FRAGMENTO

Sobre la naturaleza y el hombre

Eseribe: ALFONSO HANSSEN

Me he permitido aletear —por primera vez— en el pensamiento de que
el solo egoismo para el cual vivi ya no contribuye a mi plenitud. La creen-
cia acerca de “la madurez como un apartamiento del mundo” tuvo el im-
petu de una quimera. La vejez emerge de una saturacion, desintegrando
activamente los elementos nutricios del hombre. Secada la fuente de mi
adolescencia, me constrifie la sangre y me extrana dentro de un cerco de
cobardia. Siento que la carnadura me hurta del sosiego y me arrima con
pasiéon a otras reconditeces. Ese hormigueo, efecto de la cosa madura, me
transmuta cadticamente y me inhibe para toda aventura; de mi se des-
prenden infinidad de salidas. Resumirme en la quietud habia sido la maxi-
ma de mi interior negro y laberintico. No obstante, de pronto es como si
mis entranas se revolcasen, cruda e irreversiblemente, para danarme en el
roce de la atracciéon cosal. Ante cada cosa inclino mi cerviz y pierdo una
particula de mi dignidad. Los entes conglomerados viven su representa-
cion en el desperdicio cotidiano del hombre. Siento que el mundo de los
objetos se contempla en mi, obligaindome a despreciar por su aceién el
goce de la soledad. Me deshacen estas miradas de perversion mientras
que en mi centro —antes lleno de vital medularidad— se va formando un
punto ciego, signo de lo fatal, de una locura que avanza sin control o,
simplemente, de la sombra que siempre fui y que serd eterna prisionera
de la turbulencia. Mi substancia disminuida me cine a ser un palido ente,
como aquel estanque del libro sagrado en donde se reflejaban pero no se
gustaban las miserias del mundo. Porque el més pobre de los entes —el
hombre— no tiene otro poder que el de “mirar hambriento la abundancia”.
He existido al alcance denominativo de lo categérico. Mi verdadero existir
—la existencia inasible— se encuentra asumida en la figura de una rebe-
lién, mezcla inconsciente de frustraciones y sentimentalismo. Todo el ba-
lance de la vida me suma una interminable columna de transgresiones. Por
mi habla la repulsién al mandato, a la autoridad en cualesquiera de sus
campos. Estuve atrapado por la espiritualidad inauténtica. Es posible que
la salida de mi carne de si misma constituya el principio de destrucecion
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de mi carcel moral. Arriesgo intentar ser nada mas que la negacion en la
que todo hombre se halla comprometido: negar las fuerzas ajenas, esos
impulsos organizados por la ética; negar desde el fuego de la naturaleza
la autonomia que concebimos al margen de ella, cuando nos dejamos se-
ducir por la morbosidad de los vacios. La dialéctica comprueba continua-
mente la precariedad humana. El proyecto del hombre como tal no es rup-
tura con la naturaleza, un “ethos” como prescindencia de los enlaces na-
turales. En el proyectarse del hombre radica su infelicidad: un tener que
ir contra si por la fuerza de la dialéctica. El hombre no es mas que un
hito meecénico, pulverizado por la reacciéon de los tentdaculos de la natu-
raleza. En el parto, en la sintesis del movimiento natural, el hombre ofrece
aspectos efimeros, leves manifestaciones del espasmo del monstruo.

Es tiempo de ser lo real, de acontecer desprevenidamente y de buscar
para dar con el asidero definitivo. La realidad es cosificacion de la natu-
raleza. En el proceso de objetivacion el hombre capta la naturaleza como
cosa. De ahi que en la realidad el hombre esté poseido, alienado. Cuando
hablamos de la “cosa misma” reconocemos la insuficiencia de la razon
para fundamentar. En la membrana de la realidad del mundo el hombre
se reconoce como parto sin consecuencias. Decir “real” es tanto como acla-
rar que estamos atrapados en el exterior y que, con desgreno nos suje-
tamos a la cosa. La cosidad es habitud, cotidianidad; “temporalidad”, para
cubrir con un término a ese desgreno. El hombre perece en el tiempo,
pues se arraiga inexorablemente a él. Cuanto somos, cuanto podemos,
cuanto damos en nuestro consentimiento es un soplo estelar de ese fan-
tasma que devora los seres. El algo que es porque fue de suyo retiene y
conserva el cardcter de la grima. Dicen que en la juventud el hombre no
ha echado ain las raices de su existencia (1). Nadie puede mencionar la
existencia si no es dentro del sentido de la muerte. Morir es, en voecablo
lato, percibir el tiempo. Avanzamos colgados a la rueda de la desespera-
cién; a nuestra desnudez, paradéjicamente, la ocultamos en la luz. Asi, el
hombre que tienta en los resquicios del “alma”, el que se ahuyenta y pre-
fiere matar las horas —como dicen— es proyecto de una diversion huma-
nitaria. Diversifica su esencia: se aparta de la naturaleza y gana la mi-
seria. La miseria nos expulsa de la sucecion temporal. Desamparado, en
las tinieblas producidas por la privacion absoluta del tiempo, el hombre
se quiebra en un estado de tribulacion. En el esplendor de la miseria el
hombre decapita la decision de escoger el tnico camino sefialado desde
vieja data: el camino sin término, el desorden acumulado desde su raiz,
por el cual acepta su derecho al designio.

Cuando medito acerca de la naturaleza me antecedo al hastio. Suelo
ejercerme en el estado contemplativo y permito que —a la larga— me ad-
miren y me humillen. A estas dos acciones las llamaba el poeta (2) “horror
y asco universales”. ;Podria aspirar a méas un hombre que decidié siste-
matizarse en el placer? Un amplio horizonte se cierra ahora para doble-
gar el gesto de mi audacia y revelarme a la vez en idéntico lugar. La
basura quiso convertirse en incienso y aspiré a la insolaridad, pero la
ventisca la arrojé con el halito de su sordidez natural. Si soy temible es
porque participo de la temeridad de la naturaleza. En mi transito produzco
brechas de hondura inmoral; pues es a ella —a la naturaleza en su ger-
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men— a quien poseo conmigo para dar la batalla que debilitara un hombre
ahito de fantasias. Cuando suelo acogerme sublimo las bajezas emanadas
de mi pulpa enardecida. Una secreta aspiracién me dice que el hombre
vencera su espiritu sofisticado y rasgari su velo con la violencia de su
carne viciosa. Bajo la certidumbre de tal reflexién creo haberme descubierto.
Nada detiene mi libertad. Hago de la mentira mi complice: es la manera
peculiar de una libertad que no abdica ante la tirania de las normas. Me
confieso y me absuelvo cuando recurro al artilugio de la mentira. Mentir,
para mi, es una vocacién intelectual. La mentira es rastro penoso del
hombre, un acontecimiento especifico del mundo, tan especificamente como
el de la misma verdad. La inteligencia del hombre surge del hecho contra-
dictorio de la mentira, asi se prevenga disfrazada o colmada por los fa-
vores convencionales. El hombre es la mentira convenida. E1 hombre pa-
dece de subrepciones. Detrds de su propio escenario estid esperindose, para
plantear su cabalidad ante si. Las convenciones del hombre son iguales a
las de cualquier otro género de seres vivos —o muertos— de la naturaleza.
Cuando dice el hombre —por ejemplo— ‘“este es un papel blanco” dice
tanto como cuando el tigre apetece: “aquel hombre es mio”; o como cuan-
do el palustre se niega a ser significado por nosotros. Los objetos se sig-
nifican mutuamente no porque los sefale el hombre sino porque de ante-
mano se inmanan unos ante otros, aquellos ante estos. Cuando el hombre
habla estd midiendo pero no sabe a “ciencia cierta” qué. E1l hombre con
su habla destruye la disciplina del silencio. Las cosas se escuchan a través
del lenguaje del hombre y bregan para darse por fuera de su estricto
rigor. Prestdndose para tal malabarismo el hombre se realiza como su-
jeto, como el nudo del estrépito cosal. El hombre necesita asombrarse por
intermedio de esto —que es un cambiarse de si mismo— porque se atane
a la evidencia de que hay que destruir el idilio (la hosquedad) de la na-
turaleza. Sin embargo, en cada silencio independizado de su fuero signi-
ficativo, el hombre se rinde a la inferioridad: en la medida en que habla
su pequenez crece alarmantemente. ;Por qué no participar entonces —sin
impedirnoslo con el lenguaje— de la acendrada expansividad de los ob-
jetos? ;Por qué someternos a la confusion de los signos? ;De qué le sirve
a los hombres estar encerrados, concluidos, en una dialéctica que los hace
infelices ante el resto de las cosas?

Como hombre, soy tnicamente la atribucién de todas las flaquezas.
Ensimismado en una esencia que es parte de la naturaleza —esencia por
el hecho mismo de negar aquello que precisamente requiere— me muestro
como el ente frontero, divagando en explicaciones sobre mi mismo. Mi ra-
zon —la farsa de la fatiga generalizada a que nos somete la filosofia de
nuestros tiempos— ha tenido que limitarse a ser la apercepcion divaga-
tiva. Cuando quiso el hombre fortificarse en ella, la purificé; en ella,
después del proceso, el hombre quedé disminuido. Hoy sé que no puede la
razén pero né qué puede con su poder. Hacia el final de una intensa de-
vocion racionalista entiendo que la jTierra! de que hablara el filésofo es
una féormula simple, casi un axioma: —pero si la razén es la naturaleza
expresiandose en el hombre—!

Estd bien: jTierra! jTierra! Sorprendidos en esta miseria y con un
arma volteada contra nuestro rostro, habremos de verter la vida en su
vasija, enredarla en los dientes de la naturaleza y someterla a su mas-
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ticacién. El egocentrismo fue el demonio asustadizo de una ninez falseada
por el racionalismo de los otros. Ahora hemos aceptado ser libres, contra
la razén, y el mejor medio para permanecer en esa libertad es sometién-
donos a la esclavitud de la naturaleza, arrobiandonos en su cilida apetencia
y dejandonos acaparar por la muerte en cada instante de la vida. Morir
con gracia, conscientes de que somos muertos que viven, muertos que no
tienen yo, muertos de la muerte misma, es decir, muertos que fructifican
en la sublimacion de la naturaleza.

A mi vienen las palabras de Hyperion o Belarmino (3): “Formar una
sola cosa con todo lo que vive, significa que la virtud abandona su arma-
dura de rigores y la inteligencia humana su cetro, y todos los pensamien-
tos se borran en presencia de este universo eternamente uno, como frente
a Urania se desvanecen las leyes que ponen trabas al genio del artista;
significa que el destino inexorable abdica su soberania, y la muerte rompe
el pacto que la ligaba a todos los seres, y la unién indisoluble y la juven-
tud eterna embellecen el mundo”.

Abandono y cobardia participan de cierta unidad cuando el hombre
aparece como ligazén de la naturaleza misma. El hombre que arrasa, en
la hazafna de su concrecién, a la conciencia moral es un cobarde. La co-
bardia consiente el despliegue de brutalidad. Para ser cobardes es indis-
pensable que los hombres estén sobrecogidos por la naturaleza comin. El
hombre indaga porque esti enlazado por la cobardia: las indagaciones son
ejemplo del infinito desorden; con ellas rechazamos los abusos de la ética,
cobramos cuentas con el mundo v oponemos resistencia a los caAnones coer-
citivos de la ley. En la pregunta superamos la moral. En la céncava de lo
moral, lo méas perfecto del ser humano es la rebeliébn consigo, su guerra a
la imagen que lo selecciona, el convencimiento de que debe hacer uso de
su temporalidad en la muerte. E1 hombre absorvera la creencia de que su
poder solo le significa fin y de que asi podra ser huésped de la plenitud.
Quien se realiza, el suicida, es pleno de si mismo. En el suicidio, mejor
dicho, en el nexo de la naturaleza, en la cesacion del hombre, nos cargamos
de la fertilidad —tUnica— de la muerte. Otra intuicién poética nos per-
suade y nos ayuda (4): “Apiadate del mundo, o si no, voraz como eres, te
uniras a la tumba para devorar lo que se debe al mundo”. Entonces, el
suicidio que vale es el que nos proporciona la naturaleza, al dejarnos la
vida como un goce de su vientre. Por eso, quien trata de suicidarse im-
prontamente es porque quiere vivir, porque en el fondo se sugestiona ante
la vida placentera de un “mads alld”; friagil a la estupidez del humanismo,
este suicida no contrae su destino de la llama de la existencia, sino que
ya en sus manos, lo diluye tragicamente. El verdadero suicidio es el que
acrecienta con la muerte las posibilidades de la naturaleza. En cada muer-
te, en la muerte infinita de los objetos, la naturaleza afirma ser eterna.
La muerte decide, en cada segundo, las marcas del tiempo.

NOTAS

(1) Thomas Mann, La montafia mdgica.
(2) Baudelaire, Fuséea.

(38) Friederich Hélderlin, Hyperion.

(4) William Shakespeare, Soneto 1.
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