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Discurso de recepeion
del Académico Titular Dyr. Roberto J. Walton

Nos congrega esta tarde la incorporacion de la Dra. Julia Valen-
tina Iribarne, en cardcter de Miembro Correspondiente, a la Acade-
mia Nacional de Ciencias de Buenos Aires. He aceptado la misién,
por lo demads gratisima, de pronunciar las palabras de bienvenida.
Antes de entrar en lo m4s hondo mencionaré en riapido eshozo ante
los presentes, como es habitual en estas circunstancias, los méritos
més distinguidos entre agquellos acumulados en su trayectoria inte-
lectual y profesional.

La Dra. Iribarne realizé sus estudios en Ia Universidad de Bue-
nos Aires, donde se gradud de Licenciada en Filosofia en 1975 v de
Doctora en Filosofia en 1988. Se desemperié como profesora en diver-
sas universidades nacionales y en la Universidad Pedagdgica Nacio-
nal de Bogotd. Actualmente es Profesora invitada en la Pontificia
Universidad Catélica Argentina. Fue contratada como investigadora
por el Consejo Nacional de Investigaciones Cientificas y Técnicas y
participd en varios proyectos de esta institucién. Los Archivos Husserl
de Colonia, Friburgo, Paris y Nueva York han contado con su asidua
presencia. Siete libros de filosofia y cinco obras literarias (tres del
género cuento, y dos del género novela) se unen a articulos en ale-
mén, inglés y castellano publicados en revistas y series de Europa.
Estados Unidos y Latinoamérica. En su labor de traductora hay que
destacar la ardua tarea de verter La crisis de las ciencias europeas
y la fenomenologia trascendental de Edmund Husserl, una de las
obras filosoficas fundamentales del pasado siglo. La Dra. Iribarne es
Miembro del Consejo Asesor o de Redaccion de varias publicaciones
periddicas de filosofia, entre ellas Investigaciones fenomenoldgicas,
de la Sociedad Espafiola de Fenomenologia. Ha sido vicepresidente de
la Asociacién Argentina de Investigaciones Eticas, v es miembro del
Circulo Latinoamericano de Fenomenologia, de la Sociedad Alema-
na para la Investigacién Fenomenoldgica y de la Sociedad Interna-
cicnal para Filosofia v Peicoterapia.



Pasamos a considerar la trayectoria filoséfica. Cinco temas capi-
tales atraviesan la obra de la Dra. Iribarne como las altas cumbres
que sobresalen en una cadena de miultiples elevaciones, hondonadas
y vericuetos, que, al igual que las cimas, han sido recorridos con cui-
dado, observados con agudeza, v luego descritos con esmero. Con ello
hablamos de un certero ejercicio de la tarea fenomenolégica. El pu-
fiado de cuestiones centrales con las gque hoy podemos contemplar su
obra se compone de la libertad, la intersubjetividad, Ia ética, la me-
tafisica y la literatura. Son temas que, aungque tienen sus momentos
de aparicién o de mas clara manifestacién, no se suceden en el tiempo
sino que se integran en una totalidad viviente porque las etapas
anteriores abren el camino v quedan incluidas en las posteriores.
Para el tratamiento de cada una de las cuestiones es adecuado repe-
tir las palabras que Eugenio Pucciarelli dedicd al primer analisis de
la libertad: “No es solo exégesis sino compromisc con el problema
mismo, que es de todos los hombres sin consideracién a los términos
en que se manifiesta en distintas épocas y lugares. Su actitud es, por
o tanto, genuinamente {ilosdfica”.

La afirmacién est contenida en el prélogo a La libertad en Kant,
la primera obra de 1981. All la autora muestra como una innovadora
gnoseologia abre el camino hacia una no menos innovadora metafi-
sica que busca y explicita lo incondicionado en el uso practico de la
razom. Al sefialar la razén como naturante o constituyente, se co-
mienza a indicar su contenido positivo y a mostrar su identificacidon
con la libertad. Este camino conduce a la demostracién de la realidad
de la libertad a través del ejercicio de una voluntad identificable con
el querer racional. El ejercicio de la autonomia en el orden moral
sefiala al hombre como sede de un orden inteligible en la medida en
que tal autonomia es inconcebible en el munda sensible. Se trata de
un problema ha de recorrer toda la obra ulterior enriqueciéndose con
nuevas perspectivas.

El segundo tema capital en la reflexidén de la Dra. Iribarne es la
intersubjetividad. I.a cuestién es desarrollada en el ibro La intersub-
jetividad en Edmund Husserl, que se compone de dos volimenes
publicados en 1987 y 1988. Esta obra sirve como base para la ulterior
publicacién en 1994, por una prestigiosa editorial alemana, de
Husserls Theorie der Intersubjektiviidt. on estos escritos se nos pre-
senta una visidén exhaustiva del problema del otro, en las multiples
facetas desplegadas por el filésofo, con una segura comprensidén de la
irabazén profunda y la intima coherencia de los temas. De ese modo,
a través de la cohesidn v solidaridad de sus partes componentes, se
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pone de relieve el caricter unitario de la teoria husserliana y el sen-
tido de la afirmacién “llevo a los otros en mi” en cuanto en ella se
manifiesta el pensamiento que vivifica al todo. El mérito de esta obra
es haber puesto de relieve el gran giro efectuado por el pensamien-
to de Husserl, esto es, la localizacion de la intersubjetividad en el
ambito trascendental.

Libertad e intersubjetividad debian necesariamente converger
en la ética como tercera cuestién capital que asoma en el centro de
Edmund Husserl. La fenomenologia como monadologia (2002). Esta
obra no solo es central para este nuevo tema sino que nos proporeiona
la clave en torno de la cual gira el tratamiento de los problemas que
estamos considerando. La razon de ello es que contiene un andlisis
de los aspectos esenciales a los que Husser] dedicé su atencién en el
terreno de la fenomenclogia genética, esto es, 1a sintesis pasiva, los
instintos y la comunidad del amor. La autora insiste en que el carde-
ter novedoso de la fenomenologia trascendental husserliana respecto
de otras filosofias trascendentales reside en su concepcién de instin-
tos trascendentales capaces de instituir un sistema de aprehensién
del mundo y fundar el vinculo intersubjetivo. Ocupa un lugar desta-
cado el examen de la naturaleza teleolégica de la ética en tanto se
orienta a la constitucién de una comunidad universal, de Ia cual, por
derecho, ninguna subjetividad, por ser racional, puede ser excluida.
El aporte original de la Dra. Iribarne es su propuesta de fundamen-
tacién de una ética trascendental a partir de la igualdad como el sen-
tido propio de las operaciones trascendentales que hacen posible la
experiencia del otro. También ha llevado a cabo la aplicacién de la
ética trascendental al Ambito mundano en el caso de su violacién en
todas las formas de violeneia y en las guerras. Asi su mirada se di-
rige a la sociedad en un esfuerzo por tomar conciencia de sus proble-
mas vy resolverlos,

Una ética consciente de sus implicaciones debe conducir a otro
tema capital: la metafisica. Bn De la ética a la metafisica (2007), el
esfuerzo se encamina a desarrollar una antropologia trascendental
destinada a mostrar cémo desde un experienciar, estimar y querer
elemental, instintivo y no objetivante, el ser humano se eleva a una
concepcidn critica del conocimiento, del valor y de la accién. A par-
tir de la autorreflexién, el sujeto se comprende en la mas radical
capacidad de autorresponsabilidad, y culmina en el amor al préjimo
como un valor absolutamente obligatorio e incomparable con valores
objetivos. La autora nos muestra cémo en el pensamiento de Husserl
se hace manifiesta una intencién renovadora que no se despliega solo



en la ciencia sino en la transformacién de la vida misma. La subje-
tividad trascendental, con su arraigo en el ser humano real, su carac-
ter historico, su fundamento teleoldgico y su proyeccion infinita tiene
un caricter metafisico que otorga un sentido totalizador a la finitud
humana. En razén de su proyeccion infinita, el universo intersubje-
tivo se encuentra teleolégicamente orientado hacia y por Dios como
principio de perfeccién. La obra culmina en dos sugerentes medita-
ciones. Una hace converger, a pesar de las diferencias, enfoques de
Husserl con los de Teilhard de Chardin a través de los temas de la
teleologia, la génesis, el amor y lo absoluto. Otra lleva el titulo “Poti-
camente habita el hombre” en que un tema que tiene sus raices en
Heidegger se enlaza con pensamientos de Husserl. Estar en el hori-
zonte practico de acuerdo con lo ya sefialado, es decir, actuando siem-
pre de modo que se realice lo mas correcto y lo més justo dentro de
Io posible, y ejercer el vinculo intersubjetivo en la disposicion del
amor, es habitar éticamente el mundo. La empresa es posible como
lo muestra la historia a través de personalidades como la Madre
Teresa o el Abate Pierre y tantas otras mujeres y hombres anénimos,
pero exige una adecuada pedagogia y politica ética para ser efectivi-
zada.

La quinta cuestién capital es la relacién entre filosofia y litera-
tura, que emerge en muchos trabajos, ilumina los problemas anterio-
res, y alcanza una expresién acabada en Fenomenologia y literatura
(2005). Centrales en esta obra son los problemas de la esperanza, el
suefio y la libertad. La esperanza es comprendida bajo la doble figura
del don porque no es el resultado de la propia voluntad ni de un
mandato ajeno, y de la entrega porque ilumina el futuro de tal modo
que el porvenir asi intencionado refluye sobre el presente. La medi-
tacién se inicia con una referencia borgeseana a los malos tiempos en
que le toca vivir a cada hombre, se despliega de acuerdo con la tesis
de Marcel segin la cual la esperanza solo es posible en un mundo en
que hay lugar para el milagro, y culmina en el fino analisis de tres
ilustraciones metaféricas por el cine en torno de lo diferente de la
esperanza, lo contrario a ella y finalmente su sustancia misma. La
reflexion sobre el suefic nos proporciona una esclarecedora clasifica-
cion de sus manifestaciones junto con una visién histoérica que par-
te de Heraclito y Platén, se detiene en los aportes de la psicologia
profunda y la psiquiatria fenomenolégica de Binswanger, y culmina
en la lectura de Maria Zambrano. El analisis de la libertad se centra
en la exégesis un texto literario de Sartre dentro del contexto que
ofrecia en Francia la reflexidn filosofica de Merleau-Ponty, Camus y
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el mismo Sartre. La obra se cierra con dos estudios sobre Borges. E)
primero, importantisimo, realiza un fascinante desvelamiento de
temas fenomenolagicos relacionados con la constitucién del mundo,
el fluir temporal, el oiro que me fija como un espejo en la exteriori-
dad, ¥ la instalacién de una identidad diferente a través de nuevas
habitualidades. Kl segundo estudio expone la narrativa de Borges
sobre las diferentes formas de morir, los variados sentimientos que
la muerte le suscita, y las inevitables cuestiones de la eternidad y la
inmortalidad. En el logrado intento de convertirse en un eco filosé-
fico del pensar poético de Borges, la autora se detiene sobre todo en
aquellas expresiones literarias que bregan en favor de una descrip-
cién més acertada de los fendmenos.

Restaria afnadir, respecto de la obra filoséfica, que se encuentra
actualmente en vias de publicacién, en una editorial mejicana a cargo
de la mas importante serie de obras de fenomenclogia en América
Latina, su libro En torno del sentido de la vida. Ensayos fenomeno-
légicos sobre la existencia.

Una tradicién fenomenolégica ha caracterizado el cultivo de la
filosofia en la Academia Nacional de Ciencias de Buenos Aires. Fue
instituida por uno de sus miembros iniciales, Francisco Romero,
quien publicé en 1936, un afio antes de su ingreso a esta Casa, el
primer trabajo sobre Husserl escrito en el pais. Y fue continuada con
vigor por Bugenio Pucciarelll, quien coloed temas fenomenoldgicos en
el centro de sureflexidn. En la estela y el cultive de esta herencia se
destaca la Dra. Iribarne por su amplia y positiva resonancia en nues-
tro medio y mas alla de sus fronteras. Nuestra homenajeada ha sido
activa participante en la totalidad de nuestros veinte Encuentros de
Fenomenologia y Hermenéutica realizados desde 1985, Miembro
Titular del Centro de Estudios Filos6ficos desde 1987 v Directora de
su Seccidn Fenomenologia y Hermenéutica desde 2002.

Al darle, en nombre de 1a Academia, la bienvenida en su nueva
condicion de Académica Correspondiente, tengo también el honor de
expresar la intensa alegria que su incorporacién motiva en los miem-
bros y allegados del Centro, y el placer de renovar el siempre presen-
te agradecimiento por su generosa, entusiasta, calificada y eficaz
colaboracién. Como testimonic de Ia alegria y el agradecimiento, le
entregamos una copia del ejemplar, que se encuentra en la Univer-
sidad de Viena, de la tesis doctoral presentada en 1882 por Edmund
Husser] sobre el tema “Contribuciones a la teoria del cilculo de va-
riaciones”. Ks un presente simbdlico no solo por su contenido mate-



maéatico sino por el inicio que significa para un ulterior método feno-
menoldgico.

Me complazco en cederle la palabra para una disertacion sobre
el tema “Acerca de los avatares de llegar a ser uno mismo”.



ACERCA DE LOS AVATARES
DEL LLEGAR A SER “UNO” MISMO

JULIA V. IRIBARNE

Bajo ¢l titulo, “Los avatares del llegar a ser ‘uno’ mismo”, propon-
go explorar nuestra posibilidad esencial, 1a de aleanzar nuestro ser
mas propio. A lo que se halla en 1a raiz de tal intento se refirio J. L.
Borges cuando dijo: {...J] El ric me arrebata v soy ese rio./ De una
materia deleznable fui hecho,/ de misterioso tiempo™. Tal “materia”
—congervemos el término- se halla generalizada, por esc el mundo
como contexto por el que cada uno camina su camino es también tem-
poral e histdrico,

Ademas de la referencia a la radical temporalidad, es necesario
asentar en el punto de partida, que de ese devemir de cada uno en el
mundo forman parte, inseparablemente, los otros. Por eso esta expo-
sicidn se desarrolla entre dos polos no separados sino entretejidos: el
polo “yo-nosotros” y el polo “mundo-ellos”, del entretejimiento de uno
con otro resultan los pasos gque vamos a recorrer,

En el contexto de la practica, o sea, el de la accidén, veremos, en
primer lugar, que el polo “yo-nosotros”, como subjetividad intersub-
jetiva, realiza la aparente paradoja de ser un centramiento descen-
trado, precisamente por el camino hacia su llegar a ser si mismo.

A continuacién veremos cémo ese itinerario no se realiza en el
vacio sino que hace pie en el mundo gue en parte es mio y nuestro,
pero también es de “ellog”, de “lo otro” y de “los otros”, con las ven-
tajas y las dificultades pertinentes. Intentamos luego un delinea-
miento de nuestro tiempo como “mundo-ellos”; v concluimos con una
referencia a la pregunta por el sentido.

b4 L. Barges, 0. C,, Buenos Alires, Losada, 1974, Vol. T, p. 979. De aqui ¢n
adelante, el uso de bastardilias, ademdas de aplicarse a citas en idioma no espafiol,
corresponde al énfasis que la autora intenta destacar en los casos pertinentes.



El primer tema de que nos ocupamos es!

1. El polo “yo-nosotros” como centramiento descentrado,
tema que tiene dos vertientes:

1.1, Experiencia de centramiento

1.2. Experiencia de descentarmiento

1.1. Experiencia de centramiento

Generativa y genéticamente, vale decir, en relacidn con nuestro
nacimiento v nuestro desarrollo, se hace manifiesto a la mirada re-
trospectiva que, en la criatura humana, a partir de su organizacidn
instintiva, con el paso del tiempo, lo que en el origen fue sélo instin-
to de conservacidn da paso a una forma de intencidén nueva, la de la
preservacion de si mismo®. En el primer caso, se trata de la tenden-
cia a mantenerse vive. A medida que el yo avanza en la configuracién
de si mismo tiende a mantener sus logros, esto es lo que se designa
como aqutopreservacién o preservacion de s mismo. En ambos casos
la direccién del movimiento se orienta hacia el si mismo como un
centro, esto es, como movimiente centripeto.

Sital centramiento se diera sin atenuantes, caeriamos en el mito
de Nareciso. Si en este orden de cosas, optamos por remontarnos unos
cuantos siglos en la historia, encontramos el ser humane natural,
descripto por Hobbes, como um hombre que en la defensa de la pro-
pia libertad sin limites, resulta ser un lobo para el otro hombre.

La historia de la construccién de la propia identidad comienza
aun antes de que el nifo logre designase a =i mismo como “yo”; a lo
largo de los dias se van sedimentando afectos, preferencias, habitua-
hdades que van a ser sostenidas si no defendidas. Cada “yo” resulta
ser el punto cero de centralizacién de su mundo; cada uno ve el mun-
do desde su “aqui” v al desplazarse lleva su “agui” consigo.

Con el desarrollo en el tiempo, lo sedimentado se enriquece, incor-
pora asociaciones, valoraciones, fines, motivaciones, intereses, convic-
ciones, capacidades, que operan desde un trasfondo “silencioso”, a partir
del cual cada uno se sabe “uno mismo”, primero de modo no explicito ¥

t k. Husserl, fdeen zu einer reinen Phinomenologie und phdnomenologische
Philosophie, Ideas IT, Hua TV, editado por Marly Biemel, La Haya, Martinus Nijholf,
1652, p. 253,
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més adelante, explicito. Es necesario reconocer que a base del recono-
cimiento de st mismo no procede tanto de 1a relacidn con el propio cuer-
po comao del reconocimiento como propio del propio pasado v el interés
a favor del proyecto referido a si mismo en que se esta comprometido.
A partir de la conjuncion de esas instancias sé que sé de mi.

En particular, el estilo de mofivacién diseiia la identidad de la
persona. Importa sefialar que esta organizacién decantada no es es-
tatica, la persona no solo lo configura sino que lo reconfigura en el
tiempo, del mismo modo que modifica sus habitualidades. La preser-
vacién de si mismo apunta a un centro unitaric que se mantiene
como tal a lo largo de las modificaciones. De esta capacidad de sos-
tenimiento de sl a lo largo de los cambios de la propia historia resulta
de hecho que cada uno de nosotros ocurre una sola vez, razén por la
cual no somos intercambiables.

il centramiento en si mismo también se hace manifiesto en la
vivenaa de preocupacion por la propia vida: se trata de la vida mia, de
la que estd a mi cargo. En el mismo sentido actila el asumir que mi
accion es mia, que es mio mi proposito, mi eleccién, asi como los movi-
mientos de mi cuerpo, exigidos para el completamiento de la accién.
Del mismo modo vive come radicalmente mios mi alegria y mi tristeza.

De esta experiencia de centramiento forma parte mi capacidad
de autocritica, la que a su vez resulta en una aufo-regulacién de si
mismo que en funcién de la critica puede también modificarse. Tanto
la critica como los cambios tienen como meta la fidelidad a uno mis-
mo, tendencia que en una primera aproximacién parcece manifestar
exclusivamente el centramiento. e este sostenido intento de preser-
vacion de si mismo procede la conciencia de que si bien las posibili-
dades que se abren son multiples, solo unas pocas son las propias.

Dado que la construceion de uno mismo depende del proyecto, y
gque es intrinseco al proyecto contar con el futuro, el esencial no ser
todavia de este (ltimo impregna al primero. Esta circunstancia tifie
de incertidumbre toda realizacién v de inseguridad nuestra existen-
cia. Nuestra vida es “vida en la preocupacién™, preccupacién por el
future, por nuestro proyecto, por el cumplimiento de nuestra tarea
vital, la de llegar a ser uno mismo.

Convengamos aqui, en que en este estar encaminado a llegar a
ser uno mismo, no se trata en general de algo asi como un “ideal del
yo”, de tener una imagen previa de alguna forma superior definiti-
va a favor de la que nos esforzamos. Mas bien la mirada est4 puesta

* Husser], Ms_ I [1i 4, 3.
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en saber que cada una de mis motivaciones, de mis decisiones corres-
ponden aqui y ahora a una identidad que, aunque no sea definitiva,
es la mia.

La preocupacion en la que de algtin modo estamos instalados
implica una toma de conciencia en cuanto a que la propia vida esta
permanentemente expuesta al fracaso de nuestras intenciones, a la
posibilidad de desengafio respecto de las expectativas.

Todavia es necesario mencionar como moedo de centramiento
radical, la responsabilidad respecto de si mismo. Con ego ge vincula
la auto-regulacién de que hablamos y la exigencia de respuesta po-
gitiva al Jlamado que es punto fontanal de nuestro llegar a ser uno
mismo. La responsabilidad por uno mismo orienta la marcha en el
sentido de la propia vocacién como ideal y parece ser un modo fuer-
te v exclusivo de centramiento.

Para concluir provisoriamente esta referencia el centramiento,
es interesante retomar una indicacién de Paul Ricoeur que resulta
ser un ejercicio practico para alcanzar la vivencia de esta orientacion
centripeta. Es la experiencia que se tiene al anunciarse uno mismo
con el propio nombre: “Yo soy N.N.”. De esta aftrmacidn procede una
certeza que supera el orden epistémico. El sentido del ejercicio es el
del reconocimiento de si mismo, intencionalidad de cada uno dirigi-
da hacia si mismo como centro.

1.2. La experiencia de descentramiento

Puesto que al comenzar asentamos el caracter intersubjetivo de
la subjetividad se impone la necesidad de reexaminar las instancias
en que el entretejimiento intersubjetivo se hace manifiesto; con ese
propésito nos referimos ahora al movimiento centrifugo del yo como
parte de la preservacion de si mismo.

La fenomenoclogia sefiala Ia intencionalidad! y la temporalidad®
de Ia conciencia como sus rasgos estructurales esenciales; la inten-
cionalidad se muestra en ¢l ser la conciencia siempre conciencia de
algo, y equivale a un salir de si que exhibe el descentramiento en toda
su radicalidad.

De! mismo modo, la temporalidad muestra el caricter centrifu-
go. Vivimos a partir de un ahora fugaz que cae ineludiblemente en

iR, HMusserl, fdeen I, Hua 111, editado por Karl Schuhmann, La Haya, Martinus
Nijhoft, 1976.
5 B. Husserl, Zur Phdanomenologie des inneren Zeithewusstsein, Hua X, edita-

do por Rudelf Boehm, La Haya, Martinus Nijhoff, 1966.
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el pasado, en tanto lo por-venir se convierte en presente como tran-
sito de un fluir indetenible que nos sostiene. Borges me ayuda a de-
cirlo mejor cuando, con palabras que atribuye a Bradley®, afirma:
“[...] el momento presente es aquel en que ¢l porvenir, que fluye ha-
cia nosotros, se desintegra en el pasado, es decir que el ser es un dejar
de ser o, como no sin melancolia lo dijo Boileau: Le moment o je
parle est / déja loin de mol” (El momento en que hablo va esta lejos
de mi).

Por otra parte, si nos situamos en el punto de vista genético-
generativo, el de nuestro nacimiento y desarrollo, la organizacién de
1a preservacion de sl mismo se manifiesta como des-centramiento. La
criatura humana, en sus origenes, vive en interrelacién con las en-
trafias maternas. La historia de esta delimitacién imprecisa que co-
mienza en la vida intrauterina, se prolonga en simbiosis mas alla del
primer afo de vida. En ella el descentramiento tiene lugar al modo
de 1a dependencia.

Con el desarrolle, el nific llega a saber de si designandose como
“yo”, lo que implica diferenciacién respecto de los otros; y también un
progreso en la incorporacion del lenguaje, hecho radicalmente inter-
subjetivo.

En ¢l Ambito de la vida comunitaria, el descentramiento es el
acto mismo de “comunicacién” como acto social por excelencia. Se es
con el otro, en el otro, segin el otro, para el otro y también contra el
otro. En este 4mbito, la intencionalidad, como forma esencial de des-
centramiento, asume todos los matices afectivos que median entre el
amor, el odio y la indiferencia.

La intencionalidad de Ia conciencia en su dirigirse a lo otro se
orienta hacia las cosas en el mundo; en la accidén se descentra hacia
ellas como hacia sus metas.

La radicalidad del fenémeno de descentramiento se hace visible
ent el hecho de que sélo completo mi saber de mi mismo a través de
la mirada del otro. Sélo sé de la exterioridad de mi cuerpo al saber-
me visto. No 8é ¢dmo es mi nuca ni cdmo soy al caminar visto de es-
paldas, ni cudles gestos y cudles posturas me caracterizan. Il otro
completa mi saber de mi, hasta el exiremo negativo del que da tes-
timonio Sartre al decir “Si soy mirado, en efecto, tengo conciencia de
ser un objeto™; “[...] la verglienza es el sentimiento original de tener
una exterioridad [...] es el sentimiento de caida original” [...] “caido

5. L. Borges, O.C., Vol. T1, p. 446.
I P Sartre, L8tre el le néant, Paris, Gallimard, 1943, p, 330,
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en el mundo, en medio de las cosas™ v también, “El infierno son los
otrog™.

Hegel enuncid ese vincwlo en términos tal vez definitivos. Dijo:
“La conciencia de si mismo es en v para si, en la medida en que y por
medio de que ella sea para otro en y para si, vale decir, que ella es sdlo
como reconocida’. También dramatiz6 de modo definitivo la impor-
tancia de aleanzar tal reconocimiento!!. Dos conciencias como saber
de si esperan ese reconocimiento la una de 1a otra porque lo necesi-
tan: por ese medio esperan lograr el testimonio completo de su ser.
Porgue el reconocimiento les es imprescindible, la lucha es a muer-
te. Quien se rinde por salvar la vida es el esclavo, quien en la lucha
no teme a la muerte es el amo.

Cuando por una u otra via el yo incorpora como actitud y como
valor el ser responsable, lleva a cabo la forma mas alta de des-
centramiento. Dicho con palabras de Dostoievski: “[...] cada uno de
nosotros es culpable ante el otro por todo y yo mis que nadie”2.

8i es verdad que en general el ser humano tiende a la felicidad,
también es cierto que es imposible ser plenamente feliz mientras los
demds no lo sean, no sélo los mas allegados, sino mientras la huma-
nidad padezeca guerras, hambres, analfabetismo y demés miserias.
La imposibilidad de vivir una felicidad plena es la medida del descen-
tramiento.

Por todas estas experiencias es posible afirmar sin temor a la
paradoja, que la persona es un centramiento descentrado.

Mutaiis mutandi, lo dicho hasta aqui como relativo al “yo” vale
para el “nosotros” como comunidad de pertenencia. También como
“nosotros” somos o podemos ser centrado-descentrados. ’

2. El polo “yo-nosotros” respecto del pelo “mundo-ellos”

Si se acepta como modalidad la tendencia unificadora del yo en
su proceso de auto-configuracién, antes de identificar las posibles

# Ibidem, p. 349.

¢ Jd. P. Sartre, Theaire, Huis-clos, Paris, Gallimard, 1947, p. 167,

WG, W. F. Hegel, Phinomenologie des Getstes, Middlesex, USA, The licho
Library, 2006, p. 81.

P Ricoeur dedica su Gitimo kbro, Parcours de la reconnaissance, a estudiar
fas diferentes modalidades del reconocimiento.

2B Dostoievsk:, Los hermanos Karamazou, Londres, Pinguin Classies, edicion
revisada 2005, p. 374 y también p. 386.
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dificultades en el polo “mundo-ellos” es necesario reconocer los Hmi-
tes propios del polo “vo-nosotros”,

En el orden internoe, la via hacia el si mismo que consideramos
valioso es obstaculizada por la propia aceptacidon de inclinaciones en
sentido inverso, por cpciones por un disvalor. En otro orden de cosas,
la enfermedad fisica o psiquica puede detener el proyecto, aunque
también puede ocurrir que no se detenga la construccion de s mis-
mo sino gue continde en una reconfiguracién diferente. Ademas es-
tamos sujetos a errores de conocimiento, de valoracion, de decisitn,
puesto que somos radicalmente falibles,

Por su parte, el polo “mundo-ellos”, que en circunstancias favo-
rables nos proporciona la materia para la accidn transformadora de
ese mundo y de nosotros mismos, puede convertirse en obstaculo.

Designamos este polo “mundo-ellos” porque en este caso el mun-
do no es el mundo de la familia, los amigos, los colegas, los camara-
das, con quienes nos reconocemos como “nosotros”, de lo que vale
como ejemplo, entre otros, el mundo familiar de la infancia, narra-
do por Marcel Pagnol, también el que recupera Marcel Proust, o el
mundo de la camaraderia tal como nos lo acerca Saint Exupéry en
Tierra de hombres.

Del “mundo-ellos” con connotacidén negativa es facil dar ejem-
plos; el factor comGn es la maguinaria del poder y su violencia'®, en
todos los niveles y formas, sobre un trasfondo de crisis profundas se-
paradas por ocasionales treguas.

En el intento de delinear la relacidn yo-nosotros respecto del
“mundo-ellos”, me apoyo en la literatura cuyas creaciones resultan
paradigmas de respuestas a circunstancias vividas.

En 1943, 1a viuda de Robert Musil publicé la obra inconclusa,
escrita por &l durante doce afhos: Bl hombre sin alributos™. Esa obra
puede leerse como una satira de los Wtimos dias del imperio austro-
héingaro; en todoe caso es una farsa tragica: se trata del caos y la de-
cadencia de una sociedad que se entrega al nazismo. Como rechazo
de esa circunstancia, el personaje de Musil se niega a ser alguien
para los otros y alguna cosa para si mismo, no se queda nunca en la

¥ P. Ricoeur, “Le paradoxe politique”, en Histoire et vérité, Paris, Editions du
Seuil, 1957, pp. 261.285.

Y R. Musil, Der Mann ohne Eigenschaften; versién espafiola de Kl hombre sin
alributos, traduccion de José M. Sdenz, revisada por Pedro Madrigal, Barcelona,
Seix Barral, 2008.



proximidad de su ser propio y se mantiene impastble entre la enscila-
cion de las bellas almas v Ja inutilidad de las convenciones sociales.

Melville, un siglo antes, habia concebido un anticipo, igualmente
patético del hombre sin atributos de Musil. Bs Barileby, el escribien-
te'®. Este hombre trabaja en una escribania en tiempos en gue las
multiples copias necesarias de los documentos eran hechas a mano.
Bartleby fue uno de esos copistas, hasta el dia en que al solicitarsele
con urgenecia clerta copia, responde “Preferiria no hacerlo”. Bartleby
persisti en esa actitud; en su lugar de trabajo se estuvo de pie frente
a una de las paredes y dejd de alimentarse. Finalmente, también
frente a una pared, esta vez de una carcel, murid, acurrucado. Su fra-
se, célebre por tristemente revolucionaria, ha recibido diferentes
interpretaciones. Por mi parte, pienso que, ademas de ilustrar el
exilio que Melville pudo sentir respecto de su tiempo, su alegoria
traduce la conmocién de un mundo trastocado a partir de la revolu-
c16n industrial. El individuo se sabe y siente ajeno a las eircunstan-
cias deshumanizantes y, como en lag versiones literarias, produce
formas tragicas de supervivencia, suprime el interés por el curso de
las cosas y de su propia vida, detiene, o bien forja un nuevo modo de
ser sl mismo, “da la espalda” a la circunstancia.

Otro prototipo que nuestros tiempos siguen produciendo es “el
hombre de la barraca”. Tuvo familia, una casa, animales. Ahora no
posee mas que lo que lleva encima. Cito: “Habla poco, lento, circuns-
pecto”; cuando habla de lo que poseyé en otros tiempos se convierte
en un ser humano viviente. Para é] solo hay abstracciones, “socorro
para refugiades”, “avudas de urgencita”. Es un nimero, en una ficha
dentro de una carpeta. Lo describié el filésofo aleman, Hans Zeherts,

Otra denominacion para designar la eficacia del “mundo-ellos”
sobre 1a vida personal y sobre 1a historia es “acontecimiento”, sin con-
notacidén necesariamente negativa.

Nietzsche'” medité sobre la realidad del acontecimiento v lo vin-
culé al gran sentido de aquellos que lo llevan a cabo, que o vivencian.
Sostiene que, en si, ningGn acontecimiento tiene magnitud, vy que aun
si todas las constelaciones desaparecieran, si se hundieran los pue-
blos, se fundaran inmensos Estados y llevaran a cabo guerras cen
fuerzas y pérdidas enormes, por socbre muchas cosas de ese orden
soplaria el aliento de la historia. De ese aliento proceden los “gran-

% H. Melville, Bartleby el escribiente, Valencia, Pre-textos, 2005.

% H. Zeher, El hombre en este mundo, citado por Gabriel Marcel en El hombre
problemdtico, Buenos Aires, Editorial Sudamericana, 1956.
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des pensamientos” que Nietzsche caracteriza como acontecimientos
gque en su momento no se comprenden. Las “generaciones” que son
contemporaneas de tales acontecimientos no los vivencian —pasan de
jargo ante ellos— La relacion entre el pensamiento y la vivencia in-
cluye la distancia respecto del momento en que se da, como lo esen-
cial en la comprensién del acontecimiento. Dice Zaratustra: “Los
grandes acontecimientos no son nuestras horas mas sonoras sino las
mas silenciosas”®. Esto es valido probablemente tanfo para la histo-
ria personal como para la comunitaria.

Ejemplo del silencioso poder del acontecimiento respecto de la
vida personal se manifiesta, segin lo narra Sartre en Situations IVY,
en la vida de M. Merleau Ponty. Merleau Ponty habria tenido una
revelacién dramatica de la operatividad del acontecimiento. No se
trata en este caso de discutir si lo narrado corresponde a la realidad
o si se trata de una interpretacién de Sartre; sélo o retomamos aqui
a modo de ejemplo.

Sartre transcribe lo que sostiene seria la conviccitn de quien
habia sido su amigo: “Cuintos amigos he perdido que viven todavia.
No fue culpa de nadie: eran elos, era yo; el acontecimiento nos ha-
bia hecho v aproximado, él nos separd™.

Sigue Sartre: “Merleau Ponty me dijo un dia, en 1947, que nunca
se habia curado de una infancia incomparable. [...] Le hacia falta
vivir: le faltaba hacerse hasta el fin tal como el acontecimiento lo
habia hecho: tal y diferente™. “Somos historias ambiguas, suerte o
desgracia, razén o sinrazén, cuyo origen no es nunca el saber sino el
acontecimiento [...]7%,

A los ojos de Sartre, Merleau Ponty vivia exiliado respecto del
verde paraiso de su infancia. Tempranamente sintid que no se vuel-
ve atras, no se recupera ¢l propio golpe de suerte, la dulee contingen-
cia natal se transforma en destino por su irreversibilidad. Tal fue su
experiencia original del acontecimiento.

En cuanto a Sartre, su nostalgia de un acontecimiento prede-
terminado y con sentido puede verse en la aspiracion (vana) del pro-

7 F. Nietzsche, Grossoktav-A; 1. 497, citade por I). Sinn en el articulo “Ereignis”
del Historisches Wérterbuch der Philosophie.

" Thidem, 6, p. 189.

W f P. Sartre, Sttuations IV, Paris, Gallimard, 1964,

* Ibidem, p. 189.

' Ibidem, p. 191.

2 Ihidem, p, 192,
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tagomsta de La nduseq, quien intenta lograr momentos perfectos,
con un comienzo bien determinado y un desarrollo v final previsibles.
Fn la relacién con su pareja, ambos, esforzadamente, trataban de
producirlos, raramente lo lograban y si lo lograban eran por demas
triviales.

3. El tema de nuestro tiempo como “mundo-ellos”

Antes de legar a la Gltima cuestidn propuesta, es necesario re-
conocer que 81 Borges tuvo razdn y es verdad gue “a todos los hom-
bres les tocaron malos tiempos para vivir’, también es verdad que
cada generacidn se ve obligada a hacer frente a lo peculiar de su pro-
pio tiempo y es, en este sentido, que se impone ahora una referencia
al mundo-ellos que enfrentamos,

Se trata aqui de un delineamiento necesariamente incompleto vy,
sobre todo, afectado por la dificultad insalvable del intento de com-
prender un contexto en el que estamos sumergidos.

En primer lugar, la velocidad de los cambios, vividos en conso-
nancia con los avances de la tecno-ciencia, supera la comprensién de
quien no esté especializado, mientras a su vez, el especialista queda
circunscripto a su ambito. Las ventajas de buena parte de esos avan-
ces son indiscutibles, razon por la que no me ocupo de ellas; en cier-
tos érdenes, en cambio, son, por lo menos, desconcertantes.

Hace algunos afios nes azord el éxito de la clonacién, hoy segui-
mos aténitos ante la posibilidad de la manipulacidén genétiea. La li-
bertad del investigador es sagrada, v quedamos hbrados a su propia
autohimitacion y critica. El dia 30 de marzo de este aiio, los medios
nos informaron que con lo que los investigadores denominan “la ma-
quina de Diog”, vale decir, el acelerador de particulas mas grande del
mundo, se establecité un nuevo record para las colisiones de alta ener-
gia al hacer chocar dos haces de protones al triple de fuerza que la
mareca anterior. Esto es parte de un ambicioso programa para descu-
brir nuevos detalles acerca de particulas tedricas y microfuerzas que
dieron origen al universoc. Es el tiempo de la fisica de las pariiculas,
nos dicen.

Cada uno de los Ambitos de la tecnociencia puede aportar ejem-
plos igualmente asombrosos. Pese a las dimensiones inimaginables
de los logros, lo que mas sorprende al ohservador interesado, es acep-
tar que esos acontecimientos tienen lugar en el mismo “mundo-ellos”
del cual no ha sido posible erradicar la miseria en todas sus formas.
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Se trata de una toma de conciencia que cambia el Ambito del plantea-
miento v 1o ubica en el de la [ilosofia v de la filosofia politica.

Segtn lo visto hasta agui podemos afirmar que la estructura de
cada ser humano arraiga en comunidades de vida y en épocas histé-
ricas, que se extienden fuera del alcance de la mirada presente. En
el camino de busca de st mismo el mundo circundante ofrece a cada
uno posibilidades a las que se aplica la capacidad de creacion en el
curso histdrico del despliegue de sf mismo. La relacién de esos ele-
mentos compone la estructura fundamental del ser humano, y al
mismo tiempo la de 1a historia de los seres humanos, la del mundo,
la del sentido y 1a del sentido o del sinsentido del mundo.

Llama la atencidén como cuestion altamente significativa, en la
circunstancia que a nuestra generacién toca vivir, la falta de unidad
en la juridicidad de los mundos. En el pasado al hablar de choque
entre mundos, entendiamos por mundos los de las naciones en guerra,
o el choque entre religiones, la confrontacién entre poderes externos
el uno respecto del otro. Lo que, en cambio, caracteriza nuestro tiem-
po es la fractura dentro del mundo que configuraria una unidad.

Después de la fragmentacidn de la Unidn Soviética, de 1a caida
del mure de Berlin, sabemos que todo ordenamiento de un mundo ge
puede derrumbar, que ningunc tiene validez absoluta. Heinrich Rom-
bach® ha reflexionado sobre estas cuestiones y se pregunta cudl es el
valor de un orden que, desde un punio de vista ajenc, puede ser com-
prendido como injusticia. Esta pregunta es inquietante para cada ge-
neracidn, para las culturas, los ordenamientos sociales, las religiones.
Sicaen los mundos, caen sus respectivos ordenamientos, la conclusion
parece ser que “no hay ningtn orden en si, ningtin orden para todog™!,

De esto resulta una inestabilidad radical para la que el ser hu-
mano singular no suele tener respuesta y se refugia y consuela en ¢l
mundo de la téenica que aparenta ser el de la objetividad. Pero la
técnica es manipulable, v no es ajena al engafo v la injusticia,

Parece licita la afirmacion de que todo ser humano aspira a la
paz, sin embargo no la logra. “Los ordenamientos de la paz sélo pa-
recen posibles como tensiones hacia la paz™.

A partir de la falta de juridicidad en comiin, la idea de 1a pose-
si6n de la verdad cierra la negociacion y el didlogo e incuba la gue-

¥ H. Rombach, Leben des Geistes, Freiburg am Br,, Herder Verlag, 1977,
 Ibhidem, p. 22.
% Thidem, p. 252.
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rra como parte de su estructura. La situacién del ser humano no tie-
ne salida si usa como arma el reproche que culpa al otro: es el otro
el culpable por la desdicha de que nunca se logre el orden humano.
Desde esa conviccion, la lucha, la guerra, el golpe mortal resultan ser
condiciones de unificacién hacia la totalidad. La Unica pacificacién
que se puede alcanzar es la de la colmena o el hormiguero.

Hasta aqui lo que concierne al mundo-ellos de nuestro tiempo.

Para terminar reflexionamos sobre:

4. La cuestion del sentido

La desproporcion manifiesta entre la magnitud de nuestro empe-
fio cotidiano y la de las fuerzas del “mundo-elos”, el destino inquietan-
te de los tiempos, impone con necesidad la pregunta por el sentido.
Dada la disparidad de las fuerzas jtiene sentido nuestra tarea de
forjarnos como persona, de asumir la responsabilidad por nosotros
mismos y por los otros? jtiene sentido nuestra intencién humanizan-
te? Y, sobre todo, jtiene sentido este sentido singular si no se inclu-
ve en otro mas abarcador que nos sostenga v nos deshorde?

En este punto se hace necesario desdoblar esta Gltima pregun-
ta v considerar, en primer lugar y separadamente, la pregunta por
“el sentido” del sentido de la existencia personal.

Al término de nuestra vida seremos lo que hayamos llegado a
ser sin por eso tener la certidumbre de haber Hevado al mejor térmi-
no aquello de que éramos capaces. Los versos de Mallarmé definen
el hecho al decir: “Tel qu'en lui méme en fin / Uéternité le change”
(“Tal como, por fin, la eternidad lo transforma en él mismo”)**. Con
la muerte terminan los cambios, las superaciones posibles, culmina
Ia tarea en una culminacioén que, por otra parte, no es posible Hegar
a vivenciar. Aceptado este factum de la existencia, también parece
necegario aceptar que cada ser humano esté a cargo de sus opcicnes
v de sus acciones y que esa es la mediacién por la que se va generando
el sentido de cada vida. Vista de este modo, la génesis del sentido de
la vida singular no parece resultado de una férrea decisién de alecan-
zarlo como un yo ideal” sino mas bien una sedimentacién progresi-

# Mallarmé, primer verso del poema “Le tombeau d'Edgar Poe”, primera pu-
blicacidon 1877, Baltimore.

% La expresién “yo ideal” no es usada aqui en sentido psicoanalitico; mis bien
se intenta poner en ¢lare gue no se trata de una cavsa final, tal como a la manera
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va, en cierto modo, inevitable {quiero decir, inevitable como sedimen-
tacidon de sentido, no como la orientaciém del mismo). La dificultad
sobreviene con el intento de eatimarlo, de alcanzar la certeza de que
el sentido generado tuvo sentido,

Otra vez recurrimos a Borges cuya intuicién poética vio esa di-
ficultad v a ella aludié en relacién con tres momentos diferentes de
{a vida.

El primer momento se refiere a la propia ignorancia respecto de
obra futura; Borges imagina a Cervantes quien,

“Sospechandose indigno de otra hazafna / Como aquella en el mar,
este soldado, / A sordidos oficios resignade / Exrraba oscuro por su dura
Espaita. / [...] Sin saber de qué misica era duefio™,

Acerca del segundo, cuenta:

“I...] Dante moria en Ravena, tan tnjustificado y tan solo como
cualguier otro hombre. En un suefio, Dios le declaré el seereto propd-
sito de su vida v de su labor; Dante, maravillado, supo al fin quién era
v qué era y bendijo sus amarguras. La tradicion refiere que al desper-
tar, sintid que habia recibido y perdido una cosa infinita, algo que no
podia recuperar, ni vislumbrar siquiera, porque la maquina del mun-
do es harto compleja para la simplicidad de los hombres”.

El tercero concierne a la esperanza de que Heguemos a compren-
der el sentido de nuestra vida en el momento que sucede a la muer-
te, y Borges se pregunta:

“;Quitn es el mar, quien soy? Lo sabré el dia / ulterior que suce-
de a 1a agonia”®.

La vida transcurre en la pre-ocupacion, puesto gue la accidon
proyectada implica la incertidumbre del futuro, inseguridad, inquie-
tud. En este orden de cosas el futuro reviste las formas del azar, de
aquello que sobreviene v no depende de nosotros, y también de nues-
tra involuntaria falibilidad: es posible errar la meta respecto de uno
mismo, de los otros y de las cosas. Aspiramos a ser coherentes con
nosotros mismos y con los demas, pero nuestro ser temporal da lugar
a inconsistencias. A pesar de los obstdculos, cada uno asume su pro-

aristotélica, el escultor al comenzar a esculpir Ia estatua tendria presente la forma
definitiva que se propone alcanzar.

# [hidem, p. 878.

= 1. L. Borges, 0.C,, Vol. [, p. 807.

3 thidem, (.C., Vol. L., p. 943,
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pia vida y quiere lo mejor para consigo mismo v con los demis®. Se
lleva a cabo una tarea que, como tal, requiere esfuerzo, por lo que nos
sentimos con derecho a preguntar ;para qué haber sido?, o mds exac-
tamente jpara qué he sido?

Al formular esa pregunta, vale decir, cuando preguntar por el
sentido de la propia vida conduce a buscar para ella un fundamen-
to radical, a preguntar por un sentido superior que nos sostenga
y nos justifique, hemos cambiado el Ambito de planteamiento.
Seguimos preguntiandonos: si tal sentido no existe ;para qué el
esfuerzo? Hizo falta, entonces, desdoblar la pregunta, se manifestd
gue la génesis de sentido de la existencia personal no depende a
su vez de otro sentido que lo desborde, simplemente, va sucedien-
do. Vista fileaéficamente, Ia tarea de llegar a ser uno mismo se ha
hecho manifiesta como nuestra esencial capacidad de otorgarnos
un sentido que no es otro que el de la fidelidad para con nosotros
mismos y con los demads, por la que nos configuramos como centra-
do-descentrados®.

En cambio, la segunda cuestion, la pregunta por un sentido que
nos fundamente y nos abarque, hace pie en el campo de la metafisi-
ca, sin aval en lo antropoldgico. Ella cae en el orden de cosas sefia-
lado por Kant cuando observd: “Tiene la razén humana este singulay
destino: en cierto género de conocimientos, el verse abrumada por
cuestiones de indole tal, gue le es imposible evitar porque su propia

1 Cf. E. Husserl, “Wert der Welt, Wert des Lebens”, hay versién espafiola de
J. V. Iribarne, en Acla Fernomenoldgica Latinoamericana, Volumen 11, Circulo La-
tinoamericano de Fenomenclogia, Lima, PUCP, 2007,

* sta tematica centrada en el llegar a ser uno mismo podria ser objetada: jcon
qué derecho hago de ella una cuestidn si, en términos relativos, es una minoria el
sector de la humanidad que ticne la capacidad de hacerse cargo? La respuesta con-
cierne a que el llegar a ser cada une segiin et cumplimiento de un llamado o de una
opeidn, es un avance en la direccién humanizante.

La tarea, entonces, en términos de Husserl, es la de “despertar al que duerme”;
se trata en verdad de una tarea docente. A cargo de esta problematica, Amartya Sen,
premio Nobel de economia en 1998, enuncid la pauta indiscutible para estimar la
eficacia de los gobiernos: se trata de lograr en la mayor extension posible que cada
ser humano pueda desarrollar sus dotes personales v, en consecuencia, vivir una vida
{thremente elegida, lo que implica, concomitantemente, la satisfaccidn previa de las
necesidades basicas que son condicitén de posibilidad de la capacitacidn. £l éxito de
Ia conduceion se mide exclusivamente por ese logro.

Iin cualquiera de las maltiples formas que este llegar a ser si misme tenga lu-
gar segan lo en cada caso superior v libremente elegido, equivale a generar el sen-
tido de la propia vida.
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naturaleza se las impone, y a las cuales, ademas, no puede respon-
der porque rebasan totalmente sus limites”™.

En efecto, no obstante la dificultad, el pensamiento ha seguido
en busca de respuesta. Bl mismo Kant postula a Dios para poder
comprender 1o que la razén practica hace manifiesto. Cuando su me-
ditacién conduce a Husser! al Hmite de lo que puede ser filosofica-
mente justificado, afirma la creencia en el sentido como exigencia
suprema. Para Jaspers el fracaso permite traducir el multiple len-
guaje de la trascendencia en la mas sencilla certidumbre del ser.
Teilhard de Chardin, como paleontélogo, lee en la evolucién césmi-
ca la marcha ascendente hacia la espiritualizacién de la humanidad.
Levinas persigue ciertas huellas. P. Ricoeur descubre en los milti-
ples aspectos de la negacién el reverso de una afirmacién mis origi-
naria.

Heinrich Rombach en un libro fascinante basado en la elocuen-
cia de las imédgenes, vislumbra en ellas la marcha del espiritu y,
cuando llega a las cuestiones tltimas, el fildsofo confia en la intuicién
del poeta y le entrega la palabra a Novalis. Nosotros, aqui, optamos
por seguir su ejemplo. Frente a estas mismas cuestiones y, para ter-
minar, damos Ia palabra al poeta argentino Roberto Juarroz, quien
en uno de sus poemas (1991) dice:

“Alpunas veeces nos sentimos por fin / asentados en la tierra. / Ella
parece entonces nuestra casa. / Y por un momento olvidamos / nuestros

pintorescos atuendos / de seres destinados al exilio™.

Y en otro poema:

“T1 fondo de las cosas / ne es la muerte o la vida / el fondo es otra
cosa / que alguna vez sale a la orilla™.

De este modo, los avatares del llegar a ser uno mismo culminan
en una conjetura que tal vez es sélo, apenas, alge mas que una sos-
pecha, o dicho de otro modo, en una conjetura que es una esperanza.

% Kant, Critica de o Razén Pura, traduccion de Manuel Ferndndez Ndiez,
Buenos Aires, [idiorial “T Ateneo”, 1850, p. 11,

# R Juarroz, .0, Vol. 11, Poesia vertical 1931, Buenos Aires, Bmecé, 2005,
p. 182

% Thidem, €).C., Vol. 1, Poesia Vertical 1958, p. 13.
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