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El hombre debe ser una raiz creciendo...
preguntando, contestandose, inundando
de voces las estatuas. No pueden
cohabitar la derrota y el hombre

! Jorge Debravo

RODUCCION

| na condicién antropoldgica innegable es
— | la capacidad humana de crear el senti-
do de su existencia, valoracion que pre-
supone la libertad como facultad huma-
gue posibilita el despliegue de tal atributo.

Tal condicion antropoldgica e historico-social,
tragica cuando es posible discernir y visibilizar
presencia de un destino inexorable e ineluctable.

peculiaridad ontico-antropolégica interpre-
sicidad debido a la conciencia licida de las
=s limites impuestas. Es decir, la inevitabili-
=eca del destino sordo, incélume e inexorable
12 existencia humana, es descubierta por la capaci-
gad humana de la lucidez, y al ser consciente de tal
smacion, hace compatibles lo tragico y lo axiolégico.

El hombre sélo crea en la medida en que es
capaz de valorar las cosas, de verlas no como cosas
materiales sino como valores por los que vale la pena
Juchar, de modo que gracias a ello, todo lo demas
adquiere sentido’.

' Arnoldo Mora Rodriguez, Cultura y desarrollo sostenible, p. 21.

i
i

UNA LECTURA
IDEGGERIANA DEL CUENTO
EL HOMBRE MUERTO DE
HORACIO QUIROGA

Jorge Salazar Alvarado

Y es que los valores solamente se dan en la rea-
lidad natural o social, puesto que el valor no lo po-
seen los objetos de por si, sino que éstos lo adquie-
ren gracias a su relacién con el hombre como ser
social. Los valores, por ende, son una construccion
histérico-social potenciada por la condicién antro-
pologica de la libertad, la accion y la creatividad.

Por otro lado, l1a objetividad no es una caracte-
ristica intrinseca de ningtin pensamiento humano,
sino un ideal que sirve de orientacién para enfren-
tar los problemas especificos de cada elaboracion
particular y el grado de libertad se halla, a su vez,
determinado histérica y socialmente, ya que se de-
cide y actiia en una sociedad dada que ofrece a los
individuos determinadas pautas de conducta y posi-
bilidades de accién?.

El hombre en la conquista de su propia cul-
tura y, a la vez, de su decadencia, es el “Prome-
teo” que 0s6 robarle a las entrafias de la tierra
sus frutos, el que rompi6 las cadenas en la caver-
na platdnica y lo cegd la luz de un triunfalismo
que lo llevé a la desgracia.

Pero él primero vive y después filosofa, pues lo
primero, en la vida del hombre, es la vida misma. Ya
inmerso en el torrente de la vida, el hombre siente
la necesidad de devolverse sobre si mismo e inte-
rrogarse, en la soledad de su conciencia, por el

2. Adolfo Sanchez V., Etica, p. 112.
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sentido de lo que est4 haciendo, de lo que ha hecho
o dejado de hacer y del por qué de todo ello?.

Sin embargo, es en la cultura, como espacio
para la autoconstruccién de sujetos, donde el hom-
bre forja utopias e ideales, que son los rasgos onto-
logicos de la libertad humana, puesto que:

hay en el hombre una dimensién quijotesca que
lo hace soiiar con las estrellas, lo lleva a haza-
nas y a locuras, lo inclina al bien o al mal, lo
lleva a transformar la naturaleza para conver-
tirla en realidad que exprese sus suefios y sus
esperanzas, sus frustraciones y sus amarguras,
los logros y fracasos. A través del tiempo, el
hombre ha dejado plasmado ese su mundo de
ensuenos y pesadillas en obras que han llega-
do hasta nosotros y que denominamos con el
término genérico de cultura®.

Taly como lo sefiala Heidegger, la tragedia sus-
tenta el desvelamiento del sentido de Ia vida; de ahi
que lo tragico se presenta como hilo de interpreta-
cién de los tiempos presentes, asi como la compren-
sién de la condicién humana. Por tanto, el sentido
de lo trégico es la conciencia que el hombre con-
temporéneo tiene de si.

Segtin Lesky, cualquier intento de determinar
la esencia de lo tragico, debe arrancar de Goethe
cuando en 1824 dijo al canciller Von Miiller: “todo
lo trégico se basa en un contraste que no permite
salida alguna; tan pronto como la salida aparece o
se hace posible, lo tragico se esfuma®.

Se caracteriza también lo tragico como aquello
que designamos como posibilidad de relacién con
nuestro propio mundo®, Otra caracteristica de lo tra-
gico revela que, en relacién con el hecho tragico, la
persona envuelta en el ineludible conflicto, debe ha-
berlo aceptado en su conciencia, sufrirlo a sabien-
das. Alli donde una victima sin voluntad es conduci-

& Arnoldo Mora Rodriguez, Perspectivas filoséficas del hom-

bre, p. XIIL

4 Arnoldo Mora Rodriguez, Perspectivas filoséficas del hom-
bre, p. XII.

L3 Albin Lesky, La tragedia griega, p. 24.

6. Lesky, p. 26.

da sorda y muda al matadero, el hecho tragico se
halla ausente’. |

En ese margen o espacio es donde considera-
mos pertinente, urgente y oportuna la reflexién en
torno al valor y al sentido de la vida, sobre todo, en
un contexto como el de la crisis cultural de Occ
dente en la actualidad.

Hemos escogido este tema con el objeto de en-
focarlo desde el valor de la palabra, como factor re-
invindicador y recuperador de la autenticidad dela
existencia humana, a partir del carcter esencial y
fundamentalmente axiolégico de ésta; desde el plan-
teamiento, al respecto, de estos autores.

Martin Heidegger (1889-197 6)

Al rastrear algunos elementos del pensamien-
to de Heidegger, nos encontramos con un replan-
teamiento de la cuestion del ser, al imponerse rom-
per con los resultados tradicionales obtenidos al
respecto. No obstante, es a partir de éstos que em-
prende nuevamente la biisqueda de una teoria uni-
versal del ser, cuyo paso necesario es la definicién y
descripcion del hombre. ‘

Considera este pensador que el ser est4 en no-
sotros y alrededor nuestro, por todas partes y en
todo momento. Y este ser solo lo alcanzamos en la
experiencia de ser uno mismo. Asi, Heidegger bus-
ca una via hacia el ser en el propio ser, estrictamen-
te individual, del hombre concreto:

Heidegger ha caido en la cuenta de que toda
consideracion del ser fuera del ser-experiencia,
no puede encontrar el ser. Y con razén busca el
punto de partida de la teoria del ser en una ex-
periencia del ser®.

Lo que caracteriza al hombre es la existencia,
que es el modo especial de existir del hombre, por
el cual éste se eleva sobre si mismo; es decir, el hom-
bre no deja de proyectarse articulando el pasado, el
presente y el futuro, desde sus posibilidades. Por
ello nuestra vida cotidiana no es otra cosa que un

Lesky, p. 27.
8. B. Delfgaauw, ¢Qué es el existencialismo?, p. 79.
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#atender. Un usar nuestras posibilidades del pasa-
v el vivir en el futuro, mas de lo que es, es tras-
Enderse a si mismo.

facticidad de la existencia

En cierta manera, el pasado determina al hom-
v es denominado por Heidegger como la factici-
2. donde se mueve la existencia. Con ese término
sere expresar Heidegger el hecho de hallarnos
zados al interior de una situacién histérica y de
mundo que no es objeto de nuestra eleccion®.
§ mismo, la “existencialidad” es la condicion en
2e encontramos nuestro propio ser, y donde

=mos hacer del mundo nuestro propio proyecto.

El nexo més fuerte entre la facticidad y la exis-
mcalidad es el transcurso del tiempo en nuestras
2= v, como no estd en nuestro poder invertirlo ni

Paul Roubiczek, El existencialismo, p. 128.

recuperar el tiempo perdido, ese transcurrir ha de
sernos un acicate que nos estimule con gran fuerza
a emplear mejor nuestras posibilidades en la vida.
Asi,

Al acabarse ésta nos encontramos con la muer-
te: deberiamos, pues, pensar de continuo en
ella. Haciéndola auténtica o sea, haciéndonos
murientes, caminando hacia la muerte no sin
preparacién ni con indiferencia, sino tomando
anuestro modo conciencia de ella, experimen-
tandola hasta el fondo como parte de nuestro
vivir individual, nuestra existencia se har4 tam-
bién enteramente “esencial” y plena de senti-
do... En los dos intentos de Heidegger —el de
hacer que seamos nosotros quienes demos un
significado de la existencia— se ve una vez mas
el valor del enfoque existencialista... Puesto
que, en verdad, el tiempo ya pasado no vuelve
ni podemos recuperarlo, preciso es que demos
gran importancia a cada instante; y como la
muerte es, sin duda, una experiencia que nos
atafie muy de lleno y por la que todos hemos
de pasar, conviene que cada uno contemos con
ella en nuestro camino®.

El hombre ha sido arrojado por esa facticidad
en el mundo: se encuentra en éste como determina-
do; no obstante, vive desde un pasado hacia el futu-
ro, a partir de un presente, en una realidad cotidia-
na, en la del “se” (“se dice”, “se opina”). Es una si-
tuacién de inautenticidad o “caida”, en la que se en-
trega el hombre a las cosas del mundo. Asi, el hom-
bre estd perdido entre las cosas, su palabra se ha
vuelto palabreria, su pensamiento no refleja su exis-
tencia sino el “se” anénimo que, en el fondo, oculta
el modo de pensar y no un verdadero pensar.

La angustia

Es con la experiencia de la “angustia” que las
cosas del mundo pierden de pronto su importancia
y sentido. El hombre descubre su absoluta soledad
y el mundo real se le revela en todo su absurdo, ad-
quiriendo, de esta manera, conciencia de su aliena-
cion en el mundo:

10.  Roubiczek, pp. 128-29.
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El hombre solo se recupera a si mismo por
medio de la “angustia” que lo hace devolverse
a si mismo. Es en la experiencia existencial fun-
dante de la angustia que el hombre se descu-
bre a si mismo, pero no por un anélisis racional
y objetivo, sino por una comprensién de su si-
tuacién como ser ahi, como existente!!.

Por ello, ser arrojados al mundo nos hace des-
cubrir nuestra nada. La angustia es soledad, caren-
cia de sentido, buisqueda de si en medio de una in-
dagacién de lo que no somos o no deseamos ser.
Esto nos hace descubrirnos como “ser parala muer-
te”, que nos revela en lo que somos, cuyo sentido
serd el que nosotros le demos, a partir de la bus-
queda de nuestra autenticidad.

Y es que ante la imperiosa y exigente reivindi-
cacién de la angustia, del sentirse solo, singulari-
zandolo, lo lanza hacia la conquista de su autentici-
dad, como descubrimiento de su mundo:

El angustiarse abre original y directamente el
mundo como mundo. No es que se empiece por
desviar reflexivamente la vista de los entes in-
tramundanos, para pensar solo en el mundo,
ante el cual acaba por surgir la angustia, sino
que es la angustia que como modo del encon-
trarse abre por primera vez el mundo como
mundo... El “mundo” ya no es capaz de ofrecer
nada, ni tampoco el “ser ahi con” otros. La an-
gustia quita asi al “ser ahi” Ia posibilidad de
comprenderse. Arroja al “ser ahi” contra aque-
llo mismo por que se angustia, su “poder ser es
en el mundo” propio. La angustia “singuraliza-
da” al “ser ahi” en su mas peculiar “ser en el
mundo”, que en cuanto compresor se proyecta
esencialmente sobre posibilidades. Con el “por
qué” del angustiarse abre, por ende, la angus-
tia al “ser ahi” como “ser posible” y como aque-
llo que tinicamente en siy por s puede ser como
singularizado en la singularizacién. La angus-
tia hace patente en el “ser ahi” el ser relativa-
mente al mas peculiar “poder ser”, es decir, el
ser libre para la libertad del elegirse y empu-
narse a sf mismo... La angustia singulariza y

11.  Arnoldo Mora Rodriguez, Perspectivas filoséficas del hom-
bre, p. 127.

abre asi el “ser ahi” como... solipsismo exis

ciario... lejos de instituir una cosa-sujeto ais
da en el inocuo vacfo de un tener lugar :
mundo, que pone al “ser ahi” justamente en

sentido extremo ante su mundo como m:
y c%l ello ante si mismo como “ser en el
do™=,

El hombre como “ser para la muerte”

Ser hombre es “ser para la muerte”. Esta es e
“atin no” del hombre, y no se da en un mome
dado, sino que el hombre muere desde que nac
hasta que fallece. El “ser ahi” espera la muerte; sak
que la muerte es un determinante de sus posibilid:
des, y la muerte, como extrema posibilidad, rev
la nada:

El hombre se encuentra solo emplazado ante
la nada, con la que se da cuenta de que sus pro-
yectos nada son. Pero de aqui estriba también
la verdadera libertad del hombre, la de aceptar
su muerte o rehuirla... Ahora entendemos me-
jor la angustia; la angustia nos revela la muerte
y la nada como una sola y misma cosa’3.

Aunque el hombre quiere ser, en todo momen-
to, dueifio absoluto de su propio ser, no lo consi-
gue jamas, porque descubre a cada paso su abso-
luta finitud. |

Elhombre existe al modo del ser “propio” siem-
pre que comprende la voz de la conciencia y se atre-
ve a enfrentarse con ésta y medirlo en sus reales
proporciones, a extirpar las distintas expresiones del
“ser” (an6nimo) antes sefialado.

Con Heidegger, la finitud del ser humano es
absoluta y esencial'®. Cada vida marcha irremedia-
blemente hacia lamuerte. La muerte no es acciden-
te, no viene de fuera, pues ella es nuestra posibili-
dad suprema; de ahi que la existencia humana es
“ser para la muerte”. Nuestra muerte es una posibili-
dad muy personal y, a la vez, la mas auténtica y absur-
da. Vivirla auténticamente, es vivir en conformidad

12.  Heidegger, pp. 207-08.

13.  Delgaauw, p. 84.
14.  Emmanuel Mounier, Introduccién a los existencialismos,
p. 72,



con este sentido de la vida, mirarla cara a
ar la libertad frente a la muerte.

En Heidegger, encontramos una humanizacion
erte, percibida como poder ser, puesto que
existe un mundo del hombre como proyecto.
: humano no es lo que un decreto divino, eter-
ario e inamovible de una esencia extraexis-
aria le ha impuesto ser: él es lo que se ha re-
» ser. No esta provisto de una naturaleza ante-
su existencia. El es su existencia, es lo que él
=. Sus modos de ser no son propiedades per-
sntes que posee, sino maneras concretas de
que lo comprometen y lo conducen, prospec-
sente, en la aventura de si mismo.

Larealidad de la muerte es, generalmente, dis-

zda y eludida porque la pensamos como un su-
=0 extrafo que no hemos querido y contra el cual
a vida se esfuma. Cada uno lleva dentro de si
opia muerte. Y es la menos conmutable de nues-
s posibilidades: nuestra muerte es solo nuestra.
posibilidad de nuestra muerte nos revela la posi-
iad de mi imposibilidad absoluta, puesto que
=stro ser no es nada mas que nuestro ser en el
ndo. La presencia de nuestra muerte abre ante
sotros, a cada proyecto, a cada proyecto nuestro,
cada interpretacion nuestra, el abismo de la con-
mgencia pura, el sin sentido absoluto de toda mi

=ustencia. La angustia de estar arrojados en el mun-
@0, como dijimos antes, encuentra su mas amarga
realizacion en la conciencia de ésta, que es la mas
escura de las amenazas que nos acechan. Estamos
arrojados al mundo para morir en él, como pretexto
de un tragico capricho, absolutamente privado de

La muerte se desemboca, sin duda, como una
perdida, pero mas bien como una pérdida que expe-
nmentan los supervivientes. El morir es algo que
cada “ser ahi” tiene que tomar, en su caso, sobre si
mismo. La muerte es, en lamedida en que “es”, esen-
cialmente en cada caso la mia. En el morir se mues-
tra que la muerte esta constituida ontolégicamente
por el “ser en cada caso mio” y la existencia. El mo-
rir no es un hecho dado, sino un fenémeno que hay
que comprender existenciariamente:

15.  Prietto Prini, Historia del existencialismo, p. 84.
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Pero si “finar” en el sentido de morir constitu-
ye la totalidad del “ser ahi”, entonces tiene que
concebirse el ser mismo de la totalidad como
fendémeno existenciario el “ser ahi” peculiar en
cada caso. En el “finar” y en el “ser total” del
“ser ahi” constituido gracias a él no cabe esen-
cialmente representacién alguna’:

Segtin la concepcién anterior, sefiala Heideg-
ger que de lo que se trata es de arrancar el sentido
existenciario del “llegar al fin” del “ser ahi” a este
mismo y demostrar como semejante “final” puede
constituir un “ser total” del ente que existe. Es de-
cir, la muerte es un modo de ser que el “ser ahi”
toma sobre si: “tan pronto como un hombre entra a
la vida, es ya bastante viejo para morir”!’.

Por ello, afirma Heidegger,

La muerte en su mas amplio sentido es un fe-

nomeno de la vida. La vida debe comprender-

se como una forma de ser a la que es inherente

un “ser en el mundo”. Ontolégicamente sélo

puede ﬁjarse tal forma entendiéndola como una
“privacion” respecto al “ser ahi”!8,

El anilisis de la muerte, por tanto, se mantiene
dentro del mas aca. Con sentido y razén no cabe
siquiera preguntar en forma metédicamente segu-
ra por lo que sera después de la muerte, sino tan
s6lo una vez concebida ésta en su plena esencia
ontologica.

El caracter tragico existencial de la muerte se
puede apreciar cuando este pensador sostiene que:

En cuanto “poder ser” no puede el “ser ahi” re-
basar la posibilidad de la muerte. La muerte es
la posibilidad de la absoluta imposibilidad del
“ser ahi”. Asi se desemboza la muerte como la
posibilidad mas peculiar, irreferente e irreba-
sable... pero esta posibilidad mas peculiar, irre-
ferente e irrebasable no se la deparara el “ser
ahi” en un momento tardio y ocasional del cur-
so de su ser. Si no que desde el momento en

16.  Heidegger, pp. 261-63.

"~ 17.  Heidegger, p. 268.

18.  Heidegger, p. 269.
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que el “ser ahi” existe, es también ya yecto en
esta posibilidad. De que es entregado a la res-
ponsabilidad de su muerte y ésta por tanto in-
herente al “ser en el mundo”, no tiene el “ser
ahi” inmediata y regularmente un saber expre-
so, ni mucho menos tedrico... La angustia ante
la muerte es angustia “ante” el “poder ser” mas
peculiar, irreferente e irrebasable. El “ante que”

de esta angustia es el “ser en el mundo” mismo®.
gu

De esta manera, la muerte como posibilidad no
daal “ser ahi” nada “que realizar”, ni nada que como
real pudiera ser ¢l mismo. La muerte es la posibili-
dad de la imposibilidad de todo conducirse relativa-
mente a todo existir.

Es en la angustia donde se encuentra el “ser
ahi” ante la nada de la posible imposibilidad de su
existencia. El “ser relativamente” a la muerte es, en
esencia, angustia.

Es mas bien el cristianismo, segun Nietzsche,
el que impone una sensibilidad anti-vida:

El cristianismo fue desde el comienzo, de ma-
nera esencial y basica, nausea y fastidio contra
lavida, nausea y fastidio que no hacian mas que
disfrazarse, ocultarse, ataviarse con la creen-
cia en “otra” vida distinta o “mejor”. El odio al
“mundo”, la maldicién de los afectos, el miedo
a la belleza y a la sensualidad, un mas alld in-
ventado para calumniar mejor el mas acd, en el
fondo un anhelo de hundirse en la nada, en el
final, en el reposo... la incondicional voluntad
del cristianismo de admitir valores sélo mora-
les me pareci6 siempre la forma mas peligrosa
y siniestra de todas las formas posibles de una
“yoluntad de ocaso”; al menos un signo de en-
fermedad, fatiga, desaliento, agotamiento, em-
pobrecimiento hondisimos de la vida, pues ante
la moral (especialmente la moral cristiana, es
decir, incondicional) la vida tiene que carecer
de razon de manera constante e inevitable, ya
que la vida es algo esencialmente amoral, la
vida, finalmente oprimida bajo el precio del
desprecio y del eterno “no”, tiene que ser sen-
tida como indigna de ser apetecida, como lo no
valido en si?.

19.  Heidegger, p. 274.
20.  Nietzsche, El nacimiento de la tragedia, p. 33.

Tal “destino” no nos permite ninguna evasion,
ningun escape ni consuelo. Debemos vivir previen-
do en cada uno de nuestros actos nuestra muerte
como posibilidad de aniquilamiento del ente que
somos en el mundo.

Por tanto, la verdad so6lo puede estar presente
en el hombre. Asi, la libertad y la posibilidad, se cir-
cunscriben al hombre como su “ya” en el munde,
por una fatalidad que nos ha arrojado entre estas
cosas v no otras; en este espacio de tiempo y no en
otro, a través de estos vinculos que predeterminan
nuestra existencia dentro de una situacién singular
e irrepetible.

El drama del hombre que busca la verdad es
esta continua eleccién y lucha, entre luz y sombra,
entre verdad y error; un drama que no puede termi-
nar nunca, porque el hombre lleva el peso, laimpoten-
cia y el dolor de su propia e insondable opacidad y
resplandor. Verdad o error, esto es, silencio o discur-

so. La victoria de la verdad es la derrota de la razén®.

El sujeto del conocimiento es el hombre, un ser
localizado es el suyo; asi, uno de los temas gnoseo-
logicos de Heidegger es el estudio del ente, cuyo
ser es el ser localizado. El ser del hombre es posibi-
lidad abierta, un poder ser, un mas alla del ser que
tiene en ese momento. Por ello el ser del hombre es
trascendencia de si mismo:

Oftro es el caso del hombre: éste es siempre lo
que quiera o no, artifice del ser que, por otra
parte, se encuentra ya siempre siendo. Por ser
un haz de posibilidad nunca completamente
realizada ...el hombre es un ente responsable
de su propio ser, cargado con su ser en su facti-
cidad ...un ente al que le va el ser en la vida, en
elir siendo, un ente al que su propio ser es pro-
blema, mundo de posibilidades entre las que
forzosamente tiene que elegir; forzosamente
porque incluso no realizando acto explicito al-
guno de eleccién ha escogido ya en todo mo-
mento su poder ser, puesto que por el mero
hecho de existir est4 ya realizando alguno ...el
tener que elegir es un constitutivo del ser del

hombre, previo a toda deliberacion®.

21.  Nietzsche, p. 60.
22.  Manuel Sacristén L., Las ideas gnoseoldgicas de Heidegger,
pp. 22-23.
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Dentro de la inminencia existencial heidegge-
riana el hombre es un poder ser, no hay una refe-
rencia teleologica a nada que la trascienda, de ahi
gque solo se trasciende a si mismo. Por ello, la cons-
stucion fundamental de la existencia es un ser en el
mundo, anulando todo solipsismo, ya que el ser en
& mundo, como un ser comunitario, tiene una inter-
Jocucién con los otros:

Con eso est4 dicho que la existencia misma su-
pone a los otros, que se encuentra al otro ya
que en el proyectar de la existencia, que la exis-
tencia como estar incluye ontolégicamente la
comunidad, el “con”. Y “sobre” la base de ese
“con” del ser en el mundo, el mundo es siem-
pre un mundo que comparto con los demaés
...Los otros, pues, no se presentan a la existen-
cia como sujetos ajenos y aislados, “meramen-
te presentes”....

De esta manera, la fenomenologia heideggeria-
@2 no quiere realizar descripciones que se aparten
2= la plenitud de lo dado para elaborar nociones que
sean “nadas” en la realidad®.

La temporalidad existenciaria

En su obra Ser y Tiempo, Heidegger ahonda
#n el tema del hombre y la vida humana, cuyo ser
s el tiempo. Arrojado a vivir en el mundo, el hom-
Bre se encuentra en la necesidad de darse, a si mis-
mo, una comprension de si y del mundo accesibles
#n tanto asume su vida el carcter de un proyecto,
#n ¢l cual se compromete a realizar en ellos, la posi-
‘iidad de su existencia.

No obstante, tal cometido exige una especie de
purificacion que conduzca a la existencia auténtica,
¥ cuyo momento més importante, como se ha di-
ho, es el sentimiento de la angustia, a partir del
wual, el hombre consigue abrazar la totalidad de la
estructura de la realidad humana y descubre su pro-
22 existencia individual:

El tiempo se temporaliza o estructura en su fi-
nitud como pasado, presente y futuro y esos son

= Sacristén, p. 31
2% Sacristén, p. 51.

los momentos de salir fuera de la nada... Por
medio de la estructura del tiempo, al presente
le incumbe siempre el porvenir, que, en su po-
sibilidad extrema y fatal, es la nada y la muerte.
Este movimiento del ser del hombre desde el
presente, al que ha llegado el pasado, hacia el
porvenir es lo que Heidegger llama el horizon-
te temporal del ser humano como horizonte
trascendental. El sentido de la historicidad del
ser humano queda explicado en que un ser au-
téntico en el tiempo es sélo existente que, en su
tiempo —en cada instante— se pone en relacién
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esencial con el futuro y, libre para la muerte,
asume sobre si la posibilidad de la pérdida de

si mismo®.

Al tinico ser, al que le va la pregunta por el ser,
es el hombre que en su condicion de existencia hu-
mana abierta al mundo, implantada en €I, cuestiona
esa realidad. El ser humano estd prefiado de exis-
tencialidad, posibilidad y libertad y, por ende, es
dador de sentido por medio del descubrimiento del
ser.

El “ser ahi” como “ser en el mundo”

El “ser ahi”, el hombre, se constituye en el ente
a través del cual interroga el ser. Por ello, el “ser
ahi” tiene una preeminencia sobre todos los demés
entes. La esencia del “ser ahi” estd en su existencia
y es, en cada caso, su posibilidad; por lo cual, puede
este singular ente en su ser, “elegirse” a si mismo,
ganarse, y también perderse, 0 no ganarse nunca, 0
s6lo “parecer ser” que se gana. Haberse perdido y,
atn, no haberse ganado, sélo lo puede en tanto es,
por su esencia misma, posible “ser ahi” “propio”, es

decir, apropiado por si mismo y para si mismo?.

En tal sentido, sefiala Heidegger aludiendo a
Scheller, que la persona nunca debe concebirse
como una cosa o substancia, siendo mas bien la
unidad simultdnea y directamente vivida del vivir las
vivencias y no una cosa simplemente imaginada fue-
ra y detras de lo directamente vivido.

Por lo tanto, la vida es una forma de ser pecu-
liar, pero por esencia, accesible sélo en el “ser ahi”.
Este ser es un “ser en el mundo”, un ente intramun-
dano, de tal suerte que este ente puede compren-
derse como siendo su “destino” y estar vinculado
con el ser de los entes frente al mundo, propio de su
peculiaridad. De ahi que tinicamente la compren-
sion del “ser en el mundo”, como estructura esen-
cial del “ser ahi”, hace posible penetrar con la vista
la especialidad existenciaria del “ser ahi”.

Heidegger, por mundo entiende aquello “en
que” un “ser ahi” fictico, en cuanto es este “ser ahi”,
“vive"?

25.  Heidegger, Introduccién a la metafisica, p. XIV.

26.  Heidegger, El ser y el tiempo, pp. 54-55.
27.  Heidegger, p. 78.

El “ser ahi” es inmediata y regularmente poses-
do por su mundo, por cuanto la dilucidacion del “ser
en el mundo” muestra que jamas se da un mero su
jeto sin mundo ni un yo aislado de los otros y por-
que la “substancia” del hombre no es el espiritu
como sintesis del alma y cuerpo, sino la existencia®®.

Asi mismo, el “ser ahi” es “ser posible” entre-
gado a la responsabilidad de si mismo; es la posibi-
lidad de ser libre, pues “ve” a través de si mismo en
diversos modos y grados posibles.

Es por ello que seiialdbamos que el “ser ahi”
como existencia, libertad y posibilidad es dador de
sentido y significado:

Los entes intramundanos son proyectados sin
excepcion sobre el fondo del mundo, es decir,
sobre un todo de significatividad... Sentido sélo
lo “tiene” el “ser ahi”, en tanto el “estado de
abierto” del “ser en el mundo” puede “llenar-
se” con los entes que cabe descubrir en ese
estado...”.

El “ser ahi” es inmediatamente siempre ya “cai-
do” “de” si mismo en cuanto “poder ser mismo” pro-
piamente y “caido” “en” el “mundo”. El “estado de
caido” “en” el “mundo” mienta el absorberse en el
“ser uno con otro”, en tanto éste resulta gobernado
por las habladurias, la avidez de novedades y la am-
bigiiedad. Lo que llamamos la “impropiedad” del
“ser ahi” resulta ahora determinado con mds vigor
mediante la exégesis de la caida®.

Por ello, el impulso “de vivir” no hay quien lo
aniquile; la inclinacién a ser “vivido” por el mundo
no hay quien la extirpe. Y la “conciencia de la reali-
dad” es ella misma un modo del “ser en el mundo”.

Horacio Quiroga (1878-1937)

No hay en la vida de un escritor un solo aconte-
cimiento, por opaco o circunstancial que sea, que
no sirva para explicar algtin aspecto de su obra. Qui-
roga es el suicidio de su padrastro, la selva misionera,
la muerte de su mejor amigo y su propio suicidio.

28.  Heidegger, p. 133.
29.  Heidegger, pp. 169-70.
30. Heidegger, p. 195.



TORIO AMERICANO. Nueva época, N° 11, enero-junio del 2001 29

Su obra de ficcion no puede prescindir de la
2 del hombre que la escribi6. No podia saber que
estaba cercado por la prosa de la muerte, que
%z venido al mundo marcado por la muerte. Su
ire se mato en una caceria. Su padrastro paraliti-
#» se dispar6 un tiro de escopeta cuando Quiroga

smia diecisiete anos; la brutalidad de esta escena

piliar es casi un lugar comun. Unos pocos afnos
‘@espués, examinando una pistola de duelo, maté a
- Federico Ferrando, su mejor amigo. De ahi que casi
» haya obra de Quiroga donde el protagonista no
sz la muerte.

El drama entre la transitoriedad del hombre y
su busqueda de algtin absoluto (el amor, un lugar
en el mundo, la fascinacion y el horror de la muer-
=) son los grandes temas de Quiroga. Mas en él, la
muerte nunca se da como aceptacion o pasividad.
El horror ante la muerte aparece tan nitido en su
Bteratura y en sus actos como la rebeldia ante la fa-
talidad, y es su exorcismo:

Un escritor, su obra y sus relecturas son mas o
menos la misma cosa. Es ese fanatismo o esa
mistica, en uno de cuyos extremos esta la vo-

luntad y en el otro la aniquilacién, lo que mar-
cara la vida de Quiroga. Hay que imaginarlo a
¢l, hombre de ciudad y poeta suntuoso, espe-
cie de aristocrata que ha viajado a Paris y en su
juventud dilapidé metéforas y dinero, comba-
tiendo a machetazos con el monte, “bajo un sol”
capaz de matar una termita en tres minutos y
una vibora en veinticinco (como escribe en una
de sus cartas), viajando ochocientos kildmetros
en una motocicleta destartalada para visitar a
una amiga rosarina, flaco como una rama, le-
vantando a mano dos casas en la selva, reman-
do ida y vuelta durante dos dias ciento veinte
kilémetros en Posadas y San Ignacio o hacien-
do voluntariamente de partero de su primera
hija, para sentir que vivié asi, como desafiando
algo, a lo que no quiso entregarse pasivamen-
te. Quiroga enfermo de cdncer, se suicid6 en
Buenos Aires en 1937 sin aceptar la agonia ni
las humillaciones del dolor: como una tiltima y
paradéjica rebelion ante la muerte®!.,

El hombre muerto

Este cuento esta incluido en el libro Los des-
terrados en 1926 y es notable por la densidad emo-
cional que alcanza.

Una aparente e insignificante anécdota: un hom-
bre que ha trabajado durante horas en su bananal,
para descansar saltaba por encima de un alambra-
do de puas y su pie resbala en una corteza del poste
y cae al otro lado. De tal modo que se clava el ma-
chete que llevaba. Con ello Quiroga demuestra el
transito brutal de la vida a la muerte como conse-
cuencia de un accidente absurdo:

El interés, aqui, no estriba en la anécdota, su-
mamente banal, ni en la creacion de un suspen-
so, ya que el lector se entera muy pronto de
que el hombre se estd muriendo, sino en la pro-
lija descripcion de la experiencia interior que
el personaje tiene de su propia muerte®,

Todo sucede de prisa cuando el hombre se
encuentra tumbado en la hierba en una postura

31.  Abelardo Castillo, Horacio Quiroga, p. XXVII.
32. Milagros Ezquerro, Los temas y la escritura quiroguianos,
p. 1408.
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aparentemente normal. Su boca se abre y se cierra
(tinico indicio de un dolor inexpresado); luego ve el

mango de su machete que sale justo debajo de su

cintura. Incapaz de mover su cabeza, aprecia men-
talmente la trayectoria de la hoja en su vientre, y se
da cuenta de que esta en el umbral de la muerte:

La aparente inocencia de este parrafo es per-
versa, se nos dice todo: que el alambrado ha
sido bajado, que el cuerpo esta pasando entre
las puas, que el pie izquierdo, es decir el pie de
apoyo —el hombre es diestro: bajé el alambre
con la mano derecha y ya pasé la pierna dere-
cha hacia el otro lado—, resbala con una corte-
za. Se nos informa, incluso, que la corteza se
desprendié del poste. Lo tinico que misteriosa-
mente parece borrado de la realidad es el ma-
chete. El hombre tiene la impresién de no ver
el machete de plano en el suelo (...) Entonces
se nos revelan el machete y su posicion; ese
machete no se ve de plano porque esta de pun-
ta. Ese machete se va a clavar en el cuerpo del
hombre®.

Una vez hundido el cuchillo en su cuerpo, por
su mente pasan diversas imagenes: la resistencia
interior a la idea de una muerte ineludible e inminen-
te. La percepcién de un entorno donde nada ha cam-
biado. La esperanza de salvarse surge cuando escu-
cha un silbido cercano, pero es una pista falsa, al
percatarse de que se trata del mismo muchacho que,
a caballo, pasa por ahi todas las mananas. Una falsa
alarma que forma parte de la banalidad cotidiana
de la cual sélo el hombre se ha desprendido (como
“ser ahi” arrojado a la existencia como “ser en el
mundo” y recobra su autenticidad a causa de la an-
gustia, no como temor, sino como auto-apropiacion
reivindicativa de su ser) en su soledad como expre-
sién de la polarizacion social. Poco a poco se da cuen-
ta de que s6lo él ha cambiado; todo lo demas per-
manece idéntico. Ahora se siente invadido por un
gran cansancio (Occidente no es joven). El tiempo
ha pasado y pronto su mujer y sus hijos vendran de
la casa cercana a buscarlo para almorzar. Ya oye los
gritos de su hijo que le llama. Su cansancio se hace
atin mas pesado; sin embargo, todavia consigue,
mentalmente, alejarse de si mismo y mirarse, acos-
tado en la hierba.

33.  Abelardo Castillo, p. XXVI.

La coexistencia ontolégica de la vida y la muer-
te (cuyo escenario es la existencialidad en el hors
zonte de la temporalidad) la podemos apreciar en la
fijacion espacio-temporal en la figura del “alto alam-
brado” como lugar preciso del accidente:

(...) su banal referencialidad no le impide ser
fuertemente simbdlico. Se torna de pronto I
nea de demarcacion entre la vida y la muerte,
tras haber sido un elemento de la vida cotidia-
na, construido por las propias manos del hom-
bre. De la misma manera, el machete, herra-
mienta del trabajo cotidiano manejado sin pro-
blemas durante mas de diez aiios, se torna bru-
talmente instrumento de autodestruccion. Los
demads elementos del entorno son vistos o per-
cibidos desde la postura precisa del hombre
tumbado en la hierba, incapaz ya del menor
movimiento: el bananal cercano que sale detras
de él sin poder verlo, el alambrado de ptia con
sus altos postes, su caballo que olisquea el alam-
bre, el tejado rojo de su casa que vislumbra por
encima del bananal y, mas cerca de su cara, la
hierba corta, los conos de las hormigas, el sol
de plomo, el silencio (...). Cuando oye la voz de
su nifio que le llama de lejos: “jPiapia, Piapia!”,
sabe que deben ser las doce menos cuarto, hora
a la cual su mujer y sus dos hijos suelen bajar
de la casa al bananal para buscarlo®.

El machete, pues, es la permanente presencia
(destino) de la muerte del “ser ahi” como “ser en el
mundo”. Es la inminente e inseparable consubstan-
cialidad del dualismo vida-muerte de la existencia
temporal del hombre.

¢No es la punta del cuchillo un presente, des-
oculto y oculto a la vez, un desconocido intruso que
simboliza la posibilidad de la imposibilidad humana
de su finitud? Esto es, precisamente, lo que Heideg-
ger nos dice cuando sefala que la ciencia y la técni-
ca se han convertido para la humanidad actual en
un “destino”, indicando con ello que, como humani-
dad, no nos es permitido prescindir de ellas. Nues-
tro destino, presente y futuro se juega en lo que sea
o llegue a ser el desarrollo de la ciencia y la tecnolo-
gia, como producto de una racionalidad o calculo

34.  Milagros Ezquerro, pp. 1409-1410.
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eficiencia tecnoldgica y que es fundamento de la
ura occidental de los dltimos cinco siglos®.

- El“determinismo” tecnolégico occidental, que
su vertiginoso despliegue se ha encontrado con un
achete reshaloso”, es “imposible” de contener:

{Pero no es posible que haya resbalado...! El
mango de su machete (pronto debera cambiar-
1o por otro; tiene ya poco vuelo) estaba perfec-
tamente entre su mano izquierda y el alambre
de pua. Tras diez afios de bosque, €l sabe muy
bien coémo se maneja un machete de monte®.

Y es de esta situacion de la agonica vigilia del
“bundo hombre occidental, que como especta-
lanza una mirada restrospectiva y coyuntural a
opia tragedia. Asi:

La fuerza demoniaca de la transformacion ma-
gica continua acreditdndose aqui en la cumbre
mas elevada de esta vision de mundo: todo lo
real se devuelve en apariencia, y detras de ésta
se manifiesta la unitaria naturaleza de la volun-
tad totalmente envuelta en la aureola de la sa-
biduria y de la verdad, en un brillo cegador. La
Susion, el delirio se encuentran en la cuspide®’.

£n El hombre muerto, el mundo entero se aca-
ade termina la vision de ese hombre que ago-
:Por qué? Porque la sola muerte de un hom-
= el suicidio de la humanidad entera. Porque
mifo o anciano que muere a cada momento es
fucto del desgarramiento de una sociedad en
“coexiste” la mortaja y el hombre, la opulen-
%2 miseria. Porque decir que la muerte es des-
tologico y fenomenologico existenciario, es
grmar su determinacion historico-social, donde
sibilidad cultural capitalista, cientista mercan-
ieta el gatillo”, hoy, “sobre la cara de estos
= enfermos, donde hacen muerte y entregan
acia en ojos de los ciegos, aqui junto a la bala
werriba a los hijos y al abuelo, junto a la escuela
el odio se hace polvo colérico™®,

Sracido Mora Rodriguez, Ecologia, Etica y Filosofia, p. 21.
- Saracio Quiroga, El hombre muerto, pp. 655-56.

Fmednich Nietzsche, El nacimiento de la tragedia, p. 248.
wrge Debravo, Invocacion a un héroe asesinado, p. 29.

¢Quién es el “hombre muerto” sino aquella vic-
tima cotidiana de un sistema politico, social y cultu-
ral que si no mata de hambre, mata por aburrimien-
to? Aquel que, minuto a minuto, va dejando parte
de si en su ardua tarea a través de precarias “estra-
tegias” de sobrevivencia, de hacer parir semente-
ras de barbechos, del dolor, de la exclusion y la de-
gradacion humanas. Es el humano protagonista de
un suicidio ontolégico existenciario, permanente, de
rendicion ante su propia capacidad y voluntad de
poder.

La finitud humana est, pues, en el escenario
propio de lo humano; en su historia. El hombre mue-
re en el hombre y la sentencia hobbesiana adquiere
expresion cuando vemos al hombre convertido en
el lobo del hombre. Muere, por los productos que
alguna vez de “nino” cred para prolongar sus fuer-
zas, tornandose hoy en los medios de su propio ani-
quilamiento. Es el hombre de la modernidad, que
incitado por un anhelo de razén y libertad prometio
lo que ha sido incapaz de honrar y reivindicar, y a
quien embriago el optimismo del progreso cientis-
ta mercantil, afilando con ello el arma mortal frente
a su inconsciente vulnerabilidad. El hombre es el
asesino de si mismo, la autoaniquilacion cultural del
hombre moderno, la derrota disfrazada de un pseu-
do-triunfalismo enceguecedor, brutal y apocaliptico
de la sociedad capitalista actual.

¢No es el hombre osado del Neolitico que qui-
so sembrar para recoger y preservar y conservar
su especie, su grupo, su otro y los suyos? ;No es el
hombre que hizo brotar de las entraiias de la natu-
raleza energia para convertirla en su destino tragi-
co? ¢No es el “Hombre muerto” el simbolo del se-
pelio universal, de la debacle social, cultural y eco-
légica de nuestros dias? ¢O la finitud humana en la
soledad de un mundo moderno que lo vomita? ¢No
es un btho de Minerva que espero demasiado para
tender sus alas, y que en el ocaso del dia, umbral de
su muerte, mira los suefios y las desgracias tras de si?
¢Acaso, no es la naturaleza testigo impotente de ese
desenlace fatal?: -

Pero el caballo rayado de sudor, e inmévil de
cautela ante el esquinado del alambrado, ve tam-
bién al hombre en el suelo y no se atreve a cos-
tear el bananal, como desearia. Ante las voces
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que ya estan préximas —Piapa!—, vuelve un
largo, largo rato las orejas inméviles al bulto: y
tranquilizado al fin, se decide a pasar entre el
poste y el hombre tendido, que ya ha descan-
sado®.

¢No es “el hombre y su machete” una tarea exis-
tenciaria inconclusa, un martir cuyo destino es el
Golgota de su propia creacion?

¢No es acaso ese campesino, abuelo nuestro,
que en el solemne silencio de su muerte, pese a su
degradacion fisica, mas no espiritual, no vocifero in-
dulgencia alguna?

Alguna vez tuve yo un abuelo. Era un campesi-
no tosco, un campesino neto tan campesino como
la ceniza o el moledero. No tenia la imagen de un
abuelo cuentacuentos: Era un tronco afioso curtido
por el sol y los esfuerzos. Nunca lo despertd la ma-
drugada: la hizo brotar del surco a golpes fuertes
de su azada. Nunca cultivé su propia tierra (la tierra
siendo Tierra no es de todos) mas esperaba con
ansias que su vientre pariera para acariciar como
un nifio los brotes de espigas nuevas. “El trabajo es
una oracion”, era su frase predilecta més que una
frase, su filosofia su pelea. Y no he conocido un sol-
dado que haya ganado més guerras ni a un filésofo
que haya hecho producir tanto a la tierra. Sus dlti-
mos aiios fueron de una insélita impotencia; arrin-
conado en su casa lejos de las sementeras se le fue
achicando la vida, se convirtié en un leon sin mele-
na era un campesino al que le han quitado su rela-
cién con la tierra. A veces lo encontraba pulimen-
tando con cera su panoplia: palas, picos, azadones,
macanas... y su figura era un bronce hieratico, como
una estatua romana, mas su mirada nostalgica era
la de un general que emprendia la retirada. Si habia
retado ala Tierra que es la vida, ¢por qué no retar a
la Muerte que es la nada? Esta fue su tltima haza-
fia. Y muri6 como muere un valiente en los campos
de batalla, sin aferrarse a la fe para lograr un mafa-
na. Murié como muere un roble, un volcan, una
montafa; y quiso que su alma fuera agua, el agua
viva que hace revenar las esperanzas, y sélo la dejo
escapar convertida en una lagrima®.

39. Horacio Quiroga, El hombre muerto, p. 657.
40.  Oscar Luis Salazar, Alguna vez tuve yo un abuelo, pp. 5-6.

Conclusiéon

Como hemos podido apreciar en la relacién
tolégico-literaria” presente, el sentido de la existe
cia humana es esencial para la “visibilizacién™
ser, “humanizado”, dotado de sentido, o contrase
tido, que nos presentan Heidegger y Quiroga @es
de sus respectivas construcciones culturales: el se
humano como libertad y esencia axiologica, no ce
una abstraccion, sino como una existencia plena &
significaciones. Aunque dichos planteamientos
dan, por un lado, desde un destino tragico ontol¢
co en Heidegger, y un destino tragico metafisic :
existencial, desde un determinismo fatalista, &=
Quiroga, por el otro:

El hombre intenté mover la cabeza, en ¥
Eché una mirada de reojo a la empuiiadura
machete, hiumeda atin del sudor de su ma
Apreci6é mentalmente la extensién y la traye
toria del machete dentro de su vientre, ¥
quirio, fria, matematica e inexorable, la segurs
dad de que acababa de llegar al término de
existencia.

La muerte. En el transcurso de la vida se pie
sa muchas veces en que un dia, tras anos, me
ses, semanas y dias preparatorios, llegaremes
a nuestro turno al umbral de la muerte. Es
ley fatal, aceptada y prevista; tanto, que so
mos dejarnos llevar placenteramente por
imaginacién a ese momento, supremo entre
todos, en que lanzamos el dltimo suspiro®.

Ademas, ambos autores nos plantean al ser hu=
mano como palabra envuelta en la vorédgine de
vida, en torrente vital de la cotidianidad historice
social, en donde la muerte es una condicién for tui
y subordinada ante el valor ontolégico y primordial’
de 1a vida, como finitud, conciencia y modo del “ser
ahi en el mundo”, haciendo de la subjetividad la ob-
jetivizacién en la unicidad irrepresentable en la vida
y en la muerte, como pastor del ser albergado en la
casa del lenguaje. Por ello, la tierra es nuestro ho-
gar; el hombre mismo es un hogar, como un fuege
desde donde todo le da el color y el sabor, pues tode
es prolongacién en la temporalidad.

41. Horacio Quiroga, El hombre muerto, pp. 653-54.
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L2 existencia del hombre con los demas es su
gacion, puesto que el verbo “ser” para Heide-
r es transitorio: la existencia de un objeto no
uye un mero util (“a la mano”), sino que es
sxistencia objetivada que, en el reino de la ima-
=on, le damos el ser, el existir. El ente se con-
en ser con el “ser ahi”, el que convierte el
=n ser es la palabra. De esta manera, el discur-
staura lo humano del hombre. El espacio deja
=rlo para convertirse en hogar. El espacio-tiem-
=1 hombre muriendo en el bananal prolonga su
=ncia que, aunque espiirea en ese momento,
s alrededor y a través de la imaginacion, cons-
una estructura de significados, es decir, les
% ser. Se trata, por lo tanto, de un acto imagina-
¥ no racional mediante el cual se desvela a los
ss para descubrirlos en su verdadera dimension
sencial, es decir, ontologica. Por ello laimagina-
&s superior a la razén o el entendimiento.

- Asi, siendo consecuente con su concepcion es-
= Heidegger plantea que la esencia de la técni-
» es nada técnico; de ahi que la meditacion esen-
sobre la técnica y la confrontacion decisiva con
Senen que acontecer en un dmbito que, por un
esté emparentado con la esencia de la técnica,
el otro, sea fundamentalmente diferente de
& Este ambito lo constituye el arte,

(_..) siempre y cuando la meditacion artistica,
por su parte, no se cierre a la constelacion de
1z verdad por la que preguntamos (...) cuanto
mas nos aproximamos al peligro, tanto mas co-
mienzan a iluminarse los caminos que llevan
hacia lo salvador, tanto mds interrogantes nos
wolvemos, pues el preguntar es la devocion del

pensar®?

Pero el preguntar, como devocion del ser, al im-
sarse hacia la interpelacion de lo mds cercano,
=sa en la “casa del ser” y ahi “oye” al ser que,
srgado en el lenguaje, dice y da indicios*.

La perfeccion esencial de la “cultura”, dice Hei-
sgwer, solo puede realizarse en el dominio y sobre

Martin Heidegger, La pregunta por la técnica, p. 17.
Francisco Soler, Prélogo a Ciencia y técnica de Martin Hei-
degger, p. 101.

la base de lo mas des-oculto, es decir, de lo mas ver-
dadero, o sea de la verdad propiamente dicha. La
esencia de la “cultura” se funda en la esencia de la
“verdad”.

Por ello el arte y, por ende, la tragedia tienen el
meérito de vernos a nosotros mismos a través de la
palabra. Por consiguiente, descubrir lo poético es
trascender los entes, los ttiles, para descubrirnos a
nosotros mismos. De ahi que el hombre es el espa-
cio donde el ser se hace posible, en donde todo ad-
quiere sentido.

La libertad consiste en dar sentido. Un ente deja
de ser tal para tener el ambito que, por un lado, esté
emparentado con la esencia de la técnica y por el
sentido que nosotros le demos. La palabra es el acto
por el cual damos nombre y sentido a las cosas.

Por esto, lo que hace tragica la existenciay hace
ver las cosas “grises” y opacas, es haber perdido el
sentido de ellas.

Asi, la conciencia heideggeriana de la muerte
se forja desde el punto de vista de la temporalidad,
como la finitud del tiempo: todo lo que vive, nace y
perece. Nuestra conciencia de la muerte es lo que
da un caracter unico; de ahi la intensidad necesaria
de nuestras vivencias.

La muerte es tragica porque expresa lo pere-
cedero; ya no eternidad, sino la finitud en el tiempo.
Por ello es que la salvacién proviene del arte, pues
éste congela el tiempo, extrae el objeto de lo coti-
diano: el arte revela el tiempo como esencia de lo
real. Nos hace volver a la raiz y a través de la pala-
bra damos sentido a todo, pues ésta es donadora de
sentido mediante su expresion simbdlica.

Lo importante del arte no es el artista, sino la
obra de arte, pues es la objetivizacién de un trozo
de existencia, el redescubrimiento de su ser a tra-
vés de un congelamiento temporal que pretende
eternizar lo efimero de lo existente. Lo importante
de las cosas es su dimension poética. Ese primer y
tinico momento en que las convertimos en simbolo;
por ello, lo estético es tragico:

44,  Martin Heidegger, La doctrina de platén acerca de la ver-
dad, p. 45.
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Pero entre el instante y esa postrera aspiracion.
¢Qué nos reserva aun esta existencia llena de
vigor, antes de su eliminacién del escenario hu-
mano? ¢Es éste el consuelo, el placer y 1a razén
de nuestras divagaciones mortuorias? ;/Tan le-
jos estd la muerte, y tan imprevisto lo que de-
bemos vivir aun?

¢Aun?... No han pasado dos segundos: el sol
estd exactamente a la misma altura; las som-
bras no han avanzado un milimetro. Brusca-
mente, acaban de resolverse para el hombre
tendido las divagaciones a largo plazo: Se esta
muriendo.

Muerto. Puede considerarse muerto en su c6-
moda postura. Pero el hombre abre los ojos y
mira. ¢Qué tiempo ha pasado? ;Qué cataclismo
ha sobrevenido en el mundo? ;Qué trastorno
de la naturaleza trasuda el horrible aconteci-
miento?

Va a morir. Fria, fatal e ineludiblemente, va a
morir. El hombre resiste jes tan imprevisto ese
horror! Y piensa: {Es una pesadilla; esto es!
¢Qué ha cambiado? Nada. Y mira: ;No es acaso
ese bananal su bananal? ;No viene todas las ma-
flanas a limpiarlo? ;Quién lo conoce como éI?
Ve perfectamente el bananal, muy raleado, y
las anchas hojas desnudas al sol. Alli estan, muy
cerca, deshilachadas por el viento. Pero ahora
no se mueven... Es la calma del mediodia; pron-
to deben ser las doce.

Por entre los bananos, alla arriba, €l ve desde
el duro suelo el techo rojo de su casa. A la iz-
quierda, entrevé el monte y la capuera de cane-
las. No alcanza a ver mas, pero sabe muy bien
que a sus espaldas esta el camino al puerto
nuevo; y que en la direccion de su cabeza, alld
abajo, yace en el fondo del valle el Parana dor-
mido como un lago. Todo, exactamente como
siempre; el sol de fuego, el aire vibrante y soli-
tario, los bananos inmovibles, el alambrado de
postes muy gruesos y altos que pronto tendra
que cambiar...

iMuerto! ¢Pero es posible? ¢No es éste uno de
los tantos dias en que ha salido al amanecer de

su casa con el machete en la mano? (No esta
alli mismo, a cuatro metros de él, su caballo, su
malacara, oliendo parsimoniosamente el alam-
bre de pia?®

El arte lo tinico que nos puede dar es la ruptu-
ra de la monotonia (de la palabreria, del “ser” anoni-
mo) y nos permite ver el ser del ente. El ser aconte-
ce, es un evento, no es una relacion légica. Ser es
hacer que sean las cosas y eso se puede vivir a tra-
vés de la imaginacion.

Lo tragico positivo es vivir permanentemente
en la conciencia de la muerte, es vivirse desde lo
perecedero. Por el contrario, vivir desde lo tragico
negativo es vivirse desde la rutina, cuando las cosas
son vistas como meros utensilios. Es cuando una
cultura pierde el ser, lo poético, con la fetichizacién
de la tecnologia. Por ello la ciencia no es sélo para
crear objetos y accesorios, sino para pensar. L.a ena-
jenacion tecnoldgica hace que vivamos para crear
tecnologia, la efectividad, perdiéndose el sentido del
vivir, el sentido de ser.

Por ello, hoy, asistimos a la decadencia de la
palabra y, en consecuencia, del ser. La palabra se
degrada; el estado “caido”, de decadencia se cayd
desde el ser. Occidente ha perdido el sentido del
ser, se ha convertido en fabrica de utensilios para la
muerte del ser.

Sdlo el arte, la palabra como espejo a través del
cual se redescubre el hombre, que ve en su propia
desgracia, que ve llegar inexorablemente la muerte
en “su” mundo (bananal) puede salvarnos. Por ello
el arte debe enfrentar el desafio cultural de restituir
y recuperar la dimension auténtica: el reencuentro
de lo humano, de lo social y lo natural.

Por ello, Heidegger plantea la crisis actual como
la decadencia de la palabra. La casa del ser se con-
virtié en un prostibulo, en cuya promiscuidad se
erige la corrupcion absoluta del lenguaje, y por ende,
la corrupcion absoluta de la existencia humana.

Asi, el machete mata al hombre: la cultura ho-
micida y genocida actual lo hace por medio del

45.  Horacio Quiroga, E1 hombre muerto, pp. 654-55.
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so despliegue cientifico-tecnologico. Es la
cultural occidental. La violencia se ha vuel-
=nfro: es la autodestruccion vil y brutal de
cuya sensibilidad racional, cientista y
il expresa en su maxima posibilidad un
swcialmente injusto y ambiental y gravemen-

hombre debe, antes de hablar, dejar que el
t hzble de nuevo, corriendo el peligro de que
sst2 alocucion tensa o rara algo tiene que de-

Solo asi le sera devuelta a la palabra la preciosi-
i de su esencia: la verdad del ser®.

El pensar abre con su decir modestos surcos
#n el lenguaje. Los surcos son mas modestos atin
wue los que el labriego abre con paso lento en el

campo?’.

Y si la palabra es libertad, verdad, lucha y libe-
racion, entonces escuchémosla:

Tengo fe en el hombre (...). Soy poeta de la es-
peranza, pero no soy ciego. No creo que la fra-
ternidad y el amor nos sean dados de regalo.
No creo que los antagonismos que nos desan-
gran desaparezcan por artes milagrosos. La
perfeccion es el resultado de la lucha. Hay es-
peranzas endebles, arraigadas por el suefio. La
verdadera esperanza se sostiene y nutre en las

46.  Martin Heidegger, Carta sobre el humanismo, p. 8.
47.  Martin Heidegger, La pregunta por la técnica, pp. 65-66.

realidades cotidianas (...). Hay un camino que
desemboca en la muerte y un camino que des-
emboca en la fraternidad. jAy del poeta que
empuje a los hombres hacia el camino de la
muerte! Y ay del que se siente en una piedra a
cantar odas abstractas, mientras los hombres
van hacia la muerte!

La poesia es un arma. Yo estoy dispuesto a usar-
la en la lucha por la justicia, la fraternidad y el
amor (...). Creo que todo poeta tiene mucho que
decir a sus hermanos.
Si no lo dice es un co-
barde. No quiero que
se me llame cobarde!
El poeta debe volver a
dignificarse. Durante
mucho tiempo fue un
fabricante de suspiros.
Deseo que vuelva a ser
guia y conductor de
pueblos (...). Todos los
hombres somos her-
manos. Amo, por eso,
a todos los hombres.
Comprendo, sin em-
bargo, que a algunos
habré de obligarlos a
comportarse como hermanos, porque hay hom-
bres que todavia no son humanos. Debemos
ensefiarles a serlo. Y exigirles que lo sean®®,

Y es que el estar inmersos, compulsivamente,
dentro de una asimétrica globalizacién, asumida en
nuestras sociedades bajo un esquema neoliberal, no
implica genuflexion alguna. Abrirse a lo universal
no equivale a deponer nuestra particularidad histé-
rico-social y cultural, ni nuestro compromiso con las
presentes y futuras generaciones.

La tarea es impostergable pues, como dice De-
bravo, “otras generaciones esperan y preguntan qué
racimos de amor les maduramos”™.

No olvidemos que la dignidad humana es inex-
pugnable.

48.  Jorge Debravo, Mi posicion, pp. 9-11.

49.  Jorge Debravo, La hora del amor, p. 44.
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