L’opinion et la conversation », in
Revue de Paris, 15 aolt, p. 689-719 et 1 septembre, p. 91-116 y finalmente un articulo publicado con
antelacion «Foules et sectes au point de vue criminel », in Revue des Deux Mondes, 15 novembre, p. 349-387.
Las referencias son tomadas de la edicion en el formato de libro de 1904.



era? ;Tiene fundamento la perspectiva de Le Bon tal como habria de popularizarse a partir de
sus estudios? Tarde parece orientarse por la negativa. Se trata, ciertamente, de pensar qué es
lo distintivo de estos tiempos en términos de grandes colectivos humanos. Para ello, se
propone introducir en el analisis un nuevo rotulo para identificar el proceso en que se
organizan crecientemente los grupos sociales: el publico. Dicho colectivo posee aspectos
propios que lo alejan de su contraparte, la multitud. En esa caracterizacion, Tarde plantea un
avance singular a la hora de concebir el funcionamiento moderno de les foules.

La nueva forma de la existencia de los colectivos sociales no parece responder al
parametro que otrora lo definia como multitud. Las formas modernas de lo colectivo, tienen a
juicio del autor, un vinculo de tipo espiritual, cuya forma material queda evidenciada por la
dispersion de los individuos, separados fisicamente y entre los cuales solo existe una cohesion
de tipo mental (Tarde, 1904:2). A través de una perspectiva, en cierta forma evolucionista, su
analisis fija en el plano espiritual el grado maximo de adelanto que puede desarrollar una
relacion social. Los colectivos sociales han perdido de forma progresiva, hoy dia, la prioridad
que en otro tiempo tenia el espacio como soporte de toda asociacion. Si se quiere, en el
presente, no se necesita de un contacto corporal para formar parte de un grupo, como si era
precondicion en otros tiempos. Dado que los hombres en la actualidad ya “no se codean, ni
se ven, ni se entienden [...] ;Cual es el lazo que les une?” (Tarde 1904:3) A ese interrogante,
por cierto provocativo, se enlaza como respuesta, la reflexion en torno a un fendémeno
concomitante, cuyas manifestaciones no han dejado de desplegarse desde ocurrida la
Revolucion Francesa: la prensa escrita. Para Tarde, la des-incorporacion o des-
territorializacion de la masa y su constitucion como publico, en la mayor parte de los
colectivos sociales, plantea inquietantes interrogantes, que lo separan de otras formulaciones
de sus coterraneos, ya sea que pensemos en Le Bon o en Durkheim.

Si el vinculo social estd mediado por la imitacion, y la misma puede efectuarse a la
distancia, es comprensible porqué Tarde puede pensar la diferencia especifica del publico
frente a la multitud. El publico, como colectividad puramente espiritual, permite concebir
“comunicaciones de espiritu a espiritu, de alma a alma, [que] no tienen por condicién
necesaria la proximidad de los cuerpos” (Tarde, 1904: 2) El miembro del publico reserva su
soledad, como lector, por ejemplo, frente al resto de sus congéneres, pero alin asi guarda con
ellos un vinculo “invisible” dado por la “simultaneidad de su conviccion o de su pasion, la
conciencia poseida por cada uno de que esta idea o voluntad es compartida en el mismo
momento por un gran niamero de hombres.” (idem)

Frente al limite material que caracteriza la multitud, ya sea por el alcance visual o sonoro
de cada uno de los individuos que la componen, como por la disposicion fisica que
materializa una densidad corporea que justifica y testimonia su presencia en el espacio, el
publico “es indefinidamente mas extenso, y como a medida que se extiende, su vida particular
se hace mas intensa, no se puede negar que no sea la agrupacion del futuro.” (Tarde, 1904:11)
Asimismo, el publico reclama un tipo de pertenencia por parte de sus miembros que no es
exclusiva, tal como se observa en la multitud. Dado que el vinculo no esté sostenido por una
presencia fisica, la simultaneidad de pertenencias e, incluso, la convivencia en muchos
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publicos, hace del integrante de ese colectivo un sujeto que puede salvaguardar sus
diferencias sin que ello haga peligrar su integracion.

La coincidencia de las influencias persuasivas que sufre cada miembro del publico esta
motorizada por la prensa escrita. El periddico es la expresion material paradigmatica de ese

»8 de los

vinculo cuya dinamica es la de un “contagio invisible”. La “sugestion a distancia
individuos que forman parte de los publicos, es la resultante de un proceso de desarrollo
social, en el que los intercambios de intensidad mayor —copresencia fisica—han quedado
como parte de un pasado en la evolucion mental de las sociedades. Para Tarde, aquello que
Le Bon y Sighele denominaban multitud, es una realidad que ha perdido protagonismo en los
tiempos que corren. El publico es el formato caracteristico de las sociedades donde los nexos
no se construyen como forma de solidaridad, sino mas bien como comunicaciones
impersonales de frecuencia y regularidad suficientes. La multitud es un grupo social del
pasado, cuya evolucion es un paso siguiente al del desarrollo de la familia. Como afirma
Moscovici, “a cada tipo de comunicacion, corresponde un tipo de sociabilidad: a la
comunicacion tradicional de boca en boca, la multitud: a la comunicacion moderna que
comienza con el periodico, el publico.” (Moscovici, 1981:231)

En este contexto, la imagen del publicista es el equivalente al inspirador o lider que
moviliza y dirige a la multitud. Aunque su influencia sea menos intensa, es mas continuada y
sostenida que la del vinculo multitudinario. En ello observa Tarde el nuevo peligro que
encierra la soledad del lector como participe de un publico homogeneizado por los periddicos.
Aunque pueda pensarse que su libertad es un derecho no desafiado por la presion que pueda
ejercer la masa, su homogeneidad y manipulacion a partir de la formacion de opinidén que
cumple la prensa se vuelve para Tarde la forma moderna de la manipulacion.

El publico es asi un nuevo clivaje que organiza las sociedades actuales. Como division
psicologica acorde con diferentes estados del espiritu, tiende a “superponerse cada vez mas
visible y eficazmente a su division religiosa, econdmica, estética, politica, en corporaciones,
en sectas, en oficios, en escuelas, en partidos.” (Tarde, 1904:21-22) Esta primacia y
superioridad frente a otros ejes de diferenciacion social se explica, desde su perspectiva, por
una “creciente necesidad de sociabilidad” que vuelve fundamental que los asociados se
comuniquen mediante una corriente continua de informaciones. Son estas particularidades las
que cumplen la funcién de integracién —sostenida por la comunidén de ideas y pasiones—
frente a la creciente expansion de diferencias individuales. En otras palabras, a diferencia de
Durkheim, una vez mas, Tarde identifica en el publico un tipo de vinculo que se sostiene en la
homogeneidad de la informacién que sutura de mejor manera la especializacion creciente de
las sociedades modernas provenientes de los procesos de diferenciacion estructural. Frente al
reservorio de solidaridad que las corporaciones auguraban para el socidlogo de los hechos
sociales, su contrincante deposita en la comunicacion que nutre a los publicos, las formas mas
propicias de integracion cuya base son las diferencias. En contraste con la multitud donde la

8 ., .. ., . . P .

La nocidn de imitacion tiene recurrencias multiples en la prosa tardeana. En numerosos textos aparece bajo
distintos equivalentes, entre los cuales encontramos: sugestion, repeticion y contagio. Los trabajos de fines del
siglo XIX hacen manifiesto cada vez mas su reemplazo por el de comunicacion.
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semejanza visible organiza el principio de sugestion que uniforma la practica colectiva, el
intercambio de informacion motoriza un contacto de tipo psiquico que permite, aun en
ausencia, consolidar vinculos de otra indole, que Tarde vera reflejados de forma
paradigmatica en la opinion publica.

La influencia a distancia de las conciencias unas sobre otras, tiene en la opinidén su
resultante final. De igual forma que el pensamiento oficia para el cuerpo como su expresion
mas elevada, la opinién es su equivalente para los publicos (Tarde, 1904:VI). En ese
contexto, nuestro autor ubica la conversacion como la practica social fundamental que da
forma y direccidon a la opinidon y cuyo analisis ha sido objeto de un llamativo descuido por
parte de la sociologia. Veamos de qué manera Tarde la examina.

Para el sociologo francés la opinidon se abre paso entre otras dos expresiones que nutren el
“espiritu social”, a saber: la tradicion y la razon. Con la primera, Tarde alude al conjunto de
opiniones, prejuicios e ideas en general que subsisten por via de la herencia como legado de
los muertos y cuya imposicion a los vivos se vuelve muchas veces una carga. Con la razon —
término que el propio autor considera precario—alude tanto al conjunto de juicios personales
como de relaciones que caracterizan a la fraccion de una sociedad —€lite—y cuya posicion
aislada y superior al resto de la sociedad le permite dirigirla y encauzarla (Tarde, 1904:65).
Frente a estas dos ramas del espiritu publico, la opinidon viene a posicionarse como la mas
reciente y creciente de todas. Frente a la quietud de la tradicion, con sus rigidos limites
nacionales, la opinién expresa un dinamismo mayor y con ello un caracter mucho mas
pasajero. En cambio la razon, con un alcance mucho mayor que ambas se expande de manera
constante hasta proyectarse de forma internacional. En consecuencia, la opinion sera
considerada por Tarde como “una agrupacion momentanea y mas o menos ldgica de juicios
que, respondiendo a problemas actualmente planteados, se encuentran reproducidos en
numerosos ejemplares en las personas de un mismo pais, de un mismo tiempo y de la misma
sociedad.” (Tarde, 1904: 68) Lo que ha permitido que los juicios se propaguen y agrupen en
la modernidad ha sido la prensa. El medio particular de expansion ha sido el periddico. La
opinién como expresion de un juicio individual se vuelve ptblica a partir de esta mediacion.

Pero mas alla de la especificidad que le otorga la expansion y movilidad a los juicios que
testimonian los diarios, la conversacion es la practica fundamental que conforma el sustrato
material de la opinion publica. En ella Tarde observa el agente méas poderoso de la imitacion
“de la propaganda de los sentimientos, asi como de las ideas y de los modos de accion.”
(Tarde, 1904: 84) Si la conversacion es entendida como todo didlogo sin utilidad directa e
inmediata en el que se habla por el s6lo hecho de hablar, pareceria impertinente la posicion
que el autor le otorga como accion social central de toda sociedad. Sin embargo, lo que
observa como fundamental son los niveles de atencion que la conversacion requiere y que
nunca son tan exigentes como en esa forma de interlocuciéon. En la conversacion se juega no
solo un contenido verbal que se vuelve objeto de intercambio permanente, sino toda una serie
de movimientos, timbres, gestos y aspectos fisonomicos que actuan como elemento a igual
punto importante en la interaccion. Tarde considera que estos son aspectos de un conjunto
mayor que se vincula con la sugestion o encanto que puede acarrear toda conversacion.
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Dejando a un lado si ésta supone una discusion o un simple intercambio de ideas, si es
obligatoria o discrecional —breve tipologia que el mismo desarrolla—Ia considera la auténtica
institucion social, verdadero agente de divulgacion de formas imitativas de accion
individuales en constante propagacion.

Llegados a este punto, se hace evidente que para Tarde la conversacion es el medio
destacado a partir del cual se conforman los publicos y particularmente se hace visible el
registro comunicacional de toda sociedad. Si bien es verdad que la conversacion no es algo
privativo del publico frente a la multitud, como forma paradigmatica se expresa en el primero.
En tanto y en cuanto el intercambio que oficia cada conversacion advierte a sus participantes
de ideas, pasiones, opiniones cuya autoria no necesariamente les pertenece ni requiere de su
exacta comprension para ser apropiada y transmitida, la opinidon plantea un dinamismo y
mutabilidad que la vuelve un indice constante de cierto estado de los grupos sociales. La
conversacion es el medio por el que se definen los publicos y, por su mutable naturaleza, es la
responsable de las borrosas fronteras que los separan, a diferencia de otra clase de grupos que
antes ya hemos mencionado. En esta dimension individual, Tarde ve la materialidad de los
procesos sociales de imitacion. Los libros, las cartas, el periédico, no serian mas que otra
forma mediada de dar causa al mismo principio que guia toda charla: la comunicacion. En
ellos se halla, como moderna nota distintiva, lo caracteristico de los grupos humanos.

El trayecto durkheimiano: la exterioridad y coercién de los fenémenos sociales’

Las primeras formulaciones durkhemianas se concentran fundamentalmente en torno a dos
conceptos recurrentes: la conciencia colectiva y el hecho social. Esta aparicion asociada,
advierte al lector que la creencia es parte constitutiva de los fendémenos en sociedad teniendo
una relevancia manifiesta para pensar la dimension ideal o intelectiva que caracteriza a estos
procesos. Si entendemos a la conciencia colectiva como ‘el conjunto de las creencias y de los
sentimientos comunes al término medio de los miembros de una misma sociedad, [que]
constituye un sistema determinado que tiene su vida propia” (Durkheim, [1893] 1993:104) —
definicion que se repite a menudo a lo largo de La division del trabajo social—, la creencia es
ese componente que emerge en la vida social de un sustrato material de relaciones, que no
puede subsumirse meramente a la estructura morfolégica que la origina. La nociéon
durkheimiana de conciencia colectiva fue integrada en sus reflexiones sobre la base de los
aportes de su coterraneo Alfred Espinas y del aleman Albert Schéffle. Mas alla de las
connotaciones que sus usos originarios pudieran tener, la aparicion de la creencia en estrecho
vinculo con la conciencia colectiva evidencia la preocupacion durkheimiana por identificar la
especificidad de esa entidad (expresada en las formas del derecho) desde la cual se puede
explicar la cohesion o integracion que toda sociedad muestra (o debe mostrar) en lo que

El reconocimiento masivo del pensamiento de Durkheim nos permite establecer una referencia mas breve a sus
nucleos tedricos fundamentales que la formulamos con Tarde.
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refiere a sus formas de actuar y pensar'’. Asi como muchos de sus contemporaneos,
Durkheim intenta redefinir los términos de un individualismo de raiz ilustrada, que veia en la
figura del sujeto, el pilar y basamento de cualquier orden social. En realidad, buena parte del
planteo de su tesis doctoral se apoya en la intencion contraria, es decir, advertir, como lo
hiciera Comte tiempo antes, que el individuo es un producto de la sociedad. En ello estriba la
insistencia con que el autor enfatiza la superioridad de lo social frente a lo individual. EI
accionar de las personas esta lejos de ser el producto de una soberania individual apoyada en
la libertad. Los sujetos se hallan condicionados por el medio (social) sin advertir que la
proyeccion de sus propias acciones en conjunto son la base de aquello que los limita y a su
vez los cohesiona.

El peso especifico que Durkheim diera a la conciencia colectiva y a la solidaridad en la
tesis doctoral comienza a desplazarse, a partir de 1895, hacia la preocupacion por definir el
objeto de estudio propio de la sociologia. En otras palabras, si la superioridad de lo social
sobre lo individual es identificable es necesario justificar su diferencia especifica para que la
nueva disciplina pueda abrirse paso por sobre los otros referentes de las sciences de [’homme,
en particular la psicologia. Sobre ese punto se afinca uno de los vectores centrales de Las
reglas del método sociologico. La aparicion de una definicidon concisa sobre el hecho social
permite advertir que, mas alla de la conciencia colectiva, las creencias estan integrando el
fenomeno social no s6lo como soporte para la cohesion e integracion de la sociedad, sino
como una realidad que se impone al individuo, en su existencia como miembro de una
sociedad. Nuestro autor sostiene que la especificidad de los fenomenos sociales radica en que
“consisten en maneras de actuar, de pensar y de sentir, exteriores al individuo y dotadas de un
poder coercitivo en virtud del cual se le imponen. Por consiguiente, no podria confundirselos
con los fendmenos organicos, ya que consisten en representaciones y acciones; ni con los
fenomenos psiquicos, que so6lo tienen existencia en la conciencia individual y por ella.”
(Durkheim, [1895] 1969: 24) Como podemos observar, las dimensiones del pensamiento y el
sentimiento son aquellas mismas que albergaba en las formulaciones de 1893 la idea de
conciencia colectiva. Si bien en ese primer texto, aquélla también guarda un caracter
impositivo (mds claramente en las sociedades donde prima la solidaridad mecénica) ahora es
el hecho social en su identificacion conceptual quien monopoliza analiticamente esa
condicion. La generalidad de los hechos sociales, a diferencia de la mera agregacion de
acciones individuales es la referencia que Durkheim plantea para sostener la diferencia
especifica entre el objeto de la sociologia y las visiones psicologistas o, incluso, aquellas
provenientes de la filosofia politica. En este particular, nuestro autor integra la nociéon de
creencia como equivalente a aquello que identifica como ‘formas de pensamiento’, refiriendo
a lo social como lo constituido por “las creencias, las tendencias, las practicas del grupo
tomado colectivamente; en cuanto a las formas que revisten los estados colectivos

' De forma similar, define a la solidaridad positiva (frente a la contraparte negativa que condensa sélo las
relaciones con las cosas) como “un conjunto mas o menos organizado de creencias y de sentimientos comunes a
todos los miembros del grupo: éste es el tipo colectivo.” (Durkheim, [1893] 1993:161)
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refractandose en los individuos, son cosas de otra especie.” (Durkheim, [1895] 1969: 26). Por
ello lo social guarda la forma de una imposicion y exterioridad, en la que la superioridad del
todo sobre las partes se manifiesta continuamente como legado que se expresa como credo y
accion: “Esto es especialmente evidente a cerca de las creencias y practicas que nos son
transmitidas completamente formadas por las generaciones anteriores; las recibimos y las
adaptamos porque, siendo a la vez una obra colectiva y una obra secular, estan investidas de
una particular autoridad que la educacion nos ha ensefiado a reconocer y respetar.”
(Durkheim, [1895] 1969: 27).

Hasta aqui, la identificacion del objeto de estudio de la disciplina en estrecha vinculacion
con las creencias y las practicas, no permite justificar con claridad como pensar la diferencia
frente a las posiciones que consideran lo social como la forma ampliada de lo individual. Para
ello, nuestro autor introduce en Las reglas la idea de asociacion / combinacion, la cual
permite explicar que lo social es una propiedad emergente de ese proceso que hace imposible
remitir directamente su producto a ninguna de las partes intervinientes. Haciendo pie en la
nociéon de medio social interno (espacio integrado por personas y cosas desde donde sélo es
posible explicar el comportamiento de los fendmenos colectivos) Durkheim plantea: “Sin
duda, no puede producir nada colectivo si no estin dadas las conciencias particulares; pero
esta condicion necesaria no es suficiente. Falta todavia que estas conciencias estén asociadas,
combinadas, y combinadas de cierta manera; es de esta combinacion de donde resulta la vida
social y, por tanto, esta combinacion la que la explica.” (Durkheim, [1895] 1969: 85).

La potencia del modelo de la combinacion le ha permitido a Durkheim sortear muchas
criticas que lo acusaban de hipostasiar o cosificar lo social frente a la tinica materialidad que
supone la existencia de los individuos. EIl argumento fue utilizado recurrentemente en El
suicidio para justificar su posicion frente al asedio de las posturas como las de Gabriel Tarde,
para quien era imposible explicar lo social sin priorizar el componente de la conciencia
individual."!

Los desplazamientos durkheimianos: la comunicacion

A pesar de la continuidad que tendra el argumento de la combinacién en la obra de
Durkheim, a partir de 1898 se introduce un matiz en sus formulaciones cuyas repercusiones
para nuestro analisis son importantes. Veamos ahora que aporta el texto publicado ese afo:
Representaciones individuales y representaciones colectivas. Destinado a un publico de
filosofos, el articulo referido (aparecio en la Revue de Métaphysique et de Morale) intenta dar
un peso mayor al argumento de la combinacion como fuente y explicacion de lo
especificamente social. A diferencia de Las reglas, la terminologia empleada por Durkheim
se apoya mas en las posiciones de la psicologia y la filosofia, particularmente la confluencia

! “Cuando las conciencias, en vez de permanecer aisladas unas de otras, se agrupan y se combinan, hay algo
cambiado en el mundo. Desde luego, es natural que este cambio produzca otros, que esta novedad engendre otras
novedades, que aparezcan fendmenos cuyas caracteristicas no se encuentran en los elementos de que se
componen.” (Durkheim, [1897] 1995: 340)
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entre ambas que, desde varias décadas antes, desarrollaba el espiritualismo. Tomando como
referencia el vinculo y autonomia entre la biologia y la psicologia, Durkheim desarrolla, por
medio de la analogia, un argumento que salva la especificidad de la sociologia frente a la
psicologia. Discutiendo implicitamente con la postura de Gabriel Tarde, nuestro autor justifica
que las representaciones colectivas adquieran autonomia de las individuales a partir de la
combinacion que aquellas sufren en las interacciones particulares. El producto de la
asociacion o combinacién de las representaciones de los individuos genera otras, de tipo
social, que aunque vinculadas a las primeras no son dependientes de ellas: se organizan con
autonomia de forma propia. Paraddjicamente, en este texto Durkheim no menciona en ninglin
momento la nocidon de conciencia colectiva cuya referencia era recurrente desde los trabajos
de fines de 1880. Esta peculiaridad también supone un punto de inflexion en su produccion.
Aunque este concepto no desaparece en las obras posteriores, su peso explicativo comienza a

. .. .. ., . . 12
disminuir en paralelo al crecimiento de la nocion de representaciones colectivas.

En este contexto, nos interesa enfatizar como la dimension morfolédgica que oficiara como
substrato de los fendomenos colectivos (medio social interno) se traslada ahora a las
conciencias individuales, cuyas representaciones son el soporte de las colectivas. Pero de
mayor importancia para nuestro abordaje es que Durkheim analiza en este texto la posibilidad
de que ciertas representaciones colectivas originen, a partir de su propia combinacion, otras
representaciones colectivas que tendrian a las primeras como substrato. En una cita a pie de
pagina, Durkheim los llamé en ese texto ‘productos sociales de segundo grado’. En otras
palabras, nuestro autor reconoce que existen fenémenos sociales que tienen como substrato
otros fendmenos (representaciones), también ellos sociales (y no individuales) a partir de los
cuales se conforman los procesos de ideacion colectiva. (Durkheim, [1924] 2000: 56 nota 16)

A partir de 1901, con la publicacion del trabajo conjunto con su sobrino Marcel Mauss, la
mirada de Durkheim sobre las representaciones colectivas tiende a mostrar un desplazamiento
que se expresa en dos planos: a) las representaciones colectivas son formas en que la sociedad
establece sistemas de clasificacion b) los sistemas de clasificacion presuponen la primacia de
formas de representacion de base conceptual que oficia como posibilidad misma de la
identificacion.”>  Esta especificidad aportada por Durkheim como consecuencia de la

'2 El paulatino decrecimiento del potencial explicativo de la nocién de conciencia colectiva corre paralelo al
cambio que Durkheim introduce en 1898 a la hora de pensar la nocion de substrato del cual aquella emergeria
con caracteres propios. En los primeros textos, Durkheim entiende por substrato “las condiciones particulares en
que los individuos se encuentran colocados” (Durkheim [1893] 1993: 104) o “las condiciones en que se
encuentra el cuerpo social en su conjunto (Durkheim [1895] 1969: 86) o “la masa de individuos que compone la
sociedad, el modo como estan distribuidos sobre el terreno y la naturaleza y la configuracion de las cosas de todo
tipo que afecta a las relaciones colectivas.” (Durkheim 1969 [1897-1898]:181) En EI suicidio el autor plantea
que el substrato supone la combinacion de las conciencias individuales (Durkheim [1897]1995: 351) A partir de
1898, la nocidon se apoya mas directamente en el plano de las representaciones individuales (Durkheim [1924]
2000: 55) cuya combinacion, nuevamente, daria pasé a la diferencia especifica que caracteriza a las colectivas.
Con éstas ultimas, Durkheim comenzaria a explicar la especificidad del funcionamiento de la conciencia
colectiva, mas alla de las condiciones que imperen en el nivel morfologico de la sociedad.

'3 “Una clasificacion logica es una clasificacion de conceptos. [...] La presion ejercida por el grupo social sobre
cada uno de sus miembros no permite a los individuos juzgar en libertad nociones que la propia sociedad ha
elaborado y en las que ha depositado algo de su personalidad.” (Durkheim [1901-1902] 1996:102)
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profundizacion de los estudios sobre la religion arroja algunos corolarios de importancia en su
ultima obra Las formas elementales de la vida religiosa (1912).

En primer lugar, Durkheim se aparta un tanto de la trama discursiva que desarrollara en la
década del 90 ahondando la exploracion de lo social tomando como referencia las formas
originarias del fenomeno religioso. Algunos aspectos de estas innovaciones son cruciales
para la apreciacion del lugar que empieza a ocupar el concepto de creencia. El primero de
ellos se relaciona con la importancia que el autor le asigna a la comprension del fendmeno
social a partir de la accion conjunta o accion de los individuos. Lejos de la insistencia
recurrente en la externalidad y, por ende, caracteristica coercion de los hechos sociales, la
prioridad se halla ahora en el actuar social: “Porque la sociedad, s6lo puede hacer sentir su
influencia en acto, y sélo se encuentra en acto cuando los individuos que la componen estan
unidos y obran en comun. A través de la acciébn comun, ella toma conciencia de si y se
asienta, pues es ante todo cooperacion activa [...] Asi que es la accion la que domina la vida
religiosa, y ello gracias a que su fuente es la sociedad.” (Durkheim [1912] 1993:655)

Esta primacia otorgada a la accion esta en intima relacion con otra innovacion a la que
aludimos. Nos referimos a la insistencia con que nuestro autor comienza a pensar la
peculiaridad de la combinacién de las conciencias y las representaciones individuales a través
de formas comunicativas: “Pues las conciencias individuales, de por si, estdn cerradas a las
otras; s6lo pueden comunicarse por medio de signos que traduzcan sus estados interiores. [...]
Las mentes particulares solo pueden encontrarse y comunicarse a condicion de salir de si
mismas [...]” (Durkheim [1912] 1993: 378-379). La comunicacion entre las conciencias
presupone la forma conceptual como mediacién fundamental: “Un concepto no es mi
concepto, lo comparto con otros hombres, o al menos puedo comunicarlo.” (Durkheim [1912]
1993:677). Esta doble dimensidn se potencia ain mas en la reiterada referencia que el autor
hace al hecho de que la sociedad sélo existe en y por las conciencias individuales (Durkheim
[1912] 1993: 405).

Todas estas posiciones argumentales se conjugan intimamente. En sintesis, la sociedad
expresa su existencia en las conciencias individuales a través de procesos de comunicacion
mediada por conceptos, Unica posibilidad que hace viable un tipo de accidén conjunta. En
otras palabras, Durkheim nos aporta una idea de la sociedad cuya primacia estd puesta en la
accion social y cuyo desarrollo se vincula de forma estrecha con la creencia. Veamos como.

Los estados exteriores a los que Durkheim alude para pensar la comunicacion son
primariamente movimientos: “[las conciencias] no pueden exteriorizarse mas que a través de
los movimientos. Es la homogeneidad de esos movimientos lo que da al grupo la conciencia
de si y, por tanto, lo que le hace existir. Una vez establecida esa homogeneidad, una vez que
esos movimientos han adoptado una forma y un estereotipo, sirven para simbolizar las
correspondientes representaciones. Pero las simbolizan s6lo porque han contribuido a
formarlas.” (Durkheim [1912] 1993:379) Esa primacia de la accion como base de la
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comunicacion es la que permite pensar porque la vida social “s6lo es posible gracias a un
vasto proceso de simbolizacion.” (Durkheim [1912] 1993: 380).

Ahora bien, la logica de la simbolizacion es la que emerge de los procesos de accion como
formas estables y permanentes de explicar y entender inicialmente el mundo: “Sélo las
necesidades de la accion, y sobre todo de la accion colectiva, pueden y deben expresarse en
formulas categoéricas, perentorias y tajantes, que no admiten contradiccion; pues los
movimientos colectivos so6lo son posibles a condicion de que sean concertados, o sea,
regulados y definidos. Y como la actividad no puede pasarse sin la inteligencia, también ésta
es arrastrada por el mismo camino y adopta sin discusion los postulados teoricos reclamados
por la practica.” (Durkheim [1912] 1993:581-582)

Las creencias son justamente esas formas fijas que emergen de la simbolizacion que
requiere la accion conjunta y que el culto religioso corporiza. Son fundamentales para hacer
viables la accion comun que permite que la sociedad exista. “[...] la mitologia es el conjunto
de creencias comunes a ese grupo. Lo que expresan las tradiciones cuyo recuerdo se perpetia,
es la forma en que esa sociedad representa al hombre y el mundo; una moral y una
cosmogonia, al mismo tiempo que una historia. Asi que el rito sélo sirve, y solo puede servir,
para mantener la vitalidad de esas creencias, impidiendo que se borren de las memorias, o sea,
para dar nueva vida a los elementos mas esenciales de la conciencia colectiva.” (Durkheim
[1912] 1993:591). Las creencias religiosas son las que han “sustituido el mundo tal y como lo
perciben los sentidos, por otro mundo diferente” que es el pilar fundamental para lograr por
medio de los conceptos concertar un accion en la que media la comunicacion. No es casual
que el propio autor identificara con la nocion de marco ese conjunto de categorias en que se
afincan las representaciones que permiten la vida en comun. (Durkheim [1912] 1993:581)

Pues bien, no s6lo la comunicacion, la accion social y el basamento de las creencias se han
vuelto centrales en las reflexiones durkheimianas. Aparecen en Las Formas Elementales
recurrentes referencias a la logica del contagio como fendmeno manifiesto en los ritos
religiosos. En la descripcion que de ellos realiza, Durkheim enfatiza la dimension mimética
de los ritos cuya expresion consiste en “movimientos y gritos, cuyo objeto es imitar, en
diferentes actitudes o aspectos, al animal cuya reproduccion se desea [...]” (Durkheim, [1912]
1993: 555) Dado que lo sagrado es sumamente contagioso (idem; 366), “lejos de permanecer
apegado a las cosas que le pertenecen, parece dotado de cierta fugacidad. Basta un contacto
superficial y mediado para que se propague de un objeto a otro. Las fuerzas religiosas siempre
se representan mentalmente de modo que siempre parecen dispuestas a escapar de los lugares
que residen para invadir todo lo que queda a su alcance.” (idem, 507).

Durkheim parece basar el analisis del fenomeno religioso sobre la nocién de fuerza. Esta
se propagaria de forma tal de extender lo sagrado de forma vertiginosa entre los fieles, siendo
el rito la expresion concertada que oficia como vehiculo de esa propagacion. En otras
palabras, no sélo lo sagrado se expande como mimesis, i.e. los poderes del objeto sacro son
copiados por los fieles, sino que interviene como un proceso de propagacion inter-mental que
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afecta profundamente a las representaciones de los devotos. Permitasenos citar in extenso:
“Ya hemos visto que el caracter sagrado de un ser no tenia nada que ver con sus atributos
intrinsecos. Que el animal totémico tenga tal aspecto o tal propiedad no determina que inspire
sentimientos religiosos, sino que éstos son el resultado de causas completamente ajenas a la
naturaleza del objeto en el que acaban de fijarse. Estan formados por las impresiones
reconfortantes y de dependencia que la accion de la sociedad suscita en las mentes. Por si
mismas, estas emociones, no estan relacionadas con la idea de ningin objeto en particular,
pero como son emociones, y especialmente intensas ademas, resultan también eminentemente
contagiosas. Como una mancha de aceite se extienden a todos los demas estados mentales que
en aquel momento pueblen el cerebro, y penetran y contaminan sobre todo las
representaciones donde encuentran expresion los distintos objetos que en aquellos momentos
tenga el hombre en la mano o al alcance de su vista.” (idem, 515-516)

Las resonancias tardeanas de estas afirmaciones son manifiestas. Algo de la religion
funciona de forma similar a una propagacion, y por ende el contagio es la muestra cabal de
que la externalidad de lo social ya no parece ser un atributo crucial de lo especificamente
sociologico en el abordaje de lo humano. Es mas, Durkheim llega a hablar de una ley del
contagio (idem, 562) que caracteriza la propagacion de las fuerzas religiosas a través del rito.
Asimismo, apela a expresiones cuya cercania a Tarde es considerable: ‘comunicacion por
contagio’ (idem, 563) o ‘comunicacion contagiosa’ (idem, 564). No deja de sorprender,
frente a las diferencias sostenidas quince afios antes, que Durkheim pueda afirmar que las
fuerzas colectivas que nacen en la vida comunitaria, se caractericen por “ir mas alld y a
invadir nuevos dominios: ningunas mas contagiosas y, en consecuencia, mas comunicables.”
(idem, 576).

A manera de conclusion: los términos de la convergencia

Los desarrollos aqui vertidos nos permiten pensar algunas conclusiones preliminares.
Detras de las diferencias explicitadas en cada uno de los trayectos tedricos iniciales, las
convergencias de la ultima produccion durkheimiana con las postulaciones de Tarde,
advierten al lector sobre ciertos comportamientos en los discursos fundacionales. Emile
Durkheim intentd separar en sus inicios el saber socioldgico de cualquier reminiscencia
filosofica, para lo cual era necesario, también, desembarazar ese conocimiento de toda huella
de empatia psicologica que caracterizaba ciertas tradiciones espiritualistas vigentes por
entonces. Para ello le fue necesario recurrir a desarrollos conceptuales ya probados en otras
disciplinas y cuyo reconocimiento bajo los imperativos de cientificidad, le podian proyectar
su legitimidad a la empresa que ¢l estaba impulsando. La coercion y exterioridad de los
fenomenos sociales fueron los atributos que cobijaron la pretension de objetividad que
requeria a su entender la sociologia si pretendia un lugar entre las ciencias humanas.
Conceptos como hecho social, corriente de opinion, medio social interno, solidaridad,
normalidad y patologia, entre otros, le permitieron contener a los fendémenos sociales con el
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grado de distancia suficiente, como para abordarlos con las mismas pretensiones con que un
médico podia acercarse al cuerpo humano. Muchos de los campos semanticos de esos
conceptos fueron los responsables de que lo social se hipostasiara, como tantas veces le
recordara Tarde. A diferencia de aquél, este Gltimo creyd posible hacer de la sociologia un
campo cuya especificidad no la alejaba necesariamente del continente filosofico, sino que le
daba peculiaridad a un fenémeno que tenia sus equivalentes en otros ambitos de la naturaleza.
La sociologia tardeana es la comprobacién especifica de que ciertas regularidades naturales
(ondulacidn, herencia) se dan en continuidad (imitacion) en el reino social sin necesidad de
pensar rupturas.

Asimismo, es cierto que una vez que la sociologia adquiridé cierto reconocimiento de
acuerdo a los planteos durkheimianos, el socidlogo de los hechos sociales dejo de preocuparse
especificamente de la separacion disciplinaria de la sociologia, para advertir, mas bien, que
todas las disciplinas humanas (incluyendo la filosofia) podian quedar bajo su arco rector. Esa
perspectiva no s6lo se observa en la linea editorial de L’Année Sociologique, sino en las
preocupaciones orientadas a una sociologia del conocimiento expuestas en Las formas
elementales. En este ultimo texto, vimos como no solo la dimensién de la comunicacion,
sino también el papel de la creencia y el contagio como pilares de la comprension de los
fenomenos religiosos (en ultima instancia, sociales), lo acerc6 notablemente a las
postulaciones tardeanas. Lo social deja de ser visto como un estado (moral) de existencia
supranindividual, para pasar a ser visto como un proceso (fuerzas colectivas) cuya
propagacion y desarrollo requiere pensar que la sociedad solo existe en y por las conciencias
que la forman. Esta insistencia recurrente por parte de Durkheim podria justificar por qué
anticipadamente, Tarde se haya referido a él como ‘Mon éléve sans le savoir’.
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