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Introduccion.

El propdsito de este trabajo es contribuir con absoluta sencillez a la que actualmente
conforma de suyo una vasta cantidad de investigacion e informacion sobre el pensador de
Messkirch, Martin Heidegger. Indagacion que se encuentra lejos de estar «terminada»
debido en gran medida, a que pese al tiempo que ha transcurrido desde su fenecer en el afio
de 1976, su obra, no ha sido editada ni traducida en su totalidad a nuestro idioma en la
época presente. No cabe duda que Martin Heidegger ha sido considerado como uno de los
filésofos mas influyentes del siglo XX, sin embargo, ello mismo nos invita a preguntarnos:
¢qué es aquello que le confiere tal estatus? La presente tesis estd planteada de manera
expositiva, de tal forma, su intencién serd «arrojar luz» sobre algunos «conceptos
elementales» y que parecen determinar el «eje» de la filosofia heideggeriana. Considero
que dichos conceptos «fundamentales», se originan en la etapa del denominado «joven
Heidegger», lo anterior, tras haber hecho una revision que ante todo desea estar planteada
con la humildad debida. Realizar una pausa y dirigir la indagacion a la génesis del
pensamiento del llamado «joven Heidegger», permitira reconocer cual es el principio del
«camino» que transitarda el filosofo aleméan a lo largo de su vida.

La palabra «camino» es uno de los multiples conceptos que conforman la «jerga técnica»
heideggeriana, a la vez que es nada menos, la manera en que el pensador concibi6 la
actividad del ejercicio del filosofar. «Filosofar es también caminar», para Heidegger dicho
«caminox» sera el transito que él mismo emprende a lo largo de su propia existencia. Una
vida que evidentemente tendra errores, alegrias, victorias y fracasos, pero que en todo caso
siempre se encontrd dispuesta a dar el «siguiente paso», «sélo un paso mas». Sencilla y

[lanamente, «caminar».

La pregunta por el ser siempre la mantuvo Heidegger a la vista en su caminar
filosofico, aunque con diversas acentuaciones y respectos. Ya hemos visto que la
pregunta por la vida factica no debe ser considerada de manera independiente de la
pregunta por el ser en general, sino sélo en el camino del aseguramiento del
planteamiento de esta pregunta principal. La interpretacion extendida de Ser y tiempo
(y por tanto de las primeras lecciones) como antropologia filosofica solo se sostiene si
la pregunta por la vida factica el Dasein se independiza y no es vista en su conexion
con la pregunta por el ser en general. En este sentido, la pregunta por la vida factica
constituye un determinado respecto de la pregunta por el ser: es la pregunta por el ente
gue comprende el ser. (Xolocotzi, 2004, 205).



Esta tesis pretende establecer que los textos del «joven Heidegger» resultan ser un
elemento clave para «comprender» la génesis y concrecion de la «analitica existencial»
desarrollada en Ser y tiempo. El profesor de la universidad de Friburgo sefialé que su
experiencia filosofica decisiva tuvo lugar entre los afios (1922-1923), debido a ello las
Interpretaciones fenomenologicas sobre Aristoteles conocidas como el [Informe Natorp] y
el curso Ontologia hermenéutica de la facticidad, al igual que el «corpus de textos y
seminarios» que salen a la luz entre los afios de 1912 y 1927, constituyen el «origen», y
son la «antesala» de lo que el pensador aleman desarrollara con el nombre de «analitica
existencial», en la que sera considerada su obra fundamental, Ser y tiempo del afio 1927.

El presente trabajo sostiene que el analisis del «joven Heidegger» sobre «la experiencia de
la vida factica» y la relacion de ésta, con la «ciencia originaria» (Urwissenschaft) son el
fundamento en donde se erige la denominada «analitica existencial». La presente tesis
establece como marco referencial lo publicado por el denominado «joven Heidegger».
Dicho periodo comienza alrededor del afio 1912 con los textos: El problema de la realidad
en la filosofia moderna (1912), La teoria del juicio en el psicologismo (1914), la tesis de
docencia privada y libre sobre La doctrina de las categorias y del significado en Duns
Scoto (1916), la Prelusion sobre el concepto de historiografia (1916), La idea de la
filosofia y el problema de la concepcion del mundo (1919) el curso Introduccién a la
fenomenologia de la religion (1920-1921), Interpretaciones fenomenoldgicas sobre
Aristoteles conocidas como el [Informe Natorp] (1922), el curso Ontologia hermenéutica
de la facticidad (1923), el curso Prolegdbmenos para una historia del concepto de tiempo
(1925) y que llegara a su cuspide en el afio de 1927, con la publicacion de Ser y tiempo. No
obstante, el denominado «joven Heidegger» se extiende hasta antes de la redaccion del
texto De la esencia de la verdad (1931-1932). Los textos previamente enunciados
constituyen el «primer momento» de la filosofia heideggeriana, que a su vez posibilitara, lo
que se conoce como el «segundo Heidegger» o también «segundo periodo», tras el Kehre
(viraje) o (giro), el cual tiene su origen a mediados de los afios treinta, y que determina los
ejes en que se focaliza su investigacion, hasta el final de su existencia en 1976, afio de su
muerte.

La investigacion respecto al concepto de «ser», tiene que partir en primera instancia por

una indagacion que nos permita «comprender» sobre aquello que exprese el «ser de aquél



que pregunta». Esto Heidegger lo desarrollara en 1927 con lo que opté por denominar, una
«analitica existencial del Dasein», dicho concepto surge tras el previo anlisis de la
«experiencia de la vida factica». Heidegger hara notar que el Dasein no tiene «esencia», ya
que es un «proyecto» que se encuentra en permanente «construccién», mas tarde
complementara dicha proposicion sefialando que la esencia del Dasein en todo caso, es su

propia «existencia.

Hasta aqui ha quedado claro que la comprension vivencial primaria del vivenciar del
entorno no esta orientada en torno a la esencia del ser humano como animal rationale,
sino en la esencia del ser humano como existencia, utilizando el lenguaje de Ser y
tiempo. La esencia del ser humano como la comprensién existente de ser puede ser
destacada de entrada como el comprenderse del vivenciar del entorno en su propio ser
y, en vinculacion con ello, el comprender del ser de lo entornado. Estos dos caracteres
fundamentales de la vida factica o Dasein adquieren en Ser y tiempo su articulacion
conceptual definitiva: ser en el mundo. (Xolocotzi, 2004, 185).

El presente trabajo pretende manifestar la importancia que revelan las consideraciones
de orden ético que nos ofrece el denominado «joven Heidegger». El proyecto inicial de
dicho pensador es instalar la «pregunta por el sentido del ser» en un horizonte que no fuera
metafisico, es decir, suprimir los veinticinco siglos de la «tradicion» filosofica y de
cualquier condicion «metafisica» posible. De tal manera, encontramos que la filosofia debe
ser fiel fundamentalmente a su caracter de «ateismo», por tal motivo, debe conseguir partir
desde sus propias posibilidades, «prescindiendo» de toda la tradicion y los conceptos que se
han elaborado junto con ella. Tal es el primer momento del recorrido que nos permite
analizar el tema de la «vida féactica». Resulta oportuno considerar que la «pregunta
fundamental» de la investigacion heideggeriana es «la pregunta por el sentido del ser», no
obstante, debe considerarse con atencion particular, el hecho de que la «pregunta
originaria» para el «joven Heidegger», sea la pregunta por la «experiencia de la vida

facticax.

Esta «vida factica» ya no se sostiene en ninguna instancia metafisica, cae en un vacio y
se abre en el ser-ahi. No s6lo el mundo, también la «vida factica» es la caida en sentido
literal. Anticipemos algo de lo que diremos después. En lo que Heidegger Illama la
«vida factica» no encontraremos nada que legitime para conceder algin valor de
verdad a una afirmacion religiosa 0 a una construccion metafisica. EIl principio
medieval de la transicion fluida entre el hombre finito y la verdad de lo infinito, este
transito que rebasa las fronteras, se ha hecho ilusorio para la «vida factica». Y con ello
también es ilusorio el Dios que, como un «tesoro de verdad», es administrado por una
Iglesia rica en tradicion, una Iglesia articulada por fuertes lazos institucionales. A partir
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de los afios veinte Heidegger imparti6 lecciones sobre fenomenologia de la religion. Se
trataba en ellas de Pablo, Agustin, Lutero y Kierkegaard. En parte estas lecciones
todavia no se han publicado. Sin embargo, Otto Pdggeler tuvo acceso a los manuscritos
y descubri6 alli al Heidegger «protestante». (Safranski, 1997, 141).

El trabajo que a continuacion presento, se limita al analisis de lo que Heidegger tematiza
como «experiencia de la vida factica» y la relacion de ésta con la «ciencia originaria»
(Urwissenschaft). No obstante, pretende manifestar que el autor aleman establece un
«profundo dialogo» con la tradicion escolastica, y la que €l mismo denomindé como
«cristiandad originaria». Sostengo que dichos vinculos son una propuesta claramente
identificable en el «joven pensador» y que aparece en los textos referidos de la etapa
perteneciente al periodo del denominado «primer Heidegger». La reflexion sobre establecer
el «vinculo» entre la «vida factica» y la «ciencia originaria» a su vez, son el preludio de lo
que afios mas tarde seran conocidos como los «existenciarios», desarrollados plenamente en
la «analitica existencial», explicitada en Ser y tiempo. Para el autor de la Fenomenologia de
la religion la humanidad ha olvidado su verdadera vocacién, la cual consiste en
«recuperar», el mas profundo «comprender» (Verstehen), de la «existencia» lograda por los
«primeros griegos» y por lo que el profesor de Friburgo concibié como «cristiandad
originaria». Para Heidegger dicho «comprenders» fue perdido por las filosofias posteriores.
En este sentido, el «retorno» a la «pregunta originaria» y por ende al pensamiento griego,
particularmente a la propuesta de Aristdteles en lo concerniente a su «filosofia practica»,
desempefia un papel fundamental en la «recuperacién-critica», que desarrolla la filosofia
heideggeriana. El profesor de la universidad de Friburgo emprende la tarea de analizar y
medir los alcances de la «experiencia de la vida factica», no obstante, lo que motiva al
«joven Heidegger» sera: «comprender» el tema de la «experiencia de la vida factica» en la
época de la «filosofia clasica» y la «cristiandad primigenia». Lo anterior con base en que
Heidegger considerara que éstas seran las «piedras de toque» sobre las cuales, es posible
«aperturar» el horizonte de «comprension» de la historia de la «subjetividad modernax.

El profesor de Friburgo manifestd su interés en construir una «ciencia originaria»
(Urwissenschaft) a partir de la «experiencia de la vida factica», esto sera, una «ontologia
fundamental» [Fundamental Ontologie]. Importante resulta sefialar que la elaboracién de
dicha «ontologia» jamas se concretd, no obstante la «ontologia fundamental» no debe

interpretarse como una «nueva ontologia», que surgiera o0 viniera a imponerse con el



propdsito de reemplazar todas las anteriores, por el contrario, la sefialada «ontologia»
ejecuta un andlisis entablando un permanente didlogo con la «tradicion» que a su vez
permite el «desmontaje» (Abbau), y con ello hace patente la imposibilidad de cualquier
ontologia. El presente trabajo tiene como proposito manifestar que el intento para mostrar
la «imposibilidad» de la propia «ontologia fundamental», posibilité en gran medida, el

desarrollo de la «analitica existencial» concretada y explicitada en Ser y tiempo.

En realidad, la cuestion del ser plantea una inconveniencia estructural: las cosas son
justo cuando pasan desapercibidas y se nos escapan, pero esa constituye justamente la
situacion en la que no las podemos tematizar de ninguna manera; al contrario, cuando
pretendemos conocerlas, las cosas quedan expuestas a otra luz, que las rescata de
su irrelevancia para aparecer de forma expresa ante una mirada, listas para ser
conocidas. En cuanto al ser, en efecto, parece habitar un extrafio desdoblamiento: en
cierto sentido algo deja de ser para poder ser expresamente. Pero seria un error
interpretar con ingenuidad que hay algo asi como dos seres: el previo a su
tematizacién, que resultaria por completo inaccesible, y el propiamente tematico. Para
empezar, porque si fuera inaccesible de verdad, ni siquiera podriamos referirnos a él
como tal; en segundo y principal lugar, porque hablamos del ser, lo que entrafia
justamente ese desdoblamiento, que por descontado solo se deja plantear desde el lado
tematico, porque solo desde este ultimo tiene sentido algo asi como referirse a lo que
«solo aparece inexpresiva y silenciosamente». (Leyte, 2015, 35).

Heidegger sefiala que para que dicha ontologia sea posible, es necesario realizar una
«revision critica de la historia de la metafisica». El proyecto de una «ciencia originaria» a
partir de la «experiencia factica de la vida» se encuentra intrinsecamente relacionado con
una «revision critica de la metafisica occidental». Resulta oportuno sefialar que el método
del cuél es heredero el pensador de la selva negra alemana es el de su predecesor Edmund
Husserl, y que tiene como maxima expresion el lema de «ir a las cosas mismas»,
Heidegger interpretara lo anterior como «ir a las cosas» evitando con «rigor
metodolégico», «atender a cualquier prejuicio» que haya sido legado por la «tradicion
metafisica» y la «historia de la filosofia». Como ha sido puesto de manifiesto, el autor del
[Informe Natorp] emprende una doble tarea que consiste en: 1) Realizar un «desmontaje»
(Abbau) de la historia de la metafisica, y 2) Sefalar que es imprescindible hacer una
«reapropiacion de dicha historia», ya que en la «historia» referida, se encuentra la propia
«historicidad» del Dasein. La indagacion que propone Heidegger con respecto al concepto
de «ser», debe tomar como punto de partida, una indagacion por el «ser de aquél que

pregunta», esto es, de una «pregunta» que se origina en «la experiencia de la vida factica».



El filésofo de la selva negra alemana manifiesta que «la pregunta por el ser», es también la
pregunta por «el ser del Dasein». El discipulo de Husserl sefialara, que todo intento por
encontrar un fundamento de «ser» en otra cosa que no sea en éste, constituye una evasion
de «la pregunta por el sentido del ser». El «joven Heidegger» manifiesta que la nocion de
«ser», solamente puede abordarse a partir del Dasein humano en tanto que se le interroga
en su «cardcter ontoldgico». El llamado [Informe Natorp] sostiene una «critica hacia la
metafisica planteada por Aristoteles», debido a que el estagirita encuentra una predileccion
en el enfoque fundamentalmente «presencialista», ya que para Heidegger el Dasein sera
ante todo, un «proyecto», el cual debe comprenderse como algo que se encuentra en una

«permanente construccion».

La ciencia en general puede definirse como un todo de proposiciones verdaderas
conectadas entre si por relaciones de fundamentacion. Pero esta definicion no es
completa ni alcanza a la ciencia en su sentido. En cuanto comportamiento del hombre,
las ciencias tienen el modo de ser de este ente (el hombre). A este ente lo designamos
con el término Dasein. La investigacion cientifica no es el Unico ni el mas inmediato de
los posibles modos de ser de este ente. Por otra parte, el Dasein mismo se destaca
frente a los demas entes. Por lo pronto, seré necesario aclarar en forma provisional este
caracter eminente del Dasein. Para ello, la discusion tendrd que anticipar analisis
posteriores, que sélo entonces seran propiamente demostrativos. EI Dasein no es tan
s6lo un ente que se presenta entre otros entes. Lo que lo caracteriza 6nticamente es que
a este ente le va en su ser este mismo ser. La constitucién de ser del Dasein implica
entonces que el Dasein tiene en su ser una relacion de ser con su ser. Y esto significa, a
su vez, que el Dasein comprende su ser de alguna manera y con algin grado de
explicitud. Es propio de este ente el que con y por su ser éste se encuentre abierto para
él mismo. La comprensién del ser es, ella misma, una determinacion de ser del
Dasein. La peculiaridad ontica del Dasein consiste en que el Dasein es ontoldgico.
(Heidegger, 2003, 34-35).

Heidegger encuentra que la «deformacion» de «la experiencia de la vida factica» se debe
en gran medida a la adopcién «acritica» de la «tradicidn», es menester emprender un
«desmontaje» (Abbau) «histérico» de dicha tradicion y centralizar el problema en la «vida
factica». La «vida factica» tiene como punto de partida una «auto-comprension» inmediata
«en-el-mundo», atender a dicho «evento» constituye una de las tareas centrales
encomendadas a la filosofia, la referida tarea de «comprender» a este ente intérprete, a
saber el Dasein, constituird el «nicleo» de la investigacion heideggeriana hasta el afio de
1929. La temaética que desarrolla el «joven filosofo», durante este periodo tendra diversos
nombres, a lo largo de los afios veinte se concibe como «ciencia originaria», en 1922 como
«ontologia fenomenoldgica», en 1923 como «hermenéutica de la facticidad», para
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finalmente cristalizarse como la «analitica existencial» de Ser y tiempo desarrollada en
1927. El «joven Heidegger» propone un abandono gradual de la primacia del «sujeto
epistemoldgico», el cual habia sido propuesto por Descartes a partir del «cogito ergo sums,
«pienso, por lo tanto existo». En contraparte Heidegger considera que lo fundamental de la
investigacion debe ser realizar un andlisis profundo sobre los contextos «practicos de
accion» en los que se encuentra «insertada» la «vida humana», de tal manera, el presente
trabajo pretende manifestar que existe en la propuesta del denominado «joven Heidegger»,
una serie de profundas implicaciones éticas en su proyecto filoséfico.

El concepto del «instante» o «momento» (Augenblick), en griego el [kairds] acontece
como el objeto de la «sabiduria practica» [prhonesis]. El «instante» parece «perpetrarse»
cuando la misma [prhénesis], ha sido suficientemente bien «interpretada». La «prudencia»
permite develar, el «instante» de una vida que es trato consigo mismay, de igual manera la
[prhonesis] resulta ser el modo en que el «instante» (Augenblick) es custodiado en la
«verdad». En el informe enviado a Paul Natorp el profesor de Friburgo sefialara que la
filosofia occidental se alej6 de una «comprension originaria» de la «vida factica» como
«fendmeno». La propuesta del pensador aleman es permitir que esta «vida factica» que se

muestra ante el desvelamiento de la cuestion del «ser» comparezca por «si misma.

Con respecto a su «objeto», en cuanto pretendido modo de acceso a él, la hermenéutica
indica que dicho objeto que en un ser que estd capacitado para la interpretacion y
necesitado de ella, que es inherente hacer su ser el estar de algiin modo ya interpretado.
La hermenéutica tiene la labor de hacer el existir propio de cada momento accesible en
su caracter de ser al existir mismo, de comunicarselo, de tratar de aclarar esa alineacion
de si mismo de que esta afectado al existir. En la hermenéutica se configura para el
existir una posibilidad de llegar a entenderse y de ser ese entender. Entender que se
origine en la interpretacion es algo que no tiene que ver con lo que generalmente se
llama entender, un modo de conocer otras vidas; no es ninguna razon para con...
(Intencionalidad), sino como del existir mismo; fijémoslo ya terminolégicamente como
el estar despierto del existir para consigo mismo. La hermenéutica no es una especie
de anélisis movido por la curiosidad, artificiosamente tramado, y endosado al existir.
Considerando la propia facticidad es como debe determinarse cuando y hasta qué
punto aquella pide la interpretacion propuesta. Asi pues, la relacion entre hermenéutica
y facticidad no es la que se da entre la aprehension del objeto y el objeto aprehendido,
al cual aquélla solamente tendria que ajustarse, sino que el intérprete, el mismo es
como posible distintivo del caracter de ser de la facticidad. La interpretacion es algo
cuyo ser es el del propio vivir factico. (Heidegger, 2000, 33).

Resulta imprescindible evitar minimizar las consecuencias que se derivan de la

comprension heideggeriana del «instante» interpretada como «momento adecuado u

10



oportuno» [kairos], ya que al igual que la nocion de «prudencia» también denominada
«sabiduria practica» [phrénesis], manifiestan que la propuesta del «joven fil6sofo» se
opone explicitamente a la «metafisica presencialista» postulada por Aristoteles, y que fue
central durante el denominado pensamiento clasico. Debe sefialarse en todo caso, que en la
«comprension» propuesta por Heidegger, su pretension es apostar por la primacia del
«tiempo futuro», esto con base en que el Dasein desarrolla y establece vinculos con su ser a
partir de «actitudes practicas». En este punto resulta «fundamental» establecer que las
nociones de «decision y deliberacion» son conceptos centrales ya que posibilitan pensar el
tiempo «futuro», otra de las consecuencias que se derivan de la comprension heideggeriana
entendida como [kairos], es que el «ser» es siempre el «ser propio» del Dasein, es decir, un

saber que se refiere en cada caso, a «n0sotros mismos».

Nuestro tema es, pues, el existir en cada ocasion; nuestro cometido: ponerlo de tal
manera a la vista del entender que se puedan distinguir en el mismo los rasgos
fundamentales de su ser. El existir no es cosa alguna, como lo es un tarugo de madera o
una planta; tampoco es algo que este compuesto de vivencias, ni mucho menos es el
sujeto (yo) que estd frente al objeto (no yo). El existir es un ente sefialado que
precisamente, en tanto que «estd aqui» verdaderamente, no es objeto — en sentido
formal: es decir, aquello sobre lo que se dirige el pensar. Es objeto en cuanto es tema
de nuestra consideracion, eso no supone sin embargo, que se esté diciendo nada acerca
de si ha de serlo también en la experiencia en que esta aqui o en la que se realiza
efectivamente el analisis. (No se trata de agenciarse una serie de frases y de dogmas
acerca de ese existir, y de exponerlos; ni de hacer con ello o sobre ello una filosofia; ni
tampoco, lo que para la mayoria es lo mas importante, de montar, de poner en escena
una nueva escuela dentro de la fenomenologia y asi amplificar ain mas el escandalo y
el jaleo actuales, ya de por si bastante sospechosos). El propésito de esta indagacion
particular es configurar de modo concreto la orientacion de la mirada sobre el
fendmeno genuino. Para ello es importante ver el existir en su peculiaridad ya alli
donde no se le supone. (Heidegger, 2000, 70).

El pensador de la selva negra alemana sefialara que en el «proyecto de existencia»,
solamente puedo decidir por mi propia «existencia» y jamas por la de los demas. Debe
enfatizarse que en sus inicios Heidegger se encontrd fuertemente influenciado por la
filosofia de Edmund Husserl, autor de Las investigaciones logicas. Dicho autor consideraba
que la filosofia no debia de ser concebida como una «disciplina supeditada», por el
contrario, buscaba erigir a la filosofia como una «ciencia» que se encontrara en condiciones
de articular categorialmente la «existencia humana». De tal manera, el joven discipulo,
buscara desarrollar en su obra temprana, una filosofia que no deje en segundo término el

«fendémeno» de la «existencia humanax. Es por ello que el denominado «joven Heidegger»

11



emprendera la tarea de encontrar las bases que le permitan articular una «ciencia
originaria» (Urwissenschaft). No obstante, Heidegger sefialara que para capturar el
auténtico «sentido» de la «existencia» es indispensable dejar de lado el «uso instrumental»
de los «conceptos» con los cuales la «tradicion filoséfica» ha transitado a lo largo de XXV
siglos, tiempo que no ha hecho otra cosa que «ocultar» y de esa manera, dirigir al «olvido»
el «cuestionamiento fundamental» de la filosofia. Tal cuestionamiento sera la «pregunta
que interroga por el sentido del ser» que como ha sido mencionado, en la etapa del
denominado «joven Heidegger», recibira el nombre de la pregunta por la «experiencia de la
vida factica». El discipulo de Husserl considera que la indagacion que debe hacerse de la
«pregunta que interroga por el sentido del ser», debe evitar atender a la situacion que la
«vida factica cristiana» presenta, debido a que esta ultima no es filosofia, sino que se
desenvuelve mas dentro del ambito de la «teologia». Las interpretaciones propuestas por
San Pablo y San Agustin atestiguan que el «camino» que recorre la experiencia de la
«religiosidad genuina», es un recorrido que se encuentra imbricado entre «concepciones
neoplatdnicas» y la «metafisica aristotélica» heredada por la época. Por tal motivo, el
proyecto de constituir a la filosofia como una «ciencia originaria» debe partir desde sus
«propias posibilidades», en este caso, la «vida factica». De igual manera Heidegger sefiala
que el método empleado serd el de la «fenomenologia», por ser el mas adecuado para
alcanzar dicho propésito. La «pregunta por el sentido del ser», entonces se convierte en una
pregunta que debe partir desde la «experiencia de la vida factica humana», evitando, con
«rigor metodologico», incluir cualquier antecedente que haya sido heredado por la

«tradicién» y la propia historia del pensamiento.

| EXPERIENCIA DE LA VIDA FACTICA Y CRISTIANDAD
ORIGINARIA

1.1 El concepto de experiencia de la vida factica

El «joven Heidegger» considera que el «punto de partida» de la filosofia debe ser «la vida,
en este sentido, la «experiencia de la vida factica» desempefiard un papel fundamental en el
proyecto filoséfico del pensador aleman. La primera pregunta que el joven fil6sofo intenta

responder es: ¢qué significa «experiencia de la vida factica»? El profesor de Friburgo
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sefiala en sus primeros semestres desarrollando su labor como docente, que en la
«experiencia religiosa originaria» se manifiesta una «inseparabilidad» entre el «yo
experimentado» y el «yo experienciante». De tal manera no existe una escision entre los
conceptos referidos, ambos resultan equiparables e inseparables en el plano de la «vida

facticax.

El tema de la investigacion hermenéutica es en cada ocasion el existir propio,
cuestionado, justamente por ser hermenéutico, acerca de su caracter de ser con vistas a
configurar una atencion a si mismo bien arraigada. El ser del vivir factico se sefiala en
gue es en el como del ser de ser-posible él mismo. La posibilidad mas propia de si
mismo que el existir (la facticidad) es, y justamente sin que esté «aqui», se denominara
existencia. Por medio del cuestionamiento hermenéutico, a la vista de ese ser
verdadero de la existencia misma, se sitla la facticidad en el haber previo, a partir del
cual y a la vista del cual seré interpretada. Los conceptos que tengan su origen en esta
explicacion se denominaran existenciarios. Un «concepto» no es un esquema, sino una
posibilidad de ser, del momento, esto es, constituye ese momento; un significado
producido, extraido; un concepto muestra el haber previo, es decir, transpone a la
experiencia fundamental; muestra la conceptuacion previa, es decir, exige el como del
hablar y cuestionar a alguien; es decir, transpone en el existir segun su tendencia a la
interpretacién y preocupacién. Los conceptos fundamentales no son afiadidos
posteriores, sino motivos conductores: tienen a su manera el existir en sus manos.
(Heidegger, 2000, 34-35).

La caracteristica fundamental de la «vida factica» es la «historicidad» ya que Heidegger
sefiala que «la vida» se realiza en el «tiempo», de igual manera, el profesor de Friburgo
establece que en las «ciencias particulares» los conceptos vienen «jerarquizados» con base
en el lugar en donde se ubican, siempre circunscritos dentro de un orden temaético, en el
caso de la filosofia no se cuenta con un complejo tematico mediante el cual los conceptos
puedan ser ordenados. EIl discipulo de Husserl considera que existe una «diferencia de
principio» entre la «filosofia» y la «ciencia», no obstante, en muchas ocasiones ambas
parecen converger en determinados puntos comunes, la pregunta natural que nos sale al
encuentro es: ;como puede ser esto posible? Imprescindible resulta sefialar que la
problematica de «fondo» en la cual tiene su génesis el pensamiento del «joven Heidegger»
se encontro inmersa, en el enfrentamiento que establecia que la «filosofia» debia ser
concebida como una «ciencia rigurosa», dicho postulado fue encabezado por la corriente de
pensamiento desarrollado durante el siglo XX, también Ilamado «positivismo l6gico»,
frente a él, apareci6 la idea de la «filosofia» entendida como una «concepcion del mundo»

(Weltanschauung).
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Con el punto de partida del ser-en-el-mundo en cuanto estructura ontol6gica del ser
humano, Heidegger cuestiona no sélo el planteamiento metafisico-dogmatico en torno
al ser del hombre, sino en torno al ser de las cosas y a la caracterizacion del mundo en
totalidad. De esta forma, la ontologia fundamental va mas alld de una mera
antropologia filosofica y se dirige a una renovacion del preguntar filoséfico que abra
perspectivas radicales en cuanto a nuestro habitar. Heidegger resume el contraste entre
su propuesta ontoldgico-fundamental y la herencia metafisica, en la critica a la
subjetividad, frente a la cual la existencia es asi lo radicalmente diferente. Subjetividad
y existencia son pues dos modos de ser que han determinado al habitar del ser humano
histéricamente. EIl primero toma prestado el caracter ontoldgico de lo que esta-ahi, para
trasladarlo a la interpretacion del ser humano que se constituye en sujeto, al que se le
oponen los objetos, cuya suma conforma el «mundo»; mientras que lo segundo, la
existencia, parte de lo propio de este ente, es decir, estar ya siempre fuera de si tratando
con las cosas del entorno, cuya respectividad abre lo que Ilamamos mundo en un
sentido originario. (Xolocotzi, 2009, 19).

Todos los «filésofos grandes» habian intentado elevar a la «filosofia» al plano de
«ciencia», esto se debid en gran medida a que, ya que la filosofia ostenta «indagar» sobre el
«origen de las causas en los primeros principios» resulta necesario que la misma proponga
«conceptos generales» asi como «proposiciones universales», conforme lo establecen los
estandares cientificos. El filésofo de la selva negra alemana sostiene que sélo la «filosofia»
es «originariamente rigurosa» debido a que se encuentra en un continuo esforzarse por
precisar su propio concepto. Para vislumbrar el alcance de la critica que el «joven
Heidegger» emprende en contra de la «tradicion y la historia de la ontologia», es necesario
asumir que el término «féactico» (faktisch), se refiere al punto desde donde debe partir la
investigacion «hermenéutica ontolégica». Como ha sido sefialado es importante observar
que Heidegger propone la categoria de «vida factica» debido a que considera que el
«origen» y punto de partida de la filosofia estd en la «vida misma», la caracteristica
fundamental de «la vida» es la «historicidad» (Geschichtlkeikt), entendiendo que la
«historicidad» se desarrolla siempre en el «tiempo». En la interpretacién del «joven
Heidegger» este sera, el «tiempo vivido». Resulta de vital importancia sefialar que la
«fenomenologia» heideggeriana termind transformandose en la «hermenéutica de la vida
factica», y para que esto ocurriese, es necesario analizar el papel esencial que ejerce la
interpretacion que desarrolla el «joven Heidegger», sobre el pensador griego Aristoteles. El
autor de Ser y tiempo se dedico intensamente al estudio del estagirita, prueba de ello y de su
tenacidad hacia el pensador, son los numerosos cursos que consagro al estudio del autor de

la Metafisica. Dicho interés por Aristoteles no debe concebirse como si el filosofo fuese un
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importante objeto de «estudio historico», Heidegger en su construccion sobre la
«facticidad» del Dasein propone los cuestionamientos aristotélicos en relacion a los
«problemas actuales de la filosofia», muy especificamente, desde el problema que genera la

«vida».

¢Qué significa «experiencia factica de la vida»? Experiencia designa: 1) la
confirmacion experiencial; 2) Lo experienciado a través de ésta. Pero necesitamos
adrede la palabra en su doble significado, porque esto expresa justamente lo basico de
la experiencia factica de la vida: el que el yo experienciante y lo experienciado no se
puedan separar hasta que sean arrancados unos de otros como formas distintas.
«Experienciar» no quiere decir «tomar nota» (zur Kenntnis nehmen), sino afrontar lo
experienciado, el auto afirmarse de las configuraciones de lo experienciado, teniendo
asi tanto un sentido pasivo como activo. «Factico» no significa efectivo como la
naturaleza o causalmente determinado ni real como una cosa. EI concepto de lo factico
no cabe interpretarlo a partir de presupuestos gnoseoldgicos concretos, sino que sera
comprensible Unicamente a partir del concepto de lo «histérico». A la vez es esa
«experiencia factica de la vida» una zona peligrosa para la filosofia independiente,
porque ya en esta area las ambiciones de las ciencias se hacen manifiestas. La
concepcidn que hace de la filosofia y de las ciencias configuraciones objetuales de
sentido o proposiciones y complejos preposicionales ab-sueltos ha de ser desterrada. Si
las ciencias en general se toman como problemas filoséficos, se analizaran en una
teoria de la ciencia teniendo en cuenta su complejo veritativo y preposicional ab-
suelto. Hay que captar las ciencias concretas en su ejercicio, hay que dar por sentado
que el proceso cientifico es historico, lo cual no solo se pasa por alto en la filosofia
actual, sino que también se rechaza adrede. Lo histérico no puede tener ninguna
funcién. Por el contrario, nosotros defendemos la tesis de que la ciencia es por
principio distinta de la filosofia. Hay que meditar sobre ello. Todos los grandes
filésofos han querido elevar la filosofia al rango de ciencia, quedando asi admitida una
carencia de la filosofia en cuestion: el no ser precisamente una ciencia. (Heidegger,
2006, 37-38).

Para Heidegger el «nlcleo» del pensamiento aristotélico radica en su «sentido
ontologico», es decir en la «vida practica». El principal «reclamo» que el pensador aleman
hace al estagirita, serd el hecho de haberse acercado tanto a la «problemaética central de la
filosofia», «la vida», y no dirigirse al analisis profundo de ella. Por el contrario, los
conceptos y categorias que heredd Aristételes a la «tradicion», posibilitaron que la teologia
medieval hiciera una recuperacién de dichos motivos, desviandose del tema fundamental de
la investigacion filoséfica que como ha sido sefialado debiese ser la «vida misma». De tal
manera Heidegger se encuentra obligado a manifestar que la filosofia debe atender
provisionalmente a su caracter de «ateismo», con el propdsito de permitir un acceso libre de
«prejuicios» al tema de «la vida», tema que en afios posteriores se formulard como la

«pregunta que interroga por el sentido del ser».
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Al determinarse de manera indicativa el tema de la hermenéutica: facticidad = nuestro
existir propio en cada ocasion, se han evitado por principio expresiones tales como
existir «<hnumano» o «ser del hombre». Los conceptos de «<hombre», a saber: 1) ser vivo
dotado de razon, y 2) persona, personalidad, son el fruto de la experiencia y vision de
un mundo cuyas condiciones objetivas nos vienen dada de antemano en cada ocasion
de un modo determinado. El primero forma parte del conjunto teméatico que viene
indicado por la serie de objetos: planta, animal, hombre, demonio, Dios. (En principio
no hay por qué pensar al respecto en la experiencia especifica alguna de tipo bioldgico
o cientifico-natural en este sentido moderno.) El segundo tiene su origen en la
exposicion cristiana, basada en la revelacion contenida en el antiguo testamento, de la
dotacion originaria del hombre en cuanto criatura de Dios. En ambas determinaciones
conceptuales lo que hay en juego es la fijacion de los elementos que configuran la
dotacién de una cosa dada de antemano, a la cual posteriormente, en funcién de tales
elementos, se le atribuye un modo de ser o se le deja estar en la indiferencia de ser-
real. (Heidegger, 2000, 42).

El tema de la investigacion filosofica que emprende Heidegger es la «facticidad», esto
sera el «existir propio» cuestionado acerca de su caracter de «ser». Tal concepcion permite
identificar los diferentes momentos del existir histdrico: el presente, el ser-en-el-mundo,
ser-vivido-por-el-mundo y la cotidianidad-presente resultan ser los conceptos clave para
aproximarse a una «comprension» del tipo de dindmica que establece el Dasein en su
cotidiano «existir». El «ejercicio de la vida» resulta ser decisivo en tanto que el «complejo
ejecutivo» se experiencia simultdneamente con la «vida». Es importante sefialar que la
«metafisica» habia concebido al «ser humano» como un «sujeto» que se encuentra «ahi»,
lo cual manifestaba que se encuentra siempre en una cierta «presencia y permanencia».
Pensar a este ente que en cada caso «SOmMOos NOsotros Mismos» como «presencia» otorgaba
la tranquilidad de la «constancia», en oposicién podemos encontrar la inseguridad que
proporciona el contemplar al «ser humano» como un ser que se encuentra «descentrado,
temporal y vulnerable». De tal manera, la propuesta heideggeriana resulta terrorifica en
cuanto reviste un caracter «dislocador», debido a que rompe de manera radical nuestro
«acostumbrado habitar», edificado a partir de las categorias que fueron heredadas desde la
filosofia clasica a la «tradicion occidental».

Como ha sido sefialado, para el profesor de Friburgo la filosofia surge de la
«experiencia factica de la vida» y ésta, solo puede ser comprendida desde la «historicidad»
debido a que dicho término se despliega siempre en el transcurrir del «tiempo». La
filosofia es por tanto la prolongacion de un «movimiento fundamental» de la «vida

factica», una de las consecuencias que pueden derivarse de lo dicho hasta el momento es
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que la «mirada fenomenoldgica» no puede situarse en otro nivel que no sea el de la «pura
facticidad», de tal manera, la investigacion debe «prescindir» de cualquier tipo de
caracterizacion que haya sido «heredada» por la «tradicion filos6fica» para generar una
idea del humano Dasein. Resulta imprescindible sefialar que la pregunta mas importante
para el «joven Heidegger», que es el tema del presente trabajo, es la pregunta por la

«experiencia factica de la vida».

La experiencia de la vida factica es algo por entero peculiar. En ella se posibilita el
camino hacia la filosofia, y en ella se ejerce también el giro radical que lleva hacia la
filosofia. Por una caracterizacion provisional del fenémeno de la experiencia de la vida
factica se puede entender esta dificultad. La experiencia de la vida factica es algo mas
gue una mera experiencia gue toma nota, ya que constituye la posicion total activa y
pasiva del hombre con respecto al mundo. Si examinamos la experiencia féctica de la
vida sélo segun la direccion del contenido experienciado, lo que se experiencia, lo
vivido, se designa como «mundo» y no como «objeto». Al mundo se le puede Ilamar
formalmente mundo circundante (medio), esto es, lo que nos sale al encuentro, agquello
de lo que forman parte no sélo cosas materiales, sino también objetos ideales, ciencia,
arte, etc. En éste mundo circundante esta también el mundo compartido con los otros,
es decir, los otros hombres segun una caracterizacion factica concreta: como
estudiantes, docentes, parientes, superiores, etc., y no como ejemplares del género
cientifico-natural homo sapiens etc. En fin, también est& la experiencia factica de la
vida del yo-mismo, el mundo propio. En la medida en que yo pueda sumirme en la
ciencia y el arte, de modo que viva totalmente entregado a éstos, hay que decir que el
arte y la ciencia son mundos genuinos de la vida. (Heidegger, 2006, 39-40).

Todo parece indicar que Heidegger tiene como propdsito proporcionarnos un primer
esbozo del fenémeno del «mundo», un «mundo» en el que siempre se desenvuelve de
manera dinamica la «existencia del Dasein». Cabe sefialar que a su vez, lo precedente
resulta ser el «preludio» de lo que Heidegger tematizara en Ser y tiempo como el analisis de

la «mundaneidad del mundo».

1.2 Experiencia de la vida factica en la cristiandad originaria.

En el afio de 1916 el filosofo Edmund Husserl en su calidad de catedratico de la
Universidad de Friburgo solicité al «joven Heidegger» elaborar una «fenomenologia de la
religion», el discipulo en su intento, redactd un analisis fenomenoldgico que evita centrarse
en la «experiencia de Dios» y opta por focalizarse en la «facticidad» de la «experiencia
mistica», es decir, en el sentido de la «experiencia inmediata de Dios». Las lecciones que

dan fruto a la referida tematica desarrollada por el «joven filosofo» se suscitan en el
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semestre de 1920-1921, y hoy en dia son conocidas bajo el titulo de Introduccion a la
fenomenologia de la religion. Heidegger en dicho texto desarrolla empleando el método
fenomenoldgico, una interpretacion sobre «la experiencia de la vida factica» de San Pablo,
el filésofo de la selva negra elige a dicho apostol por haber aceptado un «llamado a la
conversion», de igual manera, se privilegia la «bisqueda incesante de Dios» experimentada
por San Agustin y la relacién que ambos autores presentan por la tribulacion que representa
la proxima venida del Mesias [parusia].

Heidegger habia analizado y destacado las diferencias entre la comprension
"cronoldgica" del tiempo propia de los griegos y la experiencia "kairoldgica”
del tiempo tipica del cristianismo primitivo. Daba como ejemplo como en este
ultimo, a partir de la espera de la venida de Cristo y del hecho de que habia que
estar preparado para esa venida (ya que, como lo recuerda San Pablo, él
vendria "de noche como un ladrén™), se produce una verdadera revolucion en la
comprension del caracter temporal de la existencia humana. A partir de una
consideracion filosofica de la experiencia cristiana del caréacter temporal de la
existencia (pero buscando, al menos en un principio, recuperar positivamente la
determinacion del kairds que Aristoteles presenta en el contexto de su propia
filosofia practica) Heidegger desarrolla de manera progresiva la conviccion de
que la temporalidad es la estructura unitaria fundamental de la vida humana.
(Volpi, 2012, 115).

Imprescindible resulta manifestar que ambas experiencias se desenvuelven en el terreno
de la «facticidad» (Faktisch), dicho esto, Heidegger se aproxima al andlisis de la
«experiencia mistica» que experimentan en su «vida factica» ambos autores, por lo tanto, es
en la «experiencia de la vida factica» donde el «joven Heidegger» pretende encontrar el
fenémeno de la «cristiandad originaria» asi como el fundamento de toda filosofia. El
discipulo de Husserl se percata de la «originaria experiencia» del «tiempo cristiano»
entendido como [kairds], tomar como base dicha comprension de la temporalidad posibilita
aperturar el horizonte de comprensién de la «experiencia» de la «vida factica», tal

desarrollo le permitird poder analizarla en sus rasgos esenciales.

Todo tiene su momento, y cada cosa su tiempo bajo del cielo: Su tiempo el nacer, y su
tiempo el morir; su tiempo el plantar, y su tiempo el arrancar lo plantado. Su tiempo el
matar, y su tiempo el sanar; su tiempo el destruir, y su tiempo el edificar.
Su tiempo el llorar, y su tiempo el reir; su tiempo el lamentarse, y su tiempo el
danzar. Su tiempo el lanzar piedras, y su tiempo el recogerlas; su tiempo el abrazarse,
y su tiempo el separarse. Su tiempo el buscar, y su tiempo el perder; su tiempo el
guardar, y su tiempo el tirar. Su tiempo el rasgar, y su tiempo el coser; su tiempo el
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callar, y su tiempo el hablar. Su tiempo el amar, y su tiempo el odiar; su tiempo la
guerra, y su tiempo la paz. (Eclesiastés 3:1-8).

El discipulo de Husserl considera que para adentrarse en una fenomenologia de la
religion lo mas importante serd: 1) establecer el objeto de la religion y 2) detectar la
experiencia religiosa genuina y examinar el acceso adecuado a dicha experiencia.
Heidegger considera que la «experiencia religiosa genuina» se encuentra en el
«cristianismo primitivo», las fuentes a las cuales atiende para analizar dicho fendmeno
como ha sido mencionado, seran las denominadas «Epistolas paulinas» del apdstol San
Pablo y el libro de las Confesiones de San Agustin de Hipona, especificamente el libro X.
Es importante decir que en la fenomenologia de la religion que desarrolla el «joven
Heidegger» el objeto primario de la religion no es «Dios», en todo caso serd la «vida
factica» dentro de la cual se despliega la referida «busqueda incesante de Dios» a traves de
la fe cristiana. El filésofo de la selva negra alemana procura dirigir la investigacion hacia el
fendmeno de lo «sagrado» entendido como el «mysterium tremendum et fascinosum», un
poder tremendo que infunden el hombre fascinacion y temor, de tal manera el fenémeno
fundamental de la religion es la presencia de «uno mismo en lo sagrado», el fendmeno
capital de la religion es la «vivencia de uno mismo en la presencia de Dios». En este punto
es donde adquiere total protagonismo el papel que desempefia la «experiencia factica de la
vida, la cual constituye toda posible elaboracion filoséfica.

El objeto fundamental de la «experiencia de la vida factica» en la «cristiandad
originaria» no tiene su punto de partida directamente en el concepto de «Dios», no es que
Heidegger esté negando dicho concepto sino més bien, el joven fildsofo se encuentra
interesado en el tema de la «vida» y el concepto de la «ejecucion», es decir, la «praxis», la
cual se manifiesta siempre en el ejercicio de la vida que es «trato consigo misma» a traves
de las acciones. El «existir» es también el «vivir de cada momento» a través de las
elecciones que realizamos entre posibilidades, ya que el rasgo esencial del Dasein es ser
concebido como «posibilidad». Por tal motivo Heidegger se focalizara en el fendmeno que
experimenta el apdstol San Pablo y que posteriormente manifestara San Agustin, al analizar
lo que ellos experimentan como «encontrarse en presencia de Dios», esa «presencia» de
«uno mismo en lo sagrado» se origina siempre en la «existencia», es decir, la propia

«vida».
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La despedida del catolicismo por parte de Heidegger se produce en este periodo de la
«vivencia de la cétedra». El 9 de junio de 1919, le escribe al amigo de los dias
catélicos comunes, Engelbert Krebs, quien entretanto se ha convertido en profesor de
dogmatica catdlica en Friburgo: «Los dos ultimos afios, durante los cuales dediqué mis
esfuerzos a lograr un esclarecimiento de principios en torno a mi posicion filosofica...,
me han conducido a resultados para los gue yo, hallandome sujeto a vinculaciones
extra filoséficas, no podria tener garantizada la libertad de persuasion y de doctrina.
Puntos de vista teorético-cognoscitivos, que se extienden a la teoria del conocimiento
historico, me han hecho problematico e inaceptable el sistema del catolicismo, aunque
no el cristianismo y la metafisica, si bien ésta, de todos modos, en un nuevo sentido.
Creo haber percibido sobremanera... los valores que alberga en si el medievo catdlico...
Mis investigaciones de filosofia de la religion, que se refieren en buena medida a la
Edad Media, dan testimonio de que yo, por la transformacién de los puntos de vista
relativos a mis principios, no he sido arrastrado a mermar el noble juicio objetivo y la
alta estima del mundo de la vida catélica, en aras de una polémica airada y desértica de
apostata... Es dificil vivir como fil6sofo; la veracidad interior frente a si mismo y frente
a aquéllos para los que se pretende ser maestro, exige sacrificio, renuncias y lucha, que
permanecen siempre extrafios al artesano cientifico. Creo tener vocacion interna para la
filosofia y, por su cumplimiento en la investigacion y la ensefianza, me siento llamado
a realizar lo que esté en mis manos por el destino eterno del hombre interior, y sélo por
esto, de modo que asi justifique mi existencia y accion misma ante Dios». (Safranski,
1997, 139).

Importante resulta sefialar que para autores como San Pablo y San Agustin, asi como las
comunidades cristianas «primigenias», el «proclamarse cristiano» consiste en haber
«aceptado» con todas las implicaciones la «gracia» proveniente de «Dios» y «actuar» en
consecuencia. Resulta oportuno manifestar que Heidegger no es el primer fenomendlogo
que se interesd por la «fenomenologia de la religion», el propio Husserl hizo reflexiones
profundas al respecto. El papel que desempefia lo «absoluto» en dicho marco referencial de
«vivencia religiosa genuina» es susceptible de ser analizado siempre y cuando se encuentre
«inmerso» en dicha «vivencia». La historia de las religiones considera la religion como una
«objetualidad» (Objekt), para Heidegger el punto de partida no se encuentra en la religion
en su totalidad ni en la «experiencia de Dios», mas bien el «joven Heidegger» pretende
encontrar la «experiencia originaria de la religiosidad» buscando «experiencias originarias»
en las cuales resalte, la «vida factica». Para el joven filésofo San Pablo aparece como el
exponente mas «originario» del «cristianismo primitivo», mientras que San Agustin
manifiesta la experiencia originaria de la vida inmersa dentro de una angustia por «la
busqueda incesante de Dios», en ambos andlisis, Heidegger dejara de un lado la

«experiencia religiosa genuina», «la vivencia de Dios», para focalizar su investigacion en
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la «experiencia de la vida factica» que dichos autores experimentan. La primera epistola a
los tesalonicenses expresa de manera clara lo peculiar de la experiencia cristiana de la vida,
en tal, haber llegado a ser cristiano y tener conciencia de ello constituye la «unidad» de la

«facticidad de la vida cristiana».

En la primera epistola a los tesalonicenses descubre lo peculiar de la experiencia
cristiana de la vida. La vida factica se entiende en la perspectiva cristiana como un
haber llegado a ser en Cristo, que queda también conjuntamente co-experienciado: el
haber llegado a ser cristiano y el saber de esto constituyen una unidad, la facticidad de
la vida cristiana. Mé&s del ser cristiano no lo viven ni San Pablo ni la comunidad
tesalonicense como un gozo o una alegria, puesto que la tribulacién forma parte
esencial de la proclamacién evangélica y del haber llegado a ser cristiano: la
tribulacion determina y permea la facticidad de la vida cristiana y la experiencia
cristiana del mundo. El ser de la vida cristiana, su facticidad atribulada, es, por un lado,
un ser aceptado y, por otro, un tomar o aceptar. Estas son dos formas de ejercer el
haber llegado a ser cristiano. Junto a la forma de ejercerse la facticidad se da también
una forma de movimiento o movilidad (Bewegtheit) de la facticidad cristiana que no es
sino un giro hacia Dios (Hinwendung) vy, a la vez, un giro que se aparta (Abwendung)
de los idolos o dioses del paganismo. (Heidegger, 2006, 23).

Lo previamente dicho manifiesta que existe un proceso de «transformacion», un
movimiento que surge en la «vida factica» y que es claramente identificable en San Pablo y
San Agustin, dicho movimiento no debe minimizarse ni eclipsarse ante el fenémeno de lo
«sagrado». Como sefiala Heidegger el haber llegado a ser no puede ser tomado como un
acontecimiento mas en la existencia del Dasein, por el contrario, es el recorrido de un
«camino» en el cual existe un momento de «quiebre» entre el pasado y el presente. Una
«proclamacién» entre un antes y un después, entre lo que se solia ser y lo que se es, dicha
dinamica s6lo puede suscitarse en la «experiencia» de la «vida factica cristiana» y dicho
fendmeno tiene repercusiones en todas las esferas y los criterios de significatividad en que
se desenvuelve la «vida». De tal manera, lo anterior manifiesta que el Dasein tiene como
caracteristica esencial «saberse» un ser que ante todo es «posibilidad», y que a su vez,
«arrojado en el mundo» tiene la dificil tarea de «elegirse» 0 en su defecto «perderse».
Considero importante sefialar esto debido a que la presente investigacion tiene entre sus
propdsitos, manifestar la importancia de las «profundas implicaciones éticas» que se
suscitan a partir de las consideraciones que nos proporciona el «joven Heidegger».
Importante es aclarar que en la dindmica que tiene la «vida factica cristiana» y como tal el

«ejercicio cristiano», no es algo que se lleve a cabo por las propias fuerzas del Dasein
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humano, de tal manera, el «haber llegado a ser en Cristo», no puede ser aducido al mérito
propio de aquél que recibe el «llamado», por el contrario, en este contexto es «Dios» quien
con su infinita «gracia» posibilita la realizacion de la «vida factica cristiana». Como ha sido
mencionado el intento de Heidegger por escribir una fenomenologia de la religion,
decantard en una «fenomenologia de la vida factica cristiana» que manifiestan dichos
autores, resaltando asi elementos «constitutivos» que conseguiran realizar una «sintesis» en
la historia de la religion. La manera en la que conciben las «primeras comunidades
cristianas» el «haber llegado a ser en Cristo» es aceptando un «compromiso radical» y con
ello, una manera particular de ser-en-el-mundo, empleando la conocida expresion
heideggeriana. En esta manera de vivir la «experiencia religiosa» se encuentra implicita la
accion del «abandono», es decir dejarse llevar por completo en la «experiencia sagrada.
En la experiencia de «abandonarse en la presencia de Dios» no existe ninguna deliberacion
de caréacter teorico, por el contrario, aparece como una prueba fehaciente de la fe, la cual
procede del «llamado» proveniente de «Dios» a través del favor de la «gracia». Por tal
motivo, encontramos que la filosofia debe atender fundamentalmente a su caréacter de
«ateismo», es decir, debe partir desde sus «propias posibilidades», «prescindiendo» asi de
toda la «tradicion», para analizar el tema de la «vida factica». El intento de Heidegger es
una comprension «fenomenoldgica» de la «experiencia cristiana de la vida», al realizar
dicho analisis, el joven filésofo formulara un reproche hacia San Agustin, por haber
falseado dicha «experiencia originaria», introduciendo recursos, conceptos y explicaciones
neoplatonicas, ya que con ello, le arrancé a la «vida factica» su «inquietud originaria» que
aparecia como el «fenémeno» de «la vida», consiguiendo que tal, resultara extrafia para ella
misma. De igual manera, el apdstol San Pablo manifiesta un desapego hacia la vida y el
mundo en tanto describe a través de sus epistolas, su proceso de conversion y la propia

experiencia del cristianismo que le embarga.

Este saber es totalmente distinto de todo otro saber y recordar; emana solo del
complejo de la situacion de la experiencia cristiana de la vida. EIl saber acerca del
propio haber llegado a ser constituye para la explicacion una tarea muy especial. De
aqui se define el sentido de una facticidad que se ve acompafiada de un saber
determinado. Separemos, arrancandolos los unos de los otros, la facticidad y el saber,
pero quedando ésta originariamente co-experienciada por completo. Justamente en este
problema se puede mostrar el fracaso de la «psicologia cientifica de la vivencia». El
haber llegado a ser no es, pues, un acontecimiento cualquiera en la vida, sino que es
co-experienciado continuamente de modo que su ser en el ahora presente es su haber
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llegado a ser. Su haber llegado a ser es su ser en un ahora presente. Podemos
aprehender esto de manera mas precisa definiendo méas de cerca el haber llegado a ser.
¢Se puede explicitar este sentido a partir de la carta misma? (Heidegger, 2006, 115).

1.3 La «proclamacion» y la experiencia de la vida factica.

Como ya ha sido sefialado debe establecerse que una nota caracteristica de la religiosidad
«cristiana primitiva» es la «proclamacidn», en el caso del apéstol Pablo, la «proclamacion»
posibilita una referencia «vital» e inmediata al «mundo en torno» y al «mundo propio» de
aquél que convencido, se «autoproclama cristiano». Lo dicho tendré repercusiones en el
«mundo circundante» y el «mundo compartido» por una «comunidad», en este caso, las

«primeras comunidades cristianas».

San Pablo muestra que para los llamados el Evangelio es poder y que tiene el ejercicio
fundamental de la fe. Por él como experiencia béasica, se define la entera experiencia
factica de la vida y todas las significatividades en ella tienen que definirse radicalmente
a partir de ahi. Es una caida recurrir a otros medios de especies extramundanas y que
«sabios» del mundo lleven la confusién. En principio (sélo en concreto) los llamados
deben vivir la ininterrumpida preocupacion, la auténtica apropiacion en la experiencia
factica de la vida, esto es, vivir auténticamente la temporalidad tal y como ella es, y lo
gue es en su ejercicio fundamental cristiano. Esto quiere decir que la «demostracion» y
la prueba de lo proclamado son la «probacions» del «espiritu», «fuerza», 1 Cor 2, 4. La
fe debe estar en la sabiduria humana. La participacion de la existencia; y asi el apostol
es solo herramienta de la prueba. (Heidegger, 2006, 154-155).

Como ha sido referido el denominado proceso de «conversion» y la subsiguiente
«proclamacion» de aquél que ha sido «llamado», es una «transformacion» que sobrepasa al
ente existente que en cada caso «SOmOS nosotros mismos» y que Heidegger, en afos
posteriores denominara Dasein. So6lo la «gracia» impulsa el «espiritu y la mente» de
aquellas personas que deciden embarcarse en determinada empresa. De tal manera se hace
posible la sintesis entre el «ser llamado» y el «aceptar» dicho «llamado», lo cual implica
un «profundo compromiso ético» en las personas que aceptan experimentar la «vida
cristiana» como un «ejercicio». La «proclamacion» se convierte entonces en un «ejercicio
practico» que se despliega en la «existencia vivida», resulta indispensable en el
planteamiento del «joven Heidegger» resaltar el aspecto de la «ejecucion» de la fe en las
«primeras comunidades cristianas». La fe y la actividad religiosa de dichas comunidades se
caracteriza sin duda, por otorgar mayor peso a las «acciones» que se ejercen en una vida
humana que en concebir que la «experiencia religiosa» es algo que atafie mas al orden
tedrico, que no hace otra cosa que conducir al plano de la erudicion, el cual por su
naturaleza «teorica» es mucho maés pasivo y menos comprometido con el «mundo» en el
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que se desarrolla la existencia del Dasein. Por tal motivo la caracterizacion que ofrece el
«cristianismo primitivo» respecto al fendmeno de la fe, es algo que sélo puede ser
cuantificable en el plano de la «accion» desplegada en la «experiencia de la vida factica
cristiana».

Asi es, por ejemplo, la proclamacién misma un fendémeno religioso que hay que
analizar en todas las direcciones fenomenoldgicas de sentido. En la exposicion nuestras
notas fundamentales suenan a proposiciones, pero no deben entenderse como
proposiciones que tuvieran que ser después demostradas. Quien asi las toma las
tergiversa. Son explicaciones fenomenoldgicas. Dos las citamos ahora como notas
fundamentales: 1) La religiosidad cristiana primitiva esta en la experiencia cristiana
primitiva de la vida y ella misma es una tal. La experiencia factica de la vida es
histérica. La religiosidad cristiana vive la temporalidad como tal. Las notas
fundamentales son, por de pronto, hipotéticas. Preguntamos: ;gqué se sigue
metodolégicamente si con ellas se acierta en el sentido fundamental de la religiosidad
cristiana? (Heidegger, 2006, 101).

Con base en lo dicho debe comprenderse que el tema de la «vida factica» sea el
fundamento elegido por el profesor de Friburgo sobre el cual debe partir la investigacion
fenomenoldgica. Por otra parte, aunque resulte reiterativo la «proclamacion» exige una
«entrega radical», dicha entrega s6lo puede ser ratificada a través de una actitud, la cual en
cada caso, es siempre un «ejercicio». Resulta fundamental sefialar que la «proclamacion»
no fue una accion facil de realizar para las «comunidades cristianas primigenias», debido a
la persecucion que tuvo dicha religion en la época en que se generd, de tal manera el
«proclamarse cristiano» también debe ser entendido como la aceptacion del «llamado» en
medio de «una gran tribulacion con alegria». Como ha sido sefialado lo que es aceptado, es
el cdmo del «comportamiento vital cristiano», lo que Pablo esta invitando a transformar en
los tesalonicenses tendra que ver directamente con el como del «comportarse» en la «vida
factica». En esta parte cobrard fuerza una idea central del «cristianismo», dicha idea fue
concebida con el nombre de «parusia», la cual, desempefié un papel fundamental en el
«cristianismo primitivo» ya que desde sus origenes, éste se encuentra esperando el
advenimiento glorioso de Jesucristo al final de los tiempos, el «comportamiento» se
transforma entonces en un «caminar» hacia la «llegada de Dios» antes de que esta ocurra
como ha sido anunciado. Esta busqueda hacia el encuentro con «Dios» es necesaria y sélo
encuentra su cumplimiento ejerciéndose en la «eleccion» de una vida, aquellos que han
aceptado la «proclamacion con tribulacion y gozo» deben persistir, para ellos, la «parusia»
es la esperanza en una reapropiacion del saber que se cumple como «modo de vida».
Heidegger interpreta que San Pablo hace del tiempo de la «parusia» un modo de vida, un
estar «alerta», en la expectativa del regreso del «mesias» en la cual el Dasein puede a
través de su «comportamiento», «tenerse-a-si-mismo» en la esperanza o bien opte por
entregarse a la «paz y seguridad» que proporciona el «mundo circundante», ocasionando
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con ello que el humano se aparte de si mismo, se pierda, se olvide de si, y no pueda
«salvarse».

En este sentido, hemos puesto inicialmente para definir la religiosidad cristiana
primitiva lo siguiente: 1) La religiosidad cristiana primitiva esta en la experiencia
factica de la vida. Frase final: es en realidad ella una tal. 2) La experiencia factica de la
vida es histérica. Frase final: la experiencia cristiana vive el tiempo mismo («vivir»
entendido como verbo transitivo). No pueden demostrarse estas «tesis», sino deben
verificarse en la experiencia fenomenoldgica, que es algo distinto de la experiencia
empirica. Las notas basicas son entonces hipotéticas: «si son validas, al fenémeno le
sucede tal y tal». Primeramente, consideremos la proclamacion apostolica de San
Pablo. Si representa un fendmeno religioso basico, de éste debe obtenerse una
referencia a todos los fenémenos basicos religiosos. En el ejercicio y por medio del
gjercicio el fendbmeno es explicado. «La proclamaciéon apostélica» es aln una
caracteristica demasiado amplia del fenémeno. En cuanto el «cémo» y el sentido
ejecutivo de la proclamacion apostolica estén determinados, ésta estara esclarecida en
lo esencial. Este planteamiento de la cuestion por el «como» es, pues, decisivo; le
favorece caréacter del material, por tratarse de cartas. Las epistolas Paulina son, en
cuantas fuentes, mas directas que los Evangelios escritos mas tarde. (Heidegger, 2006,
105).

Algunos detractores de la filosofia de Heidegger acusan a este autor de ofrecer una
especie de «antropocentrismo», es decir, colocar al Dasein en el centro del debate y evitar
la discusién que procura develar la «pregunta que interroga sobre el sentido del ser». No
obstante, este filosofo en ningn momento esta planteando que la «pregunta por el sentido
del ser» deba pasar a «segundo término», sino que, en todo caso el Dasein es el ente que
estad destinado a «comparecer» sobre la referida interrogante. De igual manera, toda posible
elaboracion de «respuesta», acontece desde la «interioridad» de este ser que «en cada caso
Somos nosotros mismos». Por consiguiente debe decirse que dos de los temas capitales que
aborda la filosofia del pensador de Friburgo durante esta etapa seran: la «destruccion de la
metafisica», a la par de elaborar el preludio de lo que en afios posteriores se conocera como
la «analitica existencial» explicitada en Ser y tiempo. De igual manera, la experiencia de la
«proclamacion» se encuentra articulada por diferentes elementos que resultan ser esenciales
para aperturar nuestro horizonte de comprension, ya que posibilitan ver como dicha
experiencia se desarrolla en la «facticidad de la vida». Por una parte, la «proclamacion»
requiere de un «llamado», el cual como ha sido sefialado es otorgado al hombre por el
propio «Dios» y esto solo puede ser a partir de la «gracia». El atender y aceptar dicho
«llamado» posibilita que el Dasein reciba la fuerza proveniente de «Dios» para enfrentar

dicha empresa, tarea que no resultaba facil, especialmente si revisamos las dificultades que

25



tuvieron las «primeras comunidades cristianas», algunas de las cuales fueron: la

persecucion, el encarcelamiento y en muchas ocasiones, el llegar hasta la muerte.

Entonces Pedro, presentandose con los Once, levantd su voz y les dijo: Judios y
habitantes todos de Jerusalén: Que os quede esto bien claro y prestad atencién a mis
palabras: No estan éstos borrachos, como vosotros suponéis, pues es la hora tercia del
dia, sino es lo que dijo el profeta: Sucedera en los Gltimos dias, dice Dios: Derramaré
mi Espiritu sobre toda carne, y profetizaran vuestros hijos y vuestras hijas; vuestros
jévenes veran visiones y vuestros ancianos sofiardn suefios. Y yo sobre mis siervos y
sobre mis siervas derramaré mi Espiritu. Haré prodigios arriba en el cielo y sefiales
abajo en la tierra. EI Sol se convertira en tinieblas, y la Luna en sangre, antes de que
llegue el dia grande del Sefior. Y todo el que invogue el nombre del Sefior se salvara.
Israelitas, escuchad estas palabras: A Jesus, el Nazoreo, hombre acreditado por Dios
entre vosotros con milagros, prodigios y sefiales que Dios hizo por su medio entre
Vosotros, como vosotros mismos sabéis, a éste, que fue entregado segln el
determinado designio y previo conocimiento de Dios, vosotros le matasteis clavandole
en la cruz por mano de los impios; a este, pues, Dios le resucitd, librandole de los
dolores del Hades, pues no era posible que quedase bajo su dominio; porque dice de él
David: veia constantemente al Sefior delante de mi, puesto que esta a mi derecha, para
que no vacile. Por eso se ha alegrado mi corazon y se ha alborozado mi lengua, y hasta
mi carne reposara en la esperanza de que no abandonaras mi alma en el Hades ni
permitiras que tu santo experimente la corrupcion. Me has hecho conocer caminos de
vida, me llenarés de gozo con tu rostro." (Hechos 2:14-28).

Con base en lo dicho se hace patente, que aquél que ha aceptado el «llamado» obtiene la
«gracia», la cual otorga ecuanimidad al «<humano» para afrontar la muchas veces dificil

tarea de la «vida cristiana».

1.4 La facticidad cristiana entendida como ejercicio.

En el contexto de las primeras comunidades «cristianas», la accion de «proclamarse»
«existiendo» y por ende «actuando», se convierte en un «ejercicio» de «profundas
implicaciones éticas» debido a que «proclamarse cristiano» y serlo, son una y la misma
cosa. El «joven Heidegger» en su basqueda y recorrido hacia la «experiencia originaria de
la religiosidad» constata que en tal, no existe una escision entre la «teoria» y la «practica».
La dicotomia entre «la ley» y «la fe» resulta ser algo inexistente, una misma cosa es
«proclamarse» y «ser cristiano» en la «ejecucion». La «facticidad cristiana» por tanto debe
ser entendida como «ejercicio», el analisis fenomenologico no debe quedarse en el plano

«tedrico».

! Cfr. La Biblia, Antiguo Testamento, Hechos 2:14-28.
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La reflexion sobre la problematica religiosa, desarrollada sobre todo a la luz del nuevo
testamento y de los padres de la Iglesia, tiene pues para Heidegger el sentido de poner
de manifiesto el contraste entre el “espiritu viviente” y los esquemas conceptuales que,
a través de todas las vicisitudes de la historia de la filosofia, se mantuvieron de algln
modo dominantes en el pensamiento occidental (recuérdese que Kierkegaard, a través
de Hegel se conecta con los griegos) y son los mismos que aln nos determinan. Como
lo veremos mejor en el examen particularizado de Ser y tiempo, la insuficiencia de este
aparato conceptual metafisico, que es sustancialmente el mismo desde Parmenides
hasta Hegel y Nietzche, consiste en el hecho de concebir el ser como Vorhandenheit,
como simple presencia. Es esta concepcion del ser lo que hace imposible pensar
adecuadamente el fenémeno de la vida y de la historia. (Vattimo, 1987,6).

Como ha sido sefialado, en el caso de San Pablo se manifiesta un proceso de «conversion»,
dicha «conversién» sélo puede desarrollarse en el terreno de la «facticidad», por su parte,
San Agustin se encuentra en el camino de una «angustia» y una «busqueda incesante de
Dios». Ambos autores, «proclamadores de la fe cristiana» tuvieron una vida llena de
«contrariedades», méas su disciplina, su actuar y su «ejecucion», les permitieron ser el
paradigma que Heidegger utiliza para dar cuenta de la «experiencia originaria de la vida
religiosa». En el caso de Pablo, Heidegger ocup6 como material histérico las «epistolas

Paulinas», debido a que en ellas, segln el autor se manifiesta la «vida factica».

El volcarse de la vida cristiana concierne al ejercicio. Al destacar el sentido referencial
de la experiencia factica, hay que fijarse en que esta siempre es dificultada, se ejerce en
«aprietos/tribulaciones». Los fendbmenos ejecutivos deben estar fuertemente vinculados
al sentido de la facticidad. San Pablo eleva el ejercicio a tema. Este anuncia la
tendencia a lo ejecutivo ya que contienen una retro referencia al ejercicio mismo.
Debido a la articulacion de los fendmenos resulta necesario prescindir de todo esquema
psicoldgico. Hay que hacer que los fendmenos sean previamente en su originariedad.
Con el «hacer que algo se dé» no se ha logrado todavia nada. Para ello hace falta ain la
destruccion fenomenoldgica. Cfr. 1 Cor 4,11. San Pablo dice: «sed mis sucesores»;
desiste de los medios y la significatividades mundanas y se abre asi paso. Renunciando
a la forma mundana de defensa se incrementa la necesidad de la vida. Es practicamente
inviable entrar en tal complejo ejecutivo. El cristiano tiene la conciencia de que ésta
facticidad no puede obtenerse por sus propias fuerzas, sino que procede de Dios—
fenémeno de la accion de la gracia—. Explicar este complejo tematico es muy
importante. ElI fendmeno es decisivo para San Agustin y Lutero cfr. 2 Cor 4,7.
(Heidegger, 2006, 142).

El profesor de Friburgo encuentra que toda teoria tiene su origen en la «facticidad», en
consecuencia, la radical actitud del Dasein para descubrir «el mundo» y la «facticidad» no
estriba en la propia «teoria», sino que encuentra sus raices en la propia «praxis». A juicio

de Heidegger el Dasein comparece en si mismo todavia en el pensamiento de Aristoteles,
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debido a que el filésofo estagirita lo toma como punto de partida, y lo expresa como un ser
que se relaciona de manera «practica» y «productiva» con el mundo dentro del que se
despliega su propia «existencia». El proceder fenomenoldgico adecuado revelara que la
filosofia encontrara su auténtico objeto de estudio, en el ser del Dasein. El punto clave de la
«vida» se manifiesta a través del «haber llegado a ser». El volcarse a la «vida cristiana»
puede desarrollarse solo por medio del «ejercicio» de la «cristiandad» misma, el apostol
San Pablo eleva el concepto de «ejercicio» a tema. El «cristiano» es consciente de las
«dificultades» que dicha practica presenta, de tal manera constata que la unica forma para
acceder al fendmeno de la «gracia», es realizar un «abandono de si mismo», para ser «uno
con Dios» dentro del «fendmeno religioso». Esto lo hace como la Unica via para ser
cobijado por el fenémeno de accion de la «gracia», en donde «Dios» le conferira la fuerza
necesaria, para realizar la muchas veces dificil empresa, de «proclamarse» y ser cristiano.
La relacion que tiene el Dasein con el concepto de «ser» pone de manifiesto con
claridad, la profunda «dindmica» entre la nocion de «ser» y de quien custodia dicha
pregunta, a saber, ese ente que en «cada caso somos nosotros mismos». De tal manera,
puede encontrarse que la «pregunta por el ser», es a su vez la pregunta por el Dasein. “El
Dasein no es tan s6lo un ente que se presenta entre otros entes. Lo que le caracteriza
Onticamente es que a este ente le va en su ser este mismo ser. La constitucién de ser del
Dasein implica entonces que el Dasein tiene en su ser una relacion de ser con su ser”.
(Heidegger, 2003, 35). La pretension de Heidegger al enunciar de manera explicita la
relevancia ontico-ontologica de la «pregunta por el ser» debe ser considerada ya que: “Por
consiguiente, elaborar la pregunta por el ser significa hacer que un ente — el que pregunta —
se vuelva transparente en su ser”. (Heidegger, 2003, 30). La existencia del Dasein no es
algo dado ya que siempre se encuentra en «construccion», de tal manera, este ente que «en
cada caso somos Nnosotros mismos» no posee ninguna «naturaleza» o «esencia», en todo

caso, como sefialard Heidegger, la «esencia» del hombre es su propia «existencia.

Frente a todo decretar que la filosofia sea conocimiento, en la experiencia factica de la
vida hay que resaltar fenomenoldgicamente aquello que forma parte del conocimiento
por su sentido. La experiencia factica de la vida se pone toda ella en el contenido, el
como entra, a lo sumo, en éste, en el cual transcurre todo cambio de la vida. En el
curso de un dia tacticamente vivido me ocupo de las cosas méas diversas, pero en el
ejercicio factico de la vida el cada vez distinto como de mi reaccionar ante aquello
diverso no se me hace ni siquiera consciente, sino que me sale al encuentro, a lo sumo,
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en el contenido que yo experiencio: la experiencia factica de la vida muestra una
indiferencia con respecto a la forma del experienciar. A ella no se le ocurre la idea de
que no le pueda ser algo accesible. Este experienciar factico parece como acometer
todos los asuntos de la vida. Las diferencias y los realces obedecen al contenido
mismo. Esta indiferencia fundamenta, por lo tanto, la autosuficiencia de la experiencia
de la vida factica, que se extiende a todo y en esta autosuficiencia decide también sobre
las cosas supremas. Si atendemos, pues, a la peculiar indiferencia del experienciar
factico hacia todo vivir factico, se nos hara entonces patente un determinado sentido
total del mundo circundante, el mundo compartido con los otros y el mundo propio:
todo lo que se experiencia en la experiencia factica de la vida lleva el caracter de la
significatividad; todo contenido lleva en ella ese caréacter. (Heidegger, 2006, 41).

Con base en lo precedente el profesor de Friburgo encuentra que toda teoria tiene su
origen en la «existencia», en consecuencia, la radical actitud del Dasein para descubrir «el
mundo» Yy la «facticidad» no estriba en la propia «teoria» sino que encuentra sus raices en
la propia «praxis». A juicio de Heidegger el Dasein comparece en si mismo en el
pensamiento del filésofo Aristoteles, es por ello que éste lo toma como «punto de partida»
y lo expresa como un ser que se relaciona de manera «préctica» con el mundo dentro del
que se despliega su propia «existencia». EIl proceder fenomenologico adecuado revelara que
la filosofia encuentra su auténtico objeto de estudio en el ser del Dasein. El punto clave de
la «vida» se manifiesta a través del «haber llegado a ser». El volcarse a la «vida cristiana»
puede desarrollarse s6lo por medio del «ejercicio» de la «cristiandad» misma, el apostol
San Pablo eleva el «ejercicio» a tema. El «cristiano» es consciente de las dificultades que
dicha «préactica» presenta, de tal manera constata que la Unica manera para acceder al
fendmeno de la «gracia», es realizar un «abandono de si mismo», para ser uno dentro del
fendmeno religioso, esto lo hace con la intencion de ser cobijado por el fenémeno de la
accion de la «gracia», en donde «Dios» le confiere la fuerza necesaria para enfrentar la
empresa de «proclamarse» y ser «cristiano».

Resulta oportuno sefialar que la «experiencia factica de la vida» en las «primeras
comunidades cristianas» solamente puede ser entendida como un «ejercicio constante» en
el cual, se desenvuelve la propia «existencia». Esta manera de «actuar» para los «primeros
cristianos» implicaba nada menos que una manera de «estar-en-el-mundo» mas sobre todo,
una manera de «actuar» en el. El filésofo de la selva negra alemana aclarara que dicho
«ejercicio» y manera de desarrollarse en el «mundo» propuesta por el «cristianismo» y los
autores referidos, se encuentra atravesada por un sin nimero de concepciones neoplatdnicas

y metafisicas que desvinculan a este ser operante que en cada caso «SOmOS NOSOtros
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mismos». De tal manera, el tema fundamental de la filosofia debiese responder a una
investigacion del singular Dasein, interpretdndose desde sus «propias posibilidades», que

no deben ser buscadas en la «tradicion», sino en la «experiencia factica de la vida».

La comprension propia de la filosofia a la que Heidegger hace aqui referencia se derivd
de una idea general de ciencia que coloco a la filosofia en una situacion relajada: “el
problema de la comprension propia de la filosofia se ha tomado siempre muy a la
ligera”. La tematizacién de ese problema nos lleva a pensar de modo renovado lo que
significa el quehacer filoséfico y desencubrir el carécter cientifico que le corresponde.
Por ello Heidegger sefiala que “si se toma el problema radicalmente, se caia en la
cuenta de que la filosofia brota de la experiencia factica de la vida para volver luego a
ella. Es fundamental el concepto de experiencia factica de la vida. Méas adelante
incluso destacard gque el camino hacia la filosofia comienza con dicha experiencia.
(Xolocotzi, 2007,19).

Heidegger considera que la indagacién que debe hacerse respecto a la «pregunta que
interroga por el sentido del ser» debe atender a la situacién que la «vida factica» presenta,
en tanto que es «filosofia», y debe dejar de lado las interpretaciones que se desenvuelven en
el ambito de la «teologia». Las interpretaciones propuestas por San Pablo y San Agustin
atestiguan que el «camino» que recorre la experiencia de la «religiosidad genuina», es un
«camino» que se encuentra imbricado en concepciones neoplatonicas asi como de la
metafisica aristotélica heredada por la época. Por tal motivo, el proyecto de constituir a la
filosofia como una «ciencia originaria» debe atender y partir desde sus «propias
posibilidades», en este caso el método empleado es el de la fenomenologia por ser el méas
adecuado para dicho propdsito. La «pregunta por el sentido del ser», entonces es una
pregunta que debe partir desde el «proyectar» y la «experiencia de la vida factica humana,
evitando, con rigor metodoldgico incluir cualquier antecedente que haya sido heredado por

la «tradicion» y la propia historia del pensamiento.

La experiencia del tiempo que Heidegger habia encontrado en Pablo en el
retorno de Cristo, que no es un retorno que se puede esperar, y que significa una
parusia, es decir un advenir y no una presencia. Pero sobre todo los discursos
religiosos de Kierkegaard -accesibles en aleméan bajo el titulo «Vida e imperio
del amor»- tenian que ser una confirmacion para él. En ellos se encuentra la
[lamativa diferenciacion entre el «comprender a distancia» y el comprender
simultaneo. La critica de Kierkegaard a la Iglesia apuntaba al hecho de que no
tomaba existencialmente en serio el mensaje cristiano y que diluia la paradoja
de simultaneidad incluida en el mensaje cristiano. Si se entendia la muerte de
Jesus en la Cruz desde la distancia, no se la tomaba verdaderamente en serio, y
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lo mismo se aplicaba el discurso sobre Dios y sobre el mensaje cristiano de la
teologia (y la especulacion dialéctica de los hegelianos), es decir que los ponia a
distancia. ¢Puede hablarse de Dios como de un objeto? ¢No consiste la
seduccidn de la metafisica griega en el hecho de que discurre sobre la existencia
y los atributos de Dios como sobre un objeto de la ciencia? (Gadamer, 2002,
158).

I.5 El «desmontaje» [Abbau] y la reapropiacion del pensamiento
metafisico.

Lo primero que el «joven Heidegger» manifiesta, es que es imprescindible emprender un
«desmontaje» [Abbau] de la historia de la metafisica, mas el sefialado «desmontaje» debe
estar acompafiado de una «reapropiacion» de dicho planteamiento. Debido a ello, se debe
establecer comunicacion con la historia de la filosofia para detectar en qué momento se
perdid el sendero de la «pregunta fundamental» que debe dirigir toda investigacion, para el
joven filésofo la pregunta directriz serd la interrogante por la «experiencia de la vida
factica», y afios mas tarde, en Ser y tiempo, la «pregunta que interroga por el sentido del
ser». La determinacion del «sentido del ser» debe necesariamente pasar por un «estudio
previo» de la constitucion de aquel ente que se encuentra facultado, y posee una «pre-
comprension del ser». Tal ente como ha sido sefialado serd el Dasein, debido a que se
encuentra en un lugar «privilegiado» para afrontar el reto de responder a la pregunta
filoséfica por antonomasia. El filésofo de la selva negra alemana considera fundamental
sefialar que la filosofia y especificamente la metafisica, han incurrido en un «error
historico», lo anterior se debe a que no se ocuparon en elaborar una distincion que fuese
apropiada, completa y suficiente entre el significado del concepto de «ser» y el significado
del concepto de «ente». De tal manera, cuando surge la necesidad de proporcionar un
analisis de la pregunta por «el sentido del ser», la respuesta se obtuvo por el lado del «ente»
y se le llamo «ontologia», 0 se le concibié desde la perspectiva del «ser» Ilamandose
«metafisica».

Heidegger reitera que es necesario recuperar la «pregunta que interroga por el sentido
del ser» para rescatarla de ese «olvido», al cual se ha hecho referencia anteriormente. El
pensador de Messkirch propone que para poder «re-instalar» dicha pregunta, es decir,
volver a poner la «pregunta por el ser» en el «centro del debate», se debe emprender la

«destruccidn» del contenido tradicional de la «ontologia antigua». El filésofo de la selva
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negra sefiala que existe un ente que esta posibilitado para «preguntarse por su propio ser».
A este ente lo denomina Dasein, el resultado de realizar un «analisis existencial» de este
ente, que en cada caso «SOmos Nosotros mismos», proporcionara al pensador aleméan datos
de inmenso valor que posibiliten una adecuada formulacién respecto a la interrogante sobre
lo que es el «ser». El filésofo de Friburgo sostiene que el «ser» es en cada caso el «ser de
cada Dasein», tal contribucion del discipulo de Husserl constituye una «inversion» de la
investigacion que se venia haciendo, este «nuevo comienzo» se plantea ante el recorrido
que habia tenido la investigacion filoséfica, debido a que la mayoria de ella, segun
Heidegger se hallaba en la linea metafisica. Tal y como he venido sosteniendo a lo largo del
presente trabajo, uno de los objetivos fundamentales de Heidegger fue volver a instalar la
«pregunta por el ser», en un horizonte que ya no fuera el de la metafisica. Para el «joven
Heidegger» el hecho de que se asociara la «pregunta por el ser» a la metafisica,
representaba una «nube» que «eclipsaba» la posibilidad de una «investigacion genuina,
debido a que se instalaba la correspondencia del ser del Dasein, al «ser en general».
Heidegger ubica que la «pregunta por el ser» debe partir de la «facticidad» del Dasein, lo

propio del Dasein es su «existencia», esto es su «factum», su hecho.

En cuanto busqueda, el preguntar esta necesitado de una previa conduccién de parte de
lo buscado. Por consiguiente, el sentido del ser ya debe de estar de alguna manera a
nuestra disposicion. Como se ha dicho nos movemos desde siempre en una
comprension del ser. Desde ella brota la pregunta explicita por el sentido del ser y la
tendencia a su concepto. No sabemos lo que significa “ser”. Pero ya cuando
preguntamos ¢;qué es ser?, nos movemos en una comprension del “es”, sin que
podamos fijar conceptualmente lo que significa el “es”. Ni siquiera conocemos el
horizonte desde el cual deberiamos captar y fijar ese sentido. Esta comprension del ser
mediana y vaga es un factum. Esta comprension del ser puede fluctuar y desvanecerse
cuanto se quiera, puede moverse incluso en el limite de un mero conocimiento de la
palabra, pero esa indeterminacion de la comprension del ser de la que ya siempre
disponemos es, ella misma, un fenémeno positivo, que necesita ser aclarado. Sin
embargo, una investigacion sobre el sentido del ser no puede pretender dar esta
explicacién al comienzo. La interpretacion de la comprension mediana del ser solo
alcanzara su indispensable hilo conductor cuando se haya elaborado el concepto de ser.
A la luz del concepto y de las formas de comprension explicita que le son propias seré
posible establecer lo que significa una comprension del ser oscura o todavia no
aclarada, y cuales son las especies posibles y necesarias de oscurecimiento y de
obstéculo para una aclaracion explicita del concepto del ser. (Heidegger, 2003, 28-29).

La pregunta por el «sentido del ser» manifiesta el hecho de que quien formula la

interrogante es el propio Dasein, de esta manera se realiza lo que se conoce como «circulo
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hermenéutico». El «<nuevo punto de partida» consiste en «evitar el camino» que ha seguido
toda la «tradicion» filosofica que comienza con Platon, Aristdteles, San Agustin y se
extiende hasta desarrollarse con Descartes y Kant. Resulta fundamental decir que
Heidegger conocié a profundidad los planteamientos propuestos por dichos filésofos, pues
se hubo formado leyendo los textos de los mencionados autores. No obstante el impetu
joven de Heidegger, considerard que la sagacidad y la profundidad de los pensadores
clasicos no deben ponerse en tela de juicio. Para el filésofo de Friburgo, la «pregunta por el
ser» se habia perdido con las valoraciones y la caracterizacion que ofrecia el pensar
metafisico. De tal manera Heidegger manifiesta la necesidad de reiterar la «pregunta por el
sentido del ser». Para hacerlo eficazmente, es menester llevar a cabo la «destruccion» del
contenido tradicional de la «ontologia antigua», el realizar esta operacién, debe suponer un
«comenzar nuevamente». Heidegger sefialara que los valiosos intentos de los primeros
filésofos griegos, fueron echados a perder por la «tradicién» posterior, la cual continud
ocupandose de los «entes» como esencias intramundanas, proponiendo asi, planteamientos

que incluso siguen teniendo injerencia hasta nuestros dias.

Tan s6lo cuando se haya llevado a cabo la destruccion de la tradicion ontoldgica, la
pregunta por el ser cobrara su verdadera concrecion. Entonces quedara capacitada para
probar en forma cabal el caracter ineludible de la pregunta por el sentido del ser,
demostrando asi en qué sentido se puede hablar de una “repeticién” de esta pregunta.
Toda investigacion en este campo en que “la cosa misma estd envuelta en espesas
tinieblas”, debera precaverse de una sobrevaloracion de sus resultados. Porque
semejante preguntar se obliga constantemente a si mismo a enfrentar la posibilidad de
abrir un horizonte ain mas originario y universal, de donde pudiera venir la respuesta a
la pregunta: ;qué quiere decir “ser”? Sobre tales posibilidades solo cabe tratar
seriamente y con positivo fruto una vez que se ha despertado nuevamente la pregunta
por el ser y se haya alcanzado un campo de confrontaciones controlables. (Heidegger,
2003, 50).

Resulta oportuno sefialar la notable influencia que tuvo el mentor y amigo de Heidegger
en sus afios de juventud, el profesor Edmund Husserl, filosofo que emplea el concepto de la
«filosofia primera» [Die Erste Philosophie]. Dicho concepto es postulado al modo de una
«ciencia universal» que posee la capacidad de alcanzar por si misma su propio fundamento
a partir de un «comienzo absoluto» [Absolute Angfang]. Nuevamente encontramos que
aparece la idea recurrente de que debemos «prescindir» de todo supuesto o premisa anterior
que nos permita edificar un nuevo conocimiento. Para Husserl, el «comienzo absoluto»

impide cualquier posible continuidad discursiva que tenga su formulacién en conceptos
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anteriores o doctrinas «preestablecidas». No obstante, es importante aclarar que el término
«comienzo absoluto» fue una expresion acufiada por Hegel en la Ciencia de la légica, tal
expresion caracterizaba el estatuto peculiar de esta ciencia y su intrinseca relacion con
respecto al universo epistemologico. De igual manera encontramos el caso de Descartes, el
por su parte, postula una suerte de «comienzo absoluto» al instalar en el centro de la escena
filosofica al «sujeto cognoscentex». De tal manera la idea de «comienzo absoluto» puede
rastrearse en El discurso del método de Descartes, en La ciencia de la I6gica de Hegel, asi
como en La filosofia primera de Husserl. La contribucion de Heidegger a este respecto sera
la «analitica existencial», como una nueva alternativa que permita la superaciéon de la

metafisica.

La ciencia puede comprobar la adecuacion de los medios a los fines previamente
dados, que por su parte estdn fundados en decisiones axioldgicas. Puede analizar
también la contradiccion interna de un sistema de valores y la compatibilidad con otras
decisiones relativas a los valores. Por tanto, ella puede hacer una aportacion a la propia
reflexion, pero no puede exonerarnos de la decisién relativa a como debemos vivir.
Esta atribucion de las decisiones personales de los valores a la libertad, podria
entenderse como liberacion de toda tutela. Entonces el hecho de que las ciencias no
pueden tomar decisiones de sentido y de valor, no seria ningin problema, sino, mas
bien, una oportunidad. Pero la cosa no es asi. Pues nuestra civilizacién, dice Max
Weber, estd implantada tan radical y ampliamente en la racionalidad, que ella entierra
en el individuo la confianza en su propia competencia decisoria. Incluso en las propias
decisiones axioldgicas queremos tener la misma certeza y garantia objetiva a la que
estamos acostumbrados por lo demas en el mundo tecnificado. (Safranski, 1997, 120).

Heidegger sefialara que la «idea del hombre» y posteriormente con él, la del Dasein
viviente es un presupuesto en diferentes ambitos de la problematica «teoldgica», no
obstante, dichas problematicas encuentran en gran medida su fundamento en la «Fisica»,
en la «Etica» y en la «Ontologia» aristotélicas. De igual manera el profesor de Friburgo
expresara que a través del neoplatonismo reaparece la influencia aristotélica con una fuerza
mucho mayor de lo que habitualmente se ha reconocido. Aristdteles alcanza en su «Fisica»
un nuevo y fundamental «punto de partida» del que arrancan su «Ontologia» y su «Logica»
y que, desde ese momento pasard a dominar la historia de la antropologia filosofica. La
propuesta del filésofo de la selva negra alemana se focalizara en las siguientes preguntas:
¢como se explica conceptualmente este ser del hombre?, ;cual es la base fenomenoldgica
de la explicitacién? y ¢qué categorias ontoldgicas surgen para explicitar este fendmeno del

ser del hombre?
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El Dasein se conoce a si mismo desde su existencia, desde una posibilidad de si
mismo: de ser si mismo o de no serlo. El Dasein, o bien ha escogido por si mismo estas
posibilidades, o bien ha ido a parar en ellas, o bien ha crecido en ellas desde siempre.
La existencia es decidida en cada caso tan solo por el Dasein mismo, sea tomandola
entre manos, sea dejandola perderse. La cuestion de la existencia ha de ser resuelta
siempre tan s6lo por medio del existir mismo. A la comprension de si mismo que
entonces sirve de guia la llamamos comprensidn existentiva [existenzielle]. La cuestion
de la existencia es una “incumbencia” ontica del Dasein. Para ello no se requiere la
transparencia teorética de la estructura ontoldgica de la existencia. La pregunta por esta
estructura apunta a la exposicion analitica de lo constitutivo de la existencia. A la
trama de estas estructuras las llamamos existencialidad. (Heidegger, 2003, 35).

Es importante tener presente que Heidegger es deudor del método del que fuera su
mentor, el profesor Edmund Husserl. Existe por tanto una herencia en lo referente al
método empleado, recordemos que la propuesta de Husserl era ir «a las cosas mismas»?,
para Heidegger esto consiste precisamente en «suprimir y liberarse de los prejuicios» que
han sido legados por la «tradicion filosé6fica». El objetivo del «joven Heidegger» es poner
un énfasis en el «olvido» que la tradicion y la ontologia han hecho respecto a la «pregunta
que interroga por el sentido del ser». S6lo en la medida que seamos capaces de emprender
un «desmontaje» de la metafisica podremos acceder a una nocién clara desde donde debe
partir la investigacion filosofica. La «pregunta por el sentido del ser» expresa que es un
cuestionamiento esencial debido a que en él se encuentra la base de toda posible
elaboracion ontolégica, Heidegger sefiala como culpable del «olvido» de ésta pregunta a la
«tradicion metafisica», ya que como ha sido mencionado, al elaborar la «pregunta por el
ser», se ha olvidado del «ser del ente» y solo se ha preguntado por el «ente». A esto
también la tradicion lo ha denominado «reduccion ontoldgica» y el filésofo de Friburgo
enfatiza que dicha «reduccién», no hace mas que complicar la tarea de poder «develar» la
real «diferencia ontoldgica» entre «ser y ente». “Lo puesto en cuestion en la pregunta que
tenemos que elaborar es el ser, aquello que determina al ente en cuanto ente, eso con vistas
a lo cual el ente, en cualquier forma que se le considere, ya es comprendido siempre. El ser
del ente no «es», el mismo, un ente”. (Heidegger, 2003, 29). Tal y como puede constatarse
«la pregunta por el sentido del ser» fue una directriz esencial de la filosofia durante la

«época clasica», sin embargo Heidegger también resalta que dicha pregunta ha quedado en

2 En aleman, [zu den sachen selbst].
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el «olvido» y ha caido en una suerte de mutismo, en dénde el Dasein® se encuentra
imposibilitado para expresar siquiera una comprension basica sobre lo que significa el
concepto «ser».

Heidegger enfatiza el hecho de que «la pregunta por el sentido del ser» fue un
cuestionamiento que en los origenes de la filosofia motivd grandes investigaciones. El
«pensamiento clasico» tuvo mayor interés por comprender y seguramente se aproximo mas
al concepto de «ser» que lo que se habia acercado el pensar del siglo XX, y que
posiblemente la época contemporanea. “Sin embargo, esta no e¢s una pregunta cualquiera.
Ella mantuvo en vilo la investigacion de Platon y Aristoteles, aunque para enmudecer desde
entonces como una pregunta tematica de una efectiva investigacion”. (Heidegger, 2003,
29). Debe coincidirse con el discipulo de Husserl y sefialarse que la situacion presente no es
muy diferente a la referida, ya que hoy mas que nunca somos testigos del «olvido» de la
«pregunta fundamental», del cuestionamiento esencial que es el vector de Ser y tiempo y la
obra heideggeriana. Resulta necesario advertir que, para responder a dicha interrogante se
ha de «prescindir» de todo aquello que tenga que ver con el concepto de «ente», ya que
nuestro cuestionamiento se encuentra plenamente en el &mbito del «ser», a saber, de todo
aquello que hace posible al «ente» en tanto «ente». Como puede verse la centralidad de la
investigacion heideggeriana la ocupa el «problema del ser», de igual manera debe
sostenerse que Heidegger es el pensador que denunci6 el «olvido del ser» y que apunt6 a un

«nuevo comienzo», esto, con la firme conviccidn de declarar el «final de la metafisica».

Il. INDICACION DE LA SITUACION HERMENEUTICA Y VIDA
FACTICA.

1.1 Indicacion de la situacion hermenéutica.

Heidegger defendera en el texto Interpretaciones fenomenoldgicas sobre Aristdteles que la
filosofia es «hermenéutica fenomenologica de la facticidad» [Phanomenologische

Hermeneutik der Faktizitilt], lo anterior con base en que el Dasein humano «comparece» y

3 Expresion que emplea Heidegger para designar al “ser-humano”, es importante aclarar que la palabra
Dasein que José Gaos traduce por “ser — ahi”, es utilizada con la intencidn de no emplear ningln otro
concepto que haya sido utilizado previamente por la tradicion (entiéndase filosofia y ciencia). El proyecto de
Martin Heidegger recupera la nocién husserliana de “ir a las cosas mismas”, prescindiendo de todo aquello
que sea “pre-establecido” por la tradicion especificamente la metafisica.
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se «comprende» en la experiencia «factica de la vida». Es manifiesto que la «vida factica»
resulta ser mucho mas inmediata que cualquier otra configuracion «tedrica o linguistica».
La «vida factica» se encuentra siempre en un «estado de interpretacion» determinado, el
cual es revisado, heredado o elaborado desde la «existencia». EI «mundo» comparece bajo
una manera del nombrar discursivo, el «logos» posibilita referirse a dicho «mundo»

mediante el discurso.

En Heidegger, tanto el descubrimiento del circulo hermenéutico en Sein und Zeit,

como la progresiva puesta en evidencia del peculiar nexo ser -lenguaje, estan siempre

acompariados por una aguda conciencia de la problematicidad de estas «estructuras »:

en Sein und Zeit, la interpretacion es, ciertamente, articulacion interna de una pre

comprension que constituye el Dasein, pero ella, como todos los existenciales esta

envuelta la alternativa mas general de la existencia auténtica e inauténtica (cf. SUZ,

840 y 44). Sélo teniendo en cuenta esto puede explicarse por qué, también en esta

vision del conocimiento como articulacion interna de una pre-comprensién siempre

disponible, se necesita sin embargo un acto de descubrimiento «violento» de la verdad

como el exigido por el método fenomenoldgico tal como Heidegger lo delinea en la

introduccidn a su obra. (Vattimo, 1985, 33).
El «cuidado» no es un proceso de la vida que se encuentre en contraposicion o aislado del
mundo existente, en la actividad del «cuidado» el Dasein corre el riesgo de quedar
absorbido y dejarse arrastrar por el «mundo», la inclinacién a quedar absorbido por el
mundo es el destino mas proximo para la «vida factica». El «joven Heidegger» expresa que
la «indicacion de la situacién hermenéutica» no procurara definir a detalle las estructuras
del objeto «vida factica», simplemente el autor realizara una enumeracion de los elementos
méas importantes de la «facticidad» que le permitan entender el término para poder
emplearlo en una investigacion concreta. La actividad «factica de la vida» puede
sintetizarse en el «cuidado» (curare), la actividad del «cuidado» tiene que ver con el trato
que la «vida factica» le otorga al «mundo». De tal manera el «cuidado» es el con-qué del
trato, el mundo se encuentra ahi como algo de lo que siempre y en algun sentido nos
cuidamos, las maneras que adopta el «cuidado» para realizarse apareceran en Ser y tiempo

como mundo circundante, como mundo compartido y como mundo del si mismo.

En el cuidado de la observacion, de la curiosidad (cura, curiositas), el mundo también
esta ahi presente, pero ya no como el asunto del trato ejecutivo, sino que ahora se da
sencillamente segun el aspecto desde que se lo observa. La observacion se despliega
entonces como una determinacion de corte abstracto que puede articularse en forma de
ciencia. Por consiguiente, esta ciencia es un modo de tratar con el mundo, llevado a
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cabo por la vida factica, que descansa en la observacion [es decir, en la contemplacion
teorética de la realidad mundana]. (Heidegger, 2002, 36).

El texto Interpretaciones fenomenolodgicas sobre Aristoteles fue redactado de una
manera un tanto apresurada en el afio de 1922, debido a que dicho documento se le solicitd
a Heidegger para poder ocupar una vacante de profesor titular en la universidad de
Friburgo. En este escrito podemos encontrar una preocupacion metodolégica fundamental
por el tema de la «vida humana», concretamente, por el «ser de la vida humana». El
denominado Informe Natorp asi como el curso que dicta en 1923 y que lleva por titulo
Ontologia hermenéutica de la facticidad, son la antesala del programa filoséfico del joven
pensador, que consigue su concrecion en el afio de 1927, con su obra capital Ser y tiempo.
Dicho itinerario del denominado «joven Heidegger» establecié un dialogo profundo con la
filosofia «practica» desarrollada por Aristoteles y con la nocién de «intencionalidad»
planteada por su mentor, Edmund Husserl. La propuesta del filésofo de la selva negra
alemana procura dotar a la filosofia y a la «vida», de un significado que se encuentre por
«fuera del mundo académico», de igual manera procura sacudirse el yugo heredado por la
«tradicion» metafisica que alcanzara su cima con la «vision cristiana del hombre». Resulta
importante sefialar que la pregunta que determina el pensamiento del «joven Heidegger» es
la pregunta por el «sentido» mismo de la «vida humana». La «indicacion de la situacion
hermenéutica», la «vida humana» y su «pre-comprension» del «ser» son los ejes por los
cuales se conduce su obra temprana.

Con base en lo dicho considero necesario atender a dos momentos que deben tenerse
muy presentes y que tendran repercusiones en la propuesta filosofica planteada por el
«joven Heidegger», dichos eventos son los que se suscitan durante los cursos universitarios
de 1919. El primero es un momento que implicarad un «desmontaje», en tanto que el joven
pensador destapa el intrincado mapa conceptual de la filosofia e intenta «centralizar la
discusion» al fendmeno de «la vida» y su «estado originario». EI segundo momento sera
«constructivo» ya que propone un analisis formal de los diversos modos de realizarse la
«vida» en su «gestacion historica». La «pregunta por el ser» adquiere mayor protagonismo
en las lecciones de Marburgo (1924-1927), hasta ocupar un lugar central en el tema y
exposicion de Ser y tiempo. Uno de los conceptos fundamentales en la fenomenologia
heideggeriana es el de «situacion», dicho concepto se encuentra conformado por tres
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elementos constitutivos los cuales son: 1) el sentido del contenido, 2) la significatividad del
mundo entorno y 3) el «ejercicio» o la ejecucion misma. La «vida factica» y la «situacion»
se manifiesta en el andlisis que Heidegger propone en la experiencia articulada de San
Pablo, analizandola como ha sido sefialado en sus dimensiones esenciales que nos remiten
a: un mundo propio (Selbswelt), un mundo compartido o co-mundo (Mitwelt) y un mundo

circundante (Umwelt).

A través de sus tres movimientos caracteristicos de la tentacion, del aquietamiento y
del extrafiamiento, la tendencia hacia la caida constituye no sélo la actividad
fundamental del trato ejecutivo y productivo, sino también la de la circunspeccion
misma y la de su posible configuracion auténoma a través de la observacion y de la
interpretacion que permita nombrar, conocer y determinar [la respectiva situacion
hermenéutica en la que se encuentra instalada la vida]. La vida factica no sélo se
aprehende como un acontecimiento mundano realmente importante y significativo por
el gue uno deba preocuparse, sino que también habla el lenguaje del mundo cada vez
gue habla consigo misma. (Heidegger, 2002, 40).

El término «hermenéutica» pretende indicar la manera «unitaria» de abordar, plantear,
acceder, cuestionar y explicar la «facticidad». En la antigliedad se le pone en relacion con
el nombre del dios «mensajero» de las divinidades Hermes, en el mismo sentido Platon
sefiala que los poetas son los «emisarios» de los dioses. El «emisario» por consiguiente, es
aquel que comunica el mensaje, quien se encuentra facultado para transmitir a alguien lo
que otro «piensa», No en una concepcidn «tedrica», sino como «voluntad», deseo y demas.
Es decir, «ser» y «existencia». Aristoteles sefialara que lo que el «ente» en cuanto
«viviente» necesita es la «lengua», en una primera funcion para saborear lo degustado, sin
embargo en una funcién trascendental sera para conversar acerca del «trato con las cosas».
Debido a ello, la mayoria procura hablar a alguien y hablar de algo pero con los demas
(conversar acerca de algo), lo anterior, es una manera de garantizar la «existencia» del ser
de lo «viviente».

El «habla» hace que lo ente sea patente, accesible en su utilidad e inutilidad. Para el
filésofo estagirita el concepto de «logos» tiene como funcién fundamental «descubrir» y
hacer conocido lo «ente». La funcion del «habla» consiste en hacer accesible algo en
cuanto estd aqui presente, mostrdndose y manifestandose abiertamente. El «logos»
posibilita ese poner a la «vista» aquello que se encuentra «oculto» o permanece bajo el

«encubrimiento». Otra de las representaciones que se desarrollaron sobre el concepto de
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«hermenéutica», es el caso de Moisés, el cual también aparece como el «mensajero», ya
que segun Filén, personifica al «notificador» de la «voluntad de Dios». La «hermenéutica»
también tiene que ver con el «traducir», traducir es hacer «accesible» algo en la «lengua
propia», tratar de aclarar lo que se quiere decir verdaderamente en un escrito y en este
sentido, serd hacer «accesible» aquello que se quiere decir. San Agustin produce la primer

hermenéutica de gran estilo.

¢Con qué armas ha de abordar el hombre la interpretacion de pasajes de la escritura
gue no estén claros? Con el temor de Dios, con el cuidado Unico de buscar en la
escritura la voluntad de Dios; formado en la piedad, para que no se complazca en
disputas verbales; provisto de conocimientos linglisticos, para que no se quede en
suspenso ante palabras o locuciones desconocidas; dotado con el conocimiento de
ciertos objetos y acontecimientos naturales que se incluyen a modo de ilustracion, para
gue no deje de ver su fuerza demostrativa, apoyada en el contenido de verdad... En el
siglo XVII aparece el titulo de Hermenéutica sacra para lo que de ordinario se
denominaba Clavis Scripturae sacrae, lIsagoge ad sacras literas, Tractatus de
interpretatione, Philologia sacra. Hermenéutica ya no es la interpretacion misma, sino
la doctrina de las condiciones, el objeto, los medios, la comunicacién y la aplicacién
practica de la interpretacion y la aplicacion practica de la interpretacién; véase
Johannes Jakob Rambach. (Heidegger, 2000, 29-30).

Heidegger sefialara que el objeto tematico s6lo se consigue mostrar directa vy
adecuadamente, cuando ha sido esclarecida de forma suficientemente la correspondiente
«situacion hermenéutica», de esta depende toda interpretacion. El profesor de Friburgo
propone para desarrollar la investigacion contar con los siguientes elementos: 1) un punto
de mira, 2) una direccion de la mirada, 3) un horizonte de la mirada delimitado.

El «joven Heidegger» considera que las anteriores «coordenadas» sirven para clarificar
la situacion a partir de la cual surgen «interpretaciones». “El pasado sélo se manifiesta con
arreglo a la resolucion y a la capacidad de apertura de la que dispone el presente. La
originariedad de una interpretacion filosofica se determina en funcion de la confianza
especifica que la investigacion filosofica deposita en si misma y de la seguridad con que
asume sus tareas”. (Heidegger, 2002, 30). No obstante, la investigacion filoséfica es una
empresa que jamas puede tomar prestados elementos de otra época, a no ser, que se limite a
adoptar una perspectiva cultural. Sin embargo Heidegger ha sefialado que el objeto de la
investigacion filosofica es el Dasein humano, en tanto que se le interroga acerca de su
caracter ontologico. El profesor de Friburgo sefialara que el Dasein es un ente al que en su

ser le va su mismo ser. Es decir el Dasein «existiendo» se juega la comprension de su ser
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mismo. No obstante a estas alturas resulta oportuno preguntar ¢;qué es lo que entiende
Heidegger en esta fase inicial del pensamiento por «ser» y por «sentido»?, considero que
dicha pregunta es la «clave» para poder acercarse adecuadamente a su obra temprana.
Como ha sido sefialado, la «vida factica» se encuentra siempre en un «estado de
interpretacion» determinado, revisado, heredado o elaborado. EI «mundo» comparece bajo
una manera de nombrar «discursivo», el «logos» posibilita referirse a dicho «mundo»
mediante el «discurso». El «cuidado» no es un proceso de la vida que se encuentre en
contraposicion o aislado del «mundo» existente, en la actividad del «cuidadox» el Dasein
corre el riesgo de quedar absorbido y dejarse arrastrar por el «mundo». La inclinacién a

quedar absorbido por el «<mundo» es el destino mas proximo para la «vida factica».

11.2 El «estado de interpretacion» y la vida factica.

Para el autor de Ser y tiempo el Dasein se encuentra siempre con un determinado «estado
de interpretacion» de la «vida factica», dicho «estado» le es «heredado» y le viene «pre-
dado», de tal manera, es algo constitutivo que no puede ser enteramente erradicado de su
propia «existencia». La «filosofia» por su parte se encuentra instalada en este mismo
caracter de la «facticidad», debido a que busca una interpretacion explicita de la «vida
factica», al igual que de sus propios «fundamentos». El pensador de la selva negra alemana
sefialard que la «hermenéutica fenomenoldgica de la facticidad», debe pretender una
«apropiacion» radical de la «situacion» de la «filosofia» por medio de la «interpretacion».
Tal «interpretacion» se encuentra obligada a una (destruktion) de la herencia dominante,

por tal motivo es necesario emprender la ya referida tarea de «desmontaje».

La hermenéutica, pues, cumple su tarea sélo a través de la destruccion. La
investigacion filoséfica en la medida en que ha comprendido el caracter objetivo y el
modo de ser del hacia-qué tematico (la facticidad de la vida), es conocimiento
«histérico» en el sentido radical del término. La confrontacion destructiva con su
historia no es para la investigacion filosofica un simple procedimiento destinado a
ilustrar como eran las cosas antafio, ni encarna el momento de pasar ocasionalmente
revista a lo que otros «hicieron» antes, ni brinda la oportunidad de eshozar entretenidas
perspectivas acerca de la historia universal. La destruccion es mas bien el Unico
camino a través del cual el presente debe salir al encuentro de su propia actividad
fundamental; y debe hacerlo de tal manera que de la historia brote la pregunta
constante de hasta qué punto se inquieta el presente mismo por la apropiacion y por la
interpretacion de las posibilidades radicales y fundamentales de la experiencia. Asi, los
proyectos de una ldgica radical del origen y las primeras contribuciones a la ontologia
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se esclarecen de una manera fundamentalmente critica. La critica que resulta de la
simple realizacion concreta de la destruccidn, no tiene nada que ver con el hecho de
que nos encontremos por lo general en una tradicion, sino la manera como nos
encontramos en ella. (Heidegger, 2002, 51-52).

Debe sefalarse que en los escritos del denominado «joven Heidegger», previos a Ser y
tiempo, la pregunta del profesor de Friburgo no va dirigida al Dasein, debido a que dicha
interrogante se centra en la «experiencia de la vida factica». No obstante, inmediatamente
el Dasein comienza a cobrar una «posicion capital», debido a la primacia éntico-ontoldgica
que muestra poseer. Tal prioridad se debe a que el Dasein es el ente «privilegiado» que
posee una cierta «comprension del ser», debido a ello la «analitica existencial» es el paso
previo para cualquier posible elaboracidn «satisfactoria» de la «pregunta que interrogue por

el sentido del ser».

El proyecto es la estructura existencial de ser del ambito en que se mueve el poder-ser
factico. Y en cuanto arrojado, el Dasein lo esta en el modo de ser del proyectar.
El proyectar no tiene nada que ver con un comportamiento planificador por medio del
cual el Dasein organizara su ser, sino que, en cuanto Dasein, el Dasein ya siempre se
ha proyectado, y es proyectante mientras existe. ElI Dasein, mientras es, ya se ha
comprendido y se sigue comprendiendo desde posibilidades. El caracter proyectivo del
comprender implica, ademas, que comprende lo captado que proyecta -las
posibilidades- en forma tematica. Ese modo de captacion priva a lo proyectado
precisamente de su caracter de posibilidad, reduciéndolo a la condicion de un dato
simplemente mentado, mientras que el proyecto, en el proyectar mismo, proyecta, ante
si la posibilidad en cuanto posibilidad y la hace ser tal. EI comprender, en cuanto
proyectar, es el modo de ser del Dasein en el que éste es sus posibilidades como
posibilidades. (Heidegger, 2003, 169).

Heidegger considera que la «facticidad» del Dasein le orilla a tener una doble tarea
ontoldgica, por una parte, este «ser» que «en cada caso SOMOS NOSOtros Mismos» esta
obligado a «interpretar» el «mundo» que le rodea y en el cual se encuentra inserto. Sin
embargo, tal idea del «mundo», le remite a su propia «existencia», es por ello que no existe
«mundox» sin Dasein, mas tampoco podemos sostener que exista el Dasein sin la idea de
«mundo». Resulta importante sefialar que Heidegger emplea la misma nocion de primacia
«Ontico—ontoldgica» en la «pregunta que interroga por el sentido del ser», que en la
caracterizacion que nos ofrece del Dasein. Tal y como ha sido sefialado, lo que determina el
ser del Dasein es la «existencia», la existencia es «posibilidad», no obstante, esta

«singular» posicion en la que se encuentra este «ser» que en cada caso «somos nosotros
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mismos», «revela» que este «ser», posee un horizonte compresor que le es manifiesto
«explicitamente», a la vez que le patenta su destino de «elegirse o perderse».

El Dasein se encuentra siempre en una «situacion hermenéutica», de igual manera se
desenvuelve en conceptos heredados por la «tradicion», ya sea apropiandoselos, ya sea
dejandolos de lado. Su supremacia oOntica se debe precisamente a este «caracter
hermenéutico» y al hecho de que tenga la capacidad para «comprender el ser» vy
«comprenderse a si mismo». Con base en lo dicho, es manifiesto que el «ser», no debe ser
entendido en ningin momento como una «propiedad» del ser del Dasein, debido a que éste,
constituye el «ser» mismo de su «existencia». Se ha hecho referencia a la condicion
«extatica», la cual ubica al Dasein, en una posibilidad de salirse, y percibirse desde
«afuera», aunque sea momentaneamente, ya que eso le permite «comprenders la «situacion
factica» en la que se encuentra. Este «caracter constitutivo» del Dasein, lo instala de facto
en la parte «prioritaria» entre los demas «entes» existentes.

El pensador de Friburgo vincula la «pregunta por el sentido del ser» al Dasein debido a
que este «ente» posee una «primacia» entre los deméas «entes», eso ocasiona que sea
necesario investigarlo, ya que resulta el Unico «lugar» en el que podra determinarse el
«sentido del ser». Tales consideraciones nos permiten advertir en este modo de proceder
una cierta «circularidad», debido a que primero se determina a este «ente» que en «cada
caso somos nosotros mismos», el Dasein, para que posteriormente, sobre esta base se
realice el analisis de la «pregunta por el ser». Como ha sido sefialado, en un principio el
proyecto de Heidegger consiste en establecer que la filosofia occidental ha «ocultado» al
«ser» practicamente desde sus origenes, esto se debe en gran medida a que cuando se
pregunto por el «ser» la respuesta se obtuvo por el lado del «ente». Este pensador sugiere
realizar un «analisis fenomenoldgico» debido a que cuando el «ser» se «muestra», o hace
Ccomo un «ente», como un «algo», y sin embargo ese «mostrarse» constituye a la vez su
propio «ocultamiento». Heidegger sefiala que en la «tradicion» se instalaron «tres
prejuicios» los cuales, si los analizamos detenidamente, revelaran que ocasionaron que «la
pregunta por el sentido del ser» se tornase «oscura» y no obtuviera siquiera una direccién.
Los «prejuicios» referidos son: 1) El concepto de «ser» es el mas «universal»: a su vez es el
mas oscuro. 2) El concepto de «ser» es el méas «indefinible»: Puede llegarse a esta

conclusion a partir de la suprema «universalidad» que ha sido enunciado en 1, de tal
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manera, el concepto de ser no es derivable en relacion a ningun tipo de conceptos, no hay
por tal, conceptos superiores ni inferiores que permitan derivar al «ser». 3) El «ser» es un
concepto «evidente por si mismo».

El filésofo de Friburgo considera que el Dasein se mueve en una comprension de
«término medio», lo cual propicia que, en una manera un tanto contradictoria, no se pueda
superar la incomprensibilidad manifiesta respecto a este término. LOS «prejuicios»
previamente enunciados permiten ratificar que nos encontramos ante la ausencia de una
respuesta, de igual manera, posibilitan constatar que la pregunta misma no se encuentra
planteada con la propiedad debida, ello ocasiona que la pregunta misma carezca de

direccion, se torne «oscura» y que por ello, cayera en una suerte de «olvido».

La pregunta por el sentido del ser debe ser planteada. Si ella es una pregunta
fundamental, o incluso la pregunta fundamental, entonces este cuestionar requiere ser
hecho transparente en la forma debida. Por esto, sera necesario explicar brevemente lo
gue pertenece a toda pregunta en general, para poder comprender desde alli el caréacter
particularisimo de la pregunta por el ser. Todo preguntar es una blsqueda. Todo
buscar esta guiado previamente por aquello que se busca. Preguntar es buscar conocer
al ente en lo que respecta al hecho de que es y a su ser-asi. La basqueda cognoscitiva
puede convertirse en “investigacion”, es decir en una determinacion descubridora de
aquello por lo que se pregunta. (Heidegger, 2003, 28).

Para el filésofo de la selva negra alemana el Dasein se halla siempre en un «estado de
interpretacion» que como hemos visto, le es heredado o le ha sido legado por medio de la
cultura, la tradicion, las circunstancias geograficas y culturales. La «interpretacion»
consiste en dos actos esenciales: 1) encontrar el momento justo, del «instante» de la
decision y 2) el «actuar» en consecuencia, es decir ejercer con el «ser» la «existencia».
Dicha decisién no es nunca de orden «tedrico», por el contrario atestigua el compromiso

que tiene el Dasein en el plano de su «facticidad».

11.3 La vida factica y la comprension fenomenologica.

Heidegger sefiala que para afrontar radicalmente la «facticidad» ha de ser preciso ubicar la
mirada en la «historia de la propia filosofia», el pensador de la selva negra alemana se
dedicara de manera muy especifica al estudio del filésofo griego Aristételes debido a que
encuentra en él, las «estructuras fundamentales de la vida factica». Dichas «estructuras»
son: la tendencia a la «caida» (Verfallenstendenz) y el «estar interpretado» (Ausgelegtheit),
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aunado a esto, el papel decisivo que juega la «orientacion de la mirada» (Blickrichtung),
posibilita a Heidegger emprender un analisis del pensador estagirita y con él, de la
«teologia cristiana occidental», la cual hereda muchas «categorias fundamentales» del
filosofo griego. Heidegger desarrollard en Ser y tiempo, una caracterizacion de las
estructuras de la «vida factica», las cuales como ha sido referido corresponden al
denominado «estar interpretado» (Ausgelegtheit) y la tendencia a la «caida»
(Verfallenstendenz). S6lo habiendo realizado un ejercicio «interpretativo» respecto a las
mencionadas nociones, Heidegger concentrara su atencion al horizonte de la mirada
(Blickrichtung). El tema de investigacion de la «facticidad», es el «existir propio»
cuestionado acerca de su «caracter de ser». En primera instancia es la explicacion
hermenéutica del «objeto» «ser-en-el-mundo», el cual a su vez manifiesta el caracter de
«ser vivido» por el «mundo», en lo que serd concebido como la «cotidianidad del

presente».

Desde 1985, afio en que se publicd la primera eleccién de Heidegger como
profesor asociado (Privatdozent), sabemos que efectivamente la tematizacién
central se halla en la preocupacién por un acceso fenomenoldgico que no esté
dirigido ni por un ambito de objetos, ni por una determinacion subjetiva como
una interpretacion a partir de la conciencia. En su primer curso, Heidegger
describird la vivencia del entorno (Umwelterlebnis) como aquella vivencia
ateorética en la que se da algo asi como la vida factica. (Xolocotzi, 2007, 26).

Importante resulta manifestar que de la «originariedad» con que se enganche la «remision»
depende la posibilidad de tomar la «facticidad» en «las manos». El «malentendido» en el
que queda reducida la «remision» es la «curiosidad», ya sea por la «cultura» o sea por el
«mundo» propio, de uno mismo. El fendbmeno fundamental de la «facticidad» es la
«temporalidad», la «temporalidad» no es una categoria sino un «existenciario», la
«actualidad» podra determinarse en su caracter ontoldégico en cuanto concentre su
investigacion en la «experiencia factica de la vida». Una «Ontologia» en la actualidad
supone: «el presente del ahora», el «uno» que en un sentido es estar con los demas,
«nuestro tiempo». El «existir» se mueve en el modo determinado del «habla», a este
fendmeno técnicamente lo denominara Heidegger «hablilla». El «hablar» posee una pre-
comprension determinada que el existir tiene de si mismo, en el «hablar» radica la manera

en que el «existir se conserva a si mismo».
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La expresion “habladuria” [Gerede] no debe entenderse aqui en sentido peyorativo.
Terminoldgicamente significa un fendmeno positivo, que constituye el fenémeno del
ser del comprender y de la interpretacion del Dasein cotidiano. Ordinariamente el
discurso se expresa y ya se ha expresado siempre en palabras. El discurso es lenguaje.
Pero entonces, en lo expresado en el lenguaje subyace una comprension e
interpretacién. En su condicion de expresado, el lenguaje lleva en si un estado
interpretativo de la comprension del Dasein. Este estado interpretativo al igual que el
lenguaje mismo, no se reduce a su estar-ahi, sino que su ser es, también él, a la manera
del Dasein. Al estado interpretativo esta entregado el Dasein en forma inmediata y,
dentro de ciertos limites, constantemente; €l regula y distribuye las posibilidades del
comprender mediano y de la correspondiente disposicion afectiva. La expresion
linguistica alberga, en el todo articulado de sus conexiones de significacion, una
comprension del mundo abierto y, co-originariamente con ella, una comprension de la
coexistencia de los otros y del propio estar-en. Esta comprensidn que esta depositada
en la expresion linguistica concierne tanto a la manera, alcanzada o recibida, como se
descubre el ente, cuanto a la correspondiente comprension del ser, y a las posibilidades
y horizontes disponibles para una ulterior interpretacion y articulacién conceptual.
(Heidegger, 2003, 190-191).
El «existir habla de si mismo», en este sentido habla «para si mismo», la «méascara» con

la cual el «existir» se cubre para no «espantarse» de si es su «propio reflejo», «ocultandose
se manifiesta», e irbnicamente se «encubre manifestandose» como un «juego de espejos»
en donde se mira a si, siempre de manera «encubierta». Previniendo la «angustia», lo que se
da a la vista es la «méascara» del «existir factico», en alguna ocasion cuando Vincent van
Gogh se encontr6 en una época critica, en la que buscaba una existencia propia escribié a
su hermano Teo: «prefiero la muerte natural a que se me prepare para ello en la
universidad». De tal manera, es necesario sefialar que la «vida factica» no es algo que se
sitie dentro del ambito «teGrico», es decir, algo que sea netamente especulativo, por el
contrario, el fendbmeno de lo «factico» es imposible de objetualizar por las denominadas
«ciencias duras». La «facticidad» es el sitio en donde el Dasein se «juega su propio ser», el
sitio en donde el ente que somos en cada caso «nosotros mismos» consigue tomar su propia
«existencia» entre sus manos, o la deja discurrir como «agua» entre los «dedos». La «vida
factica» por tanto es nuestro «campo de batalla» y nuestro «tablero de ajedrez». Tal parece
gue la sentencia de Van Gogh es mas visible en nuestra época actual, debido a que la
situacion de las ciencias y la Universidad es ain mas dudosa. La pregunta que se plantea el
«joven Heidegger» respecto a la profesion de la «ciencia» sera: ;Qué sucede con ella?

Debe manifestarse que un elemento que el profesor de Friburgo recuperara para su

analisis en el afio de 1927 con su obra Ser y tiempo, es el del denominado «hablillax.
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Heidegger sefialara que del espiritu normal y publico se constituye la «espiritualidad
moderna», una «espiritualidad» que no ha hecho otra cosa méas que «ocultar» la pregunta
fundamental de la «filosofia» la cual, como ya ha sido sefialado es: la «pregunta que
interroga por el sentido del ser». El filosofo de la selva negra alemana sefiala que el ser
humano posee: 1) una conciencia historica, la cual hace referencia al plano cultural y 2)
una conciencia filoséfica, la cual ha de permitirle a este ente que «en cada caso somos
nosotros mismos» reflexionar sobre la «vida féactica», la cual es la tematica presente. El
«joven Heidegger» se percata que la «reelaboracién» del «método fenomenologico» que
permita hacer justicia a lo que él denomina «vida factica», se encuentra «eclipsado» por la
«reduccion» propuesta por Husserl y la concepcion de «historicidad» que impregnaba toda
la época. El autor de la Fenomenologia de la religion, sefiala que todavia no hemos
conquistado el conjunto de hechos psiquicos en su totalidad, no existe una disciplina que
conjunte en un nuacleo los procesos psiquicos totales, de manera que la psicologia nos ha
orientado a las posibilidades de generar una psicologia sin alma. Sin embargo esto no
significa que debamos dejarnos llevar por la metafisica y pensar el alma en términos de
sustancia, por el contrario es menester atender al «analisis del fendmeno» de lo psiquico y
que permita la inclusion del propio sujeto.

En la propuesta de Heidegger, solamente habiendo retomado dichas consideraciones
puede ser completado el &mbito del objeto de la psicologia, el filésofo de la selva negra
alemana se pregunta: ¢qué quiere decir que un hecho psiquico se encuentre dentro de otro
hecho psiquico, estableciendo asi una conexién con algo externo? Para el profesor de
Friburgo no se nos da nada psiquico ni nada fisico sino es a través de la «vivencia», de tal
manera, la investigacion debera procurar comprender los términos de la «vivencia pura». El
profesor de Friburgo sefialara que el término «vivencia» se encuentra tan desgastado que lo
mejor seria prescindir de él. No obstante la «pregunta» muestra una suerte de
«incomprensibilidad» ante la cual el comportamiento aparece como una disolucion del yo.
Resulta importante sefialar que no se trata de una «cosificacion» y «objetivacion» de la
«vivencia» sino ante todo de un analisis del como «yo me comporto», ante la pregunta que

intenta responder: ¢hay algo?

En el mismo instante de plantear la pregunta «;Hay..?» ya se da algo. Toda nuestra
problematica ha desembocado en un punto decisivo, aunque en su aparente
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insignificancia no parece dar esta impresion. Todo depende del hecho de que
comprendamos esta insignificancia en su sentido puro, de que rastreemos
interpretativamente el sentido de esta insignificancia, de que nos aferremos a ella, sin
volver a pensar mas en el método teleoldgico, en la donacion ideal y material, en el
conjunto de los hechos psiquicos, en el &mbito material de las cosas y, mucho menos,
en la idea de la ciencia originaria, en el método de la ciencia originaria. Nos hallamos
ante la encrucijada metodoldgica que decide sobre la vida o la muerte de la filosofia en
general. Nos hallamos ante un abismo en el que, o bien nos precipitamos en la nada -
es decir, en la nada de la objetividad absoluta— o bien logramos saltar a otro mundo o,
siendo mé&s exactos, estamos por primera vez en condiciones de dar el salto al mundo
en cuanto tal. (Heidegger, 2005, 77).

Para Heidegger en dicha actividad de «interrogar», se suscita la disolucién del «yo», ya
que la pregunta que interroga sobre si ¢hay algo? no involucra el sentido practico del
Dasein, por el contrario hablamos ante todo de una actividad «contemplativa». El profesor
de Friburgo sefiala que existen diferentes formas y sentidos para decir ¢hay algo?, de tal
manera uno se encuentra facultado para poder decir: hay computadoras, hay obras de arte,
hay automdviles, mas en todos los casos ese «hay» es siempre el «estar referido a algo». Lo

anterior es inexacto debido a que se esta interpretando la «vivencia de algo» como si fuese

el «vivir» dirigiéndose «hacia algo», a través de la nocién de «comportamiento».

Sabemos que un conjunto comprensible de problemas y cuestiones nos ha conducido a
esta pregunta en apariencia insignificante. Olvidémonos, por asi decirlo, de este
camino, olvidémonos de nuestra procedencia, y de nosotros mismos. Supongamos que
en principio no estuviéramos aqui. Pues bien, en ese caso no existiria esta pregunta.
Ello pone de manifiesto que en el curso de toda nuestra reflexion hemos omitido una
parte importante, que de haber sido considerada a tiempo nos habria obligado a
articular la problematica de una manera diferente. Todavia no hemos conquistado el
conjunto total de los hechos psiquicos en su integridad. Hablamos de procesos
psiquicos en ausencia de un nucleo comun que los unificara, hablamos de procesos
cognitivos en ausencia de un sujeto en que discurren esos procesos. Nos moviamos en
las perplejidades de una «psicologia sin alma». Esto no significa que tengamos que
perdernos en la metafisica y pensar el alma en términos de sustancia, sino que nos
invita a completar [el analisis del fenémeno de] lo psiquico con la inclusion del sujeto
psiquico. S6lo de esta manera se completan el objeto y el ambito tematico de la
psicologia, resolviéndose asi las dificultades. (Heidegger, 2005, 77-78).

Heidegger sefiala que el «comportamiento» es una manera de manifestar que me
encuentro dirigido «hacia algo». Para el profesor de la selva negra alemana la «vivencia»
tiene un «ahora», «esta ahi», y por lo tanto puedo decir que me representa en «mdultiples
sentidos», de igual forma, entre la «vivencia» y el «comportamiento» debe detectarse una

«relacion intrinseca, la «situacion» se hace manifiesta en la manera en que me «comporto»
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respecto a la idea de si ¢hay algo? Como ha sido sefialado, la «mascara» con la cual el
existir se cubre para no espantarse de su propio reflejo es en donde se mira a «si mismo»,

pero haciéndolo siempre de manera «encubierta».

Precisamente porque el sentido de la vivencia no mantiene ninguna relacion con mi yo
(conmigo como siendo tal o cual), el yo y la, de alguna manera, necesaria referencia
al yo quedan fuera del alcance de la simple observacién. Como se mostrara mas tarde,
esta afirmacion no es una mera tautologia. Pero la vivencia también es, aunque se evite
cualquier tipo de cosificacion y cualquier intento de insertarla en un contexto objetivo.
La vivencia tiene un ahora, esta ahi— y de alguna manera es incluso mi vivencia. Yo
también estoy presente en la vivencia, la vivo, forma parte de mi vida y, sin embargo,
por su naturaleza estd tan desligada de mi, tan absolutamente distinta del yo. Yo
pregunto: ;«hay o se da algo»? El «se da» es un «darse» para un yo -y, con todo, no
soy yo para quien y hacia quien se dirige el sentido de la pregunta. (Heidegger, 2005,
83-84).

Para finalizar este apartado el profesor de Friburgo sefialard que la «facticidad» es el
«sitio» en donde el Dasein se juega su propio «ser». La «vida factica» es el «lugar» en
donde uno asume el «compromiso» de tomar la propia vida en «nuestras manos», o dejarla
discurrir como «agua entre los dedos», por lo tanto, debe establecerse que la «vida factica»

es, empleando una metéfora, nuestro «campo de batalla».

11.4 Anélisis fenomenologico de la vivencia.

El autor de las Interpretaciones fenomenoldgicas sobre Aristdteles, manifiesta que el
caracter de lo que denominamos «comprension» se encuentra profundamente vinculado con
la nocién de «vivencia», el &ambito de las vivencias siempre abarca aquello que aparece
como «mis propias vivencias». El Dasein se pierde en la inmersién que tiene de la
«vivencia», por ejemplo las «vivencias» de estar en un «concierto» 0 tomando una
«catedra». Los objetos del «mundo» de la «vivencia» con significado remiten al «mundo
inmediato», es decir aparecen inmediatamente sin teorizaciones previas.

En la vivencia del ver cétedra se me da algo desde un entorno inmediato. Este mundo
que nos rodea (la cétedra, el libro, la pizarra, el cuaderno de apuntes, la estilogréfica, el
bedel, la asociacion de estudiantes, el tranvia, el automovil, etcétera) no consta de dos
cosas con un determinado contenido de significacion, de objetos a los que ademas se
afiada el que hayan de significar esto y lo otro, sino que lo significativo es lo primario,
se me da inmediatamente, sin ningn rodeo intelectual que pase por la captacion de una
cosa. Viviendo en un mundo circundante, me encuentro rodeado siempre y por doquier
de significados, todo es mundano, «mundea» [es weltet], un fendmeno que no coincide
con el hecho de que algo «vale» [es wertet]. (El problema de la conexién entre ambos
términos entra en el plano de la genealogia eidetica de las motivaciones primarias y
conduce a una serie de problemas de gran dificultad). Evogquemos otra vez la vivencia
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del mundo circundante, mi ver de la catedra. Considerando mi comportamiento visual
hacia la catedra gque se da en el mundo circundante, ¢encuentro en el sentido puro de la
vivencia algo asi como un yo? En esta vivencia, en este vivir en relacion con [el
entorno], hay algo de mi: mi yo sale completamente de si mismo y sintoniza con este
«ver», exactamente como el yo del negro senegalés en cuya vivencia resuena «algo con
lo cual él no sabe qué hacer. (Heidegger, 2005, 88).

La deformacion de la vida se debe a la adopcion «acritica» de la «tradicion», es
menester la «destruccién» histérica de dicha «tradicion» y centralizar el problema en la
«vida factica». La «vida factica» parte de una «auto-comprension» inmediata en el mundo,
atender a dicho evento constituye una de las tareas centrales encomendadas a la filosofia,
dicha tarea de «comprender» a este ente intérprete, el Dasein, que «en cada caso Somos
nosotros mismos», sera el ndcleo de la investigacion heideggeriana hasta el afio de 1929. La
mencionada tematica adquiere diversos nombres, a lo largo de los afios veinte, se concibe
como «ciencia originaria», en 1922 como «ontologia fenomenolégica», en 1923 como
«hermenéutica de la facticidad», hasta cristalizarse como la «analitica existencial» de Ser y
tiempo en 1927. Resulta importante sefialar que Heidegger encontré en los textos de los
filésofos clasicos un remeson que le posibilitd originar un pensamiento nuevo,
«originalidad» para el profesor de Friburgo serd escuchar y atender al «origen». Ese
«origen» para el autor que nos ocupa, surgid en Grecia. El «nuevo comienzo»
esencialmente hace referencia al enfoque que empleamos para concebir la «realidad», en
consecuencia, la problematica que se suscita ante la «pregunta por el ser» supone un
«inicio» en la «facticidad» del Dasein, en la «existencia» de este ente, que como ha sido

referido «en cada caso SOmos nosotros mismaos».

El Dasein factico estd inmediatamente en el mundo en comdn descubierto de manera
mediana. Inmediatamente yo no “soy” “yo”, en el sentido del propio si—mismo, sino
gue son los “otros” a la manera del “uno”. Desde éste y como esté me estoy
inmediatamente “dado” a “mi mismo”. Inmediatamente, el Dasein es el uno, y por lo
regular se queda en eso. Cuando el Dasein descubre y aproxima para si el mundo,
cuando abre para si mismo su modo propio de ser, este descubrimiento del “mundo” y
esta apertura del Dasein siempre se llevan a cabo como un apartar de encubrimientos y
oscurecimientos, y como un quebrantamiento de la disimulacion es con las que el
Dasein se cierra frente a si mismo. Con la interpretacion del coestar y del ser-si-mismo
en el uno queda contestada la pregunta por el quien de la cotidianidad del convivir.
Estas consideraciones han aportado, a la vez, una comprension concreta de la
constitucion fundamental del Dasein. El estar-en-el-mundo se ha hecho visible en su
cotidianidad y mediania. (Heidegger, 2003, 153-154).
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La «vivencia» es la posibilidad de sintetizar los «objetos del mundo» y la «comprension
factica de la vida». El ente que se «comprende» y que «en cada caso SOmos Nnosotros
mismos» resulta ser el concepto clave que Heidegger desarrollard en su obra capital que
aparece en 1927, Ser y tiempo. Dicho objeto de investigacion sera comprendido con el
nombre de Dasein, en la terminologia heideggeriana el referido Dasein es un concepto
«clave», debido a que es el fundamento de toda posible «elaboracion ontolégica». Una de
las caracteristicas esenciales que define Heidegger, es que precisamente en este ente,
emerge la posibilidad existencial del cuestionamiento esencial de la filosofia, a saber, la
«pregunta que interroga por el sentido del ser». El profesor de Friburgo sefialara que la
actitud que aparece simultdneamente con la condicion «comprensora e interprete» del
previamente referido Dasein, «posibilita», «proyecta» y «dirige» el sentido de la

investigacion.

El giro radical desde lo historico-objetual a lo histérico-ejecutivo radica en la
experiencia factica de la vida misma. Es el giro radical a la situacion. «Situacion» es
tenido aqui por nosotros por un término fenomenolégico. No se emplea para designar
complejos objetuales (tampoco historicos como «estado», por ejemplo, situacion fatal).
«Situacion» es algo que pertenece a la comprension ejecutiva, no designa nada ordinal.
Una pluralidad de situaciones, o también dentro de una situacion, no debe tomarse
como un complejo de orden. Tampoco una secuencia de situaciones es una secuencia
ordinal (cfr. Bergson: «durée concréte»). La cuestion de la segregacion de una
situacion es independiente de la definicion de un segmento histérico-objetual de un
periodo histérico o época. Pero también el periodo histérico-objetual es algo distinto
de un espacio temporal concreto fisico-matematico. Es menester una investigacion
especial para establecer cuando coinciden una delimitacion historico-objetual y una
situativa. Para la cuestion de la unidad o la pluralidad de la situacion es importante que
podamos obtenerla s6lo en el anuncio formal. La unidad no es ldgico-formal, sino que
s6lo esta formalmente anunciada. El anuncio formal esta en «ni lo uno ni lo otro»; no
es ni algo ordinal ni una explicacion de una nota fenomenoldgica. (Heidegger, 2006,
112).

El presente apartado tiene como propdsito expresar que el caracter de la «comprensions»
manifiesta profundos vinculos con la nocion de «vivencia». La «vivencia» debe ser
comprendida como la actividad en que el propio Dasein consigue en un ejercicio de
autoconciencia, dar cuenta de sus propias «vivencias». Importante resulta sefialar que
Heidegger expresa que la «vivencia» es la sintesis de la «comprensién e interpretacion»
manifiesta en una «experiencia», los objetos del mundo inmediato aparecen
inmediatamente, como ha sido referido, sin «teorizaciones previas». En la «vivencia» del
«mundo circundante» no se condensa ni termina ninguna «objetivacion», el fenémeno de
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«existencia» se diluye en el «vivir», en tanto nos encontramos inmersos en la «vivencia»
de una cosa nos percatamos que no existe una escision entre el «vivir» y lo «vivido».
Resulta fundamental decir que sélo por medio de actos experimentados reflexivamente
sabemos algo de la corriente de las «vivencias». Las «reflexiones» son a su vez
«vivencias», como tales, pueden volver a ser consideradas reflexivamente. La pretension
de la «fenomenologia» de querer ser puramente descriptiva no altera su caracter teorético
ya que en ella se encuentra el ejercicio de la «descripcidn», asi como de la «traduccion» y
una pretension por alcanzar a subsumir algunos términos en universales.

En la vivencia pura no se da ningin nexo de fundamentacién, como suele decirse. Esto
€s, No es gue yo vea primero superficies marrones gque se entrecortan, y que luego se
me presentan como caja, después como pupitre, y mas tarde como pupitre académico,
como céatedra, de tal manera que yo pegara en la caja las propiedades de la cétedra
como si se tratara de una etiqueta. Todo esto es una interpretacion mala y tergiversada,
un cambio de direccion en la pura mirada al interior de la vivencia. Yo veo la céatedra
de golpe, por asi decirlo; no la veo aislada, yo veo el pupitre como si fuera demasiado
alto para mi. Yo veo un libro sobre el pupitre, como algo que inmediatamente me
molesta (un libro, y no un nimero de hojas estratificadas y salpicadas de manchas
negras); yo veo la catedra en una orientacién, en una iluminacion, en un trasfondo.
Seguramente que ustedes dirdn que esto se halla inmediatamente en la vivencia, para
mi y en cierta medida también para ustedes, pues ustedes también ven este
conglomerado de tablones de madera como catedra. Este objeto, que todos percibimos
aqui, tiene de alguna manera el significado concreto de «catedra». La cosa cambia
cuando introducimos en el aula a un labriego de la Selva Negra. ;Ve la céatedra o ve
una caja, un tablaje? El labriego ve el «puesto del profesor», ve el objeto adherido a un
significado. (Heidegger, 2005, 86).

En definitiva el poder «comprensor—interpretador» del Dasein es el poder generador de
«sentido e inteligibilidad», para el profesor de Friburgo en lo dicho, radica la posibilidad de

que el Dasein ejecute el ejercicio del «cuidado».

Entonces, no es cuestion de buscar el origen del tiempo en otra parte que en nosotros
mismos, en esta temporalidad que somos, y Heidegger subraya en el final de su
conferencia que no se trata de definir el tiempo como si fuera esto o lo otro, sino antes
bien, de transformar la pregunta: ;qué es tiempo? en esta otra ¢quién es el tiempo, es
decir, preguntarse si no somos nosotros mismos el tiempo. Pues ese es el tnico medio
de “hablar temporalmente del tiempo”, en lugar de hipostasiarlo como un ser diferente
de nosotros al cual se le conferiria una identidad que negaria precisamente su caracter
temporal. Con esta tesis, repetida varias veces en la conferencia: el Dasein es el
tiempo, queda ya anticipada la problematica de la analitica existenciaria que
Heidegger desarrollara en 1927 en Ser y tiempo y de la cual esta conferencia de 1924
presenta una sintesis sorprendente. (Dastur, 2006, 28).
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I1l. FILOSOFIA COMO HERMENEUTICA ONTOLOGICA DE LA
FACTICIDAD.

I11.1 El concepto que proporciona la tradicion sobre la hermeneéutica.

Como ha sido sefialado, el término hermenéutica pretende indicar la manera «unitaria» de
abordar, plantear y acceder a la problemética que permite cuestionar y explicar la
«facticidad». En la antiguedad se le pone en relacion con Hermes, la deidad encargada de
proporcionar el mensaje entre los dioses, de igual manera Platon sefiala que los poetas son
los «emisarios» de los dioses, el emisario es aquél que comunica el mensaje, el que
comunica a alguien lo que otro «piensa» no en una concepcion tedrica sino como
«voluntad», deseo y demas, ser, existencia. En este sentido la hermenéutica es la
notificacién del ser de un ente respecto a mi, Aristoteles sefialard que un ente en cuanto
viviente necesita la lengua para saborear al igual que para conversar acerca del trato con las
cosas, debido a ello se encuentra también en la mayoria el hablar a alguien y hablar de algo
pero con los demas, (conversar acerca de algo) es una manera de garantizar la existencia
del ser de lo viviente. El habla por consiguiente hace que lo ente sea patente y accesible en

su utilidad e inutilidad.

En lo que se refiere a la siguiente investigacion no se emplea el titulo de
«hermenéutica» con el significado moderno ni mucho menos en el sentido tan estricto
de una teoria de la interpretacion. Atendiendo mas bien a su significado originario, el
término quiere decir: determinada unidad en la realizacion del comunicar, es decir, del
interpretar que lleva al encuentro, visién, manejo y concepto de la facticidad. Optamos
por el significado originario de la voz, porque aunque en el fondo resulte insuficiente,
sin embargo, hace destacar indicandolos, algunos elementos que resultan eficaces en la
exploracion de la facticidad. (Heidegger, 2000, 32-33).

Heidegger sefiala que para el tedlogo Johannes Jakob Rambach la hermenéutica no es ya
la interpretacién misma, sino el objeto, los medios, las condiciones de comunicacion y la
aplicacion «practica» de la «interpretacién». De tal manera, podemos identificar los

siguientes elementos en una interpretacion hermenéutica:

1. Una disposicion adecuada para la interpretacion de textos, que nos permita
accesar al sentido de los escritos.

2. Interpretar el contexto, el orden y el paralelismo de las escrituras a partir de
las circunstancias y la fe como principios de interpretacion.
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3. Conseguir una comunicacion y demostracion practica de la comprension
hermenéutica

Posteriormente el filésofo Schleiermacher restringio la idea de hermenéutica a la
(doctrina del arte) de «entender el habla de otro» y la pone en relacion con la dialéctica, la
retdrica y la gramatica. De tal manera, la hermenéutica se consolida con una metodologia
formal, la hermenéutica de «entender el habla» en general abarca hermenéuticas especiales
como la teoldgica y la filologica, dicho autor contextualizd sus investigaciones sobre el
desarrollo de las «ciencias del espiritu» y caracterizo a la hermenéutica como el «<método de
entender». Para Aristoteles el concepto de «logos» tiene como funcion fundamental:
«descubrir y hacer conocido lo ente», la funcion del «habla» consiste en hacer accesible
«algo» en cuanto estd «aqui presente», mostrandose y manifestandose abiertamente. El
«logos» posibilita ese «poner a la vista», aquello que se encuentra oculto o permanece bajo
el «encubrimiento». La «hermenéutica» también tiene que ver con el «traducir», «traducir»
es hacer accesible algo en una lengua propia, tratar de aclarar lo que se quiere decir
verdaderamente en un escrito y en este sentido es «hacer accesible aquello que se quiere
decir». Al respecto, ha sido sefialado que el pensador Agustin de Hipona fue quién produjo

la primer hermenéutica de gran estilo.

La puesta (en marcha) hermenéutica —aquello en lo que, como si dijéramos a una
carta, se pone todo —esto es, «el cuanto qué» en que se asume de antemano la
facticidad, el caracter de ser decisivo que se pone (para empezar), no puede ser un
invento; tampoco es, sin embargo, algo que se posea de modo definitivo, sino que
surge y brota de una experiencia fundamental, en nuestro caso, un estar despierto de
caracter filosofico, en el cual el existir se encuentra consigo mismo, aparece ante si
mismo. Que el estar despierto sea de caréacter filoséfico quiere decir que esta activo en
una auto-interpretacion originaria que la filosofia se ha dado de si misma,
constituyendo esa interpretacion una posibilidad decisiva y un modo de que el existir
se encuentre consigo mismo, aparezca ante si mismo. El contenido fundamental de ese
entenderse la filosofia a si misma acerca de si tiene que poder destacarse y hay que
indicarlo de antemano. Para la hermenéutica eso significa: 1) filosofia es el modo de
conocer que se da en el «vivir factico», el modo como el «existir factico» se arranca de
si sin miramientos para darse a si mismo. 2) En cuanto tal, la filosofia no tiene mision
alguna de velar por la humanidad. (Heidegger, 2000, 37-38).

El filésofo de la selva negra alemana sefialard en Ser y tiempo que la tarea previa a toda
investigacién consiste en aproximarnos al «preguntar genuinox», un cuestionar que propicie

gue nuestra interrogante nos conduzca a lo «originario», esto es, la necesidad de articular en
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forma propicia la «pregunta por el ser», constituye la tarea previa a toda interrogacion. En
su texto del afio 1923, Ontologia Hermenéutica de la Facticidad, Heidegger presenta por
primera vez el programa de la «hermenéutica de la existencia» que culminara en Ser y
tiempo, resulta pues importante reflexionar sobre lo que implica la tarea «hermenéuticax.
La apuesta es que la existencia se tope consigo misma, la existencia no es «objeto» sino ser;
existe, estd aqui, s6lo en tanto «sea» el «vivir» de cada momento. La tarea consiste en
«remover los prejuicios» que se instalaron como la manera de manifestar dicho «olvido»
(vergessenheit), sélo asi se podra «mostrar» y «exhibir», a través del «des-ocultamiento»
que nos permita arribar a ese «preguntar genuino». De tal manera, la necesidad de «re-
elaborar» y «replantear» dicha pregunta surge debido a la familiaridad que tiene el Dasein
con el concepto de «ser». Gianni Vattimo en su Introduccion a Heidegger sefiala:

Ser y tiempo comienza pues con un andlisis preparatorio del ser del hombre. Ese ser
debe ser asumido y estudiado en su acepcion mas general y comprensiva, para evitar
ante todo el riesgo de que subrepticiamente un aspecto se muestre como esencial (por
ejemplo, tomar el conocimiento como constitutivo esencial del hombre), es decir,
teorizando sobre ese aspecto sin haberlo previamente problematizado. Este escripulo
de inicial “imparcialidad” de la indagacion, escripulo que hereda de la fenomenologia,
lleva a Heidegger a comenzar a plantear el problema del ser del hombre partiendo de
lo que él llama la “cotidianidad” (Alltaglichkeit) o “término medio”
(Durchschnittlichkeit). (Vattimo, 1987, 17).

El «término medio» es por tanto uno de los modos de ser que tiene este ente que «en
cada caso Somos nosotros mismos», a saber, el Dasein; Heidegger plantea que toda
«comprension» requiere una «precomprension» para mantener abierto el horizonte de la
propia «comprensibilidad». Como ha sido sefialado la «analitica del Dasein» «rompe» el
circulo en el que ingreso la ontologia antigua y coloca a la pregunta por el ser en un «nuevo
comienzo», mediante la puesta al descubierto de un “nuevo horizonte” para una
interpretacion del ser en general. “Todo buscar esta guiado previamente por aquello que se
busca” (Heidegger, 2003,28). Sin embargo, lo esencial, y en este sentido «originario» es
que todo preguntar, resulta ser a su vez una «busqueda». Heidegger situara la «pregunta que

interroga por el sentido del ser» en la «cotidianidad» misma, esto es, en la «facticidad»* del

El concepto de «facticidad» que introduce Heidegger en su obra capital Ser y tiempo resulta ser una pieza
«fundamental» para comprender la compleja dindmica que se suscita en lo que el autor denominara afios
mas tarde como la «analitica existencial». La «facticidad» permite proporcionar una descripcion
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Dasein; no obstante, la pregunta que interroga por el sentido del ser debe elaborarse

«ajenax a toda concepcidn o doctrina del «ser» previamente establecida.

I11. 2 Hermenéutica como la interpretacion que la facticidad hace de si
misma.

En el afio de 1922, fecha en la que se produce el denominado Informe Natorp, el pensador
de la selva negra alemana no dispone ain de un elemento como la «analitica del Dasein»
para desarrollar su filosofia, no obstante, debe afirmarse que Heidegger encuentra en la
«hermenéutica fenomenoldgica de la facticidad» (pheinomenologische Hermeneutik der
Faktizitat) la investigacion filoséfica «originaria». De tal manera, el profesor de Friburgo
intentara retrotraer la «ontologia y la logica» a la unidad «originaria» de la «facticidad».
Con base en lo escrito lo primero que reclama tal tarea es, «comprender» la intrinseca
relacion entre la «vida factica» y la «filosofia», la «vida factica» en su despliegue concreto
de su «ser», se ocupa de su «ser». «Ontologia y I6gica» han de ser retraidas a la «unidad
originaria» del problema de la «facticidad» y han de ser comprendidas como derivaciones
de la investigacion principal, que se puede caracterizar, como «hermenéutica

fenomenoldgica de la facticidad».

Con nuestras consideraciones la dificultad de la comprension propia de la filosofia no
ha hecho otra cosa que aumentar. ;Como se puede motivar una forma de captar distinta
al tomar nota? La experiencia factica de la vida no cesa de ocultar ella misma merced a
su diferencia y autosuficiencia una incipiente tendencia filosofica. Dentro de esta
preocupacion autosuficiente cae de continuo la experiencia de la vida factica en la
significatividad y aspira incesantemente a vertebrarse en ciencia y finalmente en una
«cultura filoséfica». Pero junto a éstas en la experiencia factica de la vida estan los
motivos del talante puramente filosofico que pueden hacerse manifiestos s6lo mediante
un peculiar giro radical en el comportamiento filoséfico. Entre la filosofia y la ciencia
media una diferencia no sélo con respecto a la objetualidad y el método, sino también
una diferencia radical de principio. S6lo se da una comprensién propia de la filosofia
cuando no se suponga que la ciencia se haya derivado de la filosofia. Hasta ahora los
filésofos venian esforzdndose en despachar la experiencia factica de la vida como algo
secundario, aun cuando de esta Gltima surja el filosofar, y éste vuelva a ella en una
inversion totalmente esencial. Si la tesis es correcta, entonces se vuelven vanos todo
compromiso y toda equiparacion de ciencia y filosofia, gracias a la cual ha ido
arrastrando su existencia la filosofia a través de los siglos. Punto de partida y meta de
la filosofia es la experiencia factica de la vida. Si la experiencia féctica de la vida

fenomenoldgica del Dasein, «en-el-mundo» como un «todo fenoménico», como una «espacialidad
existencial».
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constituye el punto de partida de la filosofia, y si vemos facticamente una diferencia de
principio entre el conocimiento filoséfico y cientifico, entonces la experiencia factica
de la vida debe ser no sélo punto de partida del filosofar, sino justo aquello que impide
basicamente el filosofar mismo. (Heidegger, 2006, 43-44).

El profesor de Friburgo sefiala que es importante reconocer que la «mirada
fenomenologica» tiene como «punto de partida», el de la pura «facticidad». De tal manera,
la filosofia debe emprender la tarea de situar la «vida» de «ser si misma», desde sus
«posibilidades practicas», lo cual implica que la filosofia debe ser fundamentalmente
«atea». La aportacion fundamental de Heidegger en este respecto, es haber situado la
problematica de la «facticidad» como el «nlcleo de la labor filoséfica». El tema
«hermenéutica de la facticidad» es el tema de «nuestro existir» propio en cada ocasion, de
manera deliberada, Heidegger ha «evitado expresiones» como existir «<humano» o «ser del
hombre». Los conceptos de «hombre» como «ser vivo dotado de razén» son fruto de la
«experiencia» y vision de un «mundo» cuyas condiciones objetivas nos vienen dadas de
antemano en cada ocasion de un modo determinado. Es decir, la definicion de hombre
como «animal dotado de razon» forma parte del conjunto tematico por la serie de objetos:
Dios, hombre, animal, demonio, planta. Aristoteles no significa «razon» en relacion con el
«hombre», por el contrario vincula més la nocién de «habla y conversacion» en
comparecencia con el «hombre». ElI «hombre» es un ente que tiene su mundo en el modo
de lo «hablado». La presente tesis pretende manifestar que el «andlisis existencial del
Dasein» aparece como la esencial «propedéutica» para el objeto fundamental de la
investigacion heideggeriana. El fildsofo de Friburgo sefiala que el hecho fundamental para
reiterar la «pregunta que interroga por el sentido del ser» se suscita, debido a que el Dasein,
se encuentra siempre en una «comprension» del «ser»; sin embargo, dicha comprension a
la vez que «devela», «envuelve en oscuridad» al ente que se encuentra en una peculiar
situacion «hermenéutica factica», aquél ente que debe interpretarse desde su «facticidad».
Esta situacion paraddjica del Dasein expresa la importancia que tiene el repetir la «pregunta

por el sentido del ser».

El Dasein en cuanto comprender proyecta su ser hacia posibilidades. Este comprensor
estar vuelto hacia posibilidades, por la repercusién que tienen sobre el Dasein esas
misma posibilidades en tanto que abiertas, es también un poder-ser. El proyectarse del
comprender tiene su propia posibilidad de desarrollo. A este desarrollo del comprender
lo llamamos interpretacion [Auslegung]. En la interpretacion el comprender se apropia
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comprensoramente de lo comprendido por él. En la interpretacién el comprender no se
convierte en otra cosa, sino que llega a ser él mismo. La interpretacion se funda
existencialmente en el comprender, y no es éste el que llega a ser por medio de aquélla.
La interpretacion no consiste en tomar conocimiento de lo comprendido, sino en la
elaboracién de las posibilidades proyectadas en el comprender. De acuerdo con la
tendencia de la etapa preparatoria de los analisis del Dasein cotidiano, examinaremos
el fenébmeno de la interpretacion el comprender del mundo, es decir, en la comprension
impropia y, mas concretamente, en su modalidad auténtica. El ocupado estar en medio
de lo a la mano se da a comprender desde la significatividad abierta en la comprension
del mundo, la condicion respectiva que puede tener lo que comparece. (Heidegger,
2003, 172).

Heidegger hace notar la primacia que tiene la nocion de «comprender» (verstehen) asi
como la importancia que posee «la pregunta por el sentido del ser». EI Dasein tiene como
uno de los modos de ser mas propios el «ser hermenéutico», hallarse en un estado de
«autointerpretacion». Con base en lo dicho, sostengo que la relacion del Dasein con el
«mundo» no es meramente «intelectual o epistémica», sino, ante todo es «practica». La
denominada «analitica existencial» develard que el Dasein es ante todo apertura, trato,
relacién, asi como «posibilidad». Ser y tiempo aparece como una ética en el sentido mas
amplio de la palabra, si consideramos que el «cuidado» es el que articula las anteriores
nociones. Cabe sefialar que Heidegger en ocasiones emplea el término «comportamiento»
(Verhalten) como sinénimo de Dasein. De tal manera, Heidegger considerd que el titulo
gue mejor se adecuaba al tema, durante la etapa referida es el de «Hermenéutica de la
facticidad». Como ha sido sefialado «facticidad», es el nombre que hace referencia a
«nuestro existir propio». De manera precisa, hace referencia a nuestro «existir en cada

0casion», «a su ser».

Facticidad es el nombre que le damos al caracter de ser de «nuestro» existir «propio».
Mas exactamente, la expresion significa: ese existir en cada ocasion (fenémeno de la
«ocasionalidad» véase «demorarse», «no tener prisa», «estar-en-ello», «estar-aqui» en
tanto que en su caracter de ser existe 0 esta «aqui» por lo que toca a su ser. Estar aqui
por lo que toca a su ser no significa, en ninglin caso de modo primario, ser objeto de la
intuicién y de la determinacion intuitiva o de la mera adquisicion y posesion de
conocimientos, sino que quiere decir que el existir esta aqui para si mismo en el cémo
de su ser mas propio. ElI como del ser despeja y delimita, concretandolo, el «aqui»
posible en cada ocasion. Ser — transitivo: jser el vivir factico! EI ser mismo no sera
nunca objeto posible de un tener, puesto que lo que importa es él mismo, el ser.
(Heidegger, 2000, 22-23).

Ontologia significa doctrina del «ser». Los términos «ontologia» y «ontoldgico» se

emplearan aqui para servir como indicadores de la investigacion tematica del «ser», tales
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términos hacen referencia a un estar dirigido «hacia el ser» en cuanto tal; qué ser y de qué
modo, es algo que se encuentra indeterminado. Para los griegos, el término «ontologia»
haré referencia al tratamiento de cuestiones acerca del «ser», que fueron transmitidas por la

«tradicion».

La investigacion filoséfica debe elucidar categorialmente las interpretaciones en cada
caso concreto de la vida factica —como las de la circunspeccion que acompafa al
cuidado y las de la comprension inherente a la inquietud—teniendo en cuenta la unidad
factica de la temporizacion de la vida. La investigacion filoséfica debe llevar a cabo
ese ejercicio de elucidacion categorial desde la perspectiva de sus presupuestos (;en
qué sentido ontoldgico fundamental se coloca la vida a si misma?) y en relacion con
sus preconceptos (¢;en qué modalidades del nombrar y del enunciar discursivo se habla
la vida factica a si misma y en qué modalidad habla consigo misma?). La hermenéutica
es fenomenoldgica, lo cual significa que su ambito objetivo—la vida factica en relacion
con el modo de su ser y de su hablar—se considera, segin la temética y el método de la
investigacion, como un fenémeno. (Heidegger, 2002, 47).

La «ontologia moderna» mantiene un engarce peculiar con aquello que se comprende
por «fenomenologia» en un sentido estricto. «So6lo con la fenomenologia surge un concepto
apto para la investigacion». ;Qué nocién nos provee la «fenomenologia» que nos permite
acceder a una investigacion hasta del «ser»? El anterior resulta ser un cuestionamiento
esencial del «joven Heidegger». Es indudable que la «ontologia» ha tenido diferentes
ramificaciones, de tal manera encontramos que existe una ontologia de la cultura,
ontologia de la naturaleza, ontologias materiales: dichas disciplinas ponen de relieve la
funcién de su caracter tematico — categorial. De tal manera s6lo desde la «fenomenologia»
puede erigirse una «ontologia» sobre una base sélida que permita mantener un camino
adecuado, por lo tanto, la «fenomenologia» en sentido estricto y en su mas amplio
horizonte incluye también a la «ontologia». Heidegger sefialara la «insuficiencia»
fundamental de la «ontologia tradicional». Esto lo realiza a partir de considerar que la
palabra «naturaleza», posee un doble sentido: por un lado el que denominamos «mundo», el
cual puede ser considerado como una «region de objetos», a la vez que debe constatarse
que «mundo» sélo puede ser conceptualizado a partir del «existir», es decir, desde la
«historicidad». Debido a ello no puede ser fundamento de la «temporalidad». Ello deriva
en que la «ontologia» cierre el acceso al «ente» que es decisivo para la problematica

filosofica: el «existir» desde el cual y para el cual «es» la filosofia.
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Por el contrario, aquello en cuanto lo que el existir aparece ante si mismo en el citado
estar despierto, es decir, el caracter de ser, no es algo que se pueda calcular de
antemano ni nada para la humanidad en general, nada para el publico, sino que es la
posibilidad decisiva y determinada en cada ocasion de la facticidad concreta. En la
medida en que se logre manejar hermenéuticamente la facticidad y llevarla a concepto
resultard aquella posibilidad més clara; «al mismo tiempo», sin embargo, se consume
ya ella misma. La existencia en cuanto posibilidad historica determinada del existir en
cada ocasién esta ya viciada en cuanto lo que es cuando se le exige estar presente de
antemano ante la curiosidad filosofica que vivamente se la esta ya figurando. La
existencia no es nunca «objeto», sino ser; existe, esta aqui solo en tanto «sea» el vivir
de cada momento. (Heidegger, 2000, 39).
El «existir factico» no podra nunca comprenderse como posible «objeto» de un tener,
debido a que lo que importa es el mismo «ser». El «existir» propio no relativiza el
individuo aislandolo en una especie de (solus ipse), por el contrario es la indicacién de la

via posible del denominado «estar despierto».

111.3 El fendmeno de la muerte en el analisis de la experiencia de la vida
factica.

Para el «joven Heidegger», la «muerte» debe ser considerada en su caracter de
«inminencia», como el «presente y el pasado de la vida», al mismo tiempo emerge como el
fendmeno a partir del cual se hace posible poner de relieve la «temporalidad» del Dasein.
La filosofia que trata el problema de la «vida factica» desde este punto de vista, es
«ontologia fundamental», debido a ello las «ontologia regionales», determinadas
individualmente de forma «mundana» se encontraran ancladas en el desarrollo de la
primera. El profesor de Friburgo considera que «ontologia y I6gica» deben ser conducidas
a esclarecer el problema de la «facticidad», de tal manera, deben comprenderse como
herramientas de la «investigacion fundamental», la cual, como ha sido sefialado sera
«ontologia hermenéutica fenomenoldgica de la facticidad». EI primer caracter fenoménico
de la actividad fundamental es el «cuidado», ya que se manifiesta como la intencionalidad
entendida como el «estar-referido-a». La «muerte» entonces constituye un hecho

«inminente» para la «vida factica» a la vez que representa lo propiamente ineludible:

La vida factica no es, de acuerdo con su constitucion ontoldgica, un proceso, ni la
muerte es una interrupcion de este proceso que tenga el caracter de una ruptura fortuita.
La muerte es para la vida factica algo inminente, algo que la coloca ante un hecho
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ineludible. La vida es tal que su muerte siempre esta de algin modo presente para ella;
la vida es tal que siempre tiene a la vista su muerte, incluso cuando rechaza y reprime
el «pensamiento de la muerte». La muerte se presenta precisamente asi como el objeto
del cuidado, saliendo al encuentro en su aspecto mas persistente e inminente como una
modalidad de la vida misma. La forzada despreocupacién del cuidado de la vida por su
muerte se consuma en la huida hacia los quehaceres mundanos. Sin embargo, el hecho
de apartar la vista de la muerte, lejos de facilitar una comprensién de la vida en si
misma, se convierte mas bien en un modo en el que ésta evita el encuentro consigo
misma y con su verdadero caracter ontoldgico. El hecho de tener ante si la inminencia
de la muerte, tanto en la huida hacia los quehaceres mundanos como en la inquietud a
la que se aferra [la vida], es un elemento constitutivo de la estructura ontoldgica de la
facticidad. Cuando toma posesion de la muerte y asume su certeza, la vida se hace
visible en si misma. La muerte entendida de esta manera, ofrece a la vida una
perspectiva y la conduce constantemente ante su presente mas propio y ante su pasado,
un pasado que emana y brota de la vida misma. (Heidegger, 2002, 41-42).

Lo primero que Heidegger puntualiza con respecto al concepto de la «muerte» es que,
en un sentido muy general, es un fendmeno que define a «la vida» del Dasein, la
«existencia» de ese ser que «en cada caso Somos nosotros mismos». La «vida» tiene un
«modo de ser» al que le pertenece el «estar-en-el-mundo». Al terminar del «viviente» se le
ha denominado «fenecer», el término «morir» es empleado por Heidegger como la manera
de «ser» en la que el Dasein esta vuelto hacia «su propia muerte». Las concepciones de «la
muerte» en los pueblos primitivos y sus comportamientos frente a la misma, en el «culto»
y la «magia», muestran como se relaciona el Dasein frente a dicho fenémeno. La empresa
referida nos permite ver que para que se suscite una «comprension» es necesario elaborar
una previa «analitica existencial del Daseinx», asi como una reflexion mas elaborada sobre

el concepto de «muerte».

El Dasein no puede hablar de la transicién entre ser y a no ser. Heidegger ratifica de
este modo una vieja idea (presente en el Epicuro, Lucrecio, Wittgenstein y otros) segln
la cual el acontecimiento de la muerte no forma parte de la experiencia individual,
porgue cuando hay individuo no hay muerte y cuando hay muerte ya no hay individuo.
Un camino posible para salvar esta dificultad es analizar la muerte del otro como una
forma de experiencia de la muerte, ya que el Dasein es esencialmente ser con los otros.
En el morir de los otros puede experimentarse la muerte como paso de ser Dasein, de
«ser ahi» a no serlo, a «no ser ahi». En este transito, el cadaver del otro no se
manifiesta como un Gtil mas a la mano, sino como algo no viviente que ha perdido la
vida y con respecto a lo cual se mantiene una relacién especial y ritual (funeral,
entierro, cuidado del sepulcro, etc.). (Martinez, 2010, 190).

En este sentido «la muerte» debe ser concebida en su caracter de «inminencia», dicho

caracter manifiesta que «la muerte» es una «posibilidad» de la que el Dasein mismo tiene
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que hacerse cargo cada vez, debido a que su propia muerte le implica la «posibilidad de no
existir mas», la referida «posibilidad», resulta ser «la mas propia e insuperable». En cuanto
«poder—ser», el Dasein es incapaz de superar «la muerte» y se encuentra ya entregado a
dicha «posibilidad». La condicion de «arrojado», de «ser», y de saberse un «ser-para-la
muerte», se hace patente en la forma mas «originaria» y profunda que es la disposicion

afectiva de la «angustia».

Por otra parte, el analisis ontolégico del estar vuelto hacia el fin no implica ninguna
toma de posicion existentiva respecto de la muerte. Cuando se determinan la muerte
como “fin” del Dasein, es decir, del estar-en-el-mundo, no se toma con ello ninguna
decision oOntica acerca de si “después de la muerte” sea posible atin otro ser, superior o
inferior, si el Dasein “siga viviendo” o si al “sobrevivirse” sea “inmortal”. Sobre el
“mas alld” y su posibilidad, lo mismo que sobre el “mas aca”, nada se zanja
onticamente, como si se hubieran de proponerse, para la “edificacion”, normas y
reglas de comportamiento ante la muerte. El andlisis de la muerte se mantiene, sin
embargo, puramente “en el mas acd”, en la medida en que su interpretacion del
fendmeno sélo mira al modo como la muerte, en cuanto posibilidad de ser de cada
Dasein, se hace presente dentro de éste. No podra justificadamente y con sentido ni
siquiera preguntarse en forma metodolégicamente segura qué hay después de la
muerte sino una vez que ésta haya sido comprendida en la plenitud de su esencia
ontolégica. Quede aqui sin decidir si una pregunta semejante es siquiera posible como
pregunta teorética. La interpretacidn ontoldgica de la muerte desde el més acé precede
a toda especulacién ontica sobre el més alla. (Heidegger, 2003, 268).

La «muerte» aparece entonces nada menos que como la «posibilidad» mas inminente
del Dasein, a saber, su destino mas inminente. La problematica «existencial» tiene por
tanto, la estructura ontoldgica de «estar-vuelto-hacia-el-fin» que le es propio a este «ente»,
que en «cada caso somos nosotros mismos». La «muerte» constituye la «posibilidad» de lo
«imposible», el momento en que el Dasein en su caracter de «ser» que «habla», no puede
articular «palabras» que le permitan referir esa absolutamente «otra experiencia», que
como vemos, constituye paraddjicamente la imposibilidad de «existir» méas. Al fendmeno
«existenciario» que coloca al Dasein frente a sus «propias posibilidades» el profesor de
Friburgo lo denominard «angustia», la «angustia» se distingue del «miedo» en tanto que el
«miedo» es un fendmeno complejo, en donde en ocasiones el Dasein tiene un «completo
desconocimiento» respecto a lo que teme. En el caso de la «angustia» el Dasein ha
conseguido una «comprension» precisa respecto de su «objeto», lo que le «angustia» es
saberse finito y entregado a esa «posibilidad» que aniquila por decirlo de alguna manera,

todas la deméas «posibilidades». No cabe duda que ante este fendmeno el Dasein se
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encuentra orillado por las circunstancias a abandonarse en la «vida impersonal», la cual, se
encuentra constituida por el caracter del «uno». En su defecto, si el Dasein por el contrario
decide asumir la «propia existencia» con un radical compromiso ético, se instalara

entonces en el tema del «cuidado».

La muerte es comprendida en tal decir como algo indeterminado que ha de llegar
alguna vez y de alguna parte, pero que por ahora no esta todavia ahi para uno mismo y
que, por lo tanto, no amenaza. El “uno se muere” difunde la conviccion de que la
muerte, por asi decirlo, hiere al uno. La interpretacion del Dasein dice: “uno se
muere”, porque asi cualquiera, y también uno mismo, puede persuadirse de que cada
Vez, no soy Yo precisamente, ya que este uno no es nadie. El “morir” es nivelado a la
condicion de un incidente que ciertamente hiere al Dasein, pero no pertenece
propiamente a nadie. Si alguna vez la ambigiedad es propia de la habladuria, lo es en
este decir propiamente sobre la muerte. EI morir, que es por esencia insustituiblemente
el mio, se convierte en un acontecimiento publico que ocurre para el uno. El decir que
hemos caracterizado habla de la muerte como un “caso” que tiene lugar
constantemente. La hace pasar por algo ya siempre “real”, ocultando su caracter de
posibilidad y, a una con él, los correspondientes momentos de la irrespectividad e
insuperabilidad. En virtud de semejante equivocidad, el Dasein se expone a perderse en
el uno por lo que toca a un especialisimo poder-ser, que forma parte del si-mismo mas
propio. El uno justifica y acrecienta la tentacion de encubrir el méas propio estar vuelto
hacia la muerte. (Heidegger, 2003, 273).

La «vida» es tal que su «muerte» de alguna manera siempre se encuentra «presente,
para el «joven Heidegger» el Dasein siempre tiene de forma inminente la «posibilidad» de
«su propia muerte». De tal manera la «muerte» asume un caracter «protagonico» y
establecera «profundas relaciones» con el tema del «cuidado», saliendo al encuentro con
éste, como una modalidad de la «vida misma». Como ha sido referido, ante tal
acontecimiento y dicotomia de «elegir-elegirse» o «elegir-perderse», el Dasein tiene la
posibilidad de «abandonarse» a la vida del «uno» o el «se», en la cual; «uno se preocupa»,
«uno trabaja», «uno disfruta», «uno se plantea preguntas» y «uno juzga», lo cual deriva en
una «vida factica» recibida por el «nadie». Si lo planteamos de otra manera, podemos decir
que la «vida propia» se encuentra imbricada en «tradiciones y costumbres» que muchas
ocasiones le resultan «ajenas» e «inauténticas». De tal manera la «vida» se «oculta y
esconde» de «si misma», la tendencia hacia la «caida» conduce a la «vida» al
«desencuentro consigo misma». La manifestacion mas radical y por lo tanto, relevante, se

plasma en el modo en que la «vida factica» hace frente a la «<muerte».
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111.4 La Cura.

La «actividad factica» de la «vida» puede sintetizarse en el «cuidado» (curare), la actividad
del «cuidado» tiene que ver con el trato que la «vida factica» le otorga al «<mundo». De tal
manera el «cuidado» aparece como el «con-qué» del trato, el «mundo» se encuentra ahi
como «algo» de lo que siempre y en algun sentido nos «cuidamos». Las maneras que
adopta el «cuidado» para realizarse son: como «mundo circundante», como «mundo
compartido» y como «mundo del si mismo». En el texto La Idea de la filosofia y el
problema de la concepcion del mundo, Heidegger sefialard que con el término «cuidado»
estamos designando una «protoestructura» del propio Dasein. Para Heidegger el «cuidado»
es por antonomasia, el nombre del ser del Dasein. Formalmente es el ente al que en su ser

estar-siendo-en-el-mundo le va el ser mismo.

En el cuidado de la observacion, de la curiosidad (cura, curiositas), el mundo también
esta ahi presente, pero ya no como el asunto del trato ejecutivo, sino que ahora se da
sencillamente segun el aspecto desde que se lo observa. La observacion se despliega
entonces como una determinacion de corte abstracto que puede articularse en forma de
ciencia. Por consiguiente, esta ciencia es un modo de tratar con el mundo, llevado a
cabo por la vida factica, que descansa en la observacion [es decir, en la
contemplacion teorética de la realidad mundana]. La ciencia, en tanto que responde a
esta actividad del trato, es un modo de ser de la vida factica y contribuye a formar su
existencia. El nivel de observacion alcanzado en cada caso (la determinabilidad de las
relaciones objetivas del mundo en funcién de su aspecto) aumenta, a su vez, con la
circunspeccion. La circunspeccion se realiza en el modo de nombrar y del abordar
discursivamente la objetividad del trato. El mundo siempre comparece en un
determinado modo del nombrar discursivo, del referirse a dicho mundo mediante el
discurso (Adyoc). (Heidegger, 2002, 36-37).

Para Heidegger, el error més funesto que ha tenido la «tradicion» es considerar que el
concepto de «ser» es el mas «simple» de los conceptos, ademas de ello, otro error
fundamental fue el haber partido de lo «ente» del «mundo». El fenémeno del «cuidado» en
un analisis profundo manifiesta que posee una estructura mdaltiple, si el Dasein ha de ser
caracterizado por el concepto del «cuidado», menester es que se atienda a los conceptos
«cuidado» [Sorge] y el «ocuparse» [Besorgen]. Como ha sido sefialado, el Dasein fue
caracterizado como un todo estructural desde una perspectiva «ontoldgico-existencial»,
este ente que «en cada caso Somos NOSOtros mismos» se encuentra siempre «caido» en el
«mundo» y «alienado» por el «uno». Como se ha venido sosteniendo a lo largo del

presente trabajo no puede existir Dasein sin «mundo», en sentido inverso, también hemos
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afirmado que no puede existir kmundo» sin Dasein. De tal manera nos encontramos en la
necesidad de sefialar que la «concepcién del mundo», sélo puede «aperturarse» a través del

fendmeno de la «caida».

Ya la caracterizacion de la estructura del cuidado pone de manifiesto que ese fenémeno
gue de tal manera da verdadera cuenta del ser muestra una estructura multiple. Y si el
Dasein ha de quedar caracterizado en su ser por medio del cuidado, ya en los andlisis
anteriores habran tenido que estar a la vista dichos fendmenos. De hecho, en cierto
sentido hemos estado manejando ya desde el comienzo el fenémeno del cuidado
[Sorge], en tanto que habldbamos del ocuparse [Besorgen], considerandolo el
verdadero modo del estar-siendo-en-el-mundo. El ocuparse mismo no es sino un modo
de ser del cuidado, puesto que el cuidado es el caracter de ser de un ente que queda
esencialmente caracterizado por su estar-siendo-en-el-mundo. Mejor dicho: el cuidado
en cuanto estructura del Dasein es estar-siendo-en en cuanto ocuparse. Cuidarse
estando-siendo-en-el-mundo es en si mismo ocuparse. Se trata ahora de definir con
mayor precision la expresion que utilizdbamos para caracterizar la estructura formal
del cuidado: « [le] va el ser», «va de ser». Este «al Dasein le va su ser propio» en
principio presupone que en ese Dasein radica algo de estilo del estar-a-la-busca, del
ir-tras-algo; el Dasein sale tras su ser propio, tras su ser mismo, para «Ser» Su Ser.
(Heidegger, 2006, 362-363).

El denominado «joven Heidegger» problematizara el tema del «cuidado»
proporcionando una reflexién sobre lo que la palabra «cura» y su incidencia en la «vida
factica» revela. Para Heidegger lo anterior desempefia un papel fundamental en la propia
«existencia», debido a que el «ser-ahi» debe «proyectar» anticipadamente la manera de
propiciar su «poder ser». De igual manera, el hecho de «ser-en-el-mundo» constata que el
Dasein se encuentra «arrojado» al «mundo», lo cual conlleva a la «posibilidad» de una
«vida inauténtica» en la que el Dasein se pierde en lo anénimo. El existenciario del
«cuidado» revela la capacidad «extatica» que posee el Dasein para anticiparse a lo que
puede ser, mediante un «proyecto». El «cuidado» lleva al «ser-ahi» ante una doble
posibilidad, a saber, la de realizar y materializar aquello que el Dasein proyecta ser
«eligiendo libremente» entre «posibilidades» o por el contrario, «perderse a si mismo» en

el «mundo», renunciando al referido «anticiparse» y realizar su propia existencia.

La historia de significado del término ontico “cura” permite incluso entrever nuevas
estructuras fundamentales del Dasein. Burdach llama la atencion acerca de un doble
sentido del término “cura”, el cual no significa solamente “afian ansioso” , sino
también “cuidado” y “dedicacion”. Séneca escribe asi en su ultima carta (ep.124):
“De las cuatro naturalezas que existen (arbol, animal, hombre, Dios), las dos ultimas,
que son las Unicas dotadas de razdn, se distinguen entre si en que Dios es inmortal y el
hombre mortal. El bien de uno, vale decir, el de Dios, lo realiza su naturaleza; el del
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otro, el del hombre, el cuidado (cura): unius bonum natura perficit, dei scilicet,
alterius cura, hominis”. La perfectio del hombre — el llegar a ser eso que él puede ser
en su ser libre para sus mas propias posibilidades (en el proyecto) — es “obra” del
“cuidado”. Pero el “cuidado” determina también con igual originariedad la indole
radical de este ente, segln la cual esta entregado al mundo del que se ocupa (condicion
de arrojado). El “doble sentido” de la “cura” mienta una sola constitucion
fundamental en su doble estructura esencial de proyecto arrojado. La interpretacion
ontoldgico-existencial no es, en relacion a la interpretacion O4ntica, una mera
generalizacion éntico-teorética. Tal generalizacion significaria tan sélo que todos los
comportamientos del hombre estan marcados por la “preocupacion” y regidos por una
“dedicacion” a algo. La “generalizacion” es ontologicamente-aprioristica. (Heidegger,
2003, 220).

De tal manera, el tema del «cuidado» resulta fundamental en lo que puede considerarse
como la ética heideggeriana y derivara en la posibilidad de realizar la «vida auténtica», o
en su defecto ser arrastrado a los terrenos de la «vida inauténtica». Ante el tema de «la
muerte», el Dasein solo tiene la posibilidad de «aceptarla», con todas las consecuencias
éticas que ello implica, o en su defecto distraerse de ella, intentando inatilmente eludirla.
La opcidn que el Dasein «elija» a este respecto, derivard en dos modos de «existir» que

resultan ser muy diferentes e incluso antagonicos.

La actividad del cuidado no es un proceso de la vida que se desarrolla por su cuenta y
en contraposicion del mundo existente. EI mundo esta presente en la vida y para ella,
pero no en el sentido de algo que es simplemente mentado y observado. Esta
modalidad de existencia del mundo se activa solo cuando la vida factica suspende la
actividad de su trato cuidadoso. Esta existencia del mundo—que como existencia real, y
efectiva (0 incluso como la objetividad privada de significado de la naturaleza)
proporcionan la mayoria de los casos el punto de la problematica epistemoldgica y
ontolégica—sélo es lo que es como resultado de una determinada suspensién. Como
tal, esta suspension se produce en y para la actividad fundamental del trato propio de
la preocupacion. (Heidegger, 2002,38).

El existente humano que «en cada caso SOMOS nNOSOtros mMismos», es «tiempo», su
estructura es «temporal». Los tres modos de la «temporalidad» se manifiestan en el «vivir
anticipando», lo cual hace referencia al tiempo «futuro», el «voltear a ver» lo que ya ha
sido, que a su vez expresa el tiempo «pasado» y el momento en donde el Dasein tiene la
capacidad de decidir «elegir-elegirse» o «elegir-perderse», que hace referencia al tiempo
«presente». La «vivencia» es la posibilidad de sintetizar los «objetos del mundo» y la
«comprension factica de la vida». En la terminologia heideggeriana el referido Dasein es
un concepto «clave», debido a que es el fundamento de toda posible «elaboracion

ontoldgica». Una de las caracteristicas esenciales que define Heidegger, es que
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precisamente en este «ente», emerge la posibilidad existencial del «cuestionamiento
esencial» de la «filosofia», a saber, la «pregunta que interroga por el sentido del ser». El
profesor de Friburgo sefialara que la actitud que aparece simultaneamente con la condicion

«comprensora» e «interprete», posibilita, proyecta y dirige el sentido de la investigacion.

Nuestro andlisis de la angustia, sentimiento de la situacién original, ha justificado
nuestra esperanza de encontrar una via de acceso a una vision de conjunto de la
estructura fundamental del Dasein. Nos es necesario ahora explicitar los datos
obtenidos, hacer bien patente lo que ellos nos ensefian acerca de esta estructura del
Dasein. Estos datos se reducen a tres datos capitales: el Dasein se manifiesta como una
existencia ya arrojaba y abandonada en el mundo, dereliccion ante la cual el Dasein
experimenta la angustia. En segundo lugar, esta misma existencia se manifiesta como
obligada a elegir entre dos posibilidades fundamentales: o asumir un destino personal
(cuya naturaleza esta todavia por precisar) o bien ocultarse esta posibilidad
abandonandose al mundo inmediato. La angustia no revela el ser-en-el-mundo ante
todo como un poder- ser, un In-der-Welt-Seinkdénnen. (Waelhens, 1986, 115).

IV LA FILOSOFIA COMO CIENCIA PRETEORETICA Y ORIGINARIA.

IV.1 El proyecto de establecer una ciencia originaria.

La obra temprana de Heidegger se esmera en la posibilidad de articular filos6ficamente
una «ciencia originaria» (Urwissenschaft) de la «vida», ya que la «facticidad» se suscita en
la realidad, mucho antes que cualquier consideracién cientifica o «concepcion del mundo».
Para el profesor de Friburgo la «vida» se encuentra en un constante proceso de
«realizacion» (Vollzug), dicha realizacion se origina en la «experiencia factica» de la
«vida». El «joven Heidegger» se distancia de su mentor Edmund Husserl, en tanto que
considera que el ver fenomenoldgico se encuentra siempre filtrado por una determinada
«situacion hermenéutica», el Dasein debe esforzarse para poder tomar «conciencia» y
apropiarse de ese legado que le ha sido dado «criticamente». El proyecto de establecer una
«ciencia originaria» de la «experiencia de la vida féactica» se encuentra profundamente
relacionado con una «revision critica» de la «tradicion metafisica». Debido a que el
horizonte fenomenologico se encuentra necesariamente inserto en una determinada
«situacion hermenéutica», es menester que el «ente» que «interpreta» adquiera conciencia y

se apropie, «criticamente», de dicha situacién. La labor hermenéutica posibilita hacer
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accesible el primer nivel de existencia, la existencia pre-teorética y muchas veces,
irreflexiva del Dasein ha propiciado el «olvido de la pregunta fundamental», el objeto de la
investigacion filosofica es el Dasein humano, en tanto que se le interroga acerca de su

caracter ontoldgico.

La analitica del Dasein no es sino la puesta en forma de una pregunta que ya no rebota
sobre los supuestos de los cuales emerge, sino que “explora” e investiga el camino del
ser en el horizonte de una nueva comprension. De este modo, el preguntar acerca del
ser que arraiga en los fundamentos de la ontologia antigua no constituye una pregunta
problematica, sino en todo caso una pregunta “retérica”, y siendo que ésta se formula
y se responde a partir de los supuestos de base (prejuicios) de los cuales parte, la
pregunta queda atrapada necesariamente en un “circulo aporético”. La analitica del
Dasein “rompe” el circulo aporético en el que ingresé la ontologia antigua y coloca a la
pregunta del ser sobre nuevos fundamentos mediante “la puesta al descubierto de un
horizonte” para una interpretacion del ser “en general”. (Naughton y Albano, 39).

El profesor de Friburgo sefiala que para que resulte posible el proyecto de edificar una
«ciencia originaria de la vida», la «fenomenologia» ha de atender a las situaciones y
«experiencias fundamentales», debido a que en éstas, se manifiesta de forma explicita la
«vida». La «experiencia» por tanto requiere de una «confirmacion experiencial» que haga
patente lo «experienciado» a través de ésta. La «analitica existencial», también denominada
«analitica ontoldgica del Dasein» constituye el pilar fundamental sobre el cual se va a erigir

la obra capital de Heidegger Ser y tiempo.

Heidegger mismo vio Ser y tiempo Unicamente como una primera preparacion para
este tipo de pregunta por el ser. Lo que ocupaba el primer plano en su obra era sin duda
algo diferente: su critica al concepto de conciencia de la fenomenologia trascendental.
Esta critica estaba en concordancia con la critica contemporanea al idealismo, iniciada
por Karl Barth, Friedrich Gogarten, Friedrich Ebner y Martin Buber, y se ejercié a
modo de una renovacién de la critica keirkergaardiana al idealismo absoluto de Hegel.
La frase: «la esencia del ser-ahi yace en su existencia» se entendia como una
afirmacion de la primacia de la existencia frente a la esencia, y de este malentendido
idealista del concepto «esencia» surgi6 el existencialismo de Sartre, este producto
intermedio compuesto de motivos especulativos de Fichte, Hegel, Kierkegaard,
Husserl y Heidegger, que se reunian en Sartre en una filosofia moral y una critica
social de nuevo impetu. (Gadamer, 2002, 161).

La primera seccion de dicho texto postula la «analitica existencial» como una
«propedéutica» de lo que Heidegger denominara «ontologia general», a la cual también se
le conoce con el nombre de «ontologia fundamental» (Fundamentalontologie). Para el autor

de Ser y tiempo existe una relacion intima entre la «ontologia fundamental» y la «analitica
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existencial del Dasein». Resulta importante sefialar que dicha «ontologia fundamental» no
lleg6 nunca a concretarse. No obstante el legado de dicho intento es una «analitica de la
existencia humanay, sélo el «existente» que en «cada caso SOMos NOSOtros Mismos», posee
la capacidad de interrogarse por el «ser». Por lo tanto, es menester que «la pregunta que
interroga por el sentido del ser» deba ser sometida a un analisis profundo de la «existencia»

humana en la «experiencia de la vida factica».

Si partimos de que la ciencia esta determinada cientificamente en forma propia,
entonces surgen las siguientes preguntas: ¢acaso no debe tener toda ciencia un objeto
de su investigacion? Si asi es, entonces, ¢qué ocurre con la ciencia originaria? ¢ Cuél es
su objeto y como debe entenderse la relacion con €él? Si a través de la ciencia originaria
dirigimos nuestra mirada al origen del hacer-objeto-tedrico-cognoscitivo, ¢se puede
todavia seguir hablando de objeto? Con base en lo desarrollado hasta este punto,
debemos decir que en sentido estricto hablar de objeto en relacién con la ciencia
originaria no es posible, en tanto que lo que precisamente debe ser tema de la
investigacion es aquello en lo que ya estamos siempre: la vida misma. Esta en su
origen no es nunca un qué, como cualquier objeto de las ciencias particulares que
puedan ser observado o preguntado. Por ello Heidegger escribe en 1919 que la ciencia
originaria no pone la mira en el objeto del conocimiento, sino en el conocimiento del
objeto. ((Xolocotzi, 2004, 50).

La «analitica-ontologica» del Dasein en general constituye la «ontologia fundamental»,

de tal manera que el Dasein ha de ser, el primer ente que se deba interrogar respecto de su
«ser». Es importante recordar que el proyecto inicial de Ser y tiempo, por lo menos en el
plan de su autor, era concebir un texto que se articulara en dos partes. Como ahora
podemos constatar, sélo dos de las tres secciones de la primera parte fueron publicadas.
Dichas secciones son precisamente las que hacen referencia a la «analitica existencial» del

Dasein.

Una analitica del Dasein debe constituir, pues, la primera exigencia que plantea el
desarrollo de la pregunta por el ser. Pero entonces el problema de la obtencion y
aseguramiento de la forma de acceso al Dasein se torna plenamente candente. Dicho de
manera negativa: no se debe aplicar a este ente de un modo dogmatico y constructivo
una idea cualquiera de ser y realidad, por muy “obvia” que sea; ni se deben imponer al
Dasein sin previo examen ontologico, “categorias” bosquejadas a partir de tal idea. El
modo de acceso y de interpretacion debe ser escogido, por el contrario, de tal manera
que este ente se pueda mostrar en si mismo y desde si mismo. Y esto quiere decir que
el ente debera mostrarse tal como es inmediatamente y regularmente, en su
cotidianidad media. (Heidegger, 2003, 40-41).

69



En el presente trabajo se ha sostenido que existe una radical diferencia entre las
«ciencias positivas» frente a la llamada «analitica existencial», ya que la Gltima es una
actividad «teorética». Lo dicho se manifiesta en que en «ciencias positivas» como la
medicina y la biologia, la visién del hombre se refiere en términos de «exterioridad e
interioridad», dichos términos a su vez hacen referencia a la «espacialidad». La
«interioridad» a la que hace referencia un médico en su discurso, generalmente se refiere a
la «interioridad» en donde se encuentran los 6rganos de la especie analizada. De tal manera,
las «ciencias positivas» muestran una postura radicalmente opuesta a la «comprension
ontoldgica». En contraparte, en la «analitica existencial» puede detectarse como se
construyen las nociones teoréticas de «espacialidad», «temporeidad» y «corporeidad».
Dichas nociones representan un «todo fenoménico». Con base en lo dicho la «nocion del
mundo» adquiere una importancia capital en el esquema heideggeriano, debido a que el
Dasein construye las nociones «teoréticas» referidas para «comprender» dicho fendmeno a
saber, el fendmeno del «mundo». Es de vital importancia decir que el Dasein no comprende
este «mundo» s6lo de manera «cognoscitiva» o «teorética». Ya que «este ente que en cada
caso somos nosotros mismos», «comprende» el mundo, encontrandose «facticamente en-el-
mundo», el Dasein y el «mundo» son de manera simbidtica los protagonistas de este relato.
Aqui cobra relevancia la frase que sostiene que «no existe mundo sin Dasein, y no obstante,
es una realidad que tampoco hay Dasein sin mundo». «Y0» y «mundo» representan las

caras de la misma forma existencial: el ser-en-el-mundo.

La analitica del Dasein asi concebida esta orientada por entero hacia la tarea de la
elaboracion de la pregunta por el ser, que le sirve de guia. Con esto se determinan
también sus limites. Ella no puede pretender entregarnos una ontologia completa del
Dasein, como la que sin duda debiera elaborarse si se quisiera algo asi como una
antropologia “filosofica” apoyada sobre bases filosoficamente suficientes. En la
perspectiva de una posible antropologia o de su fundamentacién ontoldgica, la
siguiente interpretacion proporciona tan soélo algunos “fragmentos”, que no son, sin
embargo, inesenciales. Pero el analisis del Dasein no sélo es incompleto, sino que por
lo pronto, también es provisional. En un primer momento se contentard con sacar a la
luz el ser de este ente, sin dar una interpretacion de su sentido. En cambio, deberé
preparar la puesta al descubierto del horizonte para la interpretacion més originaria de
ese ser. Una vez que haya sido alcanzado este horizonte, el andlisis preparatorio del
Dasein exigira ser repetido sobre una base mas alta, la propiamente ontologica.
(Heidegger, 2003, 41).
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Heidegger sefialard que el «tiempo» es el «horizonte» desde dénde se comprende e
interpreta el Dasein. Algunas lecturas «existencialistas» suelen restar importancia al hecho
de que la motivacion de Ser y tiempo, fue la necesidad de una respuesta completa y

suficiente de la «pregunta que interroga por el sentido del ser».

Asi las cosas, es comprensible que desde este horizonte aristotélico Heidegger
introdujera el problema de la existencia del otro desde el marco mas amplio del “estar
en el mundo” (In-der-Welt-sein), concretamente, a través de las nociones co-originarias
al factum del existir de “ser-con” (Mitsein) y “ser-uno-con-otro” (Mitdasein). Es
particularmente interesante que para la analitica existencial el otro (Andere) se muestre
junto a los demas entes en el horizonte de la comprension del mundo; el otro, al igual
que las cosas, “esta ahi” pero de una forma particular. “Los otros son encontrados en el
mundo de la preocupacién; este encuentro es un estar-ahi-con, y no un estar-ahi-
disponible”. Pero jel concepto de mundo, tal y como lo desarrolla la analitica
existencial puede dar cuenta de la realidad del otro sin reducirlo a un momento
negativo desde el punto de vista de la existencia auténtica? ¢Puede la ontologia
fundamental plantear la cuestion del otro mas alld del marco pragmatico o
instrumentalista en que lo sitda Heidegger? ;O sera que la analitica existencial busca
disolver méas que resolver esta problematica que a ojos de Heidegger es un residuo del
trascendentalismo husserliano? (Garcia, 2007, 138-139)

V.2 Fenomenologia como ciencia originaria de la vida factica.

Como ha sido sefialado a lo largo de este trabajo, existen numerosas criticas respecto a la
propuesta filosofica del profesor de Friburgo, no obstante, una de las principales consiste en
que la propuesta filoséfica de éste pensador, parece discurrir sin haber procurado mayores
efectos politicos, econémicos y sociales. Sin embargo, la «pregunta por el sentido del ser»
tiene una «supremacia» respecto a los diferentes cuestionamientos filoséficos, porque se

encuentra en la propia naturaleza de aquél que pregunta, a saber, el Dasein.

De ahi que la ontologia fundamental, que esta a la base de todas las otras ontologias,
deba ser buscada en la analitica existencial del Dasein. El Dasein tiene, por
consiguiente, en varios sentidos, una primacia sobre todo otro ente. En primer lugar,
una primacia 6ntica: el Dasein esta determinado en su ser por la existencia. En segundo
lugar, una primacia ontolégica: en virtud de su determinacion por la existencia, el
Dasein es “ontologico” en si mismo. Ahora bien, al Dasein le pertenece con igual
originariedad — como constitutivo de la comprension de la existencia — una
comprension del ser de todo ente que no tiene el modo de ser del Dasein. Por
consiguiente el Dasein tiene una tercera primacia: la de ser la condicion de posibilidad
ontico-ontolégica de todas las ontologias. EI Dasein se ha revelado, pues, como
aquello que, desde un punto de vista ontolégico, debe ser interrogado con prioridad a
todo otro ente. Pero, a su vez, la analitica existencial tiene, en Gltima instancia, raices
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existentivas, e.d onticas. Unicamente cuando el cuestionar de la investigacion
filoséfica es asumido existentivamente como posibilidad de ser del Dasein existente, se
da la posibilidad de una apertura de la existencialidad de la existencia , y con ello la
posibilidad de abordar una problematica ontolégica suficientemente fundada. Pero con
esto se ha aclarado también la primacia 6ntica de la pregunta por el ser. (Heidegger,
2003, 36).

Lo anterior serd el preludio del denominado «nuevo comienzo». Resulta esencial en
dicho concepto, reconocer la reiterada ocupacion de Heidegger por «evitar» a toda costa

los «prejuicios», que son todo aquello que ha sido heredado por la «tradicion» y la

«metafisica».

Mas que una simple cuestion de fidelidad al espiritu y a la letra de la obra kantiana, lo
gue estaba en juego era una recuperacion de los problemas fundamentales de la
filosofia y el sentido que ain pudieran tener para la existencia humana. Con todo, en el
fondo del debate, de manera implicita, se encontraba el conflicto entre dos conceptos
de filosofia: la neokantiana, que comprendia al mundo y al hombre como ambitos
tematizables por el analisis tedrico y practico —de ahi su insistencia por hacer de la
filosofia una reflexion sobre la cultura y las ciencias exactas—; y la ontologia
fundamental, donde la cuestidn se centra, antes del factum de la ciencia, innegable para
los neokantianos, en la constitucién finita del ser del hombre como condicion de
posibilidad de toda ciencia o disciplina, sea tedrica o préactica. (Garcia, 2002, 127)

Como ha sido sefialado, la comprension del ser es, ella misma una determinacion del ser
del Dasein. El singular caracter ontico del Dasein consiste en que el Dasein tiene un
evidente caracter ontologico. Como ha sido sefialado la «pregunta por el sentido del ser»
tiene una «primacia» ontolégica, debido a que se pregunta por el «ser en general» y no sélo
por el ser de unos «entes» concretos. De igual manera puede constatarse que es la
«pregunta fundamental», ya que determina las condiciones de posibilidad de las «ciencias
positivas», las «ciencias particulares» y de las «ontologias regionales». El filosofo de la
selva negra alemana agrega que esta pregunta no ha sido lo suficientemente elaborada, la
filosofia del pensador de Friburgo focalizaréa su atencion en por lo menos hacer una nueva

formulacién que sea fundamental y con ello originaria, respecto a esta interrogante.

Hasta aqui se ha motivado la necesidad de una repeticion de la pregunta, en parte, en lo
venerable de su origen, pero, sobre todo, en la falta de una respuesta determinada e
incluso, en la ausencia de un planteamiento suficiente de la pregunta misma”. Pero
podria desearse también saber para qué ha de servir esta pregunta. ¢Se queda ella en
una pura especulacion en el aire sobre las mas universales generalidades? ¢ Es tan sélo
eso? ¢O es, por el contrario, la pregunta mas fundamental y a la vez la més concreta?
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Ser es siempre el ser de un ente. El todo del ente, segun sus diferentes sectores puede
convertirse en &mbito del descubrimiento y la delimitacion de determinadas regiones
esenciales. Estas, por su parte, p. ej. la historia, la naturaleza, el espacio, la vida, el
Dasein, el lenguaje, etc., pueden ser tematizadas como objetos de las correspondientes
investigaciones cientificas. La investigacion cientifica realiza ingenuamente y a
grandes rasgos la demarcacion y primera fijacion de las regiones esenciales.
(Heidegger, 2003, 32).

Heidegger considera que la «pregunta misma», no cuenta con una base solida, esto se
debe en gran medida a los propios fundamentos de la ontologia antigua, ya que para ésta, la
«pregunta por el sentido del ser» no es una pregunta «problematica», sino es considerada si
acaso como una «pregunta «retdrica». En el siglo XVIII el término ontologia se empleo
para designar a la ciencia del «ser» en general, el fildsofo de Estagira Aristoteles concibio
a ésta como «filosofia primera» y que posteriormente recibira el nombre de metafisica. El
planteamiento de Heidegger sostiene que toda metafisica debe tener presente la radical
«diferencia» que hay entre lo que se define como «ontico» (ontisch), que se refiere a los
entes (del griegoto 6n, «lo que existe», «lo que estd»), y lo «ontoldgico» (ontologisch)
referente al sentido del ser (del griego ontds, genitivo deto 6n, «lo que esta siendo»
mas logos, que a su vez nos remite a la idea de estudio). Resulta pues que la pregunta
ontoldgica es relativa al «estudio del ser» mientras que la pregunta éntica, comparecera

ante aquello que se ha denominado como el «ente».

El desglose del acceso metddico a la vida y a la vivencia debe ser caracterizado en
forma precisa y contextual; es decir, no simplemente como un proceso aislado. Aquello
que Heidegger escribi6 acerca del método en Ser y tiempo, esto es, que su comprension
no es ninguna explicacion vacia de una técnica y que una “reflexion auténtica a la vez
da informes sobre el modo de ser del ente tematico”, lo habia concebido ya desde las
primeras lecciones. En el semestre invernal de 1919/1920 Heidegger escribe lo
siguiente: “el [el método filosofico] tiene sus raices en la vida misma, ¢l debe ser
buscado en su autenticidad y originalidad en la vida”. (Xolocotzi, 2004, 37).

El concepto de «diferencia ontoldgica» se tematiza como tal, en el texto del afio de 1927
cuyo titulo es Los problemas fundamentales de la fenomenologia, no obstante, debido a que
el estudio de Heidegger propuesto en este trabajo, refiere esencialmente al periodo previo
de su obra Ser y tiempo, la nocién de «diferencia ontoldgica» sera abordada a partir de lo
que el filésofo de Friburgo denomina «olvido del ser». La diferencia se establece entonces
como diferencia entre «ser» y «ente», esta dicotomia fue ya establecida durante la época

griega «originaria», por Parménides empleando los conceptos griegos (edn — eonai)
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respectivamente. Desde los origenes de la metafisica antigua y medieval el «ente supremo»
ha sido el pilar desde el cual se construye todo lo que determina al «ente como ente». El
referido «ente supremo» ha recibido distintos nombres, con Aristoteles fue concebido como
«motor inmdvil», en Platén fue interpretado como la idea de «bien», y durante la época
cristiana «Dios». Considero importante sefialar que la «tradicion» penso al «ente» respecto
al «ser», de tal manera encontramos, que la «verdad del ser» era siempre asumida, la

mayoria de las veces de manera «irreflexiva», sin siquiera realizar un analisis sobre ella.

Hemos visto por qué, segin Heidegger, toda ontologia general debe inaugurarse con el
examen fenomenoldgico de la existencia humana, del Dasein. La analitica existencial
no es, lo repetimos, el objetivo de la filosofia de Heidegger. Muchos son, sin embargo,
los autores que han notado que esta "introduccién™ absorbe de hecho la totalidad de su
obra principal tal como la poseemos. Estos criticos concluyen que lo accesorio se ha
convertido en principal y, en consecuencia han clasificado a Heidegger entre los
filésofos existenciales. Este argumento tiene una réplica natural y obvia: Sein und Zeit
es obra no acabada, y se ignora cuales deberan ser las proporciones de la obra
completa. (Waelhens, 1986, 29).

El «nihilismo» y la «tecnocracia» son vestigios de la denominada «muerte de la
metafisica». Dicha «muerte» fue producto de haberse instalado en el «olvido del ser» que
ha sido mencionado y ubicado en diversos contextos, durante el presente trabajo. Por
ultimo aparecera la «produccion técnica» con su fabricacion en serie «masiva», el intento
de la misma es «cubrir» con sus productos ese «vacio» que dejo el «olvido del ser». Lo
anterior propicio, que toda la cosmogonia formada en un «mundo suprasensible» y
«trascendente» se desmoronara, para dar paso a lo que Friedrich Nietzsche denomin6 como
la «muerte de Dios», Heidegger considera que tales consecuencias son producto de haber
dejado de un lado «la pregunta por el sentido del ser». Por tal motivo, el filésofo de
Friburgo sostiene que la historia de la metafisica puede caracterizarse por jamas haber
hecho una correcta distincion entre «ser» y «ente», ademas de olvidar la pregunta esencial
de la filosofia, «la pregunta que interroga por el sentido del ser». Para Heidegger, el
filésofo Aristoteles y posteriormente toda la metafisica occidental tuvo la tendencia a
«privilegiar» de entre la multiplicidad de sentidos que puede tener el concepto de «ser», el
de la entidad (odoia), la cual, hace referencia a aquello que se encuentra «siendo»; algo que
es en acto, la (odoia) por lo tanto privilegia a su vez la nocion de «presencia». El «olvido»

(vergessenheit), que nos ha hecho abandonar la basqueda por «el sentido del ser», no hace
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referencia sélo a la pérdida de memoria, sino constituye un hecho ontoldgico en si mismo.

Tal «olvido» se debe esencialmente a la instalacion de tres «prejuicios», los cuales son:

1)  Elseresel concepto «<méas universal».
2)  El concepto de ser es indefinible.
3)  El concepto de ser es evidente por si mismo.

Con base en lo escrito, comienza a dibujarse el «horizonte» hacia donde se dirige el
proyecto inicial de Heidegger, el cual responde al «levantamiento de dicho olvido» o
«desvelamiento» de «la pregunta que interroga por el sentido del ser». Esto hace manifiesta
la necesidad «explicita de la pregunta», la cual, sélo puede conseguirse a través de una
«nueva formulacion» que exige a su vez fundamentarse en «otro inicio»; un «nuevo

comienzox, tarea que constituye el nucleo y justificacion de Ser 'y Tiempo.

Conclusiones.

Como ha sido sefialado en la introduccion, la presente tesis pretende establecer que en los
escritos realizados por el denominado «joven Heidegger» es factible rastrear una
«configuracion primigenia» de lo que en afios posteriores desarrollard con el nombre de
«analitica existencial». El «joven Heidegger» manifiesta su interés para construir una
«ciencia originaria» a partir de la «experiencia factica», esto es, la «ontologia
fundamental». No obstante para que dicha «ontologia» sea posible es necesario realizar una
«revision critica» de la historia de la metafisica. EI proyecto de una «ciencia originaria» a
partir de la «experiencia factica» de la «vida» estd, pues, estrechamente ligado a una
simultanea «revision critica» de la metafisica. El autor del Informe Natorp emprende una
doble tarea que consiste en realizar un «desmontaje» [Abbau] de la historia de la metafisica
a la par de hacer una reapropiacion de dicha historia, debido a que constituye la propia
historia del Dasein. Heidegger sefiala que Aristételes postula una metafisica que privilegia
la nocion de «presencia», esto, aunado a una radicalizacion de la idea de «movimiento»,
conlleva a que el fildésofo estagirita proponga una metafisica de caracter «presencialista», la
cual dejara de un lado la «experiencia factica», olvidando asi el fundamental objeto de la
investigacion. El «joven Heidegger» manifiesta que el ser solamente puede abordarse a

partir del Dasein humano en tanto que se le interroga en su caracter ontologico. El Informe

75



Natorp sostiene una critica hacia la metafisica planteada por Aristoteles. De igual manera el
discipulo de Husserl sefiala que todo intento por encontrar el fundamento de ser en otra
cosa que no sea éste, constituye una «evasion» de «la pregunta por el sentido del ser».
Debido a ello Heidegger emprende un «desmontaje» de la historia de la metafisica que
tiene su cima en Aristoteles y se extiende hasta Descartes.

La investigacion respecto al concepto de ser ha de partir en primera instancia por una
indagacion por el ser de aquel que pregunta, esto es, una «analitica existencial» del Dasein.
Heidegger sefialara que el Dasein no tiene «esencia», ya que €s un proyecto que se
encuentra en permanente «construccion», la «esencia» del Dasein en todo caso, es su
propia «existencia». El presente trabajo pretende no restar importancia a las
consideraciones de orden ético que nos ofrece el denominado «joven Heidegger». El
proyecto inicial de dicho pensador es instalar la «pregunta por el sentido del ser» en un
horizonte que no fuera metafisico. De tal manera, encontramos que la filosofia debe atender
fundamentalmente a su caracter de «ateismo», es decir, debe partir desde sus propias
«posibilidades», «prescindiendo» de toda la «tradicién», para analizar el tema de la «vida

facticax.

La primera concrecion del camino llega a su cumbre en 1927, con la publicacion de
Ser y tiempo. Ya el titulo del tratado revela sus intenciones: se trata de pensar al ser
desde el tiempo, al ser como tiempo. Y esto se opone de entrada, con toda claridad, a
una vision dogmatica del ser como presencia. Por ello Heidegger inicia el texto
preguntando por el sentido del ser; en ello se esconde la posibilidad de aprehender al
ser desde el tiempo mismo. El tratado mostrard que el sentido s6lo puede ser pensado
como tiempo. Sin embargo, interpretaciones yuxtapuestas como la de la presencia
constante impidieron a la tradicion advertir este horizonte de comprension. En las
interpretaciones heredadas el tiempo no podia ser compatible con el ser: lo que es, por
excelencia, era pensado como lo no afectado por el tiempo, y el tiempo mismo era
visto como lo que no es. Ser y tiempo fueron los términos que, en su oposicion,
resumian la interpretacion occidental que determinaba a todo posible ente: el ser no es
temporal y el tiempo no es. (Xolocotzi, 2009, 18).

El intento de Heidegger es en su etapa «primigenia», una «comprensién
fenomenologica» de la «experiencia cristiana de la vida», al realizar dicho analisis, el joven
pensador formula un reproche a San Agustin, por haber falseado dicha «experiencia
originaria», introduciendo recursos, conceptos y explicaciones neoplatonicas. Ya que de
dicha manera, le arrancé a la «vida factica» su inquietud «originaria», que aparecia como el

fenomeno de la «vida», haciéndola extrafia para ella misma. Resulta oportuno sefialar que
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la «experiencia factica de la vida» en las «primeras comunidades cristianas» solamente
puede ser entendida como un «ejercicio constante» en el cual, se desenvuelve la propia
«existencia». Esta manera de «actuar» para los «primeros cristianos» implicaba nada menos
que una manera de «estar-en-el-mundo», mas sobre todo, una manera de «actuar» en él. El
filésofo de la selva negra alemana aclarara que dicho «ejercicio» y manera de desarrollarse
en el «mundo» propuesta por el «cristianismo» y los autores referidos, se encuentra
atravesada por un sin nimero de concepciones neoplatonicas y metafisicas que desvinculan
a este «ser» operante que «en cada caso somos nosotros mismos» del tema fundamental de
la propia «filosofia», el cual debiese responder a una investigacion del propio Dasein,
interpretandose desde sus «propias posibilidades», que no deben ser buscada en la
«tradicion», sino en la propia experiencia «factica de la vida». Heidegger considera que la
indagacion que debe hacerse de la «pregunta que interroga por el sentido del ser» no debe
atender a la situacion que la «vida factica cristiana» presenta, en tanto que no es «filosofia»
sino que se desenvuelve mas como «teologia». Las interpretaciones propuestas por San
Pablo y San Agustin atestiguan que el «camino» que recorre la experiencia de la
«religiosidad genuina» es un «camino» que se encuentra imbricado en concepciones
neoplaténicas y a la metafisica aristotélica heredada por la época. Por tal motivo, el
proyecto de constituir a la filosofia como una «ciencia originaria» debe atender y partir
desde sus propias posibilidades, en este caso el método empleado es el de la fenomenologia
por ser el mas adecuado para el proposito.

La «pregunta por el sentido del ser», entonces es una pregunta que debe partir desde el
«proyectar» y la «experiencia de la vida factica humana», evitando, con rigor metodolégico
incluir cualquier antecedente que haya sido heredado por la tradicion y la propia historia del
pensamiento. Lo primero que el «joven Heidegger» sefiala es que se debe emprender un
«desmontaje» (Abbau) de la historia de la metafisica, sin embargo dicho «desmontaje»
debe estar acompafiado de una «reapropiacion». Debido a ello, se debe establecer
comunicacion con la historia de la filosofia para detectar en qué momento esta perdio el
sendero de la «pregunta fundamental» que debe dirigir toda investigacion, para el «joven
Heidegger» sera la pregunta por la «experiencia de la vida factica», y afios mas tarde en Ser
y tiempo, la «pregunta que interroga por el sentido del ser». No obstante la determinacién

del sentido del ser debe necesariamente pasar por un «estudio previo» de la constitucion de
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aquel Unico ente que posee una «pre-comprension del ser». Tal ente es el Dasein, el cual se
encuentra en un lugar privilegiado para afrontar el reto de responder a la pregunta filoséfica
por antonomasia. El filésofo de la selva negra alemana considera fundamental sefialar que
la filosofia y especificamente la metafisica, incurrieron en un «error historico»; esto se debe
a que no se ocuparon en elaborar una distincion que fuese apropiada, completa y suficiente
entre el significado del concepto de «ser» y el significado del concepto de «ente».

El «joven Heidegger» enfatiza el hecho de que «la pregunta por el sentido del ser» fue
un cuestionamiento que en los origenes de la filosofia motivoé grandes investigaciones. El
«pensamiento clasico» tuvo mayor interés por comprender y seguramente se aproximé mas
al concepto de «ser», que lo que se habia acercado el pensar del siglo XX y que muy
seguramente la época contemporanea. Tal como el propio Heidegger lo sefiala, «la pregunta
que interroga por el sentido del ser», dirigio la investigacion de Platdn y Aristoteles, aunque
para enmudecer desde entonces. Debe coincidirse con el discipulo de Husserl y sefialarse
que la situacién presente no es muy diferente a la referida, ya que, hoy mas que nunca
somos testigos del «olvido de la pregunta fundamental», del cuestionamiento esencial que
es el vector de Ser y tiempo y la obra heideggeriana. Resulta necesario advertir que, para
responder a dicha interrogante se ha de «prescindir» de todo aquello que tenga que ver con
el concepto de «ente», ya que nuestro cuestionamiento se encuentra plenamente en el
ambito del «ser», a saber, de todo aquello que hace posible al «ente» en tanto «ente». Como
puede verse la centralidad de la investigacion heideggeriana la ocupa el «problema del ser»,
de igual manera puede sostenerse que Heidegger es el pensador que denuncié el «olvido del
Ser» y que apuntd a un «nuevo comienzo», lo anterior, con la firme conviccion de declarar
el «final de la metafisica». El pensador de Messkirch propone que para poder «re-instalar»
dicha pregunta, es decir, volver a poner la «pregunta por el ser» en el «centro del debate»,
es necesario emprender la «destruccién» del contenido tradicional de la ontologia antigua.
El filésofo de la selva negra sefiala que existe un ente que es «capaz de preguntarse por su
propio ser». A este ente lo denomina Dasein, el resultado de realizar un analisis existencial
de este ente, «que en cada caso somos nosotros mismos», proporcionard al pensador
aleman datos de inmenso valor que posibiliten una adecuada formulacion respecto a la

interrogante sobre lo que es el «ser».
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