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La existencia humana se encuentra atravesada por un sinnimero de condiciones que afectan
su transito y morada sobre la tierra. Ciertamente esta experiencia del limite ante lo dado de
modo infranqueable suele ser una circunstancia que la conmueve angustiosamente. Todas
las expectativas, los suefios y esa capacidad de proyectar por sobre lo real otra situacion
imaginada, querida, deseada, se consumen y se convierten en cenizas frente al avance del
fuego insobornable de la historia, que Sartre denomind coeficiente de adversidad. Un
concepto que da sobrada cuenta de la evidencia de un fendmeno que Gadamer traduce
dentro del antiguo concepto de experiencia. EI fendmeno tan humano de la experiencia
contiene una amplitud insospechada pues no se deja reducir a método alguno, sino que
excede siempre los limites en los cuales quisiéramos resolver el enigma de la vida que se
nos presenta en cada nueva experiencia significativa que compromete nuestras certezas
cristalizadas. Y ello porque la esencia del fendbmeno de la experiencia “presupone
necesariamente que se defrauden muchas expectativas, pues sélo se adquiere a través de
decepciones™®. La experiencia es de manera fundamental dolorosa y desagradable, en su
corazdn habita una negatividad sélida que implica la exigencia para cada uno de nosotros
de estar atentos a su historicidad interna y, con ello, a la condicion que nos plantea:
aprender del padecer, segun la formula de Esquilo que tanto estimaba Gadamer.

Pero cuando hablamos de experiencia tenemos que partir de nosotros mismos. Quizas aun
mas cuando hablamos de amistad. Ahi lo tenemos al viejo y prudente Gadamer dejandose
llevar por la palabra meditada en sus ensayos, donde su rigurosidad es tamizada con los
recuerdos de un testigo y protagonista de su siglo. Y esto es posible y deseable porque la
experiencia de la finitud, del limite, en fin, la experiencia de que no somos dioses, a la vez
de darnos la chance de poder describirla e interpretarla como fendémeno comun a todos los
seres humanos, nos remite indefectiblemente a nuestra particularidad historica. Cuando la
experiencia es experiencia de amistad, el filsofo, y nosotros sus aprendices, tal vez sienta
que su tendencia irrenunciable hacia lo universal no hace justicia a esa intensidad o
decepcion que lo ha convertido, mas alla de sus intenciones, en amigo.

Recuerdo que para mi era un enigma que mi padre no tuviera amigos. Era, si, un hombre
muy sociable y, podriamos decir, que tenia amistades de esas que todos compartimos con
los comparieros del trabajo, del sindicato, del partido o del equipo de futbol. Eran de ese
tipo de amistades que Aristdteles clasificaba como amistades basadas en la ventaja o en la
ganancia, lo que nosotros denominariamos amistades de negocios o de partido. Sin duda era
grande el nimero de sus decepciones y yo muy joven para comprenderlas. Tal vez por eso,
el antiguo maestro Estagirita insistia en que la reflexion sobre la ética y la politica debian
esperar a que pasen los fervores entusiastas de la juventud cronoldgica o pasional.
Esperando que hoy mi entusiasmo juvenil haya dado paso a la reflexion, deseo intentar
comprender aquello que nos sucede cuando sentimos a una amistad verdadera y aquello que
implica este vinculo para el presente.
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Retomando lo que deciamos acerca de la experiencia es necesario sefialar también que, de
acuerdo a la verdad contenida en las descripciones fenomenoldgicas de Hegel sobre este
concepto, en la conciencia que realiza una experiencia acontece una inversion pues ésta se
enfrenta a la suspension de las certezas que habia dado por supuestas sobre algo, de este
modo “la experiencia es en primer lugar siempre experiencia de algo que se queda en
nada”?. Es decir, la conciencia sufre la perplejidad de encontrarse cuestionada en su saber,
pero esta nada en que se queda es en realidad un nuevo saber pues implica de manera
fundamental a la existencia en ello y es la posibilidad de que la experiencia padecida
produzca la unidad de sentido consigo mismo que cada hombre anhela. Lo descripto, “es la
inversion que acaece a la experiencia, que se reconoce a si misma en lo extrafio, en lo
otro™?.

Hablar de “lo otro” o, para ser mas precisos y darle el giro ético que Gadamer le imprimié
al concepto, “el otro”, no se consolidd como concepto hasta bien entrado el siglo XX. Se
debe a una modificacion importante, sefiala Gadamer, que ya no se diga “el t0”, sino que
tampoco se hable del “no yo”, que suena como una barrera o una limitacion “frente a la que
hay que imponerse o de la que hay que hacerse duefio sea como sea. Hablar de “el otro”
cambia la perspectiva pues se introduce una relacion de intercambio en la constitucién de
yo y tl. Y es que cualquier otro es al mismo tiempo el otro del otro [...]. Por lo que a mi
toca, dira Gadamer, me he dejado guiar por las ensefianzas antiguas en torno a la
amistad”*,

Ahora bien, ¢cudl es el vinculo problematico que estrecha las inquietudes en torno a la
experiencia y al otro?; ¢hay algun tipo de relacion entre el padecimiento que provoca la
experiencia y la perspectiva que da lugar al otro como otro? El problema para Gadamer no
es solamente que hagamos frente a nuestra limitacion, a nuestra radical finitud, a esa
facticidad que Heidegger no se cansé de sefialar, sino el “saber por qué es precisamente la
respuesta del otro la que me muestra mis limitaciones y por qué debo aprender a
experimentarlas siempre de nuevo y una vez mas si es que quiero llegar a verme siquiera en
la situacion de poder superar mis limites”>. Efectivamente, es una experiencia comin a
todos nosotros el que otro me muestre mis limitaciones, mis autoengafios, mis
preocupaciones desmedidas o mi falta de responsabilidad. Pero esta experiencia a pesar de
ser comun, no responde a la experiencia cotidiana que tenemos en nuestros trabajos, en
nuestras carreras o simplemente en la calle o en nuestras casas, donde generalmente
percibimos a aquel otro que me sefiala una limitaciébn como una amenaza, como alguien
que se mete en donde no lo han llamado o simplemente como una orden que hay que
cumplir. Es, més bien, la experiencia que acontece cuando nos encontramos con un amigo o
una amiga verdaderos; de esos amigos que Kant decia en su antropologia que: “Un amigo
verdadero es tan raro como un cisne negro”®.

2 Ibid. Pag. 430.
® Ibid. Pag. 431.
* “Subjetividad, intersubjetividad, sujeto y persona” (1975), en El Giro Hermenéutico, pag. 20. El subrayado
me pertenece (F.M.).

> Ibid. Pag. 23.
® Citado por H.-G. Gadamer en “Amistad y Solidaridad”, en Acotaciones hermenéuticas, Ed. Trotta, Madrid,
2002. pag. 77.



La afirmacion de Kant, a pesar de manifestar el escepticismo frecuente de un hombre de
experiencia, nos revela una verdad luminosa pues un amigo verdadero es un fenémeno
infrecuente’, yo dirfa quizds excepcional. Ese carécter excepcional es, como ensefia
Gadamer, un tipo de amistad “que s6lo puede ser vivida, no ya definida”®. Pero a pesar de
esa imposibilidad de poder conducir a concepto este tipo de amistad, Gadamer se propone
hablar de este fendmeno recogiendo las ensefianzas antiguas en torno a la amistad, y nos
recuerda que la palabra que utiliza Socrates en el Lisis para denominar a la amistad
verdadera es oikeion, que Gadamer traduce como lo “casero”, “lo propio y acostumbrado”.
¢Queé significa que la amistad verdadera sea lo oikeion? Gadamer responde: “ES ese estar en
casa del que no se puede decir en qué consiste™®. Es algo sobre lo que no se piensa en ideas,
que no podemos explicar porque nos toca tanto nuestra intimidad y nos une a otro ser de
manera leal y excepcional que cuando queremos hablar de ella sentimos que cada palabra
traiciona el vinculo que nos une. Y sin embargo, hablamos. Sobrepasamos las barreras que
imponen el silencio y damos cuenta de eso cercano y familiar que, precisamente por ser tan
cercano y familiar, “no quiere decir que sea claro”, como apunté Maria Zambrano, quien
también nos recodaba algo que solemos olvidar con frecuencia diciendo que “suele suceder
que los mayores misterios estan en lo familiar y cercano, sin que sepamos si el misterio
reside acaso en la proximidad misma, en el hecho de que sea algo familiar, o esta en el
género de verdad que nos propone”*°.

Pero el verdadero fundamento y condicién para poder realizar una amistad verdadera, de
esas amistades donde nos experimentamos “como en casa”, es contar con eso que los
griegos llamaban philautia, y que Gadamer propone traducirlo como “amor a si mismo”**.
Este amor a si mismo no es ningun género de amor propio que nos mande pensar siempre y
solo en nosotros mismos, por el contrario, el verdadero amor a si mismo significa el poder
trabar amistad consigo mismo, lograr un acuerdo de amistad consigo mismo, para poder ser
un amigo verdadero para el otro pues “el que no es amigo de si mismo, sino que esta
dividido, no es capaz de entrega alguna a si mismo o a los deméas”*?. Este “es un
pensamiento que, por un lado, se entrega por entero al mundo que lo rodea y, por el otro, y
al mismo tiempo, es capaz de luchar apasionadamente por su libertad y su propia forma de
vida”®®, se encarga de reforzar Gadamer, quien de este modo nos muestra, a mi entender,
dos de las caracteristicas mas seductoras de su pensamiento: un amor fati y un amor al
mundo, por un lado, y siguiendo a Hegel en una peculiar interpretacion del fin de la
historia, la idea de que “la historia solo acaba porque no cabe establecer un principio

superior al de la libertad de todos™**.
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Ambas ideas se conjugan con la insistencia con que Gadamer propone en sus Ultimos
escritos y conferencias el asunto de la amistad como experiencia frente a un mundo cada
vez mas burocratizado, cuyo fruto mayor es el extrafiamiento o enajenacién de los hombres
y su consecuente aislamiento. Cuando esto es experimentado como una situacion normal, el
Apocalipsis rampante en que nos tiene atrapados el nihilismo, recompone sus fuerzas méas
poderosas, ya que “en la medida en que el nihilismo se hace normal, son mas temibles los
simbolos del vacio que los del poder”*, decia Ernst Jiinger en el escrito en conmemoracion
a los sesenta afios de Heidegger. Pero también sefialaba que “la libertad no habita en el
vacio” sino en ambitos que él llamé “la tierra salvaje”, que son el fundamento originario de
nuestra existencia. Asi, la muerte, Eros y el arte constituyen un poder de resistencia frente a
todo tipo totalitarismo.

La pérdida del miedo a la muerte es una idea espantosa para los tiranos pues “eso
significarfa su caida mas segura”*®. Efectivamente, como decia Séneca, “El que aprende a
morir, desprende el servir. Esta sobre todo poder, por lo menos fuera de todo poder. ;Qué
significan para él la cércel, los guardias, las cadenas? Tiene libre la puerta”'’. Eso lo ven
muy bien los poderosos y por eso ocultan la muerte voluntaria. En la pelicula La vida de los
otros, vemos como la policia secreta se obsesiona por ese informe que da cuenta del
suicidio bajo su sistema. Pero no sélo para un sistema abiertamente totalitario el suicidio es
motivo de espanto y limitacion de su poder, sino también para ese otro modo de
totalitarismo que es, como dice Gadamer, “el veneno dulzon de la politica de la
informacion”!®. Pues esta politica ejerce la violencia cuando infunde un miedo
ininterrumpido, una turbia dependencia. Pero nada como una muerte voluntaria puede ser
por ella comprendida, la muerte voluntaria es rapidamente absorbida u ocultada bajo
motivos insignificantes o que expresan ese termino medio al que Heidegger aludia, porque
esa decision pone sus resortes de poder ante un abismo inexplicable.

Pero también la amistad es una amenaza para esta politica totalitaria. “Todos nosotros
estamos instalados en una corriente de informacion a la que no podemos sustraernos”,
donde “la informacion ya no es directa sino mediatizada, y no vehiculada a través de la
conversacion que va de mi a otro”*°, dice Gadamer. Precisamente “la charla con el amigo
de confianza no sélo puede consolar infinitamente sino también devolver y confirmar el
mundo en sus libres y justas medidas. Un hombre basta como testigo de que la libertad
todavia no ha desaparecido; pero tenemos necesidad de é1”?°, confirma Jiinger en inspiradas
palabras. Esto lo sabian bien, Platon, Aristoteles pero tambien Ciceron y Marco Aurelio.
Pero son las Cartas a Lucilio de Séneca donde quizas con mayor intensidad se refleje este
poder inconquistable de la amistad verdadera y libre.

En sus “Cuadernos de notas a las ‘Memorias de Adriano’” Marguerite Yourcenar
transcribid una “frase inolvidable” de la correspondencia de Flaubert que dice: “Cuando los
dioses ya no existian y Cristo no habia aparecido aun, hubo un momento unico, desde
Cicerdn hasta Marco Aurelio, en que so6lo estuvo el hombre”. Es la conciencia de esa
desolacion que es, tal vez, también la nuestra, la que lucho para formar esas comunidades
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de amigos que son el fundamento originario de nuestra existencia pero que hoy se
encuentran amenazadas y, en muchas ocasiones, ausentes, sembrando asi el desierto.
Gadamer era muy conciente de esto por ello busco hasta su final legarnos la pasion por el
dialogo con nosotros mismos, el deseo por la conversacién amistosa donde podemos
reconocernos y encontrarnos en un mundo ya no extrafio, ya no amenazante, sino un
mundo, como dice Jinger, en sus libres y justas medidas.



