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Prologo

La presente tesis se despliega en torno a un conjunto de problemas vinculados a la cuestion,
siempre abierta, del sentido o sinsentido de la vida. Encuentra su materia de estudio en tres
textos particularmente interesantes dedicados a esta cuestion, pertenecientes al escritor
filosofico Albert Camus: el ensayo filosofico El mito de Sisifo, la obra teatral Caligula, y la
novela breve El extranjero. Estos textos contienen afirmaciones y argumentos especialmente

incitantes para el andlisis filos6fico, en virtud de su complejidad y riqueza conceptual.

La pregunta por el sentido de la vida suscita en este autor de origen argelino respuestas de
gran interés. Una respuesta sencilla, como punto de partida, que él daria es: no hay sentido
de la vida, s6lo hay absurdo como genuino contenido de esa pregunta. De esta afirmacion del
sinsentido de la vida ha de sacar las consecuencias, segiin un método que ¢l llama logica
absurda, pero podriamos nombrar, mejor, l6gica absurdista. Pues no se trata de una logica
que no es logica (eso seria una logica absurda), sino de una légica que, partiendo de ciertas

premisas relativas al absurdo, infiere consecuencias congruentes con ellas.

En el campo de la logica, puede hablarse de lo absurdo como una cualidad de oraciones
conjuntivas. Decimos, por ejemplo, que una conjuncién es absurda si es contradictoria.
Aristoteles expresé como un principio de la logica el principio de no contradiccion, el cual
afirma que no puede darse en el mundo, al mismo tiempo y en igual sentido, que algo tenga
y no tenga cierta propiedad. No puede ocurrir que Sdcrates sea y no sea fildésofo. Lo absurdo,

asi, es una manera coloquial de hablar de lo contradictorio, que, por serlo, es imposible. Por



ello, si llegamos a una contradiccion podemos deducir la falsedad de nuestras premisas, y a

esta forma clésica de probar la falsedad de una tesis la llamamos reductio ad absurdum.

Sin embargo, no es éste el uso logico que hace Camus de las palabras “absurdo” o
“contradiccion”. Cuando ¢l nos dice que el mundo es absurdo, o que la vida es absurda, es
claro que no esta afirmando que la vida o el mundo son absurdos porque caen en relaciones
logicas contradictorias. Es claro que desea decirnos otra cosa. Lo absurdo se refiere a
relaciones entre el hombre y el mundo, entre la razon y el sentimiento, a la relacion del
hombre consigo mismo, etc. Si bien el significado que da a estos términos puede suscitar
perplejidad, a primera vista, al lector acostumbrado a entender la l6gica como método de
inferencia, pronto notara que en el texto se perfila un itinerario 16gico y retorico que esta tesis

ha reconocido digno de recorrer y desentrafiar.

El método que seguimos es principalmente analitico. Se realiza en el estudio detallado de las
tres obras mencionadas, en busca de las diferentes premisas y conclusiones que el autor
ofrece en torno al tema del absurdo, diseminadas a lo largo de los textos estudiados. Identifica
y aclara las maneras en que dichas proposiciones se relacionan y las representa formalmente
por medio de esquemas de argumento. Estos esquemas permiten reconstruir y simplificar una
argumentacion variada y compleja, encontrar lo que los diferentes argumentos tienen en
comun, las tesis, temas y motivos que entran en juego en la exposicion del autor.
Naturalmente, la reconstruccion argumental, en la que consiste el Capitulo V, sélo es dable
luego del analisis cuidadoso de los textos, a los que siempre se apega. Por ello comentamos
criticamente, glosamos e interrelacionamos las obras. A esto se abocan los cuatro primeros

capitulos de este trabajo.



Nuestra investigacion tiene entre sus objetivos profundizar en la comprension de cuestiones
fundamentales que la idea del absurdo, en Camus, concita o trae asociadas. Por ejemplo,
cuales son los presupuestos sobre los que descansa la concepcion de que el mundo es o puede
ser absurdo; qué quiere decir quien declara que el mundo o la vida son absurdos; cudl es la
argumentacion que se ofrece para justificar que la vida es absurda; cuan so6lida y convincente
es esta argumentacion; qué se sigue de aceptar que el mundo o la vida (veremos pronto que

Camus usa indistintamente “mundo” y “vida” para hablar de lo absurdo) son absurdos.

La investigacion alrededor de estas cuestiones fundamentales nos lleva a resultados que son
generalizables, creemos, a cualquier doctrina que proponga la absurdidad del mundo. Pues
las proposiciones de este tipo parecen compartir rasgos en comun, y descansar sobre
presupuestos que en diferente profundidad han sido tocados por Camus (p.ej., la
irracionalidad, la contradiccion como fuente de lo absurdo, el nihilismo, el escepticismo,
etc.), y que vale la pena hacer explicitos, a fin de comprender mejor el pensamiento propuesto
en cuanto a sus motivaciones, intereses, adhesiones, preocupaciones y prejuicios, entre otros
aspectos que pueden ser interesantes. En el caso del propio Camus, hemos puesto en practica
esta explicitacion de los presupuestos, para aclarar aspectos centrales de su pensamiento y
examinar la solidez con que puede sostenerse la perspectiva que este pensamiento ofrece.
Hemos también estudiado acuciosamente los argumentos que elabora en aras de justificar su
punto de vista, deteniéndonos en la comprension de su forma de exponerlos, valorando sus

cualidades y defectos.

Entre los resultados de esta explicitacion y estudio, como el lector o la lectora podran
constatar, estd traer a la luz las motivaciones profundas de nuestro autor, hacer claras las

implicaciones de ideas centrales de su pensamiento, y entender con profundidad la manera



en que se relacionan argumentalmente. En este sentido, nuestra investigacion ha servido para
detectar fallos l6gicos, imprecisiones conceptuales, reminiscencias religiosas o el caracter
metafisico de algunas ideas que el autor quiso ver libres, precisamente, de metafisica. Una
importante idea que defendemos es que Camus no logra prescindir de la metafisica
tradicional, que acertadamente ve como el fundamento de todas las perspectivas que examina
—principalmente en el ensayo— y critica en cuanto alternativas al absurdo radical del mundo.
Argumentamos, a este respecto, que las reminiscencias religiosas que hay en nociones
centrales del pensamiento absurdo, como la de Destino, anclan este pensamiento a un mundo
conceptual del cual pretendia salir por medio de la negacion de la metafisica. Una
consecuencia ulterior que cabria extraer de esto es, quizas, que no es posible trascender el
mundo del sentido, o el del sinsentido, a expensas de la metafisica. Pues ambas alternativas

del pensamiento se fundamentan en alguna.

Ahora bien, entre los problemas conceptuales que nuestro estudio pone al descubierto, cabe
destacar el relativo al ataque de Camus contra la razén, que le atribuye, esencialmente, una
naturaleza contradictoria. Si la razon fuera esencialmente contradictoria, el absurdo radicaria
en ella originariamente y para siempre. Esto seria un fundamento seguro de la afirmacion de
que el mundo es absurdo. Dado que la razdén sea absurda, el mundo pensado por esta razon
habria de reflejar, necesariamente, esta absurdidad. Sin embargo, mostramos que esta via
argumental no es viable, principalmente a partir de observar algunas imprecisiones
conceptuales, que conducen a errores en la argumentacion. Es decir, minamos la confianza
en las premisas que sostienen la idea de que la razon es esencialmente contradictoria, para
rechazar el uso de esta idea en su funcion, a su vez, de premisa de una argumentacion mas

general en torno a las consecuencias del absurdo asi fundamentado.



A pesar de esta debilitacion argumentativa, nuestro estudio también muestra aciertos del
autor y explica la manera en que se vinculan distintos argumentos suyos, en una variada y
compleja manera de exponer y defender sus ideas sobre el absurdo. Por ejemplo, mostramos
como el pensamiento absurdo, tal como lo llama Camus, conduce recurrentemente al
nihilismo moral que ha de evitar con una ética minima, conformada por tres valores (libertad,
pasion y rebeldia), y como entre las estrategias de este pensamiento se enlazan argumentos
escépticos con argumentos idealistas, que suman juntos a la justificacion del absurdo y la
solucion propuesta por Camus a éste. Es oportuno decir que nuestro estudio aclara, entonces,
un meritorio esfuerzo intelectual por enfrentar y resolver un problema crucial que plantea el
sinsentido de la vida (otra manera de referirse al absurdo): si la vida carece de sentido, da

igual vivir o, como argumenta Camus, resulta indiferente el modo de hacerlo.

Asi, este estudio analiza y aclara las diferentes maneras en que los textos de Camus nos dicen
que el mundo es absurdo y por qué es absurdo, explica como se presentan aspectos de este
absurdo bajo el espejo distorsionante de la satira o la parodia (por ejemplo, en la novela y la
obra de teatro), observa y aprecia que estas perspectivas del mundo son congruentes con las
tesis del absurdo, a la vez que denuncian las diferentes maneras en que evadimos la
consciencia de este absurdo y argumentan a favor, sobre todo en el ensayo, de una salida
practica que no evite esta consciencia. El énfasis 16gico de nuestro estudio no descuida la

motivacion ética de Camus, y la hace patente cuando es oportuno.

Los errores que hemos identificado y comentado en esta investigacion apuntan sélo a la
ingente dificultad de los problemas enfrentados por Camus. Creemos que, en general, nadie
puede salir bien librado de una argumentacion que requiere atentar contra el sentido y la

razon. Si algo tiene sentido, es razonable. Ahora bien, la intuicién central que concita y
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genera los problemas mencionados, como la lectora y el lector saben, toma forma bajo la
afirmacién de que el mundo es absurdo. Para darse a entender y explicar este absurdo Camus
ha desplegado una serie de argumentos epistemoldgicos, logicos y metafisicos,
principalmente, y abordado cuestiones éticas relativas a la axiologia. Es de gran interés
observar la manera en que se relacionan y confunden —en el sentido de mezclarse— estos
argumentos, que a menudo muestran, como diferentes caras de un mismo problema, aspectos
filosoficos relevantes. Esto es puesto de relieve en la reconstruccion argumentativa que
realizamos, cuya separacion en grupos tematicos, de acuerdo con las areas de la filosofia a
las que pertenecen, obedece a un interés practico y se guia por el tema o aspecto que

predomina, a nuestro juicio, sobre los otros.

Hemos mencionado que Camus quiere rechazar la metafisica, y queremos afiadir que este
rechazo genera dificultades logicas que salvar en aras de la congruencia epistemoldgica.
Veremos, en este sentido, que el propio autor asume una metafisica, también minima —como
en el caso de su ética—, pero suficiente y fructifera. En este punto conviene decir que el
pensamiento de Camus plantea acertadamente un problema central que consideramos
insoluble: cuando pretendemos dar una explicacion del sentido del mundo, incurrimos
inevitablemente en una metafisica. Si bien no formula este problema de modo separado y
claramente, subyace en cada una de las criticas que hace de los diferentes sistemas de
pensamiento que intentan evadir, nos dice, la lucida consciencia de la absurdidad del mundo.
Una y otra vez se adivina en los textos de Camus que ésta es quizas la mayor dificultad que
debemos enfrentar al enfrascarnos en la cuestion del sentido de la vida, que €l elige tematizar

por la via negativa del absurdo.
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Por esta razon, llamamos a esta dificultad central “el problema de Camus”. Hablamos de
incurrir porque en el ensayo filoséfico del autor se trata de una falta que hay que tratar de
evitar. Asi parece, efectivamente. Ahora bien, en la concepcion de Camus, la metafisica es
una perspectiva del mundo estructurada por categorias basicas, conceptos que no rebasan el
ambito de la subjetividad y no pueden por ello coincidir con la realidad, de la cual en el fondo
nada sabemos. Aqui entra en juego la postura idealista de Camus, y su escepticismo
epistemologico. Veremos que hay una forma metaforica de expresar estas posturas, y que un
resultado de estas posturas filosoficas es la afirmacion recurrente de que la metafisica es
inevitablemente falsa, ilusoria, engafiosa. Ademas, de los planteamientos de Camus se
desprende que la metafisica es inverificable, por tanto, podemos anadir, infalseable e
indecidible; por ello, no podemos nunca decir si es verdadera o falsa, y no podremos erradicar
el profundo escepticismo que esto suscita en relacion con nuestras concepciones del mundo,
sostenidas por la creencia de que son verdaderas y enuncian su sentido. Si el sentido del
mundo coincide o se identifica con la explicacion que podemos dar del mundo, y esta
explicacion se funda en una metafisica, entonces el sentido del mundo se desvanece al

desvanecerse la confianza en la metafisica que lo sustenta.

La postura de Camus hacia la metafisica es abiertamente negativa. Que no pueda verificarse
porque no hay experiencia posible de sus conceptos y categorias no apunta meramente a una
indeterminacion esencial, sino a su radical falsedad. Naturalmente, afirmar que la metafisica
es falsa requeriria tener disponible algiin procedimiento o estrategia para mostrar y demostrar
esta falsedad, un portentoso punto de vista que permitiera ver, como desde afuera, la relacion
exacta entre el sistema metafisico, sus expresiones lingiiisticas y la realidad a que se refieren.

Este procedimiento es el mismo que permitiria ver su verdad. Pero no lo tenemos. Luego, es
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imposible saber si un sistema metafisico corresponde con el mundo de alguna manera
apropiada para el objetivo de saber la verdad. En esta situacion insoluble a la que llegamos
se ha criticado, y rechazado como erronea, precisamente, la metafisica subyacente (por
ejemplo, la que entrafa la distincion entre sujeto y objeto, o la concepcidn de la verdad como
correccion de la representacion en la filosofia de Heidegger), pero a cambio se ha ofrecido,
también, jotra metafisica! Camus opta decididamente por decir que la metafisica, cualquier
metafisica, es falsa: ilusoria, engafiosa, un artificio del sentido, un malabarismo verbal, una

acrobacia logica, una maniobra de evasion ante el absurdo.

El problema de Camus, asi, es insoluble y alcanza tanto a las alternativas que se proponen a
la metafisica tradicional como a la suya propia. Es decir, alin prescindiendo del aparatoso
arsenal conceptual de la metafisica clasica, que instaura el sentido en el mundo mediante
nociones relacionadas tales como Principios (de diversa indole), Causas (de variados tipos),
Razones (logicas, metafisicas, miticas, misticas, etc.), Finalidad, Orden, Propésito, etc.,
Camus no puede eliminar el aspecto metafisico de su doctrina absurdista (puede considerarse
una doctrina porque el conjunto de su pensamiento es coherente y tiene tesis fundamentales,
consistentemente justificadas). Si bien es minima y consiste en una estructura triadica que
examinaremos con detalle, se trata también de una metafisica, pues Camus no elude
comprometerse con que lo que hay verdaderamente en el mundo, o es el mundo mismo, es
esta estructura conformada por el hombre, el mundo y el absurdo, que es relator y atributo de

los primeros al mismo tiempo.

Mostraremos que una de las virtudes que tiene esta metafisica es, sin embargo, poner en
suspenso el contenido moral que se anclaba en la metafisica tradicional. Como aclaramos en

este trabajo, una motivacion central de Camus para la eliminacion de la metafisica es la
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vindicacién de la libertad humana, sujeta a un marco conceptual que le impone restricciones,
determinaciones, obligaciones, incluso bajo la forma de un sentido de la vida, veladamente
afincado en un sentido del mundo, implicitamente (y ocultamente) apoyado en una metafisica
que encubre su sentido y caracter religioso. Argumentaremos también, como ya anunciamos,
que la metafisica que quiere evitar permanece oculta bajo la presencia de una nocién clave,

el Destino, en su tematizacion del absurdo, y mostramos como y por qué esto es asi.

Ahora bien, una virtud de la obra de Camus en torno al absurdo es mostrarnos que el sentido
de la vida no puede formularse como una teoria cientifica, ni por medio de la ciencia. El
ambito del sentido del mundo no es el de la explicacion cientifica del mundo. Para Camus,
la explicacion cientifica corre el albur de convertirse también en una metafisica, al suponer
entidades inverificables y supuestos métodos de conocimiento de esas entidades, lo cual es
también una manera de convertirla, como nos dice en el ensayo, en metafora y poesia. Si bien
su ataque a la ciencia es incompleto y reductivo, el interés subyacente de su ataque es retirarle

la pretension de ser capaz de formular el sentido de la vida.

En este punto, algo en lo que estamos de acuerdo con Camus, con independencia de que lo
estemos 0 no con sus argumentos, es en la afirmacioén de que la vida es asignificativa en si
misma. Nos parece que basta detenerse a meditar sobre el significado particular que podamos
dar a la vida, o en el que otras personas le otorgan, y en la naturaleza de este peculiar
significado (peculiar porque no se atribuye a elementos de un lenguaje, sino a la vida o al
mundo mismos) para tornar problematico lo que antes era —parecia serlo— natural. El
escepticismo estd de inmediato disponible al sospechar que tal vez no hay fundamento
ultimo, esencial, del significado de la vida. Es bajo esta optica que Camus escruta las maneras

de otorgar significado al mundo y a la vida. Los diferentes ejemplos que usa muestran y
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denuncian una atribucion ilegitima de significado o sentido al mundo, originada en el deseo
de trascender el absurdo aun a costa de la razon y la consciencia lucida de su asignificacion
primordial. Es a esto a lo que llama suicidio filoséfico y evasion. Sus criticas se dirigen a
estrategias de significacion que oscilan entre la suposicion metafisica (por ejemplo, de
esencias y facultades para aprehenderlas) y la animacion metaforica del mundo (por ejemplo,
atribuyéndole una relacion determinada con un logos divino). El denominador comun de
estas estrategias es la humanizacion: la proyeccion hacia el mundo del pensamiento y sentir

humanos, a fin de hacerlo habitable, familiar y propio.

Asi, es mérito de Camus hacernos ver que el ambito del sentido de la vida y el mundo se
origina en el sentir humano y, parafraseando a Protagoras, que en este ambito el hombre es
la medida de todas las cosas. Pero Camus sospecha de la correspondencia de nuestras
métricas (conceptos, categorias, metafisica, si el lector acepta esta metafora) con el mundo:
las declara arbitrarias, sin fundamento en una realidad que se escapa al entendimiento porque
se renuncia a usar un sistema metafisico para capturarla en conceptos. Asi, el problema de
Camus, como lo hemos llamado, es insoluble y apunta en una direcciéon que ha indicado ya
un nutrido conjunto de intuiciones de la filosofia existencial y contemporanea: la idea de que
el sentido no es una propiedad del mundo sino una orientacion fundamental, existencial, del

ser humano.

En este sentido, podria pensarse que el recorrido de esta investigacion lleva a un destino ya
conocido. Sin embargo, aporta, segiin creemos, una comprension mas clara de las razones
por las cuales los proyectos racionalistas —como les diria sin dudar Camus— naufragan frente
al problema del sentido de la vida. Pues aqui se explicitan motivaciones de fondo, premisas

implicitas, y preconcepciones fundamentales, tanto de las teorias que buscan rebasar el
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absurdo (el propio Camus nos ensefia a hacerlo, en sus comentarios criticos) como en las que

lo afirman y sostienen.

También ofrecemos un analisis de ideas y motivos asociados a la idea central del absurdo,
tales como la finitud de la vida, la inutilidad de la vida, la equivalencia de las cosas, la
indiferencia ante el mundo, la familiaridad con el mundo, la humanizacion del mundo, la
evasion del absurdo o el destino. La lectora y el lector no hallaran aqui respuestas finales a
la cuestion fundamental del sentido de la vida (;quién podria ofrecer algo semejante?), sino
analisis de algunos de los principales problemas que esta cuestion suscita, un estudio de los

conceptos y nociones que suelen acompanar estos problemas.

En este sentido, querriamos anticiparnos a objeciones que podrian hacerse a nuestro método
de trabajo, sobre todo con relacion a su pertinencia. Podria sefialarse que el estudio de un
autor existencialista como Albert Camus requiere un minucioso acopio de informacion
contextual. Que un estudio filosofico serio deberia partir de conocer primero la totalidad de
la obra del autor, asi como buena parte de la obra contempordnea con la que estuviese en
dialogo. Con este bagaje, se anadiria, podria acometerse una tarea fructifera de interpretacion
textual, adecuadamente enmarcada en el c/ima —para usar una palabra de Camus— que le es
propio. Esto seria cierto, pero no excluye la pertinencia de un andlisis fundado en los propios
textos, tomando en cuenta que el propio autor ha querido desarrollar sus ideas sobre el
absurdo en una trilogia. Por otra parte, las referencias que ¢l hace a autores y doctrinas
contemporaneas, conducen también, aunque someramente, a una incursion en el contexto

filosofico.
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Se nos podria preguntar también por qué no hemos partido de la filosofia existencial, de una
hermenéutica filosofica o de una fenomenologia en nuestro estudio. Responderiamos que
todas estas opciones nos parecen viables y legitimas. Sin embargo, creemos que un texto
habla por si mismo, y puede interrogarse independientemente debido a su intencidén
afirmativa y, especialmente en casos como el que nos ocupa, deliberadamente argumentativa.
Respecto del recurso al contexto historico y filoséfico para la elucidacion del texto
existencial, queremos hacer notar que nuestro camino (nuestro 000¢) es inverso. El ejercicio
del analisis textual es una idonea manera de apertura hacia el contexto. Entendemos la
utilidad e interés de un conocimiento total de la obra de un autor, y lo més completo posible
de la obra de los autores contemporaneos a €l, pero no es nuestro objetivo un erudito estudio
de la totalidad de la obra de Camus, documentar su desarrollo, sus cambios en el tiempo.
Nuestro objetivo es mucho méas modesto, pero no exento de valor: estudiar estos textos
representativos del autor, en relacion con la cuestion del sentido o sinsentido de la vida, para
entender mejor algunos de los problemas fundamentales que enfrentan las respuestas a esta

cuestion.

Se podria objetar, también, que un analisis 16gico y conceptual como el que aqui realizamos,
de raigambre analitica, es por lo menos improcedente aplicado a un autor considerado
existencialista. O que ello comportaria una situacién desventajosa en un escritor que, segin
se dice, no tuvo una formacion filosofica profesional y ya no puede replicarnos. Pero esto no
es completamente cierto. Camus formula sus ideas y planteamientos de manera compleja y
aguda, a menudo brillante, muchas veces elegante. Junto a su innegable talento literario,
puede observarse una meditada elaboracion discursiva y una capacidad logica y retorica

sobresaliente. Es claro, ademas, que Camus no es un lego filoséfico, sino un competente
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conocedor de temas y de autores filosoficos, como es patente en sus escritos y han

confirmado sus biografos.

En las obras de Camus leemos a un autor comprometido con la veracidad de sus
investigaciones y desvelado por las consecuencias practicas de sus conclusiones. Abundan
las declaraciones de absurdidad en el mundo y del mundo, seguidas de pautas de accion
Justificadas en tales declaraciones. Pero el filésofo Camus no se contenta con la pura emision
de una declaracion absurdista: sabe que ello tiene profundas y vastas consecuencias. En este
sentido, le interesa la l6gica como una indagacion y argumentacion de tales consecuencias.
Ademés, el propio autor habla incesantemente de una /dgica del absurdo, de refutaciones y
de perseguir consecuencias, de evidencias, demostraciones, contradicciones, etc. No es,
pues, una gratuita emision de declaraciones injustificadas sobre la absurdidad del mundo lo
que en la obra de Camus hallamos, sino una elaborada y compleja argumentacion que tiene
la intencion de sostener esta idea. De ahi que no podamos dejar de atender el aspecto 16gico

y argumentativo en el estudio de los textos de Camus que nos interesan.

Hemos procurado estar conscientes, en el desarrollo del trabajo, de nuestro enfoque, del
método y los presupuestos teoricos de este método; pero también no hemos dejado de tener
presentes las objeciones y sugerencias en cuanto a la pertinencia de otros enfoques, métodos
y perspectivas, sobre todo en la medida en que la filosofia contemporanea misma los plantea
(por ejemplo, en la interesante critica de Heidegger a la logica). Como resultado, esta
investigacion ha significado para nosotros un ejercicio meta filoséfico de interrogacion y
didlogo, una incitacion a comprender las diferentes maneras y formas de hacer filosofia, a
preguntar por los puntos de encuentro, las convergencias y divergencias, la exclusion o la

complementariedad de ellas. No es necesario, pero vale la pena decirlo, que el trabajo que el
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lector o la lectora tiene en sus manos ha ido cambiado a medida que nuestra comprension de

Camus ha mejorado.

Esperamos que la lectora y el lector puedan hallar esta modesta contribucion interesante.
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Capitulo I  El mito de Sisifo (Parte 1)

A continuacion, presento un comentario de la breve introduccion de Albert Camus a su
ensayo. Enseguida me dedicaré a analizar cada uno de los pasajes relevantes para el objetivo
de entender la variada y compleja argumentacion del autor alrededor del tema del absurdo.
En estas paginas preliminares, persigo empezar a aclarar los ejes principales en que se
desarrolla esta argumentacion, distinguir sus motivos y temas, asi como las estrategias logicas

y discursivas mediante las cuales se relacionan.

Un razonamiento absurdo
Esta breve nota preliminar contiene declaraciones relevantes que hay que considerar para una
reconstruccion general de la argumentacion. La primera de ellas concierne al tema del

ensayo, acotandolo frente a otro posible:

Las paginas que siguen tratan de una sensibilidad absurda que podemos encontrar
dispersa en el siglo —y no de una filosofia absurda que nuestro tiempo, propiamente

hablando, no ha conocido—.!

Hay que hacer notar, sin embargo, que la coherencia de la exposicion y argumentacion de
Camus pueden permitir decir que, precisamente, su ensayo puede verse como una tentativa
de elaborar una filosofia del absurdo. Otra nota interesante de este prologo se refiere al
estatus que la tesis del absurdo mantiene en el contexto de la argumentacion: “[...] este

ensayo considera a lo absurdo, tomado hasta ahora como conclusion, como un punto de

! Les pages qui suivent traitent d 'une sensibilité absurde qu’on peut trouver éparse dans le siécle—et non d’'une
philosophie absurd que notre temps, a proprement parler, n’a pas connue. En Camus (1942), p. 11. En adelante,
las citas en francés proceden de esta edicion.
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partida.” (p. 15)> Como ha de verse, Camus hard breves anélisis de filosofos cuyos
razonamientos presuntamente conducen al absurdo como conclusidn, y criticard como
ilegitimo el paso que dan hacia la esperanza, en lo que llamara una forma de evasion. Sin

embargo, en €l el absurdo sera una premisa basica, un punto de partida.

Otra nota que cabe subrayar es la que se expresa con previsoria cautela: “[...] mi comentario
tiene algo de provisional: no se puede prejuzgar la posicion que adopta. Aqui se encontrara
solo la descripcion, en estado puro, de un mal del 4nimo.”* Sin embargo, como veremos
adelante, la pretension de estar s6lo describiendo un mal espiritual, el sentimiento de lo
absurdo, es de inmediato rebasada por el aliento filoséfico del autor, quien esbozara con
frecuencia argumentos rdpidos y diestros andlisis que usard como premisas de dichos

argumentos, si bien desarrollados de modo irregular.

La ultima nota vale la pena retenerla por cuanto se refiere a otra pretension interesante:
“Ninguna metafisica, ninguna creencia se han mezclado de momento con ¢l [el
ensayo].”*Aventuraremos, sin embargo, que se requiere una postura metafisica para sustentar
la idea de que el mundo es absurdo, un compromiso con creencias acerca de lo que hay en ¢l

o de la naturaleza de lo que existe.

Podriamos resumir estas notas como sigue: el ensayo trata de una sensibilidad absurda como
punto de partida de un desarrollo argumental; no se puede prejuzgar su posicion, dado que

solo procede por medio de una descripcion cefiida de esa sensibilidad, considerada un mal

2[...] que ’absurde, pris jusqu’ici comme conclusion, est considéré dans cet essai comme un point de départ.
p. 11.

31...1 il y a du provisoire dans mon commentaire: on ne saurait préjuger de la position qu’il engage. On
trouvera seulement ici la description, a l’état pur, d’'un mal de l’esprit. p. 11.

* Aucune métaphysique, aucune croyance n'y sont mélées pour le moment. Ibid.
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espiritual, un “mal del &nimo”. La descripcion se encuentra libre de cualquier creencia

metafisica.’

Lo absurdo y el suicidio

Este primer capitulo comienza por el célebre y dramatico planteamiento: “No hay sino un
problema filos6fico realmente serio: el suicidio. Juzgar que la vida vale o no la pena de ser
vivida equivale a responder a la cuestion fundamental de la filosofia”.® ;Por qué es asi?
Primero porque, si es cierto que un fildsofo de estima debe predicar con el ejemplo, entonces
sera comprensible la importancia de esa respuesta, pues “precedera al gesto definitivo”.

Enseguida, porque el criterio del autor para juzgar esa cuestion como mas urgente que

cualquier otra es “las acciones a que compromete.”

En lo primero podemos observar la acostumbrada peticion de congruencia requerida a los
filosofos entre teoria y practica. Con base en ello, el autor sugiere que, de estar en posesion
de una respuesta negativa a la cuestion planteada (que tenga conocimiento de que no vale la
pena de ser vivida la vida), el filésofo habria de llevar a la practica el gesto definitivo. Por
otra parte, si se pidiera mayor justificacion de la importancia de esa cuestion, cabe atender a
las acciones a las que compromete. Dado que en el planteamiento de Camus la cuestion

compromete la vida misma, podriamos resumirlo como un dilema:

La vida vale la pena de ser vivida o la vida no vale la pena de ser vivida.

Si la vida vale la pena de ser vivida, entonces se ha de vivir.

5 « Aucune métaphysique, aucune croyance n'y sont mélées pour le moment. » p. 11.
8 Il n’y a qu’un probléme philosophique vraiment sérieux: c’est le suicide. Juger que la vie vaut ou ne vaut pas
la peine d’étre vécue, c’est répondre a la question fondamentale de la philosophie. p. 15.
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Si la vida no vale la pena de ser vivida, entonces se ha de cometer suicidio.

Por tanto: se ha de vivir o se ha de cometer suicidio.

Basta, para deducir el gesto definitivo, una premisa como punto de partida: “La vida no vale
la pena de ser vivida”. Es muy interesante que este juicio tenga relacion con una presunta
falta de sentido de la vida. Vamos enseguida a detenernos un poco en examinar mejor el

planteamiento de Camus en esta cuestion.

Lo primero que Camus nos dice acerca de la naturaleza del problema que da tema a su ensayo
es que sus signos o indicios, sus “evidencias” pueden ser “percibidas” por el corazon, pero
se requiere una profundizacion para hacerlas claras al espiritu.” Naturalmente, una dificultad
emerge con esta declaracion: con ella parece desmarcarse del arbitrio de la razon, para
enmarcarse en un discurso que tiene en la pasion y el /irismo los criterios para su validacion:
“El equilibrio de evidencia y lirismo es lo Unico que puede permitirnos acceder al mismo
tiempo a la emocion y a la claridad”®. En el tema de lo absurdo y el suicidio, no hay cabida
para la “dialéctica sabia y clasica” (la dialectique savante et classique, p. 16); esta vedado,
precisamente, un analisis como el que este trabajo quiere desarrollar. No vale exponer y
confrontar razonamientos y argumentos, como la dialéctica aconsejaria, sino que ha de
prevalecer lo que al corazon parece evidente. | Aceptaremos esta posicion? De buena gana lo
hariamos, si no fuera porque en ella misma se estd argumentando. Al mismo tiempo, porque
el propio Camus, como la lectora sabe, esgrime razones y evidencias en una sutil y
complicada argumentacion, con un estilo brillante y no falto de belleza (/irismo). De acuerdo

con esto, podemos leer que nos dice:

7 Ce sont la des évidences sensibles au coeur, mais qu'il faut approfondir pour les rendre claires a l'esprit. p.
15.

8 Clest l'équilibre de I'évidence et du lyrisme qui peut seul nous permettre d'accéder en méme temps a l'émotion
et ala clarté. p. 16.
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(Hay una [dgica hasta la muerte? No puedo saberlo sino siguiendo, sin
apasionamiento desordenado, a la sola luz de la evidencia, el razonamiento cuyo

origen indico. Es lo que llamo un razonamiento absurdo.’

Con la pregunta citada, Camus quiere investigar si de la evidencia del absurdo, alcanzada por
aquella profundizacion referida que la hara clara al espiritu, se sigue la consecuencia “logica”
del suicidio. Sobra decir que es importante para nosotros examinar, junto a Camus, si
efectivamente las evidencias mencionadas fundamentan la tesis de que la vida sea absurda,
pues, de no hacerlo, habria un error de fondo en su argumentacion, que toma como punto de
partida la verdad de dicha tesis. Con ésta como dada o aceptada, plantea las preguntas por
responder: ;Es que su absurdidad [de la vida] exige la evasion mediante la esperanza o el

suicidio? [...] (Lo absurdo impone la muerte?

Estas preguntas suscitan muchas otras. ;Por qué iba a conducir a la muerte la presunta
absurdidad de la vida?, ;cudl seria el supremo tribunal cuyo juicio y sentencia, sobre la
evidencia o prueba de la absurdidad, seria la muerte?, ;cudles serian los presupuestos de esta
imaginaria jurisprudencia?, y, ;su método de pruebas es correcto, su veredicto s6lidamente
apoyado en ¢€1? Vale también la pena preguntar por la referencia y el significado de los
términos centrales en que la argumentacion de Camus descansa, cuya aparente simplicidad
podria hacernos olvidar la importancia de analizarlos; tales son, por ejemplo: vida, muerte,

absurdo, logica.

[...1y a-t-il une logique jusqu'a la mort? Je ne puis le savoir qu'en poursuivant sans passion désordonnée, dans
la seule lumiere de ['évidence, le raisonnement dont j'indique ici l'origine. C'est ce que j'appelle un
raisonnement absurde. p. 17
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Es ineludible, y sumamente interesante, el examen de las “evidencias” y la profundizacién
para la comprension de la argumentacion de Camus, quien a nuestro juicio representa una
formulacion destacada de la relacion entre el posible absurdo de la vida y una postura ética

ante la vida.

Si Camus tiene razén y la vida es absurda, importa ver si sobrevive incluso la figura y actitud
de Sisifo como respuesta a ese absurdo. También serd oportuno ver si no practica este

personaje representativo otra forma de la evasion descrita por Camus.

Pero ;de donde viene la idea de que la vida es absurda? Las primeras noticias que de ello nos
da el escritor argelino se refieren deducir las consecuencias del gesto definitivo: quitarse la
vida es confesar una de dos cosas: o que se ha sido sobrepasado por la vida, o que no se
comprende la vida. Lo primero es facil de entender, pues pertenece a la experiencia comun
de que las desgracias y circunstancias adversas pueden acumularse, a tal punto que
conduzcan a desear y buscar la muerte. Lo segundo, en cambio, ademas de intrincado, es el

tema que interesa primordialmente al ensayo de Camus, y a este trabajo.

Como puede notar quien esto lee, no es lo mismo decir que la vida no tiene sentido a decir
que no se la comprende. Se intuye que a cada declaracidon corresponde como base una premisa

o grupo de premisas diferente.

Hacia lo segundo se dirige primeramente Camus en esta seccion de su ensayo. Al referirse a
los gestos que la existencia ordena (les gestes que l'existence commande, p. 18) encuentra
que se fundan principalmente en la costumbre, y a esto otorga un cierto caracter: “Morir
voluntariamente supone que se ha reconocido, aunque sea instintivamente, el cardcter

ridiculo de esta costumbre, la ausencia de toda razon profunda de vivir, el caracter insensato
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de esta agitacion cotidiana y la inutilidad del sufrimiento.”'® Lo que hemos subrayado reviste
un especial interés. El caracter ridiculo de la costumbre que fundamenta los gestos que ordena
también la existencia, apunta hacia una sensibilidad que percibe como rara o extravagante
dicha costumbre. Es decir, remite a cierto pathos o tonalidad emocional de la experiencia
(percepcion, interpretacién) humana.'' Por su parte, la ausencia de toda razén profunda de
vivir plantea interesantes interrogantes. Si hubiera alguna razon, aunque fuera somera, de
vivir, podria contestarse al dilema planteado por Camus afirmativamente: la vida vale la pena
de vivirla. Esto mostraria vivamente la fuerte relacion establecida por el autor entre tener
razones de vivir y hallar en ellas garantia de que la vida vale la pena de ser vivida. Mas,
suponiendo que se estuviera en posesion de este tipo de razones, aun seria posible mantener
que ello no obliga a quien las tiene a mantenerse vivo. Decimos esto para resaltar, en la
argumentacion camusiana, un aspecto no explicito en la /dgica que deberia, segiin nuestro
autor, para ser congruentes, llevar al gesto definitivo: cierto cardcter prescriptivo otorgado a
la razon, por el que la filosofa o el filosofo que se estimen deben predicar con el ejemplo, y

actuar en consecuencia, siguiendo cual preceptos las conclusiones de sus razonamientos.

Para Camus se trata, sin embargo, de una ausencia total de razones profundas de vivir. Vale
la pena detenerse en la minucia de interrogar si al negar que haya alguna razén —profunda o
no— de vivir se tiene en mente alguna conexion especial entre la vida y esa razon, de manera
que esta razon pueda validar o legitimar como valiosa (valer la pena) a esta vida. Sin &nimo

de atribuir a Camus esta idea, pareceria que al esperar razones de vivir pidiera algo

19 Mourir volontairement suppose qu'on a reconnu, méme instinctivement, le caractére dérisoire de cette
habitude, l'absence de toute raison profonde de vivre, le caractére insensé de cette agitation quotidienne et
l'inutilité de la souffrance. p. 18.

! Cabria explorar esta perspectiva, fundada en una tonalidad emocional, bajo la teoria, por ejemplo, de un
Jaspers (1967) al hablarnos de tipos de actitudes ante el mundo.
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aproximado a que estas razones sean semejantes al principio de razon suficiente. Es decir,
algo cercano a que la vida sea explicable por una razon suficiente: que haya una razon, que
podamos conocer, para esta vida. También, podria esperarse dar con la razon eficiente (pero,
en la postura atea no hay tal cosa) de la vida; con ello podria esbozarse alguna pauta de la

finalidad de la vida.

Asi, en este rasgo de la posicion de Camus parecemos entrever una consecuencia del
desgajamiento de la metafisica por ¢l mismo declarado. Mas adelante tendremos ocasion de
volver sobre esta idea, cuando el autor explica que su pensamiento se desliga de cualquier
metafisica y evita la velada evasion hacia ella. De momento, es oportuno distinguir que no
se trata aqui de razones para vivir, pues éstas no representan problema alguno ni quitan

tiempo a nuestro autor: se trata de meras ilusiones.

Sino hay explicacion alguna del motivo o fin de la vida, se explica que la agitacion cotidiana
de una vida comun sea insensata, vacia, carente de significado y de valia. En este orden de
ideas es también inutil y ciego el sufrimiento humano. El telon de fondo de esta concepcion
absurda de la vida parece asi perfilarse ante nosotros: parece depender de una negacidon
metafisica de que para la vida haya una razon suficiente que pueda explicarla. Si esto es asi,
Camus esté partiendo de negar un principio caro a la tradicion filoséfica, expresado ya, como
rescatan Kirk y Raven (2014, 67 B2), por Leucipo: “Nada procede del azar, sino de la razén
y la necesidad”. En un mundo y una vida azarosos, sin razéon ni necesidad alguna, la
contingencia e irracionalidad de nuestros gestos cotidianos seguramente pareceran ridiculos

e insignificantes.
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Pero retengamos, antes de seguir avanzando, aquella enumeracion de constataciones cuyo
reconocimiento, aunque fuera instintivo, explicarian, segun Camus, la decisiéon de morir
voluntariamente: el caracter ridiculo e insensato de nuestras costumbres, la ausencia de toda
razon profunda de vivir, y la inutilidad del sufrimiento. A lo largo de su ensayo, no se referira
mas al sufrimiento humano como fuente de absurdidad, a veces volvera a tematizar el cuadro
de nuestras costumbres cotidianas como irrisorias, pero sobre todo mantendrd vigente la

ausencia de razones de vivir como leiv motiv de su argumentacion.

En esta ausencia de razones hay que empezar a profundizar las opiniones de Camus acerca
de lo absurdo. Escribe: “Un mundo que se puede explicar incluso con malas razones es un
mundo familiar. Por el contrario, en un universo repentinamente privado de ilusiones y de
luces, el hombre se siente un extranjero.”'? Bella metafora; habitamos el mundo familiar de
las razones, y cuando éstas cesan de estar a la mano, somos ya extrafios a ese mundo. O,
mejor, ese mundo ya nos es extrafio. Sin embargo, ese extrafiamiento respecto del mundo no
es meramente analogo a la extranjeria en un lugar ajeno al propio; el desterrado tiene al menos
los recuerdos de su patria, o la esperanza de una tierra prometida. El exilio del que Camus
nos habla carece de recuerdos y esperanzas.'® La tierra de la que se es expulsado es la vida
misma, que se ha vuelto ajena e inaccesible. Esta enajenacion y extrafiamiento del hombre

con su vida es lo que Camus llama “el sentimiento de lo absurdo”.'*

Una declaracion subsiguiente, aunque apoyada en una argumentacion deficiente, contiene sin

embargo una interesante sugerencia: segun €l, ya que todos los hombres sanos han pensado

2 Un monde qu'on peut expliqguer méme avec de mauvaises raisons est un monde familier. Mais au contraire,
dans un univers soudain privé d'illusions et de lumieres, lI'homme se sent un étranger. p. 18.

3 Cet exil est sans recours puisqu'il est privé des souvenirs d'une patrie perdue ou de l'espoir d'une terre
promise. p. 18.

14 Ce divorce entre I'homme et sa vie, l'acteur et son décor, c'est proprement le sentiment de l'absurdité. p. 18.
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en el suicidio, habria que aceptar, sin mas explicaciones (!), que “hay un vinculo directo entre
ese sentimiento [el del absurdo] y la aspiracion a la nada”!® Fascinante: ;por qué la falta de
razones, de sentido, habria de hacernos aspirar a la nada? ;Es que la sinrazon es una fuente
insoportable de sufrimiento?, ;es alguna clase de afrenta al ser humano? Por lo menos,
podemos atribuir a Camus que esa aspiracion se funda en un sentimiento: de extrafiamiento
y enajenacion respecto a un mundo que ha perdido, o nunca tuvo, pero creiamos que las tenia,
las luces e ilusiones que lo hicieran habitable. Nos dice el escritor argelino: “;Cual es,
entonces, el incalculable sentimiento que priva al espiritu del suefio necesario para su
vida?”'® No queremos dejar de subrayar el que, con esta sola linea, nuestro autor hace evocar
un topico comun a la filosofia y la literatura, el de la vida vista como un sueiio.!” Por ahora
podemos adelantar la idea, y volver a ella conforme el texto de Camus lo haga, de que las
“razones” que damos frente a la vida y nos aportan esperanza son una suerte de narcotico

que induce aquel suerio necesario para vivirla.

Paradojicamente, en nuestro autor las /uces e ilusiones de este suerio esconden, como en el
drama literario o el mito platonico de la caverna, una verdad que es necesario ver. Asi, Camus
nos dice: “Este juego mortal que lleva de la lucidez frente a la existencia a la evasion fuera
de la luz, debe ser seguido y comprendido”!'® La lucidez mencionada consiste en reconocer
la carencia de razones de vivir y, sin embargo, permanecer en dicha lucidez sin caer en la

evasion del suicidio o de la esperanza. Por su parte, el juego mortal al que alude Camus, del

15 Tous les hommes sains ayant songé a leur propre suicide, on pourra reconnaitre, sans plus d'explications,
qu'il y a un lien direct entre ce sentiment et l'aspiration vers le néant. p. 18.

1 Quel est donc cet incalculable sentiment qui prive l'esprit du sommeil nécessaire a sa vie ? p. 18.

17 En nuestro entorno hispanico, cabe recordar La vida es suefio de Calderdn de la Barca, y preguntar si acaso
hay paralelismos entre Segismundo y Sisifo, en cuanto al drama de su libertad frente al mundo.

18 Ce jeu mortel qui méne de la lucidité en face de l'existence a I'évasion hors de la lumiére, il faut le suivre et
le comprendre. p. 17
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cual también opina que todos lo practicamos, tiene relacion en el ensayo con la idea de
diversion de Pascal, quien la pensé como la mayor de nuestras miserias, pues nos distrae de
pensar en nosotros mismos.!” En afinidad con estas ideas ligeramente cargadas de

dramatismo, nos dice al autor del Sisifo:

La evasion mortal que constituye el tercer tema de este ensayo es la esperanza:
esperanza de otra vida que hay que “merecer”, o engafio de quienes viven no para la
vida misma, sino para alguna gran idea que la supera, la sublima, le da un sentido y

la traiciona.?®

Casi no hace falta resaltar que la critica de Camus se dirige hacia concepciones religiosas que
ven en esta vida una preparacidon para otra vida, una estadia transitoria donde se pone a
prueba la virtud humana y se llega a merecer, o no, esa otra vida. La critica también se
extiende a todo aquel o aquella que se evadan de la vida con el recurso a ideas que, segun se
advierte en el pensamiento de Camus, carecen de razoén que las legitime o fundamente. A
nosotros nos interesa enfatizar, en esta parte del texto, el cardcter ajeno de cualquier gran
idea respecto de la vida, la falta de vinculo entre la idea y la vida, de modo tal que el autor
puede decirnos que esa idea supera, sublima, da sentido a la vida, y que con ello la traiciona.
Parece como si Camus quisiera sostener que no hay afinidad o semejanza alguna entre la vida
y la idea que podria darle sentido, y que el acto de dar sentido a la vida equivale a una falta

de lealtad hacia lo que aparece con una irreductible vacuidad de sentido.

Si me son permitidas las metaforas, podria decir, parafraseando a Camus, que no hay idea

que pueda ajustarse a la vida, como un volumen de agua no tiene cabida en una superficie

19 (Pascal, 2018).

20 L'esquive mortelle qui fait le troisiéme théme de cet essai, c'est l'espoir. Espoir d'une autre vie qu'il faut «
mériter », ou tricherie de ceux qui vivent non pour la vie elle-méme, mais pour quelque grande idée qui la
dépasse, la sublime, lui donne un sens et la trahit. p. 21
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convexa. Es inutil, asi, la pretension de que la idea se adecue alguna vez a la vida. La vida
parece asi ser huidiza a cualquier idea que le dé sentido. Como si la vida y el sentido se
repelieran; como si su estado natural fuese el de una mezcla heterogénea cuyas fases (el
sentido y la vida) no pudieran unificarse, y mantienen su distinta y separada identidad.
Finalmente, ;la idea traiciona a la vida porque es un artificio, una artimafa, un extraio adorno
colocado sobre ella, que carece originalmente de cualquier significado? Para Camus, desde
esta perspectiva, la inica forma de no traicionar a la vida es contemplarla en la clarividencia
de su absurdidad y falta de sentido. Pero, paraddjicamente, ;no es también atribuir falta de
sentido a la vida la atribucion de una propiedad? ;Y estaria esto libre de una metafisica, tal
como queria Camus??! Jugando un poco con las palabras, podriamos decir incluso que el
sentido de la vida seria que no tiene sentido, lo cual nos permitiria decir que tiene al menos

un sentido.

Los muros absurdos

Las primeras lineas de este apartado contienen una vindicacion de los sentimientos grandes
y profundos. Se dice que estos sentimientos tienen una importancia y significacion que
excede la consciencia de quien los siente y vive, de modo tal que imprimen su sello al &nimo
y le dan el clima caracteristico de cada sentimiento, difundiéndose este clima también hacia
el pensamiento. Asi, nos dice Camus: “Hay un universo de los celos, de la ambicién, del

egoismo, de la generosidad. Un universo, es decir una metafisica y una actitud animica.” (p.

2! Decimos esto en un sentido lato: si propugnamos, como Camus, que existe un divorcio entre el hombre y su
vida, mediado por el sentimiento del absurdo, que surge de la carencia de sentido de la vida, estamos suponiendo
una estructura en el mundo: que hay por lo menos e/ hombre, la vida (o el mundo, en las variaciones
camusianas), una cualidad de la vida (si sinsentido), y una relacion entre el hombre y la vida mediada por esa
cualidad.
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25) Es relevante atender la ultima oracidn, pues nos da un elemento interesante para entender
mejor las ideas de nuestro autor. Cuando equipara un universo con una metafisica, parece
estar diciendo que hay distintas perspectivas o interpretaciones del universo, y que €stas van
acompanadas de una actitud animica, tal vez generada por aquellas. Esta idea esta proxima a
algunas concepciones contemporaneas de la metafisica, en cuanto estudio de las maneras en
que comprendemos el universo por medio de sistemas de categorias, esquemas conceptuales,
clasificaciones y taxonomias, etc.??> Es decir, no como una ciencia primera cuyo objeto de
estudio sea la naturaleza y estructura de la realidad, sino como un estudio de las estructuras
conceptuales que posibilitan esa ciencia. Naturalmente, es sencillo barruntar un aire escéptico

y el sabor idealista de esta concepcion.

De acuerdo con Camus, cada uno de los grandes sentimientos tiene un universo. Si esto es
cierto de los sentimientos nitidamente perfilados, nos dice, lo sera también de emociones
cuya base es indeterminada, y que son a la vez confusas y “ciertas”, lejanas y “presentes”.
Este tipo de emociones son las que nos suscitaria lo absurdo. Si bien esta ambigiiedad y
confusién podria tornarlas inasibles, nuestro autor piensa que pueden perseguirse sus
consecuencias, apreciar la irracionalidad de tales emociones y sentimientos, evasivos al
dominio pleno del analisis a causa de dicha irracionalidad, y aprehender, sin embargo, en el

orden de la inteligencia, sus aspectos, a la vez que recordar su universo.”

22 Pienso especialmente en la postura de (Strawson, 1997) reflejada en su “Metafisica descriptiva”, cuyo
enfoque primordial se centra en el andlisis de los sistemas conceptuales de los cuales nos servimos para pensar
la realidad.

23 De méme tous ces sentiments irrationnels sur lesquels 'analyse ne saurait avoir de prise, je puis pratiquement
les définir, pratiquement les apprécier, a réunir la somme de leurs conséquences dans l'ordre de l'intelligence,
a saisir et a noter tous leurs visages, a retracer leur univers. p. 25.
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Ahora bien, en este apartado la estrategia de Camus es presentar diferentes facetas de la
experiencia del absurdo, en una oscilacion que comprende alternadamente esta experiencia
como sensacion, sentimiento y crisis intelectual. Como veremos, esta presentacion del autor
tiene el objetivo de elevar el absurdo a la categoria de tinico vinculo entre el hombre y el
mundo. Como sensacion, escribe, puede sentirla cualquier hombre en cualquier momento de
la vida. Sin embargo, tiene algo de inasible, al parecer porque lo asible guarda proximidad
con la comprension, con el uso del concepto que captura (es su etimologia) un objeto y lo

define y limita, apoderdndose de é1.2*

El lenguaje del autor es solidario de esta sugerencia, y
nos habla de una desnudez desolada y una /uz sin brillo para indicar los vagos contornos de
esa inasibilidad. Aceptando que esa sensacion, transformada en sentimiento en la siguiente
linea, tiene algo irreductible que se nos escapara inevitablemente, ensayard enumerar, para
apreciarlos, “todos esos sentimientos irracionales que el andlisis no sabria aprehender” y
“reunir la suma de sus consecuencias en el plano de la inteligencia”. (p. 26) La estrategia
aqui consistird en vincular esos sentimientos con las acciones que motivan y la “actitud

espiritual” (26) que delatan, para establecer que dichos sentimientos son primarios y

anteriores a las actitudes animicas y la disposicion a determinadas acciones.

Una breve alusion a la calidad de método en que tiene esta estrategia nos brinda otro elemento
acerca de su idea de la metafisica. Escribe: “Estd claro que asi defino un método. Pero
también lo estd que ese método es de andlisis y no de conocimiento. Pues los métodos
implican metafisicas, desvelan sin saberlo conclusiones que a veces pretenden no conocer

aun.” Si tenemos en mente el concepto de “sintesis”, habitualmente asociado al de analisis,

24 Es interesante notar que aqui estd presente la denuncia existencialista de la objetivacion y cosificacion de la
subjetividad, y la critica que un autor citado y comentado por Camus, Heidegger, hiciera de la “metafisica de
la presencia.”; es decir, de la sustancialidad del ente, en detrimento y olvido de aquello que lo hace posible.
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podemos entender la oposicion que Camus pretende hacer con miras a la subsiguiente
declaracion en términos de sostener un escepticismo epistemologico. Diseccionara y
describira los rostros de aquellos sentimientos irracionales, hundiéndose en ellos desde la
superficie de las acciones y actitudes que generan, pero no pretendera unificar y dar paso a
un conocimiento objetivo de tales sentimientos. Al mismo tiempo querra evitar los sistemas
conceptuales previos desde los cuales se lanzan preguntas de las cuales ya se sabe la
respuesta, las metafisicas, estos “juegos” del pensamiento que distraen de la cuestion mas
apremiante anunciada en la primera linea del ensayo. Con esto podemos apuntalar mejor la
idea de que, para Camus, una metafisica es una perspectiva del mundo, una manera de
interpretarlo que desconoce la arbitrariedad, en relacién con el mundo, de sus supuestos
acerca de aquél. Es decir, en estas pocas lineas y primeras paginas de la obra, Camus ha
sugerido repetidamente la incognoscibilidad radical del mundo, identificando el pretendido
conocimiento del mundo con el contenido de un sistema metafisico, y retirdndole a la(s)
metafisica(s) cualquier pretension de ser verdadera(s). Veremos pronto que esto tiene una
manera metaforica, pero no menos efectiva por ello, de presentarse en varias ocasiones.
Remata el pasaje comentado lo siguiente: “El método aqui definido confiesa la sensacion de
que todo verdadero conocimiento es imposible. Solo es posible enumerar las apariencias y
hacer perceptible el clima.” (p.27). A medida que avancemos iremos aclarando las razones
por las cuales Camus piensa que es imposible conocer. Por ahora es importante sefialar que
el método elegido por €l tiene una abierta afinidad con el método fenomenoldgico, y que es
razonable entender esta eleccion como una consecuencia de la posicion escéptica apenas
citada. Si no es posible conocer, arguye Camus, al menos es posible registrar los modos de
aparicion del mundo a la consciencia, y el c/ima animico que acompafia a la experiencia de

dar cuenta de tales apariencias.

34



Como hemos dicho, la estrategia anunciada por el autor es retroactiva, en el sentido de ir de
los efectos o consecuencias a sus causas. Nos ha dicho ya que los sentimientos llevan consigo
un universo, y hemos interpretado esto como diciendo que los sentimientos generan
interpretaciones del mundo -o metafisicas, como dice Camus- y actitudes animicas. Por ello
estamos prevenidos para ver en los siguientes pasajes el desarrollo de esta idea, a la vez que
una forma de argumentacion que asedia su objetivo por medio de asaltos repetidos,
variaciones veloces y acumulacion de lo que el autor llama evidencias. Asi, se anuncia una
inspeccion de “los mundos diferentes pero fraternos de la inteligencia” (p. 27) en busca de
premisas que le permitan mostrar y establecer que “El final es el universo absurdo y esa
actitud animica que ilumina el mundo con una luz que le es propia, para que resplandezca el

rostro privilegiado e implacable que sabe reconocer en é1” (p. 27).

Ahora bien, la cautela del autor al distinguir la naturaleza de su método no llega a
resguardarlo, como €l querria, de incurrir en una metafisica. Pues la pretension de so6lo
analizar, como la de sblo describir los sentimientos que le interesan, no puede evitar el
compromiso existencial con aquellas entidades que se analizan o describen. Sin embargo,
Camus revela la razon de fondo de esa distincion, a la vez que nos deja atisbar una importante
premisa —apenas seialada— en que descansa su pensamiento acerca de lo absurdo: “todo
verdadero conocimiento es imposible.”?> Con esto nuestro autor abre una via profunda e
interesante a la investigacion, que explore la relacion que puede establecerse entre el

escepticismo epistemoldgico afirmado por €l en pasajes como el citado, y su tesis de que la

25 La méthode définie ici confesse le sentiment que toute vraie connaissance, est impossible. p. 26.
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vida carece de significado, tesis que parece conducir hacia el umbral de un nihilismo moral,

como tendremos ocasion de ver.

Es interesante e importante resaltar que, para Camus, la imposibilidad de conocer el
significado o el sentido de la vida parece ser una consecuencia de la imposibilidad del
conocimiento en general. Si nada puede conocerse, tampoco el sentido de la vida, en tanto
instancia cualquiera de conocimiento. El escepticismo, asi, se asoma como posible fondo en
la argumentacion de Camus. La frase subsiguiente permite afianzar esta opinién un poco
mas: “Sélo se puede enumerar las apariencias, y hacer sentir el clima.”?® Observe nuestra
lectora que la primera afirmacion de esta conjuncion parece sefialar hacia una perspectiva
metafisica previa, identificable al menos parcialmente con la del idealismo filosofico®’: si
solo se puede enumerar las apariencias es porque el conocimiento de las cosas, tal como son
en si mismas, no es posible; de aqui se desprende que el mundo queda dividido, por un lado,
en apariencias y por otro en aquellas cosas de las que son apariencias, que en definitiva son
incognoscibles. Naturalmente, se reaviva aqui la dificultad de responder como alguien sabe
que no puede saber como son las cosas en si mismas, y se destaca el supuesto existencial
subyacente acerca de lo en si y sus apariencias.”® Hasta aqui no contamos en el texto con
elementos para aclarar plenamente el tipo de escepticismo a que adhiere Camus, pero
anotamos el uso del término “apariencias”, junto con el adverbio ‘s6lo’ (seules) para apuntar

la sugerencia de que hay una perspectiva metafisica implicita en estas dos afirmaciones

26 Seules les apparences peuvent se dénombrer et le climat se faire sentir. p. 26.

27 Segun la perspectiva que desee destacarse, el idealismo filosofico suele exponerse como una doctrina
epistemologica o como una metafisica, aunque ambas opciones sean correlativas y se presupongan mutuamente.
28 Dicho de otro modo, ;coémo sabe un agente que no puede conocer un objeto x sin recurrir a una postura
metafisica que escinde el mundo en lo que es “en si” y lo que es “para si” o para una consciencia?
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epistemologicas de nuestro autor: “Todo verdadero conocimiento es imposible”, y “sélo se

pueden enumerar las apariencias”.?’

Decorados que se derrumban

La tactica argumentativa comienza por afirmar que las acciones y pensamientos mas grandes
tienen en comun un comienzo irrisorio. Lo mismo ocurre con la absurdidad, que en la
explicacion de Camus gana infulas distintivas por ese origen miserable. Es decir, la pasion
de la absurdidad, como podemos estar acreditados a llamarla, tan intensamente dramatica y
exaltada por nuestro autor, nace a la vuelta de una esquina (ver), desde el fondo de la
cotidianidad mas anodina. Presente siempre, aunque oculta, basta un especial estado de
animo para que se desvele como el fundamento metafisico de la absurdidad: la nada, el vacio
que “se vuelve elocuente” (p. 27). Cuando a esta nada se enfrenta el hombre, “la cadena de
gestos cotidianos se rompe [...] el corazon busca en vano el eslabon que la reanude” (p. 27)
y estamos ante “el primer signo de la absurdidad” (/bid). Este signo anuncia la crisis del

sentido.

En una original metafora, Camus habla del sentido como de decorados que se derrumban.
Muy verosimilmente ha tomado del teatro la intuicion del caricter arbitrario de las
convenciones sociales, y del entramado y tramoya sobre la que a su vez éstas descansan: el
sentido comun, apoyado a su vez en sistemas conceptuales para ¢l igualmente arbitrarios. En

la metafora, el sentido de la vida es como los decorados de un escenario: falsos y postizos,

2 A medida que este estudio avanza podremos reunir los elementos necesarios para adscribir con mayor claridad
al pensamiento de Camus las relaciones que mantiene con el escepticismo y el nihilismo.
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apenas utileria para simular una realidad que adquiere, inevitablemente, visos de ficcion o
irrealidad por efecto del propio artificio que quiere imitarla. Piense el lector en la experiencia
de ver una representacion teatral. Al vernos como proyectados en la escena donde se
desenvuelven las acciones, identificados quizas con algun personaje, la escena hace de espejo
que nos devuelve una sensacion de sospecha, debido a que resalta los aspectos dramaticos,
teatrales de nuestra vida social; no es extrafio que en esos momentos lleguemos a
preguntarnos por el sentido de la vida. Distraidos por las ocupaciones de la vida, envueltos
en la monotonia de “una vida maquinal” (p. 28) en que seguimos pautas de conducta de modo
parecido -diriamos nosotros- a personajes de una pieza teatral, surge la pregunta del porqué
de la vida. Este es ¢l comienzo, escribe Camus, de un movimiento de la consciencia hacia la
lucidez de asumir el implacable absurdo: ese es el rostro “privilegiado” e inexorable que

hemos de reconocer en el mundo.

r

Este comienzo coincide con lo que (Heidegger, 1998) llamo “el cuidado” (Sorge), tal como
el propio Camus expresa: “El simple “cuidado” es el origen de todo” (p. 28). Una intensa
atencion a lo que aparece, en la que al hombre /e va la vida, es el principio de un camino que
conduce, en Camus, a la conclusion tedrica del absurdo de la vida, punto de partida de
consecuencias practicas. En otro eco de Heidegger, Camus habla enseguida del tiempo que
nos lleva hacia la muerte, uno de los temas caracteristicos del existencialismo. La paradoja
de vivir hacia el mafiana, mas proximo a la muerte que el hoy, sirve a Camus para expresar,

casi como un lema, que “Esta rebelion de la carne [ante la muerte] es lo absurdo” (p. 29).
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El espesor del mundo

Un cambio de direccion en el discurso nos lleva a otro importante tema estrechamente
vinculado con el del absurdo. Ahondando un poco en la sumersion fenomenoldgica
declarada, Camus nos dice que nos encontraremos con “lo extrafio” (ver), cierta “espesura”
del mundo. Esta espesura se traduce, como veremos, en opacidad cognitiva, en cerrazon y
dificultad para comprender el mundo. Por ahora es oportuno notar que esta espesura o
densidad del mundo, en relacion con el intelecto que quiere comprenderlo, tiene un correlato
en el plano emocional, en la vivencia de la sensacion de extrafieza suscitada por el contacto
con lo otro ajeno e irreductible, radicalmente distinto en naturaleza (naturaleza
incomprensible) y sin ninguna afinidad que permita rebasar la densidad aludida, sin
resquicios por los cuales pueda deslizarse el intelecto en busca de comprension, o la emocion
en busca de vinculo afectivo. S6lo habra el obstaculo infranqueable que el hombre encontrara
ante si. Es claro que esto es lo que significa la metafora que da nombre a esta parte del ensayo:

se trata de los muros absurdos.

Este pasaje es importante desde el punto de vista de la argumentacion, pues aqui encontramos
claves para entender el pensamiento de Camus. En una simbolizaciéon maxima (al principio
tal vez debida a una metonimia, a una traslacion del sentido que va de los “muros” del
sinsentido hacia un solo componente de ellos) el mundo queda cifrado en una piedra, epitome
de la densidad y la dureza; Camus escribe que podemos “...entrever hasta qué punto una
piedra es ajena, nos es irreductible, con cuanta intensidad [...] puede negarnos” (p.29).
(Como es posible esto? Es posible porque la “sensacion absurda” ha operado un cambio en
la manera de mirar el mundo, desvelandolo, mostrandonos como rea/mente es. Por otra parte,

parece probable que en la eleccion del simbolo haya un juego intertextual con pasajes de La
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nausea de Sartre, autor aludido y comentado por Camus en el ensayo. Nos referimos a
aquellos pasajes en los que el personaje Roquentin tiene experiencias insélitas con una
piedra, en una interesante tematizacion literaria del autor alrededor de la objetividad o
subjetividad de las propiedades de las cosas, la distincion sujeto-objeto, y el descubrimiento
de la existencia®. La piedra en la mano de Roquentin tiene una viscosidad repugnante que lo
estremece porque parece tocarlo, provista de tacto.®' La piedra de la que nos habla Camus es
como la de Sisifo: abstrusa, incomprensible, cerrada al intelecto; en pocas palabras, por eso
es inhumana. Por eso nos es ajena e irreductible, y este caracter pareciera afirmar -para quien
se afinca en la sensacion absurda- la negacion del yo que quiere comprenderla. En palabras
de Camus, comprenderla equivaldria a hacerla propia, “reducible a términos de
pensamiento”, a afirmar nuestra diferencia ontologica a la vez que nuestra semejanza y
comunion en la inteligibilidad (Camus habla de “divorcio” para expresar la desunion, la

oposicion insalvable).

Es este punto Camus usa metéaforas eficaces para sugerir ideas interesantes, que pueden
aclararse mejor al traducirlas a lenguaje directo o llano. Escribe: “En el fondo de toda belleza
yace algo inhumano, y estas colinas, la suavidad del cielo, los dibujos de estos arboles,
pierden al instante el sentido ilusorio con que los revestiamos, mas alejados ya que un paraiso
perdido.” (p. 29) Note el lector que el adjetivo que califica a “sentido” es “ilusorio”. El campo

semantico de lo ilusorio es en si mismo filos6ficamente interesante. Juega entre lo engafioso,

30 Debo a las observaciones de (Portilla, 1984) la consciencia de afinidades y paralelos que pueden establecerse,
con un estudio apropiado, entre La ndusea y estos pasajes del Mito de Sisifo. Si bien ese estudio esta por
realizarse, aludo a algunos paralelismos relevantes en este trabajo.

31 “Los objetos no deberian tocar, puesto que no viven [...] Y a mi me tocan; es insoportable [...] recuerdo
mejor lo que senti el otro dia... cuando tenia el guijarro. Era una especie de repugnancia dulzona[...] Y procedia
del guijarro... pasaba del guijarro a mis manos. Si, es eso... Una especie de nausea en las manos. (p. 15).
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lo ficticio e irreal. Lo engafoso a la vista, lo inventado o fingido (simulado, imitado,
parodiado, etc.), lo falto de realidad.>? La metafora toma la idea de sentido del mundo y la
convierte en un atavio que se pone encima del mundo, dando a entender que el mundo esta
desnudo de sentido y que el sentido con que lo cubrimos no le pertenece. Es un traje que le
viene mal. Naturalmente que un mundo desprovisto de sentido es un mundo no inteligible, y
esto lo convertiria en ajeno, extrafio a nosotros. Se entiende entonces la metafora del paraiso
perdido para expresar la insalvable distancia que nos separaria del mundo en ese caso.
También podemos coincidir con Camus en que un mundo asi nos resultaria hostil y

abrumador.

Breve escala semiotica

Propongo entender este pasaje como expresando una postura idealista cuya motivacion de
fondo es servir de apoyo a una postura escéptica.>> Camus describe un acontecimiento que
involucra aspectos cognitivos y afectivos a la vez, consistente en retirar del mundo una malla
conceptual con que lo hemos cubierto. Este suceso es explicado metaforicamente: la malla
conceptual, como hemos anticipado, es el ropaje o atavio que reviste al mundo, los decorados
que se derrumban, los dibujos que superponemos a las cosas del mundo. El paso
argumentativo que necesitamos para afirmar que estas metaforas lo son del sentido nos lo

proporciona una breve reflexion semiotica, ya que el sentido, todo sentido, se dice por medio

32 En esta larga tradicion de pensamiento escéptico, que duda de la realidad y funda esa duda en una distincion
entre apariencia y realidad, no podemos evitar la referencia a esta brillante estrofa de un famoso poema
castellano: “Este que ves, engaiio colorido, | que, del arte ostentando los primores, | con falsos silogismos de
colores/ es cauteloso engario del sentido.” (de la Cruz, 2008).

33 A una profundidad mayor podremos apreciar, en las secciones posteriores de nuestro trabajo, motivaciones
morales.
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del lenguaje. Considere quien nos lee que entendemos el lenguaje como un sistema de signos
que expresan ideas, y que las ideas, bajo la forma de conceptos y categorias logicas y
gramaticales se supone reflejan o capturan aspectos constitutivos de la realidad; con esto
puede ubicarse en la relacion entre los signos y su significado el problema general bajo el
que cae la tematizacion de Camus. Desde su perspectiva, parece una concepcion ingenua de
esta relacion la que entenderia que el signo remite directamente a un objeto de la realidad; es
decir, que los signos son nombres de cosas. Otra concepcidon asociada a esta supondria que,
si el lenguaje puede ser un acceso a la realidad, podemos suponer también que hay en éste
alguna semejanza con la realidad, condicion favorable al desempefio de su funcién
representaciona