Una critica de la separacion

Temas-textos

I. Unidad y utopia

A. El bien y la comunién en el orden

1. “Aquello que es maximamente bueno en la realidad creada es el bien del orden
universal, que es maximamente perfecto, segun dice el Filésofo: con el cual
coincide la divina Escritura, cuando dice: “Dios vio todas las cosas que habia
hecho, y eran muy buenas, mientras de las obras particulares habia dicho que
“son buenas”. (Gn. 1)” Santo Tomas, C.G. 3, 64

2. “El mundo entero del devenir esta totalmente bajo la dependencia del orden que
permite a cada creatura orientarse hacia su propia perfeccion y ayudar a otra
creatura a encontrar la via de su perfeccion.” (Edith Stein, Ser finito y ser eterno,
Méjico, FCE, 1996, p.333)

“El grado existencial supremo accesible a toda realidad creada esta determinado,
y este grado existencial constituye el bien hacia el que ella debe dirigir sus
esfuerzos; cada realidad posee al mismo tiempo, con relacion a otra realidad, el
significado de una posibilidad de perfeccion, y por consiguiente constituye un bien
para esta realidad.” * (Ibid. P. 334)

"Un ente que a través de su propio ser da perfeccion otro ente se llama bueno.
(...) Ellos -los seres- se distinguen segun el modo de su indigencia a la que
corresponden diversos modos segun los cuales aquello que da perfeccion los
conduce a su cumplimiento." (Essere finito e Essere eterno, Citta Nuova, Roma,
1992, p. 320)




“Cuando el ente es una creatura que se esta desarrollando, el grado supremo de
su ser se identifica con la meta de su tendencia entera (aunque hay también una
falsa tendencia o, mas bien, desviaciones por parte de la tendencia y éstas no
estan <<en verdad>> orientadas hacia la meta); es después de haber alcanzado el
grado supremo cuando la tendencia encuentra una realizacion y cuando llega al
reposo en el gozo. Entonces se alcanza la correspondencia perfecta entre la
tendencia y aquello hacia lo cual esta orientada.” (Ser finito y ser eterno, ed. del
FCE, p. 327)

B. Una busqueda movida por un impulso “imposible ya de detener

“"Todos los actos de la voluntad se reducen, como a su primera raiz, a aquello que
el hombre quiere naturalmente .” (De caritate 1; Summ Theol. I-ll, 10,1) También
este pensamiento, que a nosotros nos parece, por lo pronto, dificil de pensar,
representa un elemento de la concepcion de la <<creaturidad>> que no puede ser
dejado de lado y que le es inmediatamente constitutivo, en tanto que ella implica
gue Dios no sélo le ha dado a su creatura, en su proyecto creador, una esencia
determinada de tal o cual manera, una <<naturaleza>>, y que, por eso mismo
pretende algo de ella con prioridad a toda autoconformacién propia, sino que
también la ha llevado a existir —igualmente sin preguntarselo- en un acto
absolutamente eficiente de voluntad creadora, y esto quiere decir que la ha
puesto, con un impulso imposible ya de detener, en camino hacia la Unica
realizaciobn no solo <<pensada>> sino también <<querida>> para ella, para la
creatura. La idea heideggeriana (Sein und Zeit, Tubingen, p. 135) del <<estar
arrojado>> no seria pues, en absoluto, incorrecta si en ella quedara también
implicado el <<arrojador >> y su fuerza afirmativa creadora, y asi desapareciese
de estas palabras cualquier resonancia tragico-tenebrosa. En efecto, el acto
primigenio de la creatio debe ser pensado, para hablar como Leibniz

(Monadologia, 47), como una verdadera <<fulguraciobn>>, como un proceso



<<explosivo>> en grado sumo, del que toda la dindmica creatural ha recibido su
impulso y es mantenido luego en marcha.” (J. Pieper, Creaturidad, publicado en
Creaturidad y tradicion, Bs. As., Fades 1983, p. 22-23)

C. Fecundidad y comunién en la creacion: imagen y semejanza del Creador

1. Vida Trinitaria: “En el don de si total de las personas divinas, por medio del cual
cada una se despoja enteramente de su esencia y, sin embargo la conserva
perfectamente, por el que cada una estd enteramente en ella misma y
enteramente en las otras, tenemos ante nosotros el espiritu en su realizacion mas
pura y perfecta. La divinidad trina es el propio reino del espiritu.“ ?

eterno, ed. FCE, p. 376)

(Ser finito y ser

2. La intencionalidad es la ley de la vida del espiritu: “... un <<ser espiritual>> es
un <<ser que permanece en si mismo>>. Lo espiritual posee una interioridad en
un sentido completamente extrafio al espacial material. Cuando <<se
exterioriza>> —tal exteriorizacion puede producirse de diversas maneras: como
una orientacion hacia los objetos (lo que Husserl llama <<intencionalidad>> de la
vida del espiritu), como una apertura puramente espiritual hacia espiritus extrafios
y una introduccién en ellos, comprendiéndolos y compartiendo con ellos (...)-, no
permanece menos en si mismo. A partir de este centro interno, el centro espiritual
se forma y une en una unidad lo que el es y todo lo que el asimila, en una

asimilacion solo posible para el ser espiritual.” (Ibid., p. 234)

3. Toda otra forma de vida imita esta vida espiritual: “Toda espiritualidad o don del
espiritu por parte de las criaturas significa una <<elevacidbn>> en este reino,

ciertamente en sentidos diferentes y diversas maneras.”

“Sin embargo las otras formas fundamentales del ser poseen, en el reino del
espiritu, su imagen primitiva, y no puede ser de otra manera si el reino del espiritu

coincide con el primer ser, y si <<todo ser>> significa una <<participacion del




primer ser>> puesto que toma su punto de partida de él y se encuentra
predestinado en él.” (Ibid., p. 376-377)

“Pertenece a la esencia de todo ser finito representar un simbolo y a la esencia

de todo lo que es material y espacial ser un signo de lo espiritual.”(Ibid., p. 261)

“Si esto nos parece maravilloso, debemos darnos cuenta de la otra gran maravilla,
gue la acompafia, a saber, <<que todo lo que es material esta construido por el
espiritu>>, lo que no significa solamente que todo el mundo material es creado
por el espiritu divino, sino que <<todo producto material esta lleno de espiritu>>.
Cada uno lleva su forma en si en cuanto cosa de la naturaleza formada desde
dentro, o bien se trata de una obra humana formada desde fuera y que lleva un
significado por su figura (Gestaalt). La forma que informa la materia no es la
materia misma. Para comprender su relacion con el espiritu, debemos considerar

una significacion mas amplia de la palabra <<espiritu>>."(Ibid., p. 392-393)

En correspondencia con el salir de si de la vida espiritual humana tenemos el salir
de si, el irradiar su forma espiritual de todo ser. Todo esté lleno de espiritu y todo
tiende a formar parte de la vida espiritual. Para explicar esta ultima idea, Edith
Stein toma un ejemplo del &mbito del arte humano como analogia del arte divino
presente en todos los seres: “debemos examinar ahora en qué sentido y con qué
derecho sucede esto. Debemos también ver si lo que vale para las obras humanas
se aplica igualmente a las obras del espiritu creador. Ademas conviene pensar
gue hemos delimitado bien lo espiritual como un campo determinado de lo real con
relacion a lo material, pero que por otra parte lo hemos conocido como forma
fundamental del ser que torna a los diferentes campos de lo real. Una melodia no
es para nosotros una simple secuencia de sonidos que percibimos uestros
sentidos. Un alma humana canta alli, exulta o llora, es dulce o &spera.
Comprendemos su lenguaje que conmueve nuestra alma y la emociona. Es un
encuentro con una vida semejante a la nuestra (...) Lo que expresan la secuencia
de las palabras del poema y la secuencia de los sonidos de la melodia (...) es un
<<producto sensible>> de un género particular: exige la adquisicién de la vida en

un alma, y el alma del artista asi como la del oyente, contribuyen a esta



<<realizacion>>. “ (...) “Los sonidos exigidos constituyen una primera <<materia>>
gue les corresponde sin ser espacial: cada sonido es un producto material que
tiene la posibilidad de entrar en una unidad de sentido mas elevada. (...) La
secuencia de sonidos, por otra parte, puede realizarse como <<resonante>> en el
tiempo y en el espacio, por la vibraciéon del 6rgano vocal humano o de los
instrumentos de musica; se trata de una <<formacién que entra>> en la realidad
de la naturaleza y en una materia espacial. Sin embargo, la realizacibn mas
verdadera es la entrada como contenido (Gehalt) en una <<realidad de
experiencia vivida>>. Y la <<materia>> que se ofrece en esta meta es la
<<vida>> del alma: su vida <<espiritual>>. El <<espiritu es sentido y vida-en plena

realidad: una vida llena de sentido>>."(Ibid., p. 393-394)

“Un valle cerrado por paredes de roca de color claro y no muy altas, bafiado por la
luz de la luna, cubierto por un cielo cuajado de estrellas titilantes contra el cual se
dibuja con toda claridad, pero sin dureza alguna, el perfil de las rocas. Se trata de
una imagen de belleza indescriptible, clara, suave y pacifica. <<Indescriptible tiene
aqui un sentido estricto. Las palabras no son mas que un intento de estimular a la
fantasia para que represente una imagen que guarde la mayor correspondencia
posible con la realidad a la que hace referencia. Pero de suyo esta belleza es algo
unico, poseido sélo por este todo configurad individual. La belleza no es algo
material, si bien el todo configurado que la posee esta formado por seres
materiales, y la impresion que produce el todo depende esencialmente de
cualidades de cosas: la rigida inmovilidad del muro natural da al valle el caracter
de lo protegido y seguro, los tonos de las paredes de roca su peculiar claridad.
Acabo de decir que esa belleza es clara, suave, pacifica. Quien la acoja dentro de
si participara de esa claridad, esa suavidad y esa paz.” (Edith Stein, La estructura
de la persona humana, Madrid, Rialp, 1998, p. 207-208)

4. Todos los seres estan definidos por el espiritu y tienden a formar parte, a ser
<<vividos>> por la vida de un ser espiritual. El ser es dialogal. Aun en su

dimension inorganica, participa en cierto aspecto del doble movimiento de la vida



espiritual: <<ser en si>>, y <<salir de si>>. En este caso el <<salir de si>> es para

formar parte de la vida de un ser espiritual.

Algo similar sostiene J. Pieper : “Espiritu y realidad en su conjunto son conceptos
correspondientes, que responden uno a otro. (...) el mundo coordinado al ser
espiritual es la totalidad de las cosas existentes; esto es a tal punto verdadero que
esta coordinacion pertenece tanto a la esencia del espiritu (espiritu s poder de
captacion de la totalidad del ser) como también a la esencia de las mismas cosas
existentes (ser ente significa estar relacionado al espiritu).” (El ocio y la vida
intelectual, Rialp, Madrid, 1979, p. 110y 113)

"Es esencial al ser vivo el ser y vivir en un mundo, en <<su>> mundo; tener
mundo. Ser viviente quiere decir: ser <<en>> el mundo (...) s6lo existe relacion
cuando hay una intimidad (...) lo interior es la fuerza que un ser real posee de
tener relacion, de ponerse en relacion con algo exterior; <<interior>> significa
poder de relacion y de inclusién. Y mundo. Mundo equivale a campo de relacion.
Solo un ser capaz de relacion, soélo un ser con interioridad, lo que quiere decir,
sélo un ser vivo, tiene mundo; solo a él corresponde existir en medio de un capo
de relaciones.” (...) "Mientras de mas alto nivel es la interioridad de un ser, o sea
mientras mayor y mas capaz es su poder de relacion, tanto mas grandes y mas
altas dimensiones tiene el campo de relacion correspondiente a ese ser. Dicho de
otra manera: mientras mas alto se encuentra un ser en la escala de la realidad

de tanto mayor y mas alto nivel es su mundo." (lbid. p. 102-103; 104)

5. Comunidad humana. Un papel analogo relacionado también con el hecho de ser
no solo imagen, sino también semejanza del hombre, representan para el yo, las
otras personas humanas: “las almas humanas pueden, en virtud de su
espiritualidad libre, abrirse las unas a las otras y en el don del amor una puede
acoger a la otra en si misma: jamas tan completamente como las almas pueden
ser recibidas en Dios, pero si de una manera mas o menos profunda. Y este
acogimiento no se reduce simplemente a una captacion por el conocimiento, que

deja el objeto a distancia y que no tiene mas que un poco de significacion para la



realidad del alma: se trata de un acogimiento en la interioridad que nutre al alma 'y
la ayuda en su formacion.(...) y es incluso posible en cuanto puramente espiritual:
en la union amante de los espiritus que se abren enteramente los unos a los otros
y son fecundos en el curso de su union esencial: por la atmosfera que, partiendo
de ellos, irradia a su alrededor, y quizas también por las obras que crean en
comun y por las que difunden su espiritu. Se podra decir que toda comunidad de
personas finitas tiene su arquetipo en la trinidad divina; evidentemente la copia es
infinitamente lejana e imperfecta, como toda copia finita de lo eterno.” (Edith Stein,
Ser finito y ser eterno, ed. FCE, p. 529)

D. Conclusién: Vida, presencia hospitalaria y transfiguracion

1. “El alma es el <<espacio>> en el centro de aquella totalidad compuesta por el
cuerpo, la psique y el espiritu; en cuanto alma sensible vive en el cuerpo, en todos
sus miembros y sus partes, es fecundada por él y obra dandole una forma y
conservandolo; en cuanto alma espiritual se eleva sobre si misma, mira al mundo
puesto fuera del propio Yo —un mundo de personas, cosas, acontecimientos-,
entra en contacto inteligente con él y es por €l fecundada;(...) EI hombre no puede
vivir sin recibir; él se nutre en efecto de los contenidos que recibe espiritualmente
viviéndolos, como el cuerpo de la sustancia nutritiva que transforma; esta imagen
muestra mejor que la del espacio que no se trata de llenar un vacio, pues quien
recibe es un ente que tiene una esencia propia, recibe segin su modo y
transforma todo lo que ha hospedado en si. Es la esencia del hombre con las
propiedades y posibilidades que en €l radican, quien se abre a la vida y absorbe lo
gue necesita para llegar a ser lo que debe ser." (Edith Stein, Essere finito ed
Essere eterno, ed. Citta Nuova, pp. 394-395)

2. "Pero adherir al presente no puede ser sostenido sino por un acto constante de
inteligencia y voluntad. Pues hace falta estar presente a las cosas para que ellas
nos lleguen a ser presentes: soOlo nuestra actividad es a menudo abatida, de

modo que el ser nos es presente de manera constante y nosotros no le



somos presente mas que intermitentemente. Toda presencia es presencia del
espiritu. Asi lo propio del espiritu es primeramente ser presente a si mismo, es
decir a la luz que él recibe: él puede estar ausente a ella pero ella no le estara
nunca ausente a él. El hombre mas perfecto es aquel que esta simplemente

presente a todo lo que hace y a todo lo que es." (L. Lavelle, La conciencia de

si)

3. “Cuando leemos de verdad, cuando la experiencia que vivimos resulta ser la del
significado, hacemos como si el texto (la pieza musical, la obra de arte encarnara
(la nocidén se basa en lo sacramental) la presencia real, de un ser significativo.
Esta presencia real, como en un icono, como en la metafora representada en el
pan y el vino sacramental, es, finalmente, irreductible a cualquier otra articulacion
formal, a cualquier reconstruccion o paréafrasis analitica. (...). Ser “habitado” por la
musica, el arte, la literatura, ser hecho responsable, equivalente a esa “habitacion”
(...) es experimentar el misterio comun de una presencia real.” (G. Steiner,

“Presencias reales” en Pasion intacta, Bogota, Norma, 1997, p.72-73)

"Alli donde se encuentran las libertades, donde la libertad de retencion o
donacion de la obra de arte se encuentra con nuestra propia libertad de
recepcion o de rechazo, es esencial la cortesia. (...)"

“EL arte y la literatura serios son de una indiscrecion total. Preguntan por las
mas hondas intimidades de nuestra existencia (...) cuando penetra en los
recintos espaciales y temporales, metales y fisicos de nuestro ser, trae consigo
un llamamiento radical en favor del cambio. (...) En un sentido fundamental y
pragmatico, el poema, la estatua, la sonata, en lugar de ser leido, contemplada o
escuchada, son mas bien vividos. El encuentro con lo estético es, junto con
ciertos modos de experiencia religiosa y metafisica, el conjuro mas
<<ingresivo>> y transformador a que tiene acceso la experiencia humana. De
nuevo la imagen adecuada es la de la Anunciacion, la de una belleza terrible o
gravedad que irrumpe en la pequeiia morada de nuestro cauto ser. Si hemos
oido correctamente el aleteo y la provocacion de esta visita, la morada ya no

es habitable de la misma manera que antes.”" (G. Steiner, Presencias reales,



Barcelona, Destino, p. 190; 176)

E. La “esencia” del mal

El siguiente texto pertenece a Semen Ljudvigovic Frank, L’ Inattingibie, Milano,

Jaca Book, 1977, p. 341y ss. y esta traducido del italiano.

Semen Ljudvigovic Frank, nacié en Moscu en 1877. De familia judia. En el liceo
profeso el ateismo y el marxismo. En 1894 estudia derecho en Moscu. Participa en
actividades revolucionarias. Apresado por la policia zarista es expulsado de la
Universidad. A su retorno, estudia filosofia y despierta a la vida espiritual con la
lectura de Nietzsche. Luego lee a los pensadores rusos, Struve, Bulgakov,
Berdiaev. En 1912 se bautiza en la Iglesia Ortodoxa. Después de la revolucion, en
1922 se exila en Berlin. De Berlin tiene que huir por sus raices judias. En 1937

emigra a Francia. Muere en Londres en 1950.

El contexto de los siguientes parrafos: el autor se encuentra hablando de la
realidad Dios-creacion, como algo originalmente armoénico. Llama a este todo de
armonia vital “unitotalita”. EI mal ocurre cuando un ser limitado, creado (en el cual
hay una dimension de no ser, porque “no es todo el ser”) comienza a intentar

funcionar fuera de ese todo.

“Entonces el <<no>> que trasciende y por eso mismo individualiza
positivamente, se transforma en un <<no>> que encapsula y separa de manera
absoluta- en un <<no>> que es absolutamente division. (...) De este modo la
limitacion, que ecesidad esencial esta grabada en cada ser particular e
inmediatamente es compensada por el hecho de que este pertenece a la
“unitotalita”, se transforma aqui en absoluta carencia, defecto, mutilacién: una
realidad que se atrinchera en si misma pierde por eso mismo su conexioén con el

ser en general, con la “unitotalitd”, toma como fundamento absoluto de la realidad



su propio centro focal interior aislado (el cual es un verdadero centro solamente si
esta unido con todo lo restante). Esta es la deformacion que constituye la esencia
del mal como no ser subsistente.

Cuando lo particular, lo singularmente existente, absolutiza el <<no>> que
constituye su esencia y se afirma como existente encapsulado absolutamente en
si y por si, deviene por si mismo un supuesto Absoluto, una pseudo-divinidad.
Pero como en realidad €l no es todo y tiene necesidad de infinitamente mas, de
todo lo restante, su supuesto pan-essere puede realizarse en el intento constante
e infatigable de apropiarse todo, de absorber todo en si. A la autoafirmacién —lo
gue en la terminologia moral se denomina arrogancia- corresponde una avidez
infatigable o deseo vehemente (brama). Todo auto aislamiento es por esencia
reciproco, puesto que aislandonos de los otros, poseemos a los otros como seres
separados de nosotros; de ahi que esta situacion metafisica del mundo es una
lucha sin final de todos contra todos, un mundo en el que reina el saqueo y el
asesinato. Aqui en la profundidad metafisica es valido ademéas del adagio homo
homini lupus el adagio ens entis lupus —cada existente es <<lobo>> para cada
otro existente. Esta lucha no tiene final ni esperanza: como cada ser particular
esta singular y esencialmente ligado a los otros, tiene necesidad de los otros,
posee en ellos el sustento de su ser, esta lucha es una autodestruccion, una auto
laceracion y un suicidio sin final y en ella se hallan las penas infernales del ser
terreno.

Se trata como hemos dicho de una situacion metafisica omniabarcadora y por
lo tanto cosmica, que define no solamente al mal moral sino también al mal como
calamidad metafisica y fisica, y determina también al mal metafisico
fundamental que es la muerte. Hoy hasta la ciencia biologica positiva arriba a la
conviccidon de que no existe y no puede existir la muerte asi llamada <<natural>>
y que toda muerte es al fin de cuentas una muerte violenta —la consecuencia de
una matanza (uccisione: asesinato, homicidio), la expresiéon del hecho de que
unos viven devorando y exterminando a los otros, de la condicion del ser como
guerra civil de todos contra todos, generalizada, que penetra hasta la profundidad

ultima de la vida. Esto determina calamidades como la pobreza, la enfermedad, el



sufrimiento y las privaciones de todo género. Todo esto es una consecuencia de la
guerra civil cosmica que deriva del auto aislamiento y autoafirmacion de los
elementos particulares de la realidad, de una pérdida o destruccion de la
“unitotalita”. Es destino de todo el mundo participar todos juntos del mal y sufrirlo.
Esta condicion del ser cosmico encuentra su expresion mas profunda y
abarcadora en la esencia del tiempo como tiempo terrestre. El ser en Dios, en el
protofundamento y en la “unitotalita”, es un ser en la eternidad, un ser en comun,
del todo en la unidad, una coexistencia pacifica de todo con todo y en el todo sin
gue uno desplace al otro. La eternidad no es inmovilidad muerta sino vida eterna —
una eterna actividad viviente; la creacidon se realiza en la quietud y lo creado no
<<comienza>> en el tiempo sino que es eterna creatura o creabilidad. El ser
creado tiene en forma derivada introducida y donada al mismo tiempo, una
espontanea dinamicidad, una energia creadora; de alli el eterno <<devenir>>, el
incesante renacer, el florecer y dar frutos por parte de ser, y en consecuencia el
tiempo. Pero lo nuevo no debe necesariamente expulsar a lo viejo y nacer a
expensas de este Ultimo, por mas que el tema nos parezca paradojal desde el
punto de vista de pensamiento abstracto; o nuevo puede ser un enriquecimiento
sin pérdida, del mismo modo que en nuestra vida terrena es realmente estable y
fecundo solamente lo nuevo que esta radicado en lo viejo, vive de la energia de
éste y lo conserva. De esta manera es pensable un tiempo inmerso en la eternidad
y radicado en ella. En cambio el nacimiento del tiempo <<terrestre>> significa un
decaer (decadere) de la eternidad, de la “unitotalitd” (en la medida en que esto es
posible), el surgimiento del tiempo como expulsion continua de uno por parte de
otro, el nacer y desarrollarse de uno gracias a la decadencia y la muerte de otro.
La esencia del tiempo terrestre como relacion exterior entre los elementos del ser
es precisamente la lucha por la existencia, el ascenso de unos a la luz del ser
sumergiendo a otros en la noche oscura del no ser, el nacimiento a expensas de la
muerte, y esto es la mutabilidad, el origen y la descomposicion, la inestabilidad y
la incertidumbre, en una palabra <<el curso del tiempo>>. A esto corresponde <<la
inquietud>>, <<la preocupacién>>, <<la agitacién>>, que son las caracteristicas

eternas interiores de este tipo de ser. La inquietud, la insatisfaccion insaciable, la



caza sin fin y esperanza de un fuego fatuo que continuamente se escapa, es el
estado propio de ser insubsistente encapsulado, caido. Es también la condicién
del alma humana, encadenada al mal, como la condicion del ser mundano decaido
y disolviéndose; el mundo como <<voluntad ciega de vivir>> de Schopenhauer o
como <<la inquietud en si>> de Hegel. El ser que conoce su propio vacio e
irrealidad y por eso se afana en un esfuerzo sin fin, en una sed inextinguible de
cumplimiento, de consolidacién, de genuina estabilidad —en el trastorno, la
agitacion y preocupacion. El tiempo terrestre es la expresion da la caida del ser,
mientras que el tiempo <<verdadero>> subsistente es el autodesenvolvimiento
creatural de la eternidad.

La <<inquietud>> que representa el contenido concreto de todo modo de ser
<<mundano>> -la sed inextinguible y el autoatormentarse del mundo- son
justamente la expresiéon de la contradiccion viva interior y del contraste en el cual
consiste la esencia misma de mal: el no ser se afirma a si mismo como ser, lo que
por su contenido ha decaido de la realidad verdadera de la “unitotalita” quiere ser
realidad justamente en esta condicion. La tradicion biblica habla de la <<caida
original>> de Adan y de toda la humanidad y de todo lo creado con ély en él; si la
tomamos exclusivamente como una representacion mitolégica en el marco
temporal de un <<evento>> que por su misma esencia no puede ser <<algo que
ocurre en el tiempo>> (por el simple hecho de que el tiempo en su significado
terrestre es su producto) y si por ahora prescindimos del problema del responsable
de todo esto (¢Adan?, ¢ Toda la humanidad? ¢El espiritu tentador? ¢Dios mismo
qgue lo ha permitido?), descubriremos que <<la caida original>> no es un dogma
teologico y tampoco una <<teoria>> 0 <<hipétesis>> metafisica para poder
<<explicar el origen>> del mal sino una simple constatacion o una descripcion
fenomenoldgica de la situacion del ser mundano. El mundo de hecho no es como
es en su protofundamento profundo, en su determinacion esencial por parte de
Dios, en su calidad de creatura es <<huella>> de Dios; la diferencia se encuentra
en el hecho que en el interior del mundo acaece una especie de degeneracion
por la que la “unitotalita” armonica que todo lo compenetra resulta

resquebrajada, en parte disuelta. El ser del mundo resulta decaido de la



“unitotaitq” armoénica de la Divinidad. Repetimos: es la simple constatacion de un
hecho amargo pero incontestable en su evidencia, que conserva toda su fuerza
aunque nosotros no podamos comprender como sea posible, no podamos

<<explicarlo>>."

“Habiendo perdido el Paraiso —la unidad con la naturaleza- se ha convertido en el
eterno peregrino (Ulises, Edipo, Abraham, Fausto); estd compelido a proseguir vy,
con esfuerzo constante, hacer a lo desconocido conocido, llenando con
respuestas las lagunas de su conocimiento. Se ve empujado a superar esta
divisién interna, atormentado por una sed de <<absoluto>>, con una nueva
armonia que logre levantar la maldiciébn que lo separ6 de la naturaleza, de sus
semejantes y de si mismo.” (E. Fromm, Etica y psicoandlisis, Méjico, FCE, 1980,
p. 54).

II. La separacién

A. La dialéctica de la liberacion y el dominio

1. “Occidente moderno, desde hace siglos, esta animado por dos significaciones
imaginarias sociales totalmente opuestas, aunque éstas se hayan contaminado
reciprocamente: el proyecto de autonomia individual y colectiva, la lucha por la
emancipacion del ser humano tanto intelectual y espiritual como efectiva de la
realidad social; y el proyecto capitalista, demencial de una expansion ilimitada de
un seudo-dominio, seudo-racional que desde hace mucho tiempo dej6 de
involucrar solo a las fuerzas productivas y a la economia para transformarse en un
proyecto global (y por ello mas monstruoso aun), de un dominio total de los datos
fisicos, biolégicos, psiquicos, sociales, culturales.” (Cornelius Castoriadis, El
avance de la insignificancia, EUDEBA, Bs. As., 1997, p.112)



2. “Los hombres pagan el acrecentamiento de su poder con el extraflamiento de
aquello sobre lo cual lo ejercitan. El iluminismo se relaciona con las cosas como el
dictador con los hombres, pues el dictador sabe cuél es la medida en que puede
manipular a éstos. El hombre de ciencia conoce las cosas en la medida en que
pude hacerlas. De tal suerte que el en-si de éstas se convierte en para-€l. En la
transformacion la esencia de las cosas se revela cada vez como la misma: como
fundamento de dominio. Esta identidad funda y constituye la unidad de la
naturaleza.” (Adorno-M.Horkheimer, Dialéctica del lluminismo, Bs. As.
Sudamericana, 1987, p. 22)

“El intelecto que vence a la supersticibn debe ser el amo de la naturaleza
desencantada.” (...) “A partir de ahora la materia debe ser dominada més alla de
toda ilusion respecto a fuerzas superiores a ella o inmanentes en ella, es decir, de
cualidades ocultas. Lo que no se adapta al criterio del calculo y de la utilidad es, a

los ojos del iluminismo, sospechoso.” (Ibid., p. 16; 18)

“El espiritu se transforma de hecho en ese aparato de dominio y autodominio que
la filosofia burguesa, equivocandose, ha visto en él desde siempre. (...) Cuanto
mas complicado y mas sutil es el aparato social, econémico y cientifico, al cual el
sistema de produccion ha adaptado hace tiempo al cuerpo que lo sirve, tanto mas
pobres son las experiencias de las que este cuerpo en capaz. La eliminacion de
las cualidades, su traduccion en funciones, pasa de la ciencia, a traves de la
racionalizacion de los métodos de trabajo, al mundo perceptivo de los pueblos, y
asimila éste de nuevo al de los batracios. La regresion de las masas consiste hoy
en la incapacidad de oir con sus propios oidos aquello que aun no ha sido oido, de
tocar con sus propias manos algo que aun no ha sido tocado, la nueva forma de
ceguera que sustituye a toda forma mitica vencida. Gracias a la mediacion de la
sociedad total, que embiste contra todo impulso y relacién, los hombres son
reducidos de nuevo a aquello contra lo cual se volvia el principio del Si, la ley de
desarrollo de la sociedad: a simples seres genéricos, iguales entre si por

aislamiento de la colectividad dirigida en forma coactiva. Los remeros que no



pueden hablar entre ellos se hallan esclavizados todos al mismo ritmo, asi como el
obrero moderno en la fabrica, en el cine y en el transporte. Son las condiciones
concretas de trabajo en la sociedad las que producen el conformismo, y no
impulsos concientes que intervendrian para estupidizar a los hombres oprimidos y
desviarlos de la verdad. La impotencia de los trabajadores no es sélo una coartada
de los patrones, sino la consecuencia logica de la sociedad industrial, en la que se
ha transformado finalmente el antiguo destino, a causa de los esfuerzos hechos
para sustraerse a él. Pero esta necesidad logica no es definitiva. Tal necesidad se

halla ligada al dominio, a la vez como su reflejo e instrumento.” (lbid., p. 53)

B. La pérdida del aura: el empobrecimiento de la experiencia

“Conviene ilustrar el concepto de aura, que mas arriba hemos propuesto para
temas historicos, en el concepto de un aura de los objetos naturales. Definimos
ésta como la manifestacion irrepetible de una lejania (por cercana que pueda
estar). Descansar en un atardecer de verano y seguir con la mirada una cordillera
en el horizonte o una rama que arroja su sombra sobre el que reposa, eso es
aspirar el aura de las montafias, de esa rama. De la mano de esta descripcion es
facil hacer una cala en los condicionamientos sociales del actual
desmoronamiento del aura. Estriba éste en dos circunstancias que a su vez
dependen de la importancia creciente de las masas en la vida de hoy. A saber:
acercar, espacial y humanamente las cosas es una aspiracion de las masas
actuales tan apasionada como su tendencia a superar la singularidad de cada
dato acogiendo su reproduccion.” (...) “Quitarle su envoltura a cada objeto, triturar
Su aura, es la signatura de una percepcion cuyo sentido para lo igual en el mundo
ha crecido tanto que incluso, por medio de la reproduccién, le gana terreno a lo
irrepetible. Se denota asi en el ambito plastico o que en el &mbito de la teoria
advertimos como un aumento de la importancia de la estadistica. La orientacion de
la realidad a las masas y de éstas a la realidad es un proceso de alcance ilimitado

tanto para el pensamiento como para la contemplacion.” (Walter Benjamin, La



obra de arte en la época de su reproductibilidad técnica, en Discursos
Interrumpidos |, Madrid, Taurus, 1989, p. 24-25)

“La definicion del aura como <<la manifestacion irrepetible de una lejania (por
cercana que pueda estar)>> no representa otra cosa que la formulacion del valor
cultual de la obra artistica en categorias de percepcion espacio-temporal. Lejania
es lo contrario que cercania. Lo esencialmente lejano es lo inaproximable. Y serlo
es de hecho una cualidad capital de la imagen cultual. Por propia naturaleza sigue
siendo <<lejania por cercana que pueda estar>>. Una vez aparecida conserva su
lejania, a la cual en nada perjudica la cercania que pueda lograrse de su materia.”
(Ibid., p. 26)

“Cuando estaban vivas las grandes concepciones religiosas y filosdficas, los
hombres pensantes alababan la humildad y el amor fraterno, la justicia y el
sentimiento humanitario, no porque fuese realista mantener tales principios, y en
cambio riesgoso y desacertado desviarse de ellos, o porque tales maximas
coincidieran mejor con su gusto, presuntamente libre. Se atenian a tales ideas
porque percibian en ellas elementos de la verdad, porque las hacian armonizar con
la idea de logos, bajo la forma de Dios, de espiritu trascendente o de naturaleza
como principio eterno. No soélo se entendia asi a las metas supremas,
atribuyéndoles un sentido objetivo, una significacion inmanente, sino que hasta las
ocupaciones e inclinaciones mas modestas dependian de una creencia en la
deseabilidad general y en el valor inherente de sus objetos o temas.”

“Los origenes mitoldgicos, objetivos, que la razdn subjetiva va destruyendo, no
sb6lo se refieren a los grandes conceptos generales, sino que evidentemente
forman también la base de comportamientos y actos personales y enteramente
psicologicos. Todos ellos -hasta llegar a los sentimientos mas oscuros- se
desvanecen al verse despojados de su contenido objetivo, de ese vinculo con la
verdad supuestamente objetiva. Asi como los juegos de los nifios y las quimeras
de los adultos tienen su origen en la mitologia, toda alegria veiase otrora ligada a

la creencia en una verdad suprema.” (...)



“Estas antiguas formas de vivir que arden lentamente debajo de la superficie de la
civilizacibn moderna proporcionan aun en muchos casos el calor inherente a todo
encantamiento, a toda manifestacion de amor hacia alguna cosa por la cosa misma
y no como medio para obtener otra. El placer de cultivar un jardin se remonta a
épocas antiguas en que los jardines pertenecian a los dioses y se cultivaban para
ellos. La sensibilidad ante la belleza, tanto en la naturaleza como en el arte, se
anuda mediante mil tenues hilos a esas representaciones supersticiosas. Cuando
el hombre moderno corta esos hilos, ya sea burlandose de ellos, ya sea
ostentandolos, podra conservar todavia por un rato el placer, pero su vida interior
se habra extinguido.”

“La alegria que sentimos en presencia de una flor o por la atmdsfera de un cuarto,
no podemos atribuirla a un instinto estético autonomo. La receptividad estética del
hombre se ve ligada en su prehistoria con diversas formas de idolatria; la creencia
en la bondad o la santidad de una cosa, precede a la alegria por su belleza. Esto
no vale menos respecto a nociones tales como las de libertad o humanidad.” (...)
“En opinién de la razén formalizada, una actividad es racional Unicamente cuando
sirve a otra finalidad, por ejemplo a la salud o al relajamiento que ayudan a
refrescar nuevamente la energia de trabajo. Dicho en otras palabras, la actividad
no es mas que una herramienta, pues solo cobra sentido por su vinculacion con
otros fines.” (...)

“No es posible afirmar que el placer que un hombre experimenta al contemplar,
por ejemplo, un paisaje, duraria mucho tiempo si a priori estuviese persuadido de
gue las formas y los colores que ve no son mas que formas y colores; que todas
las estructuras en que formas y colores desempefian algun papel son puramente
subjetivas y no guardan relacién alguna con un orden o una totalidad cualquiera
plena de sentido; que sencilla y necesariamente no expresan nada.” (Max
Horkheimer, Critica de la razon instrumental, Bs. As., Sur, 1969, p. 44-48)

C. El avance de la insignificancia




1. “La burguesia ha desempefiado en la historia un papel altamente revolucionario.
Dondequiera que ha conquistado el Poder, la burguesia ha destruido las relaciones
feudales, patriarcales, idilicas. Las abigarradas ligaduras feudales que ataban al
hombre a sus superiores naturales las ha desgarrado sin piedad para no dejar
subsistir otro vinculo entre los hombres que el frio interés, el cruel pago al contado.
Ha ahogado el sagrado éxtasis del fervor religioso, el entusiasmo caballeresco y el
sentimentalismo del pequefio burgués en las aguas heladas del célculo egoista. Ha
hecho de la dignidad personal un simple valor de cambio. (...) La burguesia ha
despojado de su aureola a todas las profesiones que hasta entonces se tenian por
venerables y dignas de piadoso respeto. Al médico, al jurisconsulto, al sacerdote,
al poeta, al sabio, los ha convertido en sus servidores asalariados.”

“La burguesia ha desgarrado el velo de emocionante sentimentalismo que
encubria las relaciones familiares y las redujo a simples relaciones de dinero. (...)
La burguesia no puede existir sino a condicion de revolucionar incesantemente los
instrumentos de produccion y, por consiguiente, las relaciones de produccion, y
con ello todas las relaciones sociales. (...) Todas las relaciones sociales
estancadas y enmohecidas, con su cortejo de creencias y de ideas admitidas y
veneradas durante siglos, quedan rotas; las nuevas se hacen afiejas antes de
haber podido osificarse. Todo lo estamental y estancado se esfuma; todo lo
sagrado es profanado...” (Marx-Engels, Manifiesto del partido comunista, Bs. As.,
Anteo, 1971, p. 35-37)

2. Castoriadis vincula esta corriente historico social al derrumbe de “la ideologias
de izquierda; el triunfo de la sociedad de consumo; la crisis de las significaciones
imaginarias de la sociedad moderna (significaciones de progreso/ o de
revolucion)...” (El avance de la insignificancia, p. 111)

El avance de la insignificancia se relaciona en definitiva con la pérdida del

pensamiento utopico.

D. Guy Debord. La industria de la separacion.




“Alli van, los empobrecidos de espiritu
hacia el infierno que es su reino de los cielos.”
T.W. Adorno (Minima moralia, Madrid, Tauruus, 1987, pragrafo 8)

1. “En el fondo la revolucién se ha producido en todas partes, aunque de ninguna
forma como se esperaba. En todas partes lo que ha sido liberado lo ha sido para
pasar a la circulacion pura, para ponerse en O6rbita. Con cierta perspectiva
podemos decir que la culminacién ineluctable de toda liberacién es fomentar y
alimentar las redes. Las cosas liberadas estan entregadas a la conmutacién
incesante y, por consiguiente, a la indeterminacion creciente y al principio de
incertidumbre.” (Jean Baudrillard, La transparencia del mal, Barcelona, Anagrama,
1991, p. 10)

2. La sociedad del espectaculo:

1
Toda la vida de las sociedades en las que dominan las condiciones modernas de
produccion se presenta como una inmensa acumulacion de espectaculos. Todo lo

a vivido directamente se aparta en una representacion.”

2
“Las imagenes que se han desprendido de cada aspecto de la vida se fusionan en
un curso comun, donde la unidad de esta vida ya no puede ser restablecida. La
realidad considerada parcialmente se despliega en su propia unidad general en
tanto que seudo-mundo aparte, objeto de mera contemplacion. La especializaciéon
de las imagenes del mundo se encuentra, consumada, en el mundo de la imagen

hecha auténoma, donde el mentiroso se miente a si mismo. El espectaculo en



general, como inversion concreta de la vida, es el movimiento autbnomo de lo no-

viviente.”

3
“El espectaculo se muestra a la vez como la sociedad misma, como una parte de
la sociedad y como instrumento de unificacion. En tanto que parte de la sociedad,
es expresamente el sector que concentra todas las miradas y toda la conciencia.
Precisamente porque este sector esta separado es el lugar de la mirada engafada
y de la falsa conciencia; y la unificacién que lleva a cabo no es sino un lenguaje

oficial de la separacion generalizada.”

4
“El espectaculo no es un conjunto de imagenes, sino una relacion social entre

personas mediatizada por imagenes.”

5
“El espectaculo no puede entenderse como el abuso de un mundo visual, el
producto de las técnicas de difusion masiva de imagenes. Es mas bien una
Weltanschauung que ha llegado a ser efectiva, a traducirse materialmente. Es una

vision del mundo que se ha objetivado.”

6
“El espectaculo, comprendido en su totalidad, es a la vez el resultado y el proyecto
del modo de produccion existente. No es un suplemento al mundo real, su
decoracion afadida. Es el corazén del irrealismo de la sociedad real. Bajo todas
sus formas particulares, informacién o propaganda, publicidad o consumo directo
de diversiones, el espectaculo constituye el modelo presente de la vida
socialmente dominante. Es la afirmacion omnipresente de la eleccion ya hecha en
la produccion y su consumo corolario. Forma y contenido del espectaculo son de
modo idéntico la justificacion total de las condiciones y de los fines del sistema

existente. El espectaculo es también la presencia permanente de esta justificacion,



como colonizacion de la parte principal del tiempo vivido fuera de la produccion
moderna.”

10
“El concepto de espectaculo unifica y explica una gran diversidad de fendmenos
aparentes. Sus diversidades y contrastes son las apariencias de esta apariencia
organizada socialmente, que debe ser a su vez reconocida en su verdad general.
Considerado segun sus propios términos, el espectaculo es la afirmacion de la
apariencia y la afirmacion de toda vida humana, y por tanto social, como simple
apariencia. Pero la critica que alcanza la verdad del espectaculo lo descubre como
la negacion visible de la vida; como una negacion de la vida que se ha hecho

visible.”

13
“El caracter fundamentalmente tautolégico del espectaculo se deriva del simple
hecho de que sus medios son a la vez sus fines. Es el sol que no se pone nunca
sobre el imperio de la pasividad moderna. Recubre toda la superficie del mundo y

se bafia indefinidamente en su propia gloria. “

14
“La sociedad que reposa sobre la industria moderna no es fortuita o
superficialmente espectacular, sino fundamentalmente espectaculista. En el
espectaculo, imagen de la economia reinante, el fin no existe, el desarrollo lo es

todo. El espectaculo no quiere llegar a nada mas que a si mismo.”

16
“El espectaculo somete a los hombres vivos en la medida que la economia les ha
sometido totalmente. No es mas que la economia desarrolldndose por si misma.
Es el reflejo fiel de la produccion de las cosas y la objetivacion infiel de los

productores. “



17
“La primera fase de la dominacion de la economia sobre la vida social habia
implicado en la definicibn de toda realizacibn humana una evidente degradacion
del ser en el tener. La fase presente de la ocupacion total de la vida social por los
resultados acumulados de la economia conduce a un deslizamiento generalizado
del tener al parecer, donde todo "tener" efectivo debe extraer su prestigio
inmediato y su funcién ultima. Al mismo tiempo toda realidad individual se ha
transformado en social, dependiente directamente del poder social, conformada
por él.(...)"

20
La filosofia, en tanto que poder del pensamiento separado y pensamiento del
poder separado, jamas ha podido superar la teologia por si misma. El espectaculo
es la reconstruccion material de la ilusion religiosa. La técnica espectacular no ha
podido disipar las nubes religiosas donde los hombres situaron sus propios
poderes separados: sélo los ha religado a una base terrena. Asi es la vida mas
terrena la que se vuelve opaca e irrespirable. Ya no se proyecta en el cielo, pero
alberga en si misma su rechazo absoluto, su engafioso paraiso. El espectaculo es
la realizacion técnica del exilio de los poderes humanos en un mas alla; la escision

consumada en el interior del hombre.

21
A medida que la necesidad es sofiada socialmente el suefio se hace necesario. El
espectaculo es la pesadilla de la sociedad moderna encadenada que no expresa
finalmente mas que su deseo de dormir. El espectaculo es el guardian de este

sueno.

25
La separacion es el alfa y el omega del espectaculo. La institucionalizacion de la
division social del trabajo, la formacion de las clases, habia cimentado una primera

contemplacion sagrada, el orden mitico en que todo poder se envuelve desde el



origen. Lo sagrado ha justificado el ordenamiento cOsmico y ontologico que
correspondia a los intereses de los amos, ha explicado y embellecido lo que la
sociedad no podia hacer. Todo poder separado ha sido por tanto espectacular,
pero la adhesion de todos a semejante imagen inmovil no significaba mas que la
comun aceptacion de una prolongacion imaginaria para la pobreza de la actividad
social real, todavia ampliamente experimentada como una condicion unitaria. El
espectaculo moderno expresa, por el contrario, lo que la sociedad puede hacer,
pero en esta expresion lo permitido se opone absolutamente a lo posible. El
espectaculo es la conservaciéon de la inconsciencia en medio del cambio practico
de las condiciones de existencia. Es su propio producto, y él mismo ha dispuesto
sus reglas: es una entidad seudosagrada. Muestra lo que es: el poder separado
desarrollandose por si mismo, en el crecimiento de la productividad mediante el
refinamiento incesante de la division del trabajo en fragmentacion de gestos, ya
dominados por el movimiento independiente de las maquinas; y trabajando para un
mercado cada vez mas extendido. Toda comunidad y todo sentido critico se han
disuelto a lo largo de este movimiento, en el cual las fuerzas que han podido crecer

en la separacién no se han reencontrado todavia.”

28
“El sistema econdmico fundado en el aislamiento es una produccion circular del
aislamiento. El aislamiento funda la técnica, y el proceso técnico aisla a su vez.
Del automdévil a la televisién, todos los bienes seleccionados por el sistema
espectacular son también las armas para el reforzamiento constante de las
condiciones de aislamiento de las "muchedumbres solitarias". El espectaculo

reproduce sus propios supuestos en forma cada vez mas concreta.”

29
“El origen del espectaculo es la pérdida de unidad del mundo, y la expansion
gigantesca del espectaculo moderno expresa la totalidad de esta pérdida: la
abstraccion de todo trabajo particular y la abstraccion general del conjunto de la

produccion se traducen perfectamente en el espectaculo, cuyo modo de ser



concreto es justamente la abstraccidon. En el espectaculo una parte del mundo se
representa ante el mundo y le es superior. El espectaculo no es mas que el
lenguaje comun de esta separacion. Lo que liga a los espectadores no es sino un
vinculo irreversible con el mismo centro que sostiene su separacion. El

espectaculo reune lo separado, pero lo relne en tanto que separado.”

30
“La alienacion del espectador en beneficio del objeto contemplado (que es el
resultado de su propia actividad inconsciente) se expresa asi: cuanto mas
contempla menos vive; cuanto mas acepta reconocerse en las imagenes
dominantes de la necesidad menos comprende su propia existencia y su propio
deseo. La exterioridad del espectaculo respecto del hombre activo se manifiesta en
gue Sus propios gestos ya no son suyos, sino de otro que lo representa. Por eso el
espectador no encuentra su lugar en ninguna parte, porque el espectaculo esta en

todas.”

Cita introductoria al primer capitulo: “Y sin duda nuestro tiempo... prefiere la
imagen a la cosa, la copia al original, la representacion a la realidad, la apariencia
al ser... lo que es 'sagrado’ para €l no es sino la ilusion, pero lo que es profano es
la verdad. Mejor aun: lo sagrado aumenta a sus ojos a medida que disminuye la
verdad y crece la ilusion, hasta el punto de que el colmo de la ilusion es también

para él el colmo de lo sagrado.”

FEUERBACH, prefacio a la segunda edicion de La esencia del Cristianismo.
(Todos los textos pertenecen a Guy Debord, La sociedad del espectaculo, Bs. As.,
La Marca, 1995, los nimeros corresponden a la numeracion de os paragrafos del

capitulo 1, “La separacion consumada”)

3. La transparencia del mal: “Al igual que los barrocos somos creadores
desenfrenados de imagenes, pero en secreto somos iconoclastas. No aquellos

gue destruyen las imagenes sino aquellos que fabrican una profusion de imagenes



donde no hay nada que ver. La mayoria de las imagenes contemporaneas, video,
pintura, artes plasticas, audiovisual, imagenes de sintesis, son literalmente
imagenes en las que no hay nada que ver, imagenes sin huella, sin sombra, sin
consecuencias. Lo maximo que se presiente es que detras de cada una de ellas
ha desaparecido algo. Y sélo son eso: la huella de algo que ha desaparecido.”

(Jean Baudrillard, La transparencia del mal, p. 23)

“Ahora bien, el silencio es precisamente este sincope en el circuito, esta ligera
catastrofe, este lapsus que en la television por ejemplo, se vuelve altamente
significativo —ruptura cargada a la vez de angustia y de jabilo-, al sancionar que
toda esta comunicacién solo es en el fondo un guion forzado, una ficcion
ininterrumpida que nos libera del vacio, el de la pantalla, pero también del de
nuestra pantalla mental, cuyas imagenes acechamos con la misma fascinacién. La
imagen del hombre sentado y contemplando, un dia de huelga, su pantalla de
television vacia, sera algun dia una de las mas hermosas imagenes de la
antropologia del siglo XX.” Ibid. P. 19)

“Lo que hay que aclarar es que, no es que la goma de mascar perjudique a la
metafisica, sino que la goma de mascar es metafisica. No criticamos a la cultura de
masas porque dé demasiado al hombre o porque le haga la vida demasiado
segura (...) sino porque hace que los hombres reciban demasiado poco y
demasiado malo.” (Citado por T. Adorno, Introduccién a Un mundo feliz, de A.

Huxley, Méjico, Porrta, 1994)

“El poder de la maquina que engulle y da muerte a K., no es otro que la
apariencia de necesidad

gue puede hacerse realidad en virtud de la fascinacién de los hombres por la
necesidad.”

(Hanna Arendt “Franz Kafka”, en La tradicion oculta, Paidds 2004, Bs. As., p. 91



