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Resumen

La metafisica esta enferma, muchos abogan por tratar de mantener con vida su moribundo
cuerpo, mientras que otros abogan por rematarla. Este trabajo plasma mi tesis acerca de
como deberiamos tratar de salvarla, sin necesidad ni de mantenernos arrodillados frente
a su rigido fetiche, ni de destruirla a martillazos hasta disolverla en el olvido. Propondré
asi una salvacion de la metafisica, en post de su utilidad antropoldgica, que se aleje de
estos extremos, ajustandose asi al caracter nihilista de la realidad, pero sin olvidar, ni

tampoco divinizar, el poder del Hombre de ir contra la inclemencia del Mundo.

Abstrac

Metaphysics is sick, many advocate trying to keep its dying body alive, while others
advocate finishing it off. This work embodies my thesis about how we should try to save
it, without the need to remain on our knees in front of its rigid fetish, nor to destroy it with
hammer blows until it dissolves into oblivion. I will thus propose a salvation of
metaphysics, in pursuit of its anthropological utility, that moves away from these
extremes, thus adjusting to the nihilistic character of reality, but without forgetting, nor

divinizing, the power of Man to go against the harshness of the World.
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Primera parte: La naturaleza del Mundo
y el poder del Hombre.






1. Contexto historico: Nihilismo y filosofia de la diferencia

y el cambio

1.1Introduccion

Como se ha expuesto en el Resumen, este trabajo esta destinado a ofrecer una opcion
de como salvar la Metafisica en pos de hacer de esta algo util antropologicamente
hablando (nunca hablaremos de utilidad técnica o positiva). Lo primero de todo sera
exponer codmo y porqué considero que la Metafisica, tal y como la conocemos antes
de este trabajo!, estd enferma, debido a un desajuste entre el poder del Hombre y el
Mundo, que no solo nos acoge a la vez que fulmina, sino que rige y limita nuestra
manera de comprenderlo.

Lo primero de todo entonces, sera realizar una exposicion del contexto de Mundo del
que pretendo partir a la hora de construir este método y exponer el contexto histdrico
de aquellos autores que argumentan a cerca de ideas similares a la mia.

El Mundo es en mi opinion, un &mbito de caracter nihilista, o0 mas bien, nihilizador.
Una realidad cimentada en ideas como el tiempo, la entropia o el devenir, asi qué lo
primero de todo realizaré una breve cronologia exponiendo autores que efectivamente

comparten esta percepcion de la realidad (o similar).

! Se hablara de Metafisica como culmen de la trascendencia filos6fica, aquellos sistemas que a lo largo de
la historia tratan de justificar desde lo no-empirico el resto de las ramas de la filosofia, con intenciones
holistas. No debe confundirse Metafisica con Cosmologia, ni tampoco con Epistemologia de lo no-
empirico, en todo caso podriamos hablar de un intento de Gnoseologia de lo no-empirico con intenciones
de justificar o fundar fines ultimos y principios primeros (ya sea en estética, ética, politica...)
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1.2 Heraclito, el fundador

Probablemente uno de los “enfrentamientos” filosoficos que mas he valorado
conforme he ido avanzando a lo largo de la carrera ha sido el famoso “duelo” de
“Parménides VS Heraclito”, o mas bien el largo enfrentamiento que se perpetra a
partir de estos, de donde podremos ver herederos que se enfrentan a esta “Filosofia de
la unidad” o “de lo estatico” o “Parmenidea” como “Filosofos de la diferencia”; que
podemos entender como herederos del pensamiento “Heracliteo”. (Nietzsche, F.,

1999, pp. 74-77)

Heraclito de Efeso y Parménides de Elea fueron dos filésofos contemporaneos del
siglo V a. C., pertenecientes a los catalogados como presocraticos, que construyeron
sus filosofias alrededor de la que para Heidegger es la pregunta mas antigua y pura de

la filosofia, la pregunta por el Ser, el “Ontos On” (Heidegger, M., 1927, pp. 13-22)

Heréclito responde a la pregunta por el Ser a través de conceptos tales como cambio
(Dynamis), diferencia ordenadora (Logos), guerra, fuego (Kirk, Raven y Schofield,
2003, Parte 1, Capitulo VI: Heréclito) ... ademas del archiconocido pasaje del rio que
no seria mas que una amenaza a las soluciones onticas del “Barco de Teseo™?.
Mientras qué, por el contrario, Parménides habla del Ser como algo con caracteristicas

de eternidad, unicidad e inmutabilidad. (Platon, 1871)

Estos filésofos inauguran lo qué para Heidegger es la base de la “Diferencia
ontologica” y comienzan el problema historico-lingiiistico que ha afectado a toda la
tradicion metafisica occidental decantandola por la postura Parmenidea y haciendo
del Ser Ente, “deteniendo su potencia”. Esta diferencia sera crucial para el desarrollo

de mi tesis, ya que representard tanto como concibo la realidad del mundo, como

2 “E] barco de Teseo” es un problema filosdfico que trata el problema de la identidad, utilizando los cambios
en las piezas de un barco para cuestionar a cerca de la maleabilidad y durabilidad de esta. ;Es acaso el
mismo barco cuando se cambia una pieza? ;Y cuando se cambian todas? Pese a haberse hecho esto
progresivamente y sin perder la utilidad original del barco. ;Y si no cambian las piezas, pero si la utilidad
o el duefio?
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como deberiamos enfocar la metafisica para salvarla, haciéndola adecuada a €I, para
ser verdaderamente funcional (Heidegger, M., 1927, p. 32) (recordamos una vez mas,
no hablamos de utilidad técnica o positiva, hablamos de “utilidad antropologica”,

practicamente en términos de Eudaimonia®).

1.3 Pensamiento moderno y principios de la contemporaneidad

Es cierto que Hegel no puede considerarse propiamente dicho un “Filoésofo de la
Diferencia” por sus pretensiones sintéticas incluso trascendentes que apelan a “una
reunion” en el Absoluto tras la diferencia. Sin embargo, quiero hacerle mencion en
esta suerte de cronologia, porque considero que en un contexto histérico donde la
“Razén Ilustrada” (Adorno, T. W. y Horkheimer, M., 2007) ya estd fagocitando la
ciencia y tiene pretensiones de hacer lo mismo con la filosofia a través de la super®-
conceptualizacion de su metafisica, hacer una filosofia basada en la diferencia y el
cambio a través de la tension de los opuestos y la superacion de las contradicciones

(Carolina, F. 2017) debe ser citado como algo relevante para este contexto.

También podemos encontrar autores que influenciaron en Hegel como Jacobi (de
hecho, el creador del término “nihilismo™ tal y como lo conocemos) critico del
racionalismo (por arrebatarle sentido a la vida), Fichte o Schelling, que pese a no
poder (al igual que hemos dicho de Hegel) ser mencionados directamente como

filosofos de la diferencia, si que nos ayudan a comprender esta etapa de la filosofia.

3 Etica a Nicomaco, 1.1, 4, 1095a (Centro de Estudios Constitucionales, Madrid 1985, p-3)

4 Cuando se utilice el prefijo “Stper” se hara referencia a un desfase sobre todo en cuestion de utilidad u
optimizacién. Ontica es el estudio de los Entes, super-ontica haria referencia a una Ontica que olvida por
completo a la Ontologia como complementaria; y al revés. Esencialismo o Conceptualizacion pueden hacer
referencia a corrientes filoséficas (generalmente de herencia parmenidea), y siper-conceptualismo o super-
esencialismo, harian referencia a aquellos momentos donde estas caen en el error de desmeritar a sus
contrapartes, como el existencialismo. También se puede citar super-conceptualizacion para comprender la
ciencia post ilustrada, aquella que ha “arrancado” al Hombre del Mundo, reduciendo al mundo un simple
objeto de estudio que trata de conceptualizarse por completo.
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Por ultimo, mencionar a Schopenhauer, quién también realiza referencias a este
caracter del mundo (Schopenhauer, A., 2013, Vol.I p. 19, p. 305) y quién es
probablemente el pensador méas famoso cuando se hace mencién de la conjuncion
entre Oriente y Occidente para revitalizar un pensamiento estancado en la Ontica,

obstinado en demonizar la nada y el cambio. (Roca Jusmet, L., 2015)

1.4 Nietzsche: devenir, diagnostico del nihilismo y crisis de la

Muerte de Dios

Nietzsche pese a no ser un nihilista propiamente dicho puede ser el autor mas
conocido en relacion a este concepto y sera util (ademas de necesario) en esta
cronologia para explicar los diferentes términos que se estan exponiendo. Podriamos
hablar de Nietzsche como un nihilista en cuanto a su manera de comprender el mundo,
mecanico y a-teleologico, lleno de cambios y diferencias (Nietzsche, F., 2016, Vol. IV
p. 31), imposibilitando cualquier verdad absoluta, tal y como lo planteo como base de
la “reforma metafisica” que propongo. De hecho, su archiconocida frase “Dios ha
muerto” (Nietzsche, F., 2016, Vol. IV p. 73), hace precisamente referencia a como ¢l
presencia el derrumbamiento de los sistemas morales y metafisicos de su tiempo por
tratar de apoyarlos en figuras imaginariamente “solidas” para un mundo tan “liquido”
(conceptos que creo son faciles de entender en este contexto, pero que mereceran un
desarrollo mas adelante, ya que ayudardn a entender mi concepto de Desajuste entre

el Hombre y el Mundo a la hora de hacer metafisica).

Sin embargo, tampoco podriamos hablar de Nietzsche como un nihilista en cuanto
actitud respecto al mundo, ya que precisamente sefala a aquellos que lo tachan de
nihilista (metafisicos y algunos religiosos, especialmente cristianos (Nietzsche, F.,
2016, Vol. IV p. 599)) y devolviendo el dedo acusador afirmando que, el verdadero
nihilismo, lo detentan ellos por arrebatarle a la vida su fuerza e importancia,
masacrando su caracter Dionisiaco en post de un super-control de lo Apolineo

(Nietzsche, F., 2016, Vol. IV p. 635).
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Ademés, si hablamos de nihilismo como actitud, podemos encontrar una vez mas en
el pensamiento de Nietzsche una contrariedad, en este caso, en la figura del
Superhombre (Nietzsche, F., 2016, Vol. IV p. 52).Vemos como se da una tension en
aceptar el mundo como algo nihilista, liquido, de diferencias y cambios donde la
rebeldia contra el pensamiento impuesto es condicion sine qua non para la superacion
del hombre, pero coémo, finalmente, debemos adentrarnos en una etapa final de
creacion de nuevos valores (Nietzsche, F., 2016, Vol. IV p. 68), que nos alejen de
nihilismos reactivos o pasivos, acercandonos a un vitalismo que parte de un nihilismo

activo (Nietzsche, F., 2016, Vol. IV p. 457).

Asi pues, encontramos en Nietzsche, la tension perfecta que deseo transmitir a la hora
de confeccionar la filosofia que propongo. Una aceptacion del Mundo como
mecanico, cambiante, lleno de opuestos... no nos ha de llevar a una filosofia de
imposibilidad gnoseolégica®, nihilista, o que deseche las virtudes vitales del hombre

porque se ve necesitada de una compleja metafisica trascendente.

% Remarco una vez mas imposibilidad gnoseoldgica y no epistemoldgica, para recordar que no hablamos
de la Metafisica como una epistemologia de la cosmologia en cuanto a caracter empirico o cientifico, sino
a un método de conocimiento (gnosis) de los valores que trascienden las otras ramas de la filosofia que la
Metafisica trata de “sujetar”. Una imposibilidad epistemoldgica haria referencia a que no podriamos
conocer al Mundo (al que propongo, de caracter nihilista) en cuanto a objeto de la ciencia, mientras que,
con imposibilidad gnoseolégica, trato de referirme a como este Mundo puede ser considerado por muchos
algo completamente antiético a la posibilidad metafisica como sistema de valores (como utilidad
antropologica, como herramienta de la Eudaimonia).
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1.5 Heidegger, la conclusion

Para mi el descubrimiento de Heidegger fue diferencial para asentar mi manera de
entender la filosofia porque comprendi como se sintetizaban todos estos conceptos
que hemos tratado a lo largo de esta breve cronologia. Heidegger comienza siendo un
fenomendlogo alumno de Husserl, a quien incluso le dedica “Ser y Tiempo”
(Heidegger, M., 1927, p. 2), pero su incursion en la Ontologia le lleva a redirigirse
hacia la mencionada anteriormente como “pregunta mas pura y antigua de la filosofia”

la pregunta por el Ser Verdadero (Ontos On) (Heidegger, M., 1927, pp. 13-22).

A través de la hermenéutica revela un problema lingiiistico que ha permanecido en
Occidente debido a la herencia Parmenidea, y que ha dinamitado toda la Ontologia
clasica por haber errado a la hora de enfrentarnos al Ser, ya que hemos tratado (tal y
como hizo Parménides) de adjetivarlo, de reducir su potencia dinamica, su esencia
verbal. Podria llegar a decir que Heidegger revela que antes de “la muerte de Dios”

699

existe un “Encierro®” de este, que lo ha agotado hasta fallecer (Heidegger, M., 1927,

p. 65).

Es entonces en Heidegger esta potencia pura del Ser el fendmeno de la Existencia
puramente hablando, y no de la Esencia o la Presencia como algo aprehensible, pues
cuando el Ser se manifiesta en el Ente pierde su pureza, bonificando entonces
Heidegger la nada, el Nihil, una vez mas como condicion sine qua non: “El Ser puro

y la pura Nada son idénticos” (Heidegger, M., 1927, p. 67).

Esta concepcion de la Nada como lienzo en blanco del Ser sera en reiteradas ocasiones
condicion de posibilidad a lo largo de la obra de Heidegger, como por ejemplo en la

relacion que guarda con el Dasein (Heidegger, M., 1927, p. 143).

Alo largo de esta primera parte se usard a Martin Heidegger como autor “de cabecera”
y se desarrollardn otros términos suyos como el recién mencionado Dasein, pero ahora
mismo, s6lo necesitaremos ahondar en su “Diferencia Ontoldgica” y como esta va a

servirnos de apoyo para el desarrollo del Método que busco proponer.

6 La “Muerte de Dios” no es algo que ha ocurrido de un dia para otro, no es una suerte de revelacion puntual
del caracter nihilista de la existencia, es una cronologia que serd expuesta mas adelante, y que comienza
con el intento de “Encierro” del Mundo bajo la stiper-conceptualizacion del Hombre.
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2. Diferencia Ontologica: Introduccion a la problematica

de la Siiper-Ontica y la Siiper-Ontologia

Heidegger expone la Diferencia Ontolégica entre la Ontica, propia de la metafisica clasica
y la Verdadera Ontologia, a través de demostrar del error ontoldgico (casi podriamos
hablar de un error lingiiistico donde hemos tratado de ajustar el mundo a nuestro marco
lingiiistico para evitar la imposibilidad gnoseoldgica del Ser) de la filosofia occidental

(Heidegger, M. 1927, p. 12).

Ademas, €l no llega a realizar un método como tal (un método digamos cientifico) para
el conocimiento del Ser, sino que descartando la capacidad de hacer un método objetivo
aboga por una actitud hacia la vida que promueva el acercamiento al ser a través de la
Experiencia de la Existencia, del Estar en el Mundo (Heidegger, M. 1927, pp. 62-68).

Podriamos decir que su “método” es “Hacer camino al andar””

Para mi gusto, el “método” que propone Heidegger es excelente, ya que no hay mejor
manera de conocer al Ser que Siendo, de igual manera que la pura experiencia de Cantar
no puede ser entendida solo Escuchando o s6lo Cantando una cancion. Para mi es sencillo
entenderlo en calidad lingiiistica: Considero que, por nuestra condicion conceptualista,
los Verbos (tal vez demasiado abstractos) no podemos entenderlos si les arrebatamos los
Complementos Directo e Indirecto; no podemos, por ejemplo, comprender “Ir” sin “Alli”,

o el “Cantar” sin “Cancion”.

De igual manera con el Ser, podemos intuir su “potencia verbal” siendo “X Persona”, y
con la experiencia del Dasein, “siendo para la muerte” (Heidegger, M. 1927, pp. 234-256)
“siendo arrojados al mundo” (Heidegger, M. 1927, pp.185-192) “siendo para un Ser
orientado al futuro” (Heidegger, M. 1927, pp. 324-357) podemos ampliar esa concepcion
del Ser precisamente gracias a encontrar la posibilidad de imposibilidad a través de los

conceptos que hemos tratado en la cronologia: cambio, diferencia, nihil, tiempo...

Sin embargo, considero que este método completamente existencial no puede ser ni el

mas fiable ni el mas accesible, y que ademas puede acarrear problemas a la hora de utilizar

7 Referenciando a Antonio Machado.
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la Metafisica como herramienta, que es lo que a mi juicio deberia ser. Creo que Heidegger
trata de salvar entonces la “Imposibilidad Gnoseolédgica” que presenta un mundo stper-
ontoldgico, completamente heracliteo, a través del conocimiento experiencial, lo cual ya
es un paso bastante grande para tratar de arriesgarnos de una metafisica que ha caido en

ser una simple Super-Ontica.

En un principio, consideré que este trabajo deberia estar enfocado a crear un trabajo
filosofico que advirtiera de los peligros de disociar la filosofia occidental (Super-Ontica)
de un mundo completamente nihilizado (Super-ontologico), pero ha sido leyendo a
autores como Bauman y su concepto de Liquidez qué descubri que el camino opuesto

radical supondria sacrificar toda la Metafisica y por ende su funcionalidad.

De igual forma que Marx critica a Hegel por realizar una dialéctica donde el sujeto se
cree su propio despliegue ideal como antitesis (olviddndose de como estas ideas mismas
estan afectadas por las circunstancias materiales que trata de cambiar desde su Egoidad®),
(Marx, K., 1845, tesis 3) yo considero que creer en nuestra propia Metafisica super-ontica
a modo de fe no es filosofia, es mas bien teologia, y ademds una que no puede
considerarse inmanente® a nuestro mundo, asi que queda completamente desajustada de

la realidad, quedando como he sugerido antes completamente como fe.

La Metafisica tiene que ser como el titere de un titiritero, Marx, critica a Hegel por como
“el titiritero” se cree su propio titere, pero yo abogo, por usarlo como experiencia que
sirva de guia y herramienta. Por ello considero, que la Metafisica, para que sea realmente
util, tiene que ser inmanente, o mas sencillo de entender, ha de ser cuidadosa en relacion
con el funcionamiento de nuestro mundo, ;qué quiero decir con esto? Pretendo demostrar
como es necesario que la Metafisica parta de la aceptacion del Mundo como tal, pero que
no renuncie a la gnosis de lo que trasciende lo no-empirico, sino que simplemente, evite
a esta como fe (no solo fe religiosa, fe en la metafisica como ciencia conceptual), y haga
de ella una “ortopedia” con la que crear una trascendentalidad 1til antropologicamente

hablando.

8 Otro concepto que trataremos mas adelante y que trataré relacionar con la deriva stper-ontica de la
filosofia occidental.

® Cuando se hable de inmanencia, se hablara de conceptos que podamos comprender bajo las normas del
modelo de Mundo que considero como base de mi tesis (tiempo, Entropia, causa-efecto, cambio...).
Fenomenos trascendentes a estos valores serian pues “Super-6ntica”; no un estudio de los Entes en cuanto
a Entes, sino de los Entes en cuanto idealizados. Y a mi juicio, esto ultimo es cuestion teoldgica o religiosa,
pero esto no quita que esta trascendencia no pueda ser valorada mas adelante en el modelo que propongo
para salvar la metafisica.
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Conceptos como el bien, la verdad, la justicia o lo bello son conceptos que generalmente

llamariamos (o llamaremos) trascendentales, en cuanto a que constituyen FEntes

Idealizados (super-Ontica), pero eso no priva a estos conceptos de ser tutiles una vez se

aplican a la inmanencia (aceptacion alg Mundo y su “inclemencia”)

Asi que, enumeramos los principios que voy a desarrollar en mi trabajo:

1.

El Mundo cumple los requisitos para ser interpretado desde una perspectiva
nihilista; es decir, el mundo debe su naturaleza a una serie de constantes que
consiguen que los valores trascendentales parezcan imposibles de mantener en el
tiempo. Expondré como cumple sobradamente los principios para considerarlo
una super-ontologia. Este mundo supone tanto un hogar como una limitacion
gnoseoldgica, a la vez que es “inclemente” con las virtudes del Hombre que

desarrollaré mas adelante.

El Hombre es un Ser del Mundo, no existe el Hombre sin ser Hombre del Mundo,
y, como veremos mas adelante, debido a una serie de virtudes como la libertad o
la conciencia puede generar conceptos Onticos para tratar de comprender el mundo
al que ha sido arrojado; esto descubriremos es casi un “poder” o un “milagro”.
Ademas, suele tener problemas con la falta de sentido y finalidad, y se ve
necesitado de usar su capacidad conceptual. Esto ultimo, se suma a la
imposibilidad de nuestra mente de comprender la dimension del tiempo como un
flujo, segmentandolo a través de un “delirio” que nos lleva a tratar de encerrar al

mundo “liquido” en nuestros conceptos “solidos™*°.

Estos conceptos pueden ser de muchas categorias, pero, y especialmente hablamos
de Occidente, ha decidido (probablemente por ego, avaricia epistémica y razon
practica!) tratar de supeditar el conocimiento del mundo a su marco, que cada

vez es mas limitado.

10 M4s adelante presentaré autores que comparten conmigo esté idea, y desarrollaré la importancia de esto
en mi trabajo.

11 Mas adelante quedara cronoldogicamente desarrollada la deriva del hombre en post de “atrapar al mundo”
en su marco conceptual.
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4. Esta super-conceptualizacion del mundo puede derivar en el Positivismo
(descreencia de todo lo no-empirico y fe en la ciencia) o la Super-Ontica, una
metafisica que se ha vuelto egoista y egocéntrica, que solo es valida como

12 en cosas tales como la sustancia o el mundo

teologia, (como, por ejemplo, creer
de las ideas) y que no suficiente con ese problema, suma un problematico desgaste

frente al tiempo, fendmeno que llamamos Nihilismo.

5. Por otro lado, si aceptamos enfrentar al Mundo olvidandonos de nuestro “Poder”
caeremos en una ‘“Super-ontologia” que derivaria en la imposibilidad
gnoseologica. Es decir, necesitamos de nuestro “Poder” para poder comprender

aquello que se esconde en un mundo que se muestra anti-ontico.

6. Para mi, lo 6ptimo, seria desarrollar un “método” que nos ayude a crear una
metafisica no super-ontica (que no suponga ni fe en entes idealizados, ni una
reduccién al positivismo), util y cuidadosa en su relacion con el mundo para
solventar los problemas de su naturaleza nihilizadora y volverse “inagotable” o al
menos mas prolongable en el tiempo. Una metafisica que sirva como guia vital,
como una “bolsa marsupial”, (papel que Campbell atribuia al mito, y que
desarrollaremos mas adelante) (Campbell, J., 2014, p. 65) desde donde

comprender el mundo.

7. Habiendo explicado ya los términos de super-Ontica (super-solidez) y super-
ontologia (Stuper-liquidez, mundo nihilizado...) ya puedo pasar a exponer cuales
son mis bases a desarrollar para comprender el Mundo tal y como lo acabo de
explicar y cudles creo que son las virtudes del Hombre para lidiar con este; y
finalmente, desarrollar cudl es el camino que defiendo para salvar la metafisica,

sin necesidad de quedar atrapados a la sombra de su lado més defectuoso.

12 Hago hincapié en creer ya que serd importante en el desarrollo de mi tesis. No es lo mismo usar estos
conceptos como guia o intuicién para comprender el funcionamiento del mundo que creer firmemente en
ello como si se hubiera descubierto desde la filosofia algo efectivamente cientifico.
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3. Nihil, primer motor inmaovil

3.1 Entropia e informacion

Ahora que comprendemos al Nihilismo como la degradacion (generalmente en pos de la
sencillez o la desvirtuacion o descreencia) que sufren los conceptos a lo largo del tiempo,
ami juicio, debido al desajuste clasico entre la filosofia'® y el Mundo, podemos comenzar
a exponer la relacion que sospecho, entre este fenomeno y probablemente la ley fisica que
permite al mundo (y nuestra concepcion de €l, sobre todo) ser tal y como es, y que nos
ayudard a entender por qué construir una metafisica que ignora este principio es una suerte

de autosabotaje.

Hablo, sin lugar a duda, de la Entropia, y si bien antes he mencionado que la construccion
de mi “metafisica salvada” ha de estar alejada de la Ciencia Positiva, recalcar, que aqui
se esta tratando de realizar la base del mundo al que deberemos ajustarnos, no la propia
metafisica en si, y que, ademas, la Entropia, como veremos a continuacion, no es tan solo
una ley fisica como tal (de estudio meramente empirico), sino que es una ley universal

que afecta a la misma Informacion o a nuestra propia percepcion del tiempo.

Por ende, ignorar esto, es a mi juicio ridiculo, y por ello, hago hincapié en partir de la
base de que la Metafisica ademas de util, ha de ser cuidadosa en su relacion con el mundo,
para que asi pueda tratar de ser lo mas inagotable posible y volver a cerrar el circulo de

la utilidad.

La Entropia es la segunda ley de la especialidad fisica de la termodindmica (estudio del
calor, la energia y el trabajo) y goza de una especial caracteristica y es que no es una ley
de la que se necesite un extenso estudio cientifico para entenderla, ya que no es una ley
que interactie con estos sucesos en su formulacidn, si no que se basa en la estadistica y
la probabilidad para ejercer su soberania sobre los sucesos fisicos. También encontramos

en Teoria de la Informacion a la Entropia como medicion de incertidumbre o aumento del

13 Recalco una vez mas: generalmente en occidente, pues histéricamente podemos observar como el oriente
los procesos nihilistas son mas lentos, ya que mantienen simbolos y mitos mucho mejor conservador que
en nuestro lado del mundo. Esto sera interesante para mas adelante descubrir la importancia metafisica de
los simbolos y mitos.
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desorden. La definicion clasica (como la de la RAE) y erronea de cara a la profesionalidad
es: «La entropia es la medida del desorden de un sistema aislado», en cambio expongo
aqui la definicion de Javier Santaolalla’ ya que no solo es mas precisa, sino que, ademas,
es la que me sirve de apoyo en su relacion con el nihilismo: «Todo sistema aislado
evoluciona a un estado mas probable» y por ende «La entropia es la medida de la
informacion perdida de un sistema aislado».

La entropia no es entonces una suerte de “ley del caos'®”

, sino una ley que rige dos cosas:
El movimiento de la flecha temporal (y por ende del sistema logico causa-efecto que
cimenta desde nuestro pensamiento mas primitivo hasta nuestra manera de filosofar) y la
tendencia a la simplicidad de los sistemas debido a su pérdida de informacion. Por
ejemplo: el Mar Rojo sin un suceso externo; digase, como sistema aislado, no se abre, asi
como asi, como en la Biblia'®, porque probabilisticamente hay mas informacion posible

en esa opcion que en la de sus estados normales, los cuales son mas simples y por ende

los que se dan, como cuando el vaso roto no puede reconstruirse sin ayuda externa.

Mas alla de esto, expongamos un evento donde el material “fisico” parece verse reducido,
quedandonos aparentemente en un plano mas “informatico” (de la informacioén). Si
tiramos mil dados de seis caras, a nivel entropico, seria casi un milagro de la posibilidad
logica que pudieses encadenar mil “unos” en el dado, porque para este caso necesitarias
de un conjunto de informacion mucho mas complejo que la sencillez informatica de apelar

a la probabilidad mas simple.

14 Javier Santaolalla, no es solo un magnifico divulgador, sino que es, ademds, uno de los fisicos que
participaron en el CERN en el descubrimiento del Boson de Higgs.

15 Hablar de la Entropia simplemente como caos o desorden es incorrecto de cara a la generalidad. Una
pelota se detiene al rato de ser pateada debido a la entropia, ;jno es estando parada menos cadtica? ;o no
esta mas ordenada? Por eso prefiero la segunda definicién dada.

16 Aunque si existen algunas referencias historicas y geoldgicas de que este suceso efectivamente pudo
ocurrir, no se debi6 a un “milagro 16gico anti-entropico” sino a una suerte de variables exclusivas que se
alinearon para que esto ocurriera.
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3.2 La relacién del Hombre y el Mundo Entrépico

(Qué pasa entonces con la informacidon que nosotros manejamos? Pues aqui encontramos
varios fenomenos, que pese a que no pueda demostrarse fisicamente (al menos yo soy
incapaz) que tengan que ver directamente con la Entropia, si que son ftiles para

comprender las tesis que voy a manejar.

1. «Todo sistema aislado evoluciona a un estado mas probable» o «La entropia es la
medida de la informacién perdida de un sistema aislado», ademas de una
tendencia universal a la maximizacion de esta constante (“la Entropia siempre
tiende a crecer” y de hecho es esto lo que nos da la sensacion de temporalidad).
Mientras que el fendmeno que conocemos como Nihilismo puede entenderse
como el crecimiento de la tendencia a la simplicidad de muchos de los sistemas

metafisicos?’

del hombre» (entendiendo por metafisica aquello que busca
trascender lo empiricamente real: desde la ética a la metafisica mas cosmogonica;
y, sobre todo, haciendo hincapié en esta metafisica occidental que ha derivado en
modelos super-onticos). Parece entonces haber, al menos una similitud, entre la
ley entropica y el concepto de nihilismo, ya que ambas apelan al aumento de
simplificacion de un conjunto aislado de informacion, ya sea a niveles energéticos
o filoso6ficos (ambos informaticos). Podriamos poner el ejemplo del nifio al que le
explican el concepto de Entropia, y trata de ir contra este “desorden” ordenando

su cuarto, aumentando asi la entropia. De igual forma considero que ocurre con la

super-ontica, y por eso insisto en el cuidadoso reajuste con el Mundo.

2. El hombre es capaz de generar conocimiento (informacion) que parece no
“disolverse” con la Entropia. Podemos escribir un libro, este se pudrira y rompera
por el paso del tiempo (y efecto de la Entropia), pero jamas lo veremos “des-
escribirse”. (Es este un milagro anti-entropico? Cientificamente desconozco la

respuesta, pero lo que si se, es que solo el Hombre'® puede tolerar estos “milagros”

17 Sistemas que en Gltima instancia son puramente informaticos, no tienen base fisica, pero recordemos que
la Entropia no solo es una ley fisica, sino también informatica.
18 Como veremos mas adelante, como ser consciente que conoce (y aplica) conceptos como la libertad
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como reales en su imaginacion®®, pudiendo ir en contra de la naturaleza del
Mundo. S6lo un hombre (o al menos un ser consciente) podria crear con los
métodos fisicos adecuados (y aparentemente imposibles) una “Fundacion”?® que

perdurase en el tiempo, negando asi la Entropia.

Este “milagro anti-entrépico” en el que puede sumergirse el Hombre a través de
su imaginacidon comienza a ser ain mas “milagroso” si cabe cuando lo arranca a
la presencia (cémo con el ejemplo del libro que no se des-escribe). Esto ultimo es
sin duda la generacion de informacion que puede perdurar en el tiempo, como un
recuerdo, precisamente de aqui nace el lenguaje como necesidad de planificacion
y comunicacién. Un movimiento de manifestacion de la informacion. Esto nos
describe como especie, y mas adelante desarrollaré el “Poder” que esto supone,
pero a su vez, esta capacidad sigue atada a nuestra naturaleza animal, animales de
cuatro dimensiones que solo pueden comprender el movimiento entre las tres
primeras?!, contemplando a la cuarta de forma segmentada.

Podemos entonces entender que la informacion “estatica” (aquella que
mantenemos en el tiempo), y posteriormente el Ente como intento de arrancar lo
que es mas alld del devenir del Ser, solo es un delirio de nuestra mente, que es
incapaz de comprender la temporalidad del mundo de forma no-segmentada (esto
puede considerarse similar a tesis como la de John McTaggart?®> o Agustin de

Hipona?®)

Encontramos entonces dos extremos: U olvidamos nuestra capacidad de generar
informacion mas alla de las leyes del Mundo y caemos en la imposibilidad
gnoseoldgica perdiendo a la Metafisica como herramienta que valida y engloba
cosas tan diferentes como la ética o la estética, u olvidamos que nuestra condicion
“milagrosa” sigue atada a las leyes entropicas y temporales del Mundo y nos
obcecamos en crear una Metafisica que termine deviniendo en nihilismo (como el

niflo que trata de ordenar su habitacion). Estos dos extremos son: La Stper-

19 Esta es importante en mi tesis, ya que es una capacidad que permite al hombre por su “poder” trascender
la inmanencia a la que nos condenan la entropia, el tiempo etc...

20 Referenciando a Isaac Asimov y su trilogia “La fundacién” dénde se crea una suerte de Arca de Noé del
Conocimiento Humano. La Fundacion es un “Arca de Noé¢” del conocimiento humano.

21 Se hace aqui, como en la fisica, referencia al tiempo como cuarta dimension.

22 McTaggart, J., 1908, La irrealidad del tiempo.

23 Agustin de Hipona, 2010, pp. 561-573
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ontologia y la Stuper-0ntica; y caer en cualquiera de estas es una Traicion, o Del

Hombre al Hombre, o Del Hombre al Mundo; respectivamente.

Asi que, al menos, respecto a nuestra manera de comprender el Mundo: “Nihil
como primer motor inmévil” es lo que afirmo sin temor a equivocarme; y no hablo
en términos de super-ontica, sino en términos de la base de mi método: No
debemos de crear una metafisica que no acepte el Nihil como base, porque eso

seria negar el Mundo del que parte y al que trata conocer.

Es precisamente la tendencia a la nihilizacion constante de la realidad aquello que
constituye los principios del Mundo en el que existimos ademds de la piedra

angular de nuestra condicion de “Poder” o “milagro”.

Y, en el plano de la logica (no aquella que apela a una filosofia cientificista, sino
aquella que constituye nuestra propia manera de entender el Mundo) es la Nada,
el Nihil, lo tnico 16gicamente posible para ser considerado una “causa incausada”;

y, por ende, el principio optimo del que partir en la gnosis filosofica.

De hecho, en términos kantianos, afirmaciones como “La Nada, nada es” o “El
Ser, es”, incluso “El Ser puro y la pura Nada son puramente lo mismo” (esto
ultimo entendido desde la complementacion del Ser y la Nada en Heidegger)

24 como “El tridngulo

pueden llegar a entenderse como juicios analiticos a priori
tiene tres lados”, asi que es un buen punto de partida como axioma logico.

Asi que, teniendo en cuenta esto, tanto su “Incausamiento” como la tendencia de
todo hacia ella, hablamos entonces un “Primer motor inmoévil” no como primero
en realizar el movimiento, sino como “iméan Gltimo®” en atraerlo todo para

generar este movimiento.

24 Critica de la razoén pura, Introduccion, IV, B 11 (Alfaguara, Madrid 1988, 6 ed., p. 47-48)

%5 Insisto una vez mas: Aqui no trato de realizar metafisica siiper-Ontica, aqui trato de partir de unas bases
digamos légicas o lingiiisticas que conformen mas adelante el método. La referencia del paso de “Primer
motor” a “Iman ultimo” simplemente hace referencia a la idea de que el Nihil (como tiempo, entropia
etc...) es una tendencia de nuestro Mundo mediante la cual se imprime el movimiento que percibimos de
este, y no un Primer Motor en el sentido tomista, que haya impreso el movimiento desde un punto de

partida.
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4. El Poder del Hombre

Ahora que ya he desarrollado porqué debemos partir en nuestra gnosis filoséfica de un
mundo nihilizador o nihilista, debo comenzar entonces, el desarrollo de El Poder del
Hombre, un Hombre del Mundo, que, pese a ser parte de ¢l parece ser capaz de negarlo,

o al menos de enfrentarse a sus principios nihilizadores.

(Pero como es esto posible? ;De donde nacen estas capacidades?

4.1 Los caminos del existente: Dasein y Dasman.

Como bien he presentado anteriormente, el método que ofrece Heidegger para conocer al
Ser es “siendo”, y esto se expone a través de sus conceptos de Dasein y Dasman

(Heidegger, M. 1927, pp. 62-68).

El Dasein es aquel que se enfrenta al conocimiento del Ser y acepta su riesgo, o mas bien
sus riesgos. Aquel que no teme al mundo como Mundo Ontoldgico, como realidad de los
principios que hemos tratado a lo largo del trabajo (tiempo, nihil, cambio, diferencia...).
Aquel que con valentia se enfrenta a la posibilidad de Ser Mismo (Heidegger, M. 1927,
p.- 134). Representa al existente que decide asomarse al abismo, aquel sin miedo al
“abismamiento”, aquel que se lanza a la posibilidad sin miedo a experimentarla, en todas
sus amenazantes formas posibles. Muy similar al Superhombre de Nietzsche que recoge
las ruinas que dejo en la fase del Leon una vez se corona como el Nifio, quien encarna la

infinita posibilidad creativa (Nietzsche, F., 2016 p. 84).

Es el Existente puramente Ontologico que nos queda una vez se da la “Destruktion” de
Heidegger (Heidegger, M. 1927, p. 33) (que en parte viene dada a partir de la epojé
fenomenoldgica husserliana, pero respecto a las cuestiones del malentendido Ser/Ente),
aquel quien una vez desnudo y a la intemperie, decide no volver a vestirse, no volver al

refugio, ya que “la ropa lo haria vestido” y “la casa lo haria seguro”, y él no quiere Ser
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nada de eso, ¢l quiere ser Nada, para simplemente Ser, Ser para arrancar lo que hay mas

alla de lo conocido, es el ciclo del héroe de Campbell?® en su méaxima expresion.

Por el contrario, el Dasman, cuando el Dasein no supera su Realidad Ontica, representa
el hincar la rodilla ante la “Espada de Damocles”, aquel que se deja caer en el “vacio de

lo 6ntico” en vez de aprovechar su caida para ganar impulso como Ser.

9927

Ahora presentaré los tres “miedos”’ que presenta Heidegger, y que usaré mas adelante

en mi trabajo para ayudarme en diferentes argumentos bajo la denominacion agrupada de

“Espada de Damocles®”,

4.1.1 Laangustiay el vacio existencial, miedo a Ser.

El primero de estos “miedos” a nombrar es la angustia que sentimos una vez nos
encontramos cara a cara con el vacio existencial que representa el mundo... jAy!...
conocer al hermoso Nihil es el mayor veneno que un pensador puede beber, y a la vez el
mas grande de las pocimas mutagenas. Angustia de sentir el constante devenir que hace
de la existencia igual a la nada, la imposibilidad de conceptuar el mundo desde una mente
encerrada en el adjetivo, angustia frente a la potencial carencia de significado, desde un
“alma” que no para de intentar hallar la teleologia de la existencia, angustia frente a la
posible “incausacion” de lo que acontece, desde un cerebro nacido bajo la premisa del
“causa-efecto”, una mente atrapada en la ilusién que supone no comprender el tiempo de
forma no-segmentada... y la mayor de todas, y en la que Heidegger profundiza sin duda,
angustia al gran compendio de posibilidad, angustia a Ser puramente siendo (“ser siendo”

sin “ser algo detenidamente” solo ser), angustia a la larga retahila de cosas a las que uno

26 Campbell, J., (1959) El héroe de las mil caras. Psicoanalisis del mito.

27 Se usara “miedos” o “los tres miedos” de Heidegger cuando se haga referencia a la manera en la que el
autor presenta el tiempo, la muerte y el vacio frente al Dasein. La denominacién “miedos” o incluso
“amenazas” serd bastante reveladora para el desarrollo de més adelante.

28 Haciendo referencia a la espada que colgaba sobre la cabeza del personaje griego, Damocles, a modo de
amenaza persistente. En el trabajo agrupard las 3 “amenazas” que propone Heidegger al existente, mas la
cuarta que propongo. A veces sera referenciada simplemente como “Damocles” o como “Constante de
Damocles”.
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puede aspirar a ser, angustia al sindrome de Stendhal que causa la sublime vista de la

maxima posibilidad (Heidegger, M. 1927, p. 247).

4.1.2 El miedo a la muerte, posibilidad de imposibilidad

El segundo “temor”?® heideggeriano que vamos a tratar es la muerte, lo que para muchos
representa el fin de toda posibilidad, para Heidegger también puede representar la
posibilidad de toda imposibilidad (Heidegger, M., 1927, p. 247). Heidegger afirma que
somos seres-para-la-muerte, una vez hecha la maxima epojé del Existente, una de las

cosas que hallamos en la intemperie es la muerte.

El Dasman, se quedara inmovil frente al estimulo amenazante que resulta el fin de la
posibilidad convencional, mientras qué, para el Dasein, representara todo lo contrario, al
no ser necesario, el hecho de estar igualado a todos los demas, y al hallarnos frente a un
mundo que ni nos necesita, solo pueden comprender en este vacio un mar de posibilidad

sinigual para ser.

4.1.3 El miedo al futuro, los tiempos del Ser

El tercero de esta suerte de lista de “temores de Heidegger” que estoy exponiendo, es el
futuro como posibilidad infinita nunca resuelta. En Ser y Tiempo, Heidegger destina un
gran numero de paginas a lo que ¢l denomina “los tiempos del Ser” (Heidegger, M. 1927,
pp. 324-357). El autor aleman explora la potencialidad del futuro como condicion de

maxima posibilidad, al igual que con la muerte y con el vacio existencial.

Para Heidegger, el pasado y el presente son los tiempos del Ente en cuanto a que su
posibilidad ya estd resuelta, el ser ya ha sido. Pasado y presente representan la

historicidad y la estaticidad, mientras que, y como contrario, el futuro representa el tiempo

2 Volvemos a la referencia del “miedo heideggeriano”.
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de la posibilidad, ofrece al Existente la capacidad de desplegarse, que es precisamente su
esencia, ser participe del devenir, el rio de Heraclito y ti nunca seréis los mismos en dos
bafios distintos, pero ya que nos “ponemos”’, mejor acompanar el devenir del rio y ser
participes del imparable fluir. El hombre que vive atado al reloj en cuanto a tiempo como
segmentacion de lo in-segmentable, es el hombre que no puede desplegarse, el Dasein
fallido, que no concibe al futuro como elemento constitutivo del presente, una paradoja
si hablamos en términos mundanos. Realizo por ultima vez el paralelismo: el Dasman
temera al futuro, caera exhausto al imaginar el incansable potencial de posibilidad que
puede desplegar en el devenir, mientras que el Dasein se sumergird y tratara de acompafar

el brio del agua nadando en su direccién con premura.

4.2. (Qué es la Libertad?

A lo largo del trabajo se ha hecho mencion en diferentes ocasiones a la palabra libertad,
sobre todo cuando hablamos de la libertad de posibilidades de expresion de las que goza
el Ser, pero, sin embargo, y entonando la conversacion hacia un punto de vista moral
kantiano, cada vez que hemos mencionado la libertad del Ser, hemos hablado de
amenazas, de miedos, incluso de angustia... Entonces, ;somos libres? Ciertamente es,
que, a fin de cuentas, tenemos la posibilidad de elegir, podemos siempre declinarnos por
“ser, 0 no ser”, asumir o no los riesgos y amenazas del existir, o no, pero, a fin de cuentas,
nos vemos forzados a hacerlo, y el simple hecho de elegir un camino, es el del elegir el
orden natural de las cosas, y elegir el contrario, es un contra-natura que nos priva del
desplegarnos, que a fin de cuentas es el elegir... ;No es acaso mas libre la rosa que florece
sola? Aunque suene irdnico, la rosa es un ente, ya viene dada, no puede desplegarse como
Existente Autoconsciente, como Dasein, pero... ;Acaso la rosa no se libra del temor a la
muerte? ;No es incapaz de sentir el vacio existencial? ;Acaso no es ajena a contemplar

el futuro con incertidumbre? Ella estd liberada de toda cadena, de toda Espada de
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Damocles. Ella es lo que estd destinada a ser, siendo libre en un tono leibnizniano®

(salvando las distancias respecto al papel del buen juicio). Como bien dice César Moreno

Marquez®! “la rosa incluso nos humillaria”3?

por ni necesitar de nosotros, no necesita un
espectador para florecer, mientras que nosotros ;Qué seriamos sin el mundo? ;Hacia qué
clase de tragedia griega saltariamos usando el vacio del Nihil sin un publico al que
impresionar? Mi conclusion bien es que, podemos inferir dos tipos de libertad: la libertad
de elegir, y la libertad de no tener cadenas®®; las cuales, obviamente se pueden

complementar, pero que, sin duda, no dejan de ser libertades trascendentales, ya que

nunca podremos alcanzar la plena libertad.

4.3. Extrana Libertad

Para mi, el mayor choque una vez lei a Heidegger (y posteriormente a otros autores que
realizan esta “bonificacion de la contrariedad”, sobre todo partiendo desde el Nihil) por
primera vez, fue descubrir que mi temido nihilismo, aquello de lo que trataba de huir en
mi romantica y triste Granada en primero de carrera, a través del vitalismo de Nietzsche
y raciovitalismo de Ortega, se iba a convertir en mi gran inspiracién, en mi gran amor
incluso. Esto fue gracias a la gran premisa de “El Ser puro y la pura Nada son puramente
iguales”. El simple hecho de conocer la Nada no como un “irratione” sino como un
abismo de posibilidad, como un lienzo en blanco, como condicion sine qua non, me hizo

sin dudar avanzar unos cuantos pasos hacia mi (aun en construccion) ideal filosofico.

El Nihil nacié para mi como un gran concepto (incluso en mis novelas). “Creatio ex
nihilo”, desde el vuelo del urogallo hasta el gran milagro del existir del mundo caen bajo
la posibilidad del gran vacio del nihil, y esto, no dejard nunca de sorprenderme... ;Cémo
es la filosofia asi de traicionera? jToda la metafisica asombrada con el famoso “;Por qué

existe algo en lugar de nada?”’! ;Y realmente la condena es que existiera algo! La gran

30 Leibniz, G. W., (1710) p. 81

31 Moreno Marquez, C., (2008) De Mundo a Physis. Indagaciones heideggerianas.

32 En cuanto a libertad de carecer de cadenas, se refiere.

33 Muy similares a las libertades propuestas por Isaiah Berlin, positiva y negativa, respectivamente. (Dos
conceptos de libertad, 1958)

34



ironia de que el Ser para ser ha de ser Nada, ya que si fuera algo jamés seria nada, no es
mas que la gran broma de nuestra libertad, ;Cudl es entonces el gran beneficio de la
libertad? ;Para elegir ser nada? ;Y entonces eligiendo ser nada elegimos estar abiertos a
todo? jLa gran ironia del abismo filosofico es que habia que saltar para una vez dentro
tratar de no caer sin llegar a subir de nuevo! Es un equilibrismo entre el Ser tan puro, o el

Ser tan débil, que como extremos, te conduciran irremediablemente al fatidico Nihil.

4.4. El Ajuste Fino y la Espada de Damocles

Para exponer cudl es la relacion de la Espada de Damocles y El Poder del Hombre voy a
exponer un “ejemplo limitrofe”. Para mi, un “ejemplo limitrofe” o “ejemplo infinito” son
aquellos ejemplos que usamos los filosofos para “radicalizar” las tesis y probarlas en
zonas fuera de la zona de confort. Aqui, para hablar de la relacién de la Espada de
Damocles con el Hombre, apelaré a la idea del “Ser Consciente” mdas poderoso que
“conocemos” (como exageracion maxima del hombre, del Ser Consciente que somos):

Dios; y centraremos principalmente su accion en la “Tesis del ajuste fino>*”

Si bien para mi hablar de un Dios trascendente y no inmanente es una cuestion de teologia
como bien he explicado al principio, si podemos al menos usarlo como ejemplo limitrofe
para elevar las relaciones del Existente y el Nihil (aunque siempre nos veremos a atar esta
trascendentalidad a la inmanencia, como “arrancando” el concepto a la que propongo
como verdadera mundaneidad, para asi, poder entenderlo, como veremos mas adelante).
Hablamos entonces, de un Dios que retine las (a partir de ahora) Tres Potencias®:

omnisciente, omnipresente y omnipotente. Libertad de poder (hacer de la Nada), de

34 El ajuste fino es un conjunto de tesis de filosofia de la fisica que parten de la base de que las constantes
universales parecen estar “finamente ajustadas” en favor de la existencia de un universo como el nuestro.
Especialmente en favor de uno que permita nuestra existencia (no confundir con la Teoria de disefio
inteligente)

% Que no son mas que las tres virtudes asociadas a Dios tanto en teologia clasica (cristiana) como en
muchisimas de las religiones monoteistas y monolatristas del mundo. (Incluso en politeismos encontramos
ideas de un “dios oculto y todopoderoso”, como el Agnostos Theos de los griegos.
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movimiento (a través de la Nada) y de conocimiento (del poder de la Nada) (en resumidas

cuentas y como veremos a continuacion: libertad para negar el Nihil).

Una vez hemos dado por hecho que usaremos este ejemplo y que consideraremos que las
Tres Potencia son posibles en nuestra Inmanencia Entrépica, debemos fijarnos en su
caracteristica principal, la de Gran Arquitecto o Gran Creador. Pero esto ultimo, implica
libertad, porque podemos comprender que crea u ordena desde un movimiento libre y
voluntario... (conceptos afectados por el tiempo, el devenir, el cambio...) Vemos como
se enfrenta a lo super-ontologico (el mundo entrépico, la inmanencia) y trata de
trascenderla, de supeditarla a sus conceptos, de “encauzar el rio de Heraclito” (realizando

una alegoria, por ejemplo, entre el Ajuste Fino y la domesticacion humana del mundo)

(Eso no nos daria pruebas de que estd amenazado por Damocles? Hemos traido lo
trascendente, como ejemplo limitrofe, a lo inmanente, y aun asi vemos que, para
conformar su identidad trascendente, necesitaba desde un principio de las categorias de
la inmanencia... Pero ;no es que no puede ni morir, ni temer el tiempo ni angustiarse?
;existe acaso una cuarta base de la Espada de Damocles® como promotora de la

existencia del que Heidegger llama Dasein?

¢Cual puede ser entonces el unico temor 'que puede sentir un Dios de semejante
magnitud? A mi juicio: (y es por esto por lo que he recurrido a un “ejemplo limitrofe”,
pues creo que es el mejor para explicar tantas ideas interrelacionadas) El miedo a “no
existir”. El no-existir al que hacen referencia Berkeley® o Sartre®® el miedo a no ser
constituido en la mirada de nadie, de no ser recordado, un no-existir ain mas rotundo que
no el no-existir puro, porque no niega la posibilidad, sino que la tiraniza a través de una

imposibilidad cruel y casi burlona.

(Para qué iba a crear un Dios de tales Potencias un mundo que pueda albergar a otros
seres conscientes? jEl Ajuste Fino no es una broma! Se crea en ¢l o no como teoria
teologica o fisica es una cosa, pero olvidarnos de la dificultad de nuestra existencia es
estiipido. ;Para qué iba un Dios a propiciar esto? jPor amor! Dicen aquellos teistas que

creen en un Dios clasico como el del ejemplo, pero no, si queremos entenderlo, hay que

36 Comienza aqui a desligarse Espada de Damocles de Temores Heideggerianos, ya que en este primero
pese a partir del segundo, afiado un desarrollo personal.

37 Volvemos una vez mas a recurrir a estos “temores heideggerianos” que considero “despiertan al Ente”
para hacerlo experimentar el Ser.

38 Principios del conocimiento humano, Introduccién, III (Orbis, Barcelona 1985, p. 43)

%9 Sartre, J-P., El ser y la nada, Losada, Buenos Aires 1976, 4°. ed., traduccion de Juan Valmar, p. 360-363.
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arrancarlo hasta nuestra presencia, nuestro entendimiento, y ahi en la inmanencia hallar
de donde viene su poder, y esto solo se halla encontrando su nihil, su contrariedad como

condicion de posibilidad, la amenaza de su Espada de Damocles.

Ahora vemos, que hasta Dios (nunca olvidemos que hablamos de ¢l como ejemplo) ha
necesitado de Damocles para desplegar su movimiento, para desplegar su conciencia si
queremos hablar en términos de dialéctica hegeliana. ;Y si hablamos de Dios como
transliteracion de los deseos de la libertad del hombre...? Entonces, ya hemos encontrado
pues, de donde viene, o al menos cudl es uno de los puntos, que constituyen la Espada de
Damocles para el Ser Consciente (haciendo una relacion del mas alto rango, este ejemplo
limitrofe, al nuestro, nosotros), y, por ende, el origen de su Poder: Negar el nihil en un
mundo Entrdpico; crear super-ontica en un mundo super-ontoldgico; tratar “encauzar el

rio”’; obsesionarse con dotar al Nihil de sentido y final... etc...

Todo esto como ejemplo limitrofe no es mas que un descubrimiento para contemplar una
vez mas el origen de nuestro “poder” ;para qué enfrentariamos al futuro, a la muerte, o al
vacio? ;Para qué arrancariamos de nuestra imaginacion Entes Idealizados como lo bueno,
lo bello, la justiciay la verdad? ;Por qué nos obsesionamos con mantenerlos en un Mundo
que los niega de base? No solo es un delirio dntico de la incapacidad de comprender el
tiempo de manera no-segmentada, es algo que parte de ahi, pero que va mas alla, casi
como una misiéon o un proposito... Creo que todo esto se cimenta en gran medida en el
recuerdo, en la imperiosa necesidad del que Heidegger llama Dasein, de desear ir contra

la “inclemencia” del Mundo para hacerla una condicion de posibilidad y perdurar en él.
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4.5 Damocles, padre de Ozymandias

Si para el Hombre (de quién parecemos conocer tres miedos que ha de superar para
alcanzar su maximo grado de Conciencia del Ser) el méximo poder Consciente frente a
nuestro Mundo puede ser considerado el Dios de las Tres Potencias, y, aun asi, este parece
estar sujeto a la accion?, s6lo debemos hacer una diferencia entre este ejemplo de Dios y

141

el Hombre para hallar cual es “la 4° base de la Espada de Damocles ™" que mueve al

hombre y que por ende constituye su poder.

Encontramos ya, la complicada relacién que pretendia realizar a lo largo de este punto, y
que me ha obligado incluso a jugar con un ejemplo que se mueve entre la transcendencia
y la inmanencia para poder concretarla: Hablamos de una relacién que une conciencia,
libertad, sentido de amenaza, recuerdo y coémo veremos mas adelante, Creatio Ex Nihilo
(en cuanto a capacidad de traer de su imaginacion a la realidad intentos de Entes

Idealizados).

El Hombre es entonces la sublimaciéon del Mundo, el culmen de este (no hace falta
entenderlo en término hegeliano, podemos seguir hablando de una inmanencia mecénica,
a-teleoldgica), en cuanto a que la Conciencia es fruto de la Amenaza del Mundo, de su
Inclemencia, y esta nos permite ser libres a la hora de negar la Amenaza®, solo a su vez,
por ser la sublimacion de esta. El Hombre puede “negar” el Mundo y devorarlo, atarlo
bajo el marco de su Conciencia (generalmente conceptual, con derivas super-onticas...)
solo porque es la sublimacion de la Amenaza que trata de negar. Es capaz de arrancar de
su Conciencia (de su imaginacion) al fantasma y manifestarlo, y ademas tratar de
perseverarlo ignorando la naturaleza del Mundo (aunque como hemos visto esto resulte

fallido), suponiendo un contra-natura, senalandose como portador del Creatio ex nihilo.

40 Vuelvo a recordar que aqui hablamos de un “ejemplo limitrofe”, y que no pretendo encargarme
directamente de la trascendencia. Cuando hablo de que Dios se cimenta en la accién obvio por completo
metafisicas super-onticas que caen en discusiones acerca de si Dios es acaso acto puro o no.

41 Un nuevo “temor heideggeriano”

42 Volvemos una vez mas a “los temores” y “Damocles”. La Amenaza hara referencia a partir de ahora a la
capacidad nihilizadora del Mundo de borrar por completo de su temporalidad no solo al Hombre, sino
ademas a su Recuerdo, nacido de su “Poder”.
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El hombre alcanza entonces “La Libertad de Ozymandias™*: La libertad de construir
ignorando al Nihil, (ignorando al tiempo, al cambio, a la diferencia, a la entropia,
etcétera...). Puedo afirmar sin miedo a equivocarme, que cdmo buenos seres ambiciosos
y vividores del tiempo, estamos deseosos de superarlo, de permanecer en €1, de alcanzar
el Recuerdo de Ozymandias, de tratar de implantar nuestro propio “ajuste fino”. Pero
como bien vemos en el poema, esto no es mas que pecar de Hybris*, pues de nada sirve
devorar al Mundo si se revuelve como un Uroboros que te consume desde dentro. Y es
por ello, por lo que debemos saber usar al (La libertad de) Ozymandias con respeto al
Mundo y a nosotros mismos para no caer en las Traiciones que hace unos puntos
comentaba: Si no usamos el Ozymandias, nos traicionaremos a nosotros mismos, por no
usar nuestro “poder”; Si lo usamos con Avaricia (epistémica, técnica...en general: super-
conceptualizadora) traicionaremos al Mundo, que nos da todo lo que necesitamos para ser

Hombres del Mundo.

4 Con “Ozymandias” hago referencia al poema de Percy Bysshe Shelley, donde un viajero descubre la
destruida estatua de un faradn, Ozymandias, que presumia de que “su legado seria eterno”, chocando
irobnicamente con la realidad del asunto. Importante no confundir con Nihil, ya que, aunque el faraén
Ozymandias pierde su recuerdo frente al tiempo, aqui lo verdaderamente relevante es la intencion, la
libertad de ir contra el Nihil.

44 Referenciando la Hybris (arrogancia) de las tragedias griegas, o mitos como el de la Atlantis de Platon.
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Segunda parte: Cronologia de la traicion.
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1. Grecia clasica

1.1 Lo ontico

Para realizar esta Cronologia de la Traicion, debemos partir, como si no, por el que
consideramos que es el comienzo de la filosofia cldsica en occidente, aquel lugar tan
idealizado donde hemos depositado el (a mi juicio, mito) del “paso del mito al logos™: la

Grecia de la filosofia clésica, en torno a los siglos VI-IV a. C.

Cierto es, que considero que “el paso del mito al logos™ es una idealizaciéon moderna del
origen de la filosofia clésica, ya que, si echamos, tan solo, un breve vistazo, a los escritos
de filosofos tan “racionales” como Platon o el mismo Parménides, encontramos un estilo
comunicativo de la filosofia dénde el mito como herramienta® esta muy arraigado; pero,
el simple hecho, de haber existido esta perspectiva historiografica, delata la

sobrevaloracion que se le ha dado a la super-ontica en la modernidad.

Aun asi, si que encontramos en estos autores clasicos, los primeros indicios del olvido de
lo ontolégico, lo cual lleva irremediablemente a la super-ontica, a la Metafisica que pierde
el fundamento que supone la pregunta por el Ser (Heidegger, M., 1927, p. 13). La
aparicion de una filosofia que trabaja con Entes Idealizados y trata de hablar de ellos
asumiéndolos plenamente posibles en la inmanencia, parte de un error, y por eso se ve
necesitada de la generacion de la trascendencia (como el mundo de las ideas, el Mundo
Inteligible en Platon), lo cual deriva a la teologia (se cree en él o no, pero no podemos
comprobarlo, es un Ente Idealizado que ha sido arrancado de nuestra mente puesto como

objeto de fe, esto supone el Idealismo), o por el contrario, en super-categorizacion de la

4 De hecho, y como desarrollaré mas adelante, considero que gracias a esta trasmision “mitica”, Platon
“cala” tan “sencillamente” en muchos que solo lo conocen brevemente. Esto se debe a la “inagotabilidad
del mito” que propondré mas adelante; por ejemplo: El mito de la caverna es usado claramente por Platon
para explicar el paso del mundo de las apariencias al mundo de las ideas, pero hoy en dia, el mito no ha
perdido su valor absoluto pese a que no utilicemos esa distincion de forma convencional, porque gracias a
su estructura mitica, muchos lo comprenden hoy en dia, por ejemplo, en clave de, liberarse de la
manipulacién medidtica.

46 Republica 517 b-c'(Centro de Estudios Constitucionales,'Madrid'1981,'p.'6).
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naturaleza, lo cual, no es més que pretension cientifica, y ademads ciencia que parte de
este mismo error (como cuando Aristoteles habla de la Sustancia®’, es una pre-ciencia de
intencion super-categorial, por ende, un tipo de super-ontica, la sustancia no es mas que
un Ente Idealizado, pero ademds de ser un objeto de fe, se propone como objeto de

ciencia).

1. 2. Lo Apolineo

Por otro lado, y punto muy importante para el desarrollo que haré mas adelante a cerca
de la salvacion de la Metafisica, esta es la idea que propone Friedrich Nietzsche en el
Nacimiento de la Tragedia: Como la Grecia clasica®® (sefialando especificamente a la
cadena Parménides-Socrates-Platon-Aristoteles) ha sepultado por completo el cardcter de

la Grecia Arcaica, la Grecia de Homero, la de los héroes.

Esto est4 estrechamente relacionado con mi concepcion de lo super-ontico, ya que, como
bien desarrolla Nietzsche, es esta herencia de la “claridad Apolinea socrética” (Nietzsche,
F., 2016, Vol. I, p. 458) la que, al igual que hizo Euripides con la Tragedia Griega como
arte, sepulta por completo el cardcter dionisiaco del hombre, comenzando una genealogia
filosofica, (que cala poco a poco en todos los aspectos de la vida) que desvaloriza el

mundo de la vitalidad.

(Como ocurre esto? Segun Nietzsche, el afan apolineo de Socrates, (la intencion de la
super-razon contra el equilibrio que Nietzsche considera existia en la Grecia Mitica, de

héroes dionisiacos a la par que iluminados apolineamente) revoluciona una filosofia que

47 Aristoteles, (1970,) Metafisica, libro V, 8, 1017b. (Gredos, Madrid Vol I, p. 247-248).

% Sin embargo, es necesario recalcar que pese a que la visién de Nietzsche es interesante (y sobre todo
reveladora) debemos entenderla desde su perspectiva romantica, ya que sin lugar a duda la dicotomia que
imagina entre la “Grecia arcaica” y la “Grecia clasica” (antes y después del fin de la tragedia) denota una
imprecision en la concepcion historica. Muy diferente el entendimiento, por ejemplo, del de Martin
Heidegger quien es mucho mas preciso a la hora de hablar sobre Grecia en sus tesis sobre la pregunta por
el Ser.
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se olvida de la existencia, quedando atrapada en el estudio de la esencia. Esta idea
aumenta su radicalidad incluso con Platén, quien con su dualismo?® perpetiia esta

desvalorizacion del mundo de la vida, de la inmanencia.

Entendemos ahora, porqué cuando hablo de salvar la metafisica, siempre apelo a la
“utilidad antropolégica” y a la Eudaimonia®, ya que, atiendo a la tesis nietzscheana, de
que esta tendencia, que yo he llamado stper-Ontica, no solo desajusta la Metafisica del
Mundo en cuanto a Gnosis, sino que, ademas, desajusta al Hombre del Mundo en cuanto
a Hombre del Mundo. El hombre ha perdido el caracter dionisiaco del que si gozaba el
héroe que se abalanzaba ciego al vacio, sin necesidad del optimismo dialéctico

(Nietzsche, F., 2016, Vol. 1, p. 459) y esto supone arrancar una de sus dos mitades.

49 Aunque hay muchos estudios que demuestran que realmente es un monismo.

% Puede resultar irénico proponer a la vez Eudaimonia y esta “cronologia critica” (al igual que antes parecia
contradictorio hablar de una filosofia que no sea positiva, pero si usar el término Entropia, cuestion que ya
expliqué anteriormente). Esto se debe a que si desvalorizaro por completo la Metafisica clasica por su super-
ontica, caeria irremediablemente en una traicion Del hombre al hombre. Pueden no parecerme los métodos
adecuados para filosofar los que critico en la cronologia, pero eso no les resta valor para el método que
propondré mas adelante. Ademas, con Eudaimonia hago referencia a “filosofia de la felicidad” lo cual no
€s un concepto super-ontico, porque no es Metafisica, ni siquiera filosofia, es meta-filosofia, como cuando
hablo de Ontologia (qué es, o como usamos el término Felicidad, que es a mi juicio un Ente Idealizado, si
es cuestion Metafisica).
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2. Judeocristianismo: Nihilismo y Egoidad

Para continuar esta primera parte de la Cronologia, que supone la evolucion de La traicion
del Hombre al Mundo, debemos internarnos en la concepcion del pensamiento
Judeocristiano, y mas especificamente en el cristianismo una vez queda completamente

prendado del platonismo.

La religion judia es una religion completamente egoica, una religion personal y
monoteista, con un dios (Gnico) que se presenta como “Yo soy el que soy” (sin capacidad
de interpretacion, sin experiencia simbdlica multiple) en el Tetragramatén (nin') y un
pueblo, que considerandose su elegido, se equipara con €l en su relacion con el mundo y
se “arrancan del mundo” perdiendo asi su participacion original’* y contemplandolo
como el que ve la obra desde fuera (exactamente como decia Nieztsche que ocurrié con
la tragedia de Euripides o con la filosofia de Sécrates), al igual que su creador (Barfield,
0., 2015 pp. 154-163). Todo esto introduce una serie de ideas revolucionarias como “la
culpa” o “la compasion” en términos completamente egoicos, una revolucién de la
“subjetividad”, es decir, una aparicion del sujeto como independiente del contexto,
plenamente responsable de sus actos. (Muy diferente a esa época de la Grecia Arcaica a
la que apela Nietzsche, donde los héroes conocian que eventos, como, por ejemplo, su
locura, podian no ser completamente personales. Esto generaba un sentimiento de culpa

muy diferente®?).

Todas estas ideas quedan impregnadas en el nacimiento del cristianismo quién para
Nietzsche remata la genealogia originada por Socrates. Las ideas super-apolineas calan
terriblemente en esta cultura arrebatando por completo el desenfreno dionisiaco desde los
ritos hasta la vida cotidiana, (ademads de crear desde la “razon” (de poner la otra mejilla,

de amar al préjimo...) una subversion de las categorias del sefior y el esclavo™), y esta

51 Concepto de Owen Barfield que sera desarrollado mas adelante y que gozara de especial relevancia en la
parte final. Barfield utiliza esta “pérdida de la participacion original en el mundo judeocristiano” para
anunciar el origen de una serie de problemas, que a la vez seran condicion sine qua non para la resolucion
de otros.

52 Es necesario remarcar esto: Cuando en este trabajo se valoren ideas como “la culpa” en un contexto mas
arcaico, donde el Hombre se sentia verdaderamente parte del Mundo, no realizo una valoracion de la falta
de responsabilidad sobre los actos cometidos (de hecho, esto ird muy en relacion con el caracter educativo
al que pretendo enfocar la salvacion de la Metafisica), sino que realizo una valoracién de esa “sintonia”
como Hombre del Mundo.

53 En torno a la voluntad de poder, Peninsula, Barcelona 1973, p.157-162.
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“nihilizacion del mundo de la vida”, el verdadero nihilismo para Nietzsche, el de la
decadencia (Nietzsche, F., 2016, Vol. IV p. 599), culmina con la interpretacion del mundo
completamente afectada por el dualismo platénico, donde el Mundo Inteligible pasa a ser
llamado Reino de Dios, arrebatandole al mundo real todo su valor, en post de una
trascendentalidad basada en la fe (como no puede ser de otra manera, y sirviéndome una
vez mas en este punto, como la problematica de la super-6ntica, no es solo un problema
conceptual, sino en general, un problema antropolégico). Todas estas ideas triunfan en la
medievalidad occidental, donde aparecen conceptos como las bulas (pagar para tener la
salvacion tras la muerte) o la inquisicion del centro de Europa (la mecanizacion del

castigo del pecado. Pecado en muchas ocasiones asociado al desenfreno vital).
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3. Descartes vs Spinoza: el nuevo Heraclito vs Parménides

3.1 La revolucion ilustrada

Para esclarecer esta tercera parte de “La cronologia de la traicion™ utilizaré a Descartes y
Spinoza cémo gran ejemplo para ahondar en los problemas de la Ilustracion, y equipararé
“el duelo” que se da entre estos dos grandes pensadores, con el “Heraclito vs Parménides”
que se expuso al principio del trabajo. Parto, ademds, una vez més, de la consideracion
de que, por segundo “duelo”, los descendientes filosoficos decidieron elegir “vencedor”
al que considero claramente negativo en cuanto a herencia en la historia del pensamiento

(y por consiguiente en la interpretacion de la vida).

Considero qué la [lustracion es la gran revolucion filosofica en cuanto a cambio absoluto
del Pathos y la finalidad filoséfica; quedando asi: Por un lado, la filosofia que llamaremos
“antigua”, que goza del Pathos del asombro y una finalidad orientada a la elevacion de la
Consciencia (de la filosofia como fin y no como medio); y, por otro lado, tenemos la

filosofia que llamaremos “moderna®®”

, que parte del Pathos de la duda, y tiene una
finalidad epistémica y técnica (filosofia como medio). Encontramos la dicotomia del
caracter revelador enfrentado al caracter dominador, desvelando asi, que los inicios que
he narrado de la que llamo super-ontica, parecen quedarse completamente “bonificados”
frente al (a mi juicio, terrorifico) fenomeno de la Egoidad que alcanza su zénit en la

modernidad ilustrada.

Ademés, histéricamente, todo esto queda bien respaldado con el cardcter moderno de
Occidente, ya que es precisamente en esta época donde Europa comienza verdaderamente

la “dominaciéon mundial”, o al menos su intento, animando asi a este caracter del Yo

54 Estas categorias de “moderna” y “antigua” son muy generales, pero serviran para esclarecer el choque.
Obviamente tenemos autores como Hegel o Nietzsche, que parecen entrar mejor en esa categoria de
“antiguos” debido a su filosofia orientada completamente al desarrollo de la Consciencia (aunque Hegel
sea un super-ontico, por eso diferencio un periodo de otro, por el paso a la Egoidad).
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dominador (culmen de la super-ontica, el Yo que se veia desde fuera “de la tragedia”

como decia Nietzsche, ahora se obsesiona con “dominarla’) de la nueva filosofia.

También es en la ilustracion cuando comienzan las escisiones de la filosofia, y poco a
poco ramas de estas como la Naturphilosophie o la Politica se separan de una matriz que
consideran cada vez mas obsoleta en cuanto a canones ilustrados se refiere. Por esto
mismo, es la filosofia de la ilustracion aquella que mas trata de adecuarse a la ciencia, el
culmen de la super-categorizacion, como vemos, por ejemplo, en Kant; y, precisamente,
en esta tendencia “positiva”, es donde nace el mayor dominio de la Razon sobre el mundo
de la vida, la Ciencia Positiva como fe (Barfield, O., 2015, pp. 98-99), la Razo6n Ilustrada
que para Adorno y Horkheimer culminé en Auschwitz (Adorno, T. W. y Horkheimer, M.,

2007).

3. 2. La reconfiguracion del Pathos filosofico

(Qué significa la palabra filosofia? ;Es acaso propiamente una suerte de embellecimiento
de la palabra sabiduria? Etimologicamente hablando, filosofia proviene de la uniéon de
las palabras griegas Philei (amor) y Sophia (sabiduria), y nos garantiza lingiiisticamente
desde el principio una solucion a un error generalizado que equipara al Filosofo con el
Sophos (Sabio); El Sabio, sabe, el filosofo, ama el conocimiento. Esto tiene pues,
claramente, un principio activo como distincion, una referencia a un caracter afectivo
(Heidegger, 2004) por el conocimiento que diferencia al filésofo como avido buscador
del conocimiento, inconforme por naturaleza, contrariado por la pasividad del simple
sabio, diferenciandose de ¢l por un estado de 4nimo que le permite enfrentarse a preguntas
acerca de primeros principios y causas primeras (Aristoteles) o la Queidad del Ente
(Socrates) y su participacion del Ser, que atemorizan al simple sabio bajo un pretexto de

irresolubilidad®®.

% Preguntas que, como hemos visto antes, pertenecen a la metafisica, la mas holistica de las filosofias.
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Heidegger realiza en “;Qué es la filosofia? ” Menciones expresas de Platon y Aristoteles
a cerca de este Pathos y su relevancia para la filosofia, haciendo hincapié en que no es
solo un origen de esta a modo de “sorpresa” sino un padecimiento que la mantiene en
movimiento, siendo entonces completamente necesaria para la relacion entre el Philei y

el Sophos.

Se instala asi este amor por el conocimiento como un Pathos, un padecimiento del
asombro como estado de animo que nos mantiene abiertos a este tipo de preguntas. Esto
dota a la filosofia de un caracter excepcional completamente diferenciado de la ciencia
(positiva) y de la sabiduria, ya que reordena la sabiduria antitéticamente a estas dos,
otorgandole a esta un sentido final y no medial o instrumental, o puramente abarcativo,

respectivamente a los dos tipos de conocimiento previamente mencionados.

Podemos afirmar entonces sin miedo a equivocarnos, que, si entendemos la filosofia de
esta manera, no hay mayor afirmacion filosofica que la famosa cita socratica reducida al
“solo sé que no se nada”, que haria pues una referencia directa a este padecimiento del
asombro de la sabiduria como principio activo, y no acumulativo-pasivo e incluso

egocéntrico o egoista.

La duda que surge ahora es, ;Qué ocurre cuando este Pathos desaparece? (Es acaso este
sentimiento sustituible? Hallamos la respuesta a esta duda a través del filosofo René
Descartes a quien se le atribuye esta “reconfiguracion” de la filosofia que da paso a la
modernidad filoséfica. Descartes remueve el sentimiento de asombro en cuanto a la
queidad del ente y “reinstituye” el Pathos a modo de enmendatio desde el punto de vista
de la certitudo®®. El prisma de la filosofia se mueve del ente al sujeto a través de la
epistemologia, pues lo importante ahora ya no es el estudio del ente sino la certeza que
tenemos de este como sujeto, transformando asi el Pathos filoséfico del Asombro a la
Duda, una duda que acecha con el escepticismo y que Descartes tratard de solventar
fundamentandola como método para hacer de la filosofia una Mathesis Universalis
fundamentada en este nuevo padecer. Descubrimos asi lo desarrollado en el primer punto,
donde esbocé el papel de la Ilustracion en todo esto; nos encontramos ahora, con una
filosofia stiper-Ontica que se ha vuelto contra si misma, y que ahora deposita su principio

activo en el Ego Dominador como operador, engrandeciendo a la stper-Ontica con

% Descartes, R., (1977) Meditaciones metafisicas con objeciones y respuestas, Meditacion primera
(Alfaguara, Madrid, p. 17).
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tendencias cientificistas. Se da el paso de lo conocido a lo re-conocido (con certeza)
como verdadero, un salto a la filosofia de la subjetividad, al Ego cogitare como unico
objeto de conocimiento claro y distinto que deja la duda como base para hacer de la

filosofia una epistemologia®’.

Pero como he mencionado anteriormente, Descartes es conocedor del escepticismo (una
de las manifestaciones de caer en la imposibilidad gnoseologica por stiper-ontologia) que
acecha su Pathos y necesita de un método que haga de esta Duda que nos ayuda a
descubrir los errores de, por ejemplo, el empirismo, una base para generar una ciencia
universal que dé como estado de &nimo un “asentimiento a la certeza” y no un “terror

nihilista”.

Descartes desarrolla entonces una suerte de “Frankenstein filosofico” donde trata de
solventar los problemas de la Duda como Pathos a través de diferentes posturas
filos6ficas que en muchos casos pueden llegar a ser contradictorias. A veces podemos
encontrar en €l tesis mecanicistas que se solapan con racionalistas, y en muchas ocasiones,
sobre todo en las que tratan a cerca de la existencia de Dios encontramos a un autor que
pese a ser revolucionario en cuanto a ofrecer un “recambio” del Pathos clésico, parece en
muchos aspectos no superar a la escoléstica anterior a ¢l, ya que necesita en muchas

ocasiones de la divinidad para alejar su duda del escepticismo.

Pero, sin necesidad de ahondar mas en su tesis, y reafirmando lo dicho en el parrafo
anterior, no cabe la menor duda de que Descartes es uno de los grandes puntos de inflexion
para la modernizacion de la filosofia, sobre todo si comprendemos la historia de esta
desde la optica de que la edad media tan solo fue una prorrogacion de la antigiiedad griega

acentuada por el cristianismo.

El paso epistemologico cartesiano renueva la filosofia a través de una Egoidad que parece
no haberse sopesado o sospechado en la Grecia antigua, y que ataca directamente a la
pregunta por la queidad del Ente y su relacion con el Ser, incidiendo pues en el paso del
Pathos como asombro, del estar en lo abierto a la presentacion del Ser a través de su
participe el Ente, a sospechar que tal vez la certeza de esta presentacion depende de un

Ego Cogitare que tal vez no puede fiarse de sus sentidos, sus matematicas, su vigilia...%

57 Superacion de la metafisica, en Ensayos y conferencias. De F. Canals, Textos de los grandes filosofos:
edad contemporanea, Herder, Barcelona 1982, p.277-281.
% Descartes, R., Discurso del método (Alfaguara, Madrid 1981, p. 24-25)
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3.3. Introduccion al duelo

El modelo que propone Baruch Spinoza se halla en oposicion con el propuesto por René
Descartes en cuanto a oposicion a su teoria de las sustancias. Si bien para Spinoza la
Mente'y el Cuerpo son Modos que pertenecen a la misma (y tinica) sustancia®® ®° (Dios),
si que se encuentran diferenciados en cuanto a su pertenencia a diferentes Atributos:
Pensamiento y Extension; respectivamente; quedando Dios como sustancia, a la vez como
Natura naturans y Natura naturata (naturaleza creadora y creada, respectivamente). Esto
quiere decir que pese a no ser el mismo aspecto si que se hallan estrechamente conectados,
negando asi por completo la idea que comienza Descartes (desde la Egoidad) del hombre
como “un imperio dentro de un imperio” (Spinoza, B., 1980, p. 85) Spinoza recupera la
relacion de lo Afectivo con lo Racional, y vuelve a “arrancar’ al hombre cartesianamente-
egoista al mundo de las pasiones; o, mejor dicho, propiamente al Mundo, al mundo real.
Entendemos ahora mejor el porqué del duelo, y la equivalencia que le doy con el
“Parménides Vs Heraclito”, ya que, pese a ser ambos “super-Onticos” y racionalistas
ilustrados, podemos observar como Spinoza parte de una “bonificacion de la inmanencia”

con la que pudo haber “detenido” la deriva egoica.

Nacen asi las ideas para Spinoza a través de la relacion del cuerpo con los Afectos, a
modo de expresion mental de estas. Estos Afectos pueden ser Positivos o Negativos, y
sus ideas no son mas que causas Mentales que emergen de las modificaciones que sufre
el Cuerpo en relacion con el mundo a través de las pasiones. No podemos pues, tratar de
imperar sobre la Razon con una Voluntad completamente liberada de los Afectos, es
causalmente imposible, de ahi esta suerte de enfrentamiento con Descartes, que

contemplaba que efectivamente podiamos realizar modificaciones en la Razon ignorando

% La aparicion de este término “Sustancia” anteriormente “criticado” como stper-Ontico en el contexto
Aristotélico parece irdnico ahora que “defiendo” a Spinoza frente a Descartes, asi que no queda de mas
recordar una vez mas, como cuando he hecho la diferenciacion de “filosofia antigua” y “filosofia” moderna,
que, en esta parte de la “Cronologia de la traicion” lo que estamos abordando es el fendémeno de la Egoidad,
asi que, cualquier filosofia, por super-Ontica que sea, que trate de ir contra este movimiento o tendencia
filosofica (al final de esta parte desarrollaré cuales son las maneras (o corrientes) para oponerse a esto) sera
objeto de “defensa” en esta parte de la tesis, al menos temporalmente, para desde la dicotomia, sefalar el
que considero error.

60 «“Fitica demostrada segun el orden geométrico”, Parte I, definiciones, proposicién VII, escol. 2 (Editora
Nacional, Madrid 1980, p. 50-58).
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las Pasiones; cosa lo cual, tan so6lo lleva (y sin apelar a la falacia del embudo, sélo
contemplando el desarrollo de la historia de la filosofia) al comienzo de una Egoidad que
poco a poco ird a mas, por ejemplo, con la concepcion de que podemos manipular hasta
la realidad misma desde la subjetividad, como en el Idealismo (del que también

hablaremos mas adelante).

También Spinoza realiza aqui una suerte de “bonificacion de la contrariedad”, ya que esta
idea de las Pasiones como motor de la Razdn se acompafia muy bien de su Principio de
Razén Suficiente®, generando asi una suerte de “mistica determinista” dénde conocer el
origen de las aflicciones puede ser mas que positivo para comprender las Razones (de
razon) y tratar de controlarlas mejor desde una perspectiva mas holista que egoista. Todo

lo contrario, una vez mas a Descartes y su tremendo miedo al error®?.

Spinoza expone entonces como “‘supersticiosos” a aquellos que desconocen este “efecto
domind” en todos los sentidos de su Naturaleza, y que por ende tratan de solventarlo con
falsas elucubraciones que generalmente parten (una vez mas) desde una paranoia del Ego,
sumido en “desfavorecer” aquello que se escapa de su marco epistémico, cuando
realmente todo para Spinoza depende de un Principio de Razon Suficiente dependiente
de la tinica Sustancia que lo “sujeta” todo: Dios; y por ende, de una manera de comprender
el mundo asociada a la Razén, una razén que permite un entendimiento junto a las

pasiones (un intento de reunir lo Apolineo y lo Dionisiaco).

Encontramos entonces pues, una Ontologia del cuerpo (una siper-Ontica que trata de
buscar el camino contrario, la enmendatio de la inmanencia) en Baruch Spinoza, ya que,
no hallamos un cuerpo contemplado como una carcel o un cascaron mecanico, sino que
dilucidamos un Cuerpo completamente asociado no s6lo al mundo como conjunto de
causas racionales, sino también con la creacion de las propias Ideas a través de las
pasiones que le “afligen”, a través de su relacion con este a través de los Afectos (Spinoza,
B., 1980, pp. 85-86). Queda el Cuerpo contemplado como algo no solo inseparable de la
Mente, sino algo perfectamente conectado con el mundo, por ende, no solo hallamos una
“bonificacion del mal” como “error” u origen de los Afectos Negativos, sino en general,
una “bonificacion de la contrariedad” en cuanto a todo aquello que se escapa de lo

subjetivo: el mundo mismo.

61 Pereda, R., (2016). El principio de razdn suficiente. Philosophica, enciclopedia online.
82 Discurso del método, didptrica, meteoros y geometria (Alfaguara, Madrid 1981, p. 25).
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Spinoza concibe que, si el cuerpo estuviera completamente aislado de aflicciones
negativas, su Conatus (Spinoza, B., 1980, p. 137) seria infinito y por ende el cuerpo seria
eterno, un punto mas a favor de esta concepcion de la Ontologia del Cuerpo,
revalorizando una vez mas este apego por la vida, esta revalorizacion del mundo como
vitalidad. Ademas, este ejemplo también nos ayuda a comprender como comprende
Spinoza al cuerpo como limitante en cuanto a Episteme, sin llegar a “infravalorarlo” como
podia hacer Descartes. Spinoza propone al cuerpo como limite a la hora de comprender
al mundo, por las aflicciones de las pasiones y sobre todo por estar atado a la causalidad,
pero esto no se toma como un punto negativo, ya que no es mas que la exposicion del
lienzo en blanco que supone el trabajo desde este para conocer tanto como mejorar la
relacion con el mundo para mejorar la razén, y como construir desde este un
entendimiento de las razones causales del mundo sin caer en la supersticion. Si fuera
nuestra Mente un “fantasma desde la maquina”, si, podria afirmar Spinoza un
racionalismo desde una Ontologia Radicalmente Racional, pero eso no haria més que
traerle problemas en cuanto a la capacidad gnoseologica de la Razon en cuanto al mundo;
como, por ejemplo, le ocurre a Descartes, obsesionado con salvaguardar ambas realidades
por separado, a la vez que trata de conectarlas, cayendo en (segiin Spinoza) el error de la

teoria de las tres sustancias®,

Entendiendo pues, completamente, la comparacién de la filosofia de Spinoza (y sus
descendentes y antecedentes, que ain mantienen esa pathos del asombro del mundo que
los influye y rodea) y Descartes (y todos sus herederos sumidos en la Egoidad) como el

64 sino en el

enfrentamiento entre el Hombre-nirio, no en el sentido del Puer-aeternus
sentido del philosophos, asombrado por el mundo, por el paradeisos que ha de descubrir;
enfrentado, al Hombre-egocéntrico, completamente saturado por (y desligado de) el
mundo, que ha decidido, aquello que hemos mencionado a lo largo de toda la tesis:
dominarlo, encerrarlo bajo sus conceptos egoicos, que no encajan con el verdadero

funcionamiento del Mundo, etc... Una falsa adultez, pues es movida por el egoismo de un

nifio-tirano, afligido porque no puede controlarlo todo.

83 Descartes, “Los principios de la filosofia”, I, 52 (Editorial Reus, Madrid 1925, p. 48).
64 Problemas en la falta de madurez como “El sindrome de Peter Pan” etc...
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3.4. En defensa de la importancia de Spinoza

Como he ido desarrollando a base de breves comentarios a lo largo del punto anterior, y,
ademas, como es facil de predecir, encontramos en este duelo, al igual que en el “Heréclito
vs Parménides”, un poderoso enfrentamiento filosofico, no solo por la carga dialéctica
sino ademas por la fuerte influencia en la que deriva semejante “rifa”. Desconozco por
completo cuales son los motivos por los cuales la influencia cartesiana super6 a la
spinozista, pero como veremos mas adelante el triunfo de la Egoidad es algo
completamente obvio en cuanto a influencia posterior; y lo peor de todo, es la deriva final:
Cuando el ego descubra que todos sus ideales tan solo son un débil invento de su

imaginacion.

No puedo asegurar por completo que si la filosofia posterior a Spinoza hubiera atendido
a su herencia hubiéramos gozado de una Metafisica fundada sobre su Ontologia del
cuerpo o sobre el caracter Inmanente de su metafisica; de igual forma que no puedo
asegurar que una tendencia mas heraclitea hubiera “salvado” a la metafisica de olvidar la
pregunta por el Ser,; o que un mejor entendimiento de la ciencia de Goethe (otro ejemplo
mas de ir contra la siper-Ontica (en este caso la Positiva) desde el holismo) hubiera
arruinado el giro copernicano-newtoniano (o al menos lo que nos cuentan que fue®®). Lo
que si se con certeza es que todos estos pensadores, digamos de forma vana, olvidados,
van a ser tomados muy en cuenta por mi trabajo, y creo que en general deberian
revalorizarse desde el punto de vista critico con todos los problemas actuales que derivan

de esta Egoidad, de esta culminacion de la Traicion del Hombre al Mundo.

Obviamente la valoracion de estos autores no sera en clave metafisica (clasica), recuerdo
una vez mds que mi trabajo, es un trabajo de Meta-filosofia, es la creacion de un método
para filosofar, para crear una metafisica util. Cuando herede ideas de Heraclito seran en
cuanto a como el Hombre comprende el Mundo, no en cuanto como comprendo
metafisicamente (super-onticamente) el mundo (eso podré construirlo una vez siga mi

propio método). De igual forma, cudndo afirme que heredo tal o cual de Spinoza (o de

85 Recordemos que, por ejemplo, Newton, destind gran parte de su vida a estudios simbdlicos, cosa que el
Positivismo trata de “olvidar” por no despreciar su propio mito.
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cualquier otro autor), cdmo, por ejemplo, su Ontologia del cuerpo, o su Mundo
inmanente, no hablaré en categorias stiper-Onticas, sino, por ejemplo, en la bonificacion
de la relacion del Hombre con el Mundo y cémo trabajar desde ahi para generar

Metafisica.

Dicho lo cual, continuemos con la cronologia.
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4. Idealismo Aleman: La mayor de las Egoidades.

Probablemente esta es la parte de la cronologia que mas “triste” me pone, ya que fue
leyendo a autores como Fichte o Hegel donde encontré (o crei encontrar®®) reminiscencias
a la ya mencionada filosofia de la diferencia, o 1o que a lo largo del trabajo he denominado
Bonificacion del mal (o de la contrariedad). Ademads, también, siempre me ha cautivado
el Idealismo Aleméan por ser una filosofia tan “antigua”, tan centrada en la autoconciencia,
y qué tanto valoro sobre todo por su contexto historico (qué precisamente acabamos de
analizar). Y no puedo olvidarme en esta serie de inspiraciones, de mencionar el gran
descubrimiento que supuso (tras una fuerte intuicién) encontrar que (efectivamente, como
sospechaba), Hegel y otros de sus contemporaneos, estaban fuertemente influenciados
por la alquimia y sobre todo por el hermetismo® a la hora de desarrollar sus ideas

dialécticas de la evolucion de la conciencia (Hegel, G. W.F., 1966, p. 22).

Sin embargo, el Idealismo Aleman es sin duda alguna la mayor de las Egoidades, ya que
dentro de todas estas “bondades” que acabo de citar se esconde un sistema dialéctico que
parte de una capacidad trascendental (cuestion de fe) de hacer de del mundo, un producto
completo y absoluto del hombre. Si, es cierto que esa produccion se da a través del
desarrollo de la autoconciencia, es verdad que se supone al hombre como el culmen del
espiritu del mundo alcanzando su autoconciencia® (igual que yo he hecho
anteriormente®®), es cierto que se bonifica la contrariedad, etcétera... pero todo esto viene
dado desde la stper-Ontica més profunda y desde un Ego que estd completamente
convencido de que 1. El mundo deriva de €l y €l es teleologicamente el culmen de este y
2. Puede modificarlo a su antojo, como si no estuviera afectado por ¢l (a la par que

necesita de modificarlo desde la sintonia con él (Marx, K., 1845, tesis 3)).

Esta ultima puede ser, si hablamos en términos egoicos La mas grande de las traiciones

del Hombre al Mundo, aunque sin duda, a mi juicio, este titulo deberia pertenecer mas

% Insisto una vez mas, igual que en la primera cronologia. Dificilmente podemos hablar de filosofia de la
diferencia (propiamente dicha) en Hegel o en Fichte (debido a la concepcion del Absoluto), pero si que nos
traen mayores reminiscencias a Heraclito (por ejemplo) que otros autores modernos como Descartes (donde
hemos visto como claramente los enfrentamientos suponen un problema (cémo los que sefiala Spinoza de
su teoria de las tres sustancias))

7 Magee, G. A., (2001) https://www.marxists.org/reference/subject/philosophy/works/en/magee.htm

88 «Principios de la filosofia del derecho”, § 383 (Sudamericana, Buenos Aires 1975, p. 383). .

% Aunque obviamente, mi sentido es figurado, y parte de una concepcion nihilista del mundo. Hegel habla
de este en un tono completamente historicista.
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bien a Descartes. Es cierto que detento una fuerte animadversion personal hacia este
filésofo, pero considero que €l reune perfectamente todas las categorias negativas que
hemos desarrollado en esta “primera parte de la cronologia”. Su “fundacion” de la
Egoidad, su pretension cientifica, sus teorias “Frankenstein” con tal de soportar sus
teorias de “el fantasma desde la maquina”, incluso su super-ontica no solo positiva sino
ademds completamente sumida en la teologia. Tal vez trato de “salvar” a los idealistas
alemanes, pero no dudo en reconocer que son el culmen de la modernidad en cuanto a

ego, el afan dominador de occidente condensado en una sola filosofia.
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5. Muerte de Dios

5.1. El derrumbe

Ahora que ya hemos desarrollado esta “primera mitad” de la cronologia, la Traicion del
Hombre al Mundo, nos preguntamos, ;y qué ocurrié cuando el Hombre descubriod que
todo lo que habia creado tan solo era una egoidad de su poder? que todo era mentira, un
cuento, una farsa nacida de su egocentrismo... Aquella fue la época donde comenzd
nuestro tiempo, donde comenzo la huida hacia delante, el paso de la Traicion del Hombre
al Mundo a La Traicion del Hombre al Hombre. Una suerte de guerracivilismo interno
donde el Hombre antes de morir cayendo al vacio al descubrir que la estructura que lo
sujetaba era una vana ilusion, decide suicidarse a tiempo olvidando que aquella ilusion
podia resultar ciertamente (aunque tal vez de otro modo) util. El hombre se vuelve contra
el Hombre que porta la Libertad de Ozymandias y le grita: - | T, ti me has condenado!
iMe has maldecido con el traicionero encantamiento que prometia que mis estatuas serian
eternas! -y el maestro, que porta el Ozymandias, se burla de su suicidio, y le responde: -
i TG mismo te has condenado, iluso! jQué creiste que el encantamiento de Ozymandias

era algo mas que un motor!
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5.2. Y nosotros lo hemos matado

Volvemos una vez mas a Nietzsche en las cronologias de este trabajo, pero es que es
probablemente uno de los autores mas influyentes del trabajo, ya que es uno de los
grandes sintetizadores de diferentes filosofias que se han tratado aqui (como bien he
demostrado antes, desarrollando como los problemas de lo Apolineo y lo Dionisiaco

vienen, y a la vez gestan, los problemas de la super-Ontica y la stiper-ontologia).

Ademéds, y como desarrollé en la primera cronologia (la de la filosofia de la diferencia),
es el gran “doctor” en cuanto a diagnosticar la llegada del nihilismo final. Un nihilismo
que ya no es solo una Traicion del Hombre al Mundo (por nihilizar el mundo de la vida),
sino aun peor, el nihilismo suicida que supone el advenimiento de /la muerte de Dios

(Nietzsche, F., 2016, Vol. 11, pp. 802-803) y el no saber enfrentarla.

La grandeza de este autor se encuentra en su espectacular capacidad simbolica (cosa que
valoro bastante, y que mas adelante desarrollaré), y no le hace falta un duro ensayo a
cerca de este fendmeno, sino que con un simple pasaje (el 125 de la Gaya Ciencia’) nos
reprocha todo lo esbozado aqui. - “{Nosotros lo hemos matado!” -afirma, porque sabe que
es culpa del retorcido ego del Hombre, que olvid6 por completo que el enorme edifico
donde se auto-enaltecia, tan solo era una ilusion. —“;Quién nos dio la esponja para borrar
el horizonte?” -porque sabe perfectamente que una vez hemos hecho, de cosas como la
moral, algo fundamentado en una falsa trascendencia, olviddndonos de la bondad de la
inmanencia, tan s6lo necesitdbamos “un tenue rayo de luz”, para desvelar nuestra propia
mentira, y derrumbarnos por completo, perdiendo asi nuestro “horizonte”, nuestro marco,

las reglas que nos mantenian cuerdos.

- “;Lo mas sagrado y poderoso que poseia el mundo se ha desangrado bajo nuestros
cuchillos!” -sencillamente, es magistral la manera en la que, en este pasaje, deja claro que

no habla de “Dios” especificamente, lo usa, digamos, como ejemplo limitrofe, para hablar

0 Nietzsche, F., 2016, Vol. I1I, pp. 802-803.
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de todo este Derrumbamiento del que estamos hablando, la caida de /o mas sagrado y

poderoso.

Pero €l, con la ilusion que propone su vitalismo, su nihilismo activo, afirma en este pasaje:
- “iNo ha habido nunca un acto tan grande!, y todo el que nazca después de nosotros
formara parte de una historia superior” -supongo que, poniendo ya sus miras, en lo que el

llamara Ubermensch (Superhombre) (Nietzsche, F., 2016, Vol. IV, p. 251).

Por ultimo, de este pasaje, quiero destacar - “Llego demasiado pronto, no es ain mi
tiempo. Este acontecimiento monstruoso estd todavia en camino y se desplaza. No ha
llegado atin a los oidos de los hombres. El relampago y el trueno necesitan tiempo, la luz
de las estrellas necesita tiempo... este acto le sigue siendo mas lejano que las estrellas
mas lejanas... | Y sin embargo lo han hecho ellos mismos!” -es leerlo y la piel se me pone
de gallina, como pudo reunir tanta sabiduria en un pasaje tan breve a cerca de un

fendmeno que terminaria siendo tan importante.

De la conclusion de este fendmeno encontramos autores como Max Weber quien propone
el término “Die entzauberung der welt”™* (El desencantamiento del mundo), haciendo
referencia al culmen de la [lustracion en cuanto a muerte de Dios; como el
“intelectualismo”, la Razon Instrumental, ha matado la mistica, lo simbolico, la

experiencia de lo no-conceptualizable. Es el culmen de la secularizacion.

I Weber, M., 1919, La ciencia como vocacion. Referencia extraida de
https://es.wikipedia.org/wiki/Desencantamiento
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6. Modernidad liquida

Una vez finaliza este derrumbamiento finaliza la Modernidad (hablando en términos
filosoficos) y comenzamos lo que conocemos como Posmodernidad, un tiempo donde la
Egoidad ha conseguido sobrevivir al derrumbamiento de la super-ontica, quedandose el

Ego completamente hundido en una Modernidad Liquida (Bauman, Z., 2000 pp.7-20).

Entramos en una suerte de Stper-Idealismo, donde el Ego se cree completamente capaz
de manipular un mundo que ahora se presenta, al fin, como absolutamente maleable.
Comienza la época de la posverdad, de la liquidez, tanto en cuanto a maleabilidad como
en cuanto a velocidad, un tiempo donde la Egoidad del cartesianismo y el Idealismo se
ceba con el mundo y por fin alcanza su tan ansiado solipsismo. Ya no hay Entes Ideales,
la super-Ontica ha caido hasta la super-ontologia en cuestion de un siglo, pero se mantiene
el espiritu de lo Egoico. Ya no hay Verdad como Ente Ideal, pero ahora soy yo, y solo yo,
quien decide que es Verdad. Y no es una subjetividad ni mucho menos en términos
“tibermenschnescos”, sino una subjetividad que incluso de cara a si misma es liquida,

inestable, una broma, una farsa.

La super-ontica reveld al Hombre su poder y le arrancod del Mundo en post de la mal
llamada Razén. la Ilustracion arranco una vez mas al Hombre, esta vez de su propio
cuerpo, culminando la dualidad cristiano-platonica, y aumentando el Ego de su poder al
ver la tragedia completamente desde fuera, como un “fantasma desde la maquina”.
Finalmente, el Idealismo, elevo ese Ego hasta lo insospechable, y una vez arriba del todo,
descubrimos que habia creido que nuestro titere, era independiente de nosotros, los

titiriteros.
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7. La sistematizacion del problema

Hoy en dia, esta separacion completa y absoluta del Hombre, tanto de su cuerpo, como
de su contexto, la hallamos perpetrada, por ejemplo, en las intenciones de hacer el estudio
de la psique, una ciencia. Este ejemplo se entiende facil desde Freud, creador del
psicoanalisis, quién comenzd con afan positivo de crear una “ciencia” y termind

disfrutando de ver como su psicoanalisis se “quedaba” en la categoria de “saber”.

La psicologia trata de analizar la psique del individuo desde la generalidad de la ciencia
(super-Ontica), como por ejemplo con el famoso Manual DSM'2, o derivando a los
pacientes a la psiquiatria como si “afectando a la méaquina” pudiera “evitarse que el
fantasma siguiera dando problemas”. Todo esto lleva a la Egoidad desde el camino de la
generalidad, ya que se considera al sujeto independiente de su contexto, y a la vez y no,
de su cuerpo, ya que trata de medicarse su cuerpo como si fuera una maquina que alberga
a la mente (muy diferente a, como hemos visto antes, la Ontologia del cuerpo de Spinoza),
a la par que se descarta la opcion de la existencia del inconsciente (Egoidad) o de
estructuras que vayan mas alla del Yo consciente (Ello, Stiper-yo’®, pulsiones de vida o

de muerte’™...)

Por supuesto que la psicologia y la psiquiatria traen consigo grandes resultados, pero es
precisamente su pretension super-ontica y egoica la que nos lleva hoy a terminar de
expandir estos problemas de forma sistematizada. Mientras qué, por ejemplo, en
ocasiones se devaltia al psicoanalisis (u otros tipos de psicoterapia, como la misma
orientacion filosofica), como “pseudociencia”, cuando autores como el mismo Freud,
Jung o Lacan... son grandes estudiosos de lo que a lo largo de este trabajo he llamado La
relacion del Hombre y el Mundo (proponiendo asi el estudio de la psique como la

hermenéutica de esta, no como una ciencia positiva).

72 “Diagnostic and statistical manual of mental disorders”

3 S. Freud, Nuevas aportaciones al psicondlisis, en Obras completas, 3 vols., Biblioteca Nueva, Madrid
1968, vol. 2, p. 914.

" Elyo y el ello, Alianza, Madrid 1973, p. 32.
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El problema queda sistematizado a través del “cuidado cientifico de la salud mental”, y
el hombre se cree totalmente duefio (consciente) de sus impulsos (Egoidad) y un objeto

completamente reducible al (generalista) estudio cientifico (super-ontica).
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Tercera parte: La salvacion de la
Metafisica.
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1. ;Como comienza esta “salvacion”?

A lo largo del TFG hemos expuesto ya una serie de términos que nos ayudan a esclarecer
cuales son las variables que entran en juego en esta “enfermedad de la metafisica”. Las
recordaremos una vez mas en forma de proposiciones para comenzar la argumentacion

en torno a “como salvarla”.

1. El Mundo esta regido por una serie de leyes (o al menos es como lo percibimos) que
nos llevan a partir de la aceptacion del Nihil como punto de partida, como axioma minimo

sobre el que construir nuestro entendimiento del Mundo.

2. El Hombre tiene, sin embargo, y como fruto “milagroso” de este mismo Mundo, un

Poder que le permite tratar de ir contra este Nihil.

3. Este Poder le permite ir contra el Nihil ya que consiste en la capacidad de generar en

su Imaginacion Entes Idealizados.

4. Estos Entes Idealizados forman pues una Trascendencia, respecto de la Inmanencia
que suponen las leyes del Mundo. Esta Trascendencia cuando se convierte en la base de

las diferentes ramas de la filosofia se llama Metafisica.

5. Como bien se ha expuesto en las cronologias, a lo largo de la historia se han propuesto
filosofias que promueven la bonificacion del Nihil o de la relacion inmanente del Hombre
con el Mundo, aceptdndolas como punto de partida como buenos Hombres del Mundo.
Sin embargo, la gran deriva de la historia de la filosofia apunta a un uso “egocéntrico” y
Traicionero del Poder del Hombre y, por consiguiente, la creacion de una Metafisica que
se olvida del Nihil, y que por ende “arranca” al Hombre del Mundo y esto crea un
Desajuste que va desde el Desajuste entre el Hombre y la Metafisica, hasta el Desajuste,

del Hombre y el Mundo.
6. Para salvar la Metafisica necesitamos pues:

A. Nihil: Aceptar el Nihil, incluso valorarlo como condicion sine qua non

B. Inmanencia: Aceptar que el Hombre solo puede ser Hombre del Mundo
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C. Lealtad: Aceptar la irrealidad, pero también la utilidad, de los Entes
Idealizados, evitando asi cualquiera de las dos Traiciones.

D. Utilidad: Aceptar que la Utilidad de los Entes Idealizados esta sujeta al
Nihil, asi que ha de adecuarse a la Inmanencia, y ha de estar destinada a

la Gnosis, no a la fe ni a la ciencia.

7. (Cual es entonces la Metafisica que puede aceptar estas clausulas? A mi juicio, y lo
respaldaré con creces’: El simbolo; el mito, el tan ansiado olvidado en “el paso del mito

al logos”.

> Aunque antes de comenzar la investigacion del TFG ya tenia la corazonada de que “el simbolo” seria mi
propuesta a la salvacion, respaldar mis intuiciones con la lectura de grandes autores no solo me consolida
en lo académico, sino que me otorga una gran confianza a la hora de certificar mi “olfato”.
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2. El simbolo

2.1. De su origen y cronologia

Para comenzar hablando del Simbolo como salvacion de la metafisica es completamente
indispensable comenzar con su “origen”. Owen Barfield hablara de la relacion del hombre
con el mundo en cudnto a una serie de términos que utilizaré a lo largo de esta tercera
parte del trabajo, y qué seran muy utiles para esclarecer el origen del simbolo. En un
principio hablard de Participacion Original y Pensamiento Alfa (Barfield, O., 2015, pp.
54-57, pp. 72-79) (Y mas adelante introducird la Participacion final). Su ensayo “Salvar
las apariencias” es una cronologia de como el género humano ha ido perdiendo poco a
poco la participacion original (relacion directa del hombre con el mundo) en post del
Pensamiento Alfa (una suerte de interpretacion del “pensamiento cientifico” donde se
contrasta la certeza de la participacion original), y explica como esto lleva
irremediablemente a la Idolatria (Barfield, O., 2015, p. 204), término que ilustra como
mi llamada super-ontica, en su camino positivista, se choca con el desencantamiento del
mundo, y sustituye la mistica por la fe y realiza la “mistifiaciéon” de los objetos del
Pensamiento Alfa, para asi “salvar las apariencias” de este desencantamiento, y evitar su
propio constructo del mundo como mecanomorfico (Barfield, O., 2015, p. 87). Un mundo
como maquina que ademas adoramos y en el que creemos plenamente como si se tratase
de una fe; como por ejemplo cuando creemos en teorias de ciencias no experimentales
como la evolucion (Barfield, O., 2015, p. 104). Siendo esto, obviamente, completamente

excluyente de lo simbélico ((Barfield, O., 2015, p. 115)®.

Mircea Eliade hablara del simbolo como una primera manifestacion de la metafisica.
(Eliade, M., 2022, pp. 15-16), nacido de la necesidad de Sentido (Eliade, M. 2022, p. 48),
un sentido que nace para atenuar lo que yo he llamado Inclemencia del Mundo (Eliade,

M., 2022, pp. 102-103), siendo a su vez este objetivo su nacimiento como una suerte de

76 “Cuéndo las cosas del mundo fisico se han convertido en idolos, la representacion literal excluye la
simbolica, y viceversa”.
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satisfaccion de la dntica para mantener la cercania con el Ser a través de la repeticion
(Eliade, M., 2022, p. 59, pp. 106-109, 144 y 173). Es el intento de salvarse del tiempo (lo
que yo he llamado Libertad de Ozymandias) ala vez que la consideracion de aprovecharse
de su perspectiva circular como condicion sine qua non dolorosa (Eliade, M., 2022, p.

112) lo que genera esta paradoja que yo mismo sefialaba al principio.

Joseph Campbell, por otro lado, hablara del mito como una suerte de “lengua franca” que
ha sido malinterpretado a lo largo de la historia de occidente, que buscaba hallar en ¢l una
historicidad religiosa (Campbell, J., 2022, p. 70), tornando la ciencia (positiva, moderna)

obsoleta la mitologia (Campbell, J., 2022, p. 77).

7 consideraran al simbolo como la

Mientras que, autores influenciados por la alquimia
sintesis de una imaginacion que revela lo que se oculta mas alla de lo fisico (Raff, J.,

2022, p. 86)

Aunque volviendo con Barfield, su cronologia es ciertamente esclarecedora para
comprender aiin mejor su origen. Hablara de Grecia como el primer punto de Occidente
donde aparece el pensamiento especulativo, una primera manifestacion del Pensamiento
Alfa, que aun no se habia olvidado de la Participacion original (muy influenciada esta
relacion “sana” por la fuerte herencia oriental en Grecia) (Barfield, O., 2015, p. 145, pp.
150-153). Luego, y como bien comenté en la Cronologia de la Traicion, senala a los
judios (y posteriormente a los cristianos) en ser unos de los primeros promotores del
desligamiento del hombre de la participacion original (Barfield, O., 2015, pp. 154-163),
en parte por su infravaloracion de la inmanencia (Barfield, O., 2015, p. 155) (lo resalto
en cursiva, ya que usa el término, en cuanto a su pérdida, de una forma muy similar a la

usada en este trabajo).

También hablara de la medievalidad (Barfield, O., 2015, pp. 110-125) como un periodo
de gran experiencia de lo simbdlico, pero esto lo desarrollare en el punto “De su utilidad”,
y finalmente, sobre todo en relacion con la modernidad, introducira el término

anteriormente mencionado de la participacion final, del cual expondra tanto

7 Siempre que se haga mencion en este trabajo de la “alquimia” se haré de la alquimia llamada “espiritual”
o “especulativa” nunca de la “practica”, la que se considera una suerte de proto-quimica. Aunque es cierto
que los alquimistas eran incapaces de comprender estas dos alquimias por separado, si podemos encontrar
en autores como Jung, Campbell o Jeffrey Raff herencias de la parte de la alquimia que se centraba
especificamente en el desarrollo del género humano, y no en la productividad practica.
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problematicas como virtudes; este, lo desarrollaré mas adelante, en “De la posible

problematica idealista”.

2.2 De su inagotabilidad

Esta es probablemente la propiedad mas importante del simbolo, ya que es la
demostracion exacta de su utilidad, debido a su equilibrio en la clausula de lealtad. El
Hombre usa su Poder, pero no trata de “atrapar” al Mundo en el concepto, sino que genera

un Ente Idealizado, pero con posibilidad de mutabilidad de cara al Nihil.

(Pero como se manifiesta esta inagotabilidad? El simbolo, como unidad minima de lo
ontico, supone un despliegue participativo de la imaginacion que tratara de saturarlo
imposiblemente, “rompiendo la dominacién exclusiva del conocimiento discursivo,
puesto que lo muestra incapaz de comprender todas las potencialidades de un simbolo,
Cuando se pasa vertiginosamente de significado en significado contemplando un simbolo,

se puede unir a una suerte de vértigo o de éxtasis.” (Zolla, E., 1975, Simbologia)

Esto es facilmente demostrable historicamente hablando. Los simbolos forman
arquetipos, y estos nacen, como se ha mencionado en el punto anterior, de la repeticion
(Eliade, M., 2022, p. 59, pp. 106-109, 144 y 173), la repeticion es un intento de mantener
una proto-Ontica como acercamiento al Ser, pero esta proto-ontica, debido a su caracter
arcaico, se beneficia de su debilidad conceptual para adaptarse poco a poco a cada “giro”
de la circularidad. Ademads, otros autores proponen que este pensamiento arquetipico
viene dado de una construccion innata del hombre, de un inconsciente colectivo similar a
la impronta o el estereotipado de los animales, que les permite reconocer depredadores
aun recién nacidos (Campbell, J., 2022, pp. 111-113) y esto tiene mucho que ver con la
inagotabilidad, ya que arquetipos como el del depredador, aparecen en todas las culturas
del mundo y dan igual de que se “disfrace” dependiendo del bioma o la cultura, que
siempre compartiran rasgos respecto de su funcion en las mitologias. Por ejemplo,

Fenrir’® (Arquetipo: depredador: lobo) como enemigo de Odin (Arquetipo: dios padre) en

78 https://es.wikipedia.org/wiki/Fenrir
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el Ragnardk, y sus hijos devorando el sol; comparado con Apofis’® (Arquetipo:
depredador: serpiente), como enemigo de Ra (Arquetipo: dios padre: sol (cémo lo que

devoran los hijos de Fenrir).

También lo vemos con otros muchos de estos conocidos como “monomitos”. Ahora, por
ejemplo, voy a citar una relacion bastante personal, aunque soy consciente de haber leido
con anterioridad a este trabajo gente que realizaba esta misma comparacion es cierto que
el ejemplo es particularmente uno de mis favoritos®®. Considero que el arquetipo de
Prometeo, Lucifer, Cristo y Odin®! es el mismo, los cuatro son, a su modo, “ladrones del

82> y “dios crucificado”. Los cuatro buscan darle a la humanidad un beneficio o

fuego
secreto divino (el fuego, el conocimiento del bien y del mal, la limpieza del pecado y el
conocimiento runico; respectivamente) y los cuatro son damnificados en su periplo
(Atados aunarocay devorado eternamente por un aguila, expulsado del Edén, crucificado
y colgado (aunque en estos ultimos casos el castigo es mas un sacrificio voluntario);

respectivamente).

También encontramos a veces el mismo mito, pero con diferentes arquetipos; por
ejemplo, la anécdota de la confusion de Alejandro Magno entre Prometeo (devorado por
el dguila) y Dastan (salvado por el 4guila). O en el islam, que, al ser una religion altamente
cimentada sobre la ley, hace de su Iblis (Lucifer) un ser que traiciona a Ala no por rebeldia
sino por exceso de ley (al no arrodillarse ante el hombre, porque s6lo debe hacerlo ante

Al4®).

Es facil entender entonces que: “La realidad es una perspectiva simbolica situada en una
red de correspondencias analdgicas, que permanece invariable, pero cambiando con el

variar de civilizaciones y referencias” (Zolla, E., 1975, Simbologia)

Acabamos de presentar el mito (como extension del simbolo) como altamente inagotable
(multiplemente interpretable (Raff, J., 2022, p. 132)) pero aun son mas los ejemplos que
demuestran la inagotabilidad del simbolo méas minimo, mas dejado a la participacion.

Por esto deberemos tener cuidado y ser una vez mas, virtuosos (en términos de equilibro

™ https://es.wikipedia.org/wiki/Apofis_(mitolog%C3%ADa)

80 Ademas de ser uno de lo mas imprecisos en cuanto a coincidencias, y, debido a esto, a mi juicio, mas
esclarecedor como ejemplo de inagotabilidad en la multiplicidad de la interpretacion

81 https://es.wikipedia.org/wiki/Od%C3%ADn

82 https://es.wikipedia.org/wiki/Robo_del fuego

8 https://es.wikipedia.org/wiki/Ibl%C3%ADs

75


https://es.wikipedia.org/wiki/Apofis_(mitolog%C3%ADa)
https://es.wikipedia.org/wiki/Od%C3%ADn
https://es.wikipedia.org/wiki/Robo_del_fuego
https://es.wikipedia.org/wiki/Ibl%C3%ADs

aristotélico) para hacer de nuestra Metafisica equilibrada entre el mensaje del Mito y la

inagotabilidad mas radical del Simbolo.

2.3 De su utilidad

Sin embargo, desde un primer momento hemos hablado de la salvacion de la metafisica
en términos de utilidad, una funcidon que, como ya hemos definido anteriormente, no es
técnica, sino antropoldgica, en términos de funcionalidad eudaimonica (Aristoteles, 1985,

p. 141) y pedagogica. Agruparé en tres categorias estas funciones.

2.3.1 Trascender la mundanidad de la inmanencia

Me gustaria destacar especialmente este primer punto, ya que, creo que es el ejemplo de
como la deriva stiper-Ontica y egoica, de como la Muerte de Dios y el Desencantamiento
del Mundo, no son solo fendmenos filosoficos o conceptuales, sino que ademas influyen

directamente en la manera que tiene el hombre de experimentar el mundo.

Segun Campbell, el mito es la conversion del caos en cosmos (Campbell, J., 2022, p. 23)
(en mis términos: Nacimiento de la dntica como asimilacion de la dificultad gnoseologica
del mundo super-ontico), es, en términos de la repeticion anteriormente mencionada, el
traer el orden de lo que vemos inmutable (cémo por ejemplo: las estrellas) a la
inclemencia del tiempo, para asi tratar de implantar una circularidad bondadosa (que nos
ayuda como buenos a animales, a comprender la vida en términos de experiencia del
presente, “atenuando” nuestra capacidad (nuestro Poder) de comprender la temporalidad
del Nihil). Replicamos entonces modelos de la naturaleza y creamos estructuras y ritos
(Eliade, M., 2022, p. 15-40) bajo la premisa de levantar o encontrar el Axis Mundi (Eliade,

M., 2022, pp. 25 y 32) (“centro del mundo” que revela un orden, como pasar del laberinto
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al mandala (Campbell, J., 2022, pp. 18-19)). También replicamos eventos épicos (Eliade,
M., 2022, p. 59) y los “detenemos” en el tiempo para hacerlos arquetipos modélicos. De
hecho, esta repeticion llega a ser tan benigna que comprende en muchas culturas como la
griega (Eliade, M., 2022, p. 143) un eterno retorno fundamentado en el Apocatastasis
(destruccion y renovacion del mundo; término opuesto a Apocalipsis) como la Ekpyrosis
o el ya mencionado Ragnardk. Este modelo de “fin del mundo”, nos permite, al igual que
desde la imitacion de lo “eterno”, comprender lo trdgico como renovacion, el mal

mundano como mal trascendente, positivo, el Nihil como condicion sine qua non.

Barfield apelara a esta trascendencia de la mundanidad de la inmanencia, desde un punto
de vista que nos ayudard a comprender aun mejor por qué todo esto nos afecta tan
explicitamente en nuestra vida cotidiana. Hablara de la medievalidad como de un periodo
de potente experimentacion de lo simbdlico y pondré un ejemplo que me ha “calado”
especialmente: ;Como pintaban a los angeles en aquel tiempo? Con ropa cotidiana o con
armaduras, también cotidianas; ;Como los pintamos hoy en dia? Ain con armaduras o
con tunicas; ;Nos sorprenderia acaso ver a un angel pintado como un soldado moderno,
o como un hombre de negocios? Por supuesto, y esto se debe, a que, al haber perdido el
contenido simbolico, al haber sufrido un desencantamiento del mundo hemos perdido por
completo la bonificacion de la inmanencia en cuanto a trascenderla (Barfield, O., 2015,

pp. 110-115, 139) (Campbell, J., 2022, pp. 172-179) (Raff, J., 2022, pp. 121-125).
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2. 3. 2. Desarrollo vital y social

Coémo bien hemos visto, la repeticion segiin Campbell es un primer acercamiento con la
ontica ya que atrapa a modo de mimesis lo que suponemos eterno de la naturaleza. Pero,
de igual modo, y como bien he mencionado en el ejemplo del evento épico (Eliade, M.,
2022, p. 59), también se trata de realizar dntica a cerca de modelos como los héroes, lo
cual, no son mds, que una manera de “arquetipizar” los Entes Idealizados con afan

pedagdgico (Campbell, J., 2022, p. 50).

Los mitos (y los simbolos como su estructura mas reducida) no son mas que modelos para
educar en qué es lo correcto y lo incorrecto (Campbell, J., 2022, p. 47), cual o como ha
de ser el camino a la vida adulta (Campbell, J., 2022, p. 55) y el descubrimiento en este
camino del que sera nuestro mito personal como modelo que nos haréa trascender lo
cotidiano (Campbell, J., 2022, pp. 172-179). Es una primera manifestacion de lo que yo
he llamado Metafisica (modelo base de las demas filosofias), por ejemplo, siendo la base
de la ética (Zolla, E., 1975, Simbologia). En las sociedades que aun gozan de la
experimentacion del simbolo, son profanas, dice Eliade, las acciones que no son misticas,

que no tienen un modelo ideal (Eliade, M., 2022, 41-42).

Por eso insisti tanto al principio del trabajo en hacer del mito una “bolsa-marsupial”
(Campbell, J., 2022, 65) que nos permita crecer desde la seguridad, proyectandonos en el
objeto simbdlico para aprender de este como si de un espectaculo pedagodgico se tratase.
Esta pérdida, dice Campbell, nos ha llevado a una sociedad sumida en la Enantidromia
(Campbell, J., 2022, pp. 140-142) (correr en sentido opuesto) coémo cuando un adulto
comienza a comportarse de nuevo como un nifio (Campbell, J., 2022, p. 54) o, por
ejemplo, cuando vemos que un jugador de un deporte (en su ejemplo de beisbol) habla
con mas seguridad que un doctorado (Campbell, J., 2022, p. 53) ;por qué ocurre esto?
Porqué los valores iniciaticos del mito aun se mantienen en el juego, que no es mas que

la simulacion de jerarquias, enfrentamientos, tragedias, conductas...

78



2. 3. 3. Desarrollo de la psique

Coémo bien he mencionado anteriormente, en este trabajo valoro a muchos de los autores
que han realizado revisiones sobre la llamada “alquimia especulativa”, debido al increible
valor que esta aporta desde el simbolismo alquimico (Raff, J., 2022, p. 74) al desarrollo
de la psique; sobre todo, dentro del plano imaginal (Raff, J., 2022, p. 15), la imaginacion
que antes tanto he valorado como lugar donde se forjan los Entes Idealizados (Raff, J.,

2022, p. 20).

La Imaginacion como artefacto (esgrimida como creatio ex nihilo) mas poderoso de la
psique es el lugar donde lo imposible es posible, el “campo de pruebas” donde, por
ejemplo, los opuestos pueden contemplarse unidos tras su enfrentamiento, extrayendo de
estos el Si-mismo (en términos hegelianos un proceso dialéctico, en términos alquimicos
“solve et coagula”) (Raff, J., 2022, p. 48, 100 y 101), usando el terreno de lo mental para
tratar con “el poderoso dragdon” que supone el inconsciente (Raff, J., 2022, 142) y que

tanto nos ayuda el simbolo a conocer gracias a su inagotabilidad.

Aunque también es en este intento de saturar el simbolo donde encontramos el camino
contrario, el llamado proceso de individuacion (Raff, J., 2022, p 110), cuando tras
aprender del mito, el Si-mismo se “libera” (por medio de la imaginacion) del arquetipo
(de forma parcial) conformandose como persona que comprende el mito como
pedagdgico y no como dogmatico. Asi queda guiado en este camino el alquimista (el que
interpreta el simbolo) por la que Jung llama Sophia (Sabiduria, “la buena imaginacion®”)
(Raff, J., 2022, p. 83), el conocimiento del mundo que le permite arrancar al Si-mismo a
su manifestacion. Aunque también debe cuidarse de no caer en lo que Jung llama Fantasia
(“la mala imaginacion”, y que en el siguiente punto relacionaremos con la llamada por

Barfield “participacion final”).

8 La imaginacién es muy importante para Jung. Ademas, propone el método de la “imaginacion activa” a
través de la “imaginacion alquimica”, el enfrentarse a los simbolos mas insaturables de forma activa como
trabajo de la psique. (Raff, J., 2022, pp. 68-72)
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2.4. De la posible problematica idealista

Anteriormente se ha expuesto en la cronologia de la traicion al Idealismo como uno de
los movimientos filoso6ficos mas egoicos que jamas han existido. Pues ahora va a ser
momento de entenderlo desde una nueva perspectiva que no hace mas que reforzar este

argumento.

En “Salvar las apariencias”, Barfield, habla de como el pueblo judio, y posteriormente el
cristianismo, comienzan el movimiento que culminara en la Egoidad®®. Todo esto deviene
de un desligamiento de la participacion original propuesta anteriormente por la intencion
de asimilarse a Dios como un creador direccional. Esto en un principio parece ser
propuesto por el autor como un problema sin mas, pero mas adelante, comienza la
valoracion de este fendmeno en post de la aparicion de lo que llamaré participacion final
(Barfield, O., 2015, pp. 184-200). Considera que, durante la modernidad, el periodo que
anteriormente hemos relacionado estrechamente con la Egoidad, comienza “la muerte de
Pan”, 1a muerte del significado holistico del cosmos (Barfield, O., 2015, p. 200) y esto
viene acompafado del crecimiento de las representaciones privadas (Barfield, O., 2015,
p. 201), aquellas que vienen y van hacia el ego (como en la Fantasia de Jung (Raff, J.,
2022, pp. 78-80, 83-84), poniendo de ejemplo al Romanticismo (y comprendiendo

personalmente, de igual forma al Idealismo).

Esta participacion final de Barfield, al igual que la Fantasia de Jung, es la Imaginacion
del Hombre que parte desde lo egoico, desde la necesidad de plasmar sus propios sentidos
en el mundo. Jung compara la diferencia entre la Sophia y la Fantasia a través de un
pianista: El pianista que atiende a través de la Sophia a su inconsciente encuentra el reflejo
del mundo en este y lo usa para alcanzar una sintonia que forja su Si-mismo manifiesto;
este suele ser aquel al que reconocemos como creador de obras maestras. Por otro lado,
el que queda “encerrado” en su Fantasia, tan solo puede “mirar su ombligo”, fantasear
con el engrandecimiento del Yo (cosa que Jung critica, pero que también reconoce en
ultima instancia util), asi el pianista que fantasea no alcanza la sabiduria de la que
hablamos porque sélo ve una cara de la moneda (Raff, J., 2022, pp. 97-99). De igual

forma ocurre con la Participacion final de Barfield, el exceso de representaciones

8 Ver parte 2, punto 2.
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privadas se vuelve problematico, se genera una falsa sabiduria pues nadie nos comprende,
y creemos conocerlo todo al ser algo interior (se pierde el principio activo del philei), asi,

la participacion final queda como una manipulacion egoica del mundo.

Pero Barfield (al igual que he comentado de Jung con la fantasia) no infravalora esta
participacion final, y, de hecho, la valora al igual que al Pensamiento Alfa (Barfield, O.,
2015, pp. 198-199) (y en todo esto estoy muy de acuerdo) como un camino para despertar
del sueno primitivo de la Participacion original (Barfield, O., 2015, pp. 178-179 y
250%). Tan solo debemos enfocar la participacion final como medio para salvar las
apariencias en términos de participacion original (Barfield, O., 2015, pp. 202-203) y la
Fantasia de Jung, como motor de crecimiento, desarrollo e individuacién desde ese Ego
(en sentido positivo) que tanto valora oriente de occidente y que podemos utilizar a través
del reflejo que encontramos en el mito (Campbell, J., 2022, 210-211), de quién ahora
podemos ser participes ademas de receptores, para hallar la funcion que he propuesto

desde el primer instante: la felicidad a través del mito (Campbell, J., 2022, pp. 250-252).

86 «péor y Baalim abandonan sus templos oscuros” El otro nombre para la participacion original en todas
sus formas largamente ocultas, en todas sus formas diluidas, en la ciencia, el arte y la religion, es, después
de todo paganismo.”
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3. El método del Idealismo simbolico

3.1. El nombre escogido

Puede sorprender el nombre después de la fuerte critica realizada a lo largo del trabajo al

movimiento idealista, pero sin duda también he expuesto cudles considero que son sus

bondades. Si arrancamos la Egoidad del Idealismo y le agregamos la utilidad simbdlica

nos queda:

La participacion final de Barfield, y la imaginacion activa (tanto como Sophia
como Fantasia) de Jung.

La valoracion de la creacion de Entes Idealizados

La valoracion de la Dialéctica®’ llevado al plano simbolico

La relacion de estas ideas con el desarrollo de la autoconsciencia®® del Hombre
a través del Mundo.

Esta relacion nos ayuda a volver a ser (conscientemente) Hombres del Mundo.
Conectamos asi nuestro Yo con elementos de su contexto como la ética, la
estética, la cultura o como nos afecta lo inconsciente... a través de un elemento
ni egoico ni super-ontico, completamente preparado para enfrentarse a la

Inclemencia del Mundo y que deviene del milagroso Poder del Hombre.

El resumen de las premisas que conformaran el método es, por ende:

1.  El Hombre mira al Mundo
1.  El Hombre ve el Mundo del Hombre

87 El método de la dialéctica hegeliana me supone una gran admiracion, pero bajo mi critica, su problema
es la stiper-conceptualizacion que propone del mundo en tesis-sintesis-antitesis. Bajo mi método, estas tres
categorias no son mas que asociaciones simbdlicas que se trasladan (debiendo hacerse cuidadosamencomo
Entes Idealizados a la inclemencia del Mundo.

8 Referenciando por supuesto, a la distincion que denominé anteriormente como “filosofia antigua”.
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1il.

1v.

V.

Vii.

Viil.

IX.

El Hombre imagina del Mundo del Hombre un Mundo Ideal del
Hombre

El Hombre quiere llevar el Mundo Ideal al Mundo

El Mundo no tolera por completo el Mundo Ideal

Cuanto mas ideal, menos lo tolera el Mundo

Si el Hombre fuerza la situacion, Traiciona al Mundo, y el Nihil acaba
con ¢l

Si el Hombre se rinde, Traiciona al Hombre, y el Nihil acaba con ¢él
El Hombre debe pues, mantener el Mundo Ideal en su imaginacion y
usarlo para trabajar el Mundo, que no debe perder valor por su
inmanencia, sino ganarlo como elemento en el que desplegar
parcialmente su ideal

El Nihil acabara con ¢€l, porque asi es el Mundo, pero el Hombre habra

tenido la oportunidad de experimentarlo como autoconciencia

Asi podremos experimentar de nuevo la coniuctio (Raff, J., 2022, p. 156), la union de los

opuestos perdidos, la recuperacion de la union de Apolo y Dionisio (Nietzsche, F., 2016,

Vol. 1, pp. 462 y 469), la experimentacion del mundo desde la razén y la vida. Una razén

que con su luz no asfixia la pupila de la vitalidad, y una vida que no profundiza en la

sombra donde la luz no alcanza.

83



3. 2. Finalidad y pasos del método

1. Sila Metafisica ya esta dada (y probablemente sea de caracter super-ontico o

Egoico), interpretarla siempre en clave simbolica, a modo de mito sobre el que

construir intuiciones (a cerca de la gnosis que se ha propuesto a lo largo del

trabajo) que nos permitan salvar el sistema metafisico y no desecharlo.

O, por el contrario:

2. Si la Metafisica es algo nuevo que vamos a construir:

il.

1il.

Visualizacion: Extraemos mediante periferias eidéticas (encontramos
conceptos similares en este Mundo sin conceptos estaticos) un
concepto que haremos Ente Ideal Compuesto y sobre el que

trabajaremos el método. Ejem: “La violencia desequilibrada”.

Aplicacion: Aplicamos el Ente Idealizado al problema o suceso que
queremos tratar (puede ser desde un concepto hasta una premisa, y
siempre deberd verse en términos de utilidad antropologica; es decir,
serle util a otras filosofias). Ejem: “No debemos pegar a las mujeres”,
regla que hoy en dia ha cambiado mucho su interpretacion respecto

del mundo, por ejemplo, de nuestros padres.

Adecuacion: Debemos adecuarlo para que se ajuste al mundo, para
que se pueda transmitir entre generaciones sin perder completamente

su valor

a. Reduccion informatica: Primero reducimos la
carga informatica hasta un minimo que no pierda
el sentido, pero mantenga el mensaje principal.
Ejem: “No debemos pegar a las mujeres” se

interpretaba antiguamente desde la perspectiva de
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“No dafiaras al débil”, sin embargo, hoy en dia
esta premisa ha cambiado su valor, y
probablemente lo hard aun mas con el tiempo,
pero, aun asi, queremos mantener el valor matriz.

“No danaras al débil”.

b. Conversion simbdlica: Luego reducimos el
eslogan al simbolo, al mito, a lo mas primitivo
(animales, estaciones, cotidianidades, eventos

humanos...)

c. Equilibrio: Tratamos de equilibrar el relato entre el
mensaje trasmitido del mito (como simbolo
ampliado) y la super-participacion que permite el

simbolo (como mito reducido).

iv.  Aceptacion: No es estrictamente necesario, pero lo 6ptimo del
Simbolo seria que plasmara el asunto siempre en términos de
Bonificacion del Nihil y de la Inmanencia en términos de condicion
sine qua non®.

v.  Idealizacion: Este paso es el propio del intérprete. El intérprete leera
el mito, o contemplara el simbolo, y extraera su propia idea de Ente
Idealizado (como cuando hicimos el paso de Visualizacion), y asi lo

aplicara de nuevo a una premisa de su tiempo, y volvera a serle de

utilidad.

89 Como hemos visto justo arriba: Valoracion de la dialéctica (desde el simbolo) para el despliegue de la
autoconciencia.
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4. Puesta a prueba

4.1. Método del Idealismo simbolico

Ha llegado entonces el momento de utilizar mi propio método y exponer el que espero
sea el primero de muchos fragmentos en los que plasme este Idealismo Simbolico. ;Cual
sera entonces el primer tema para tratar en esta nueva Metafisica? Muy sencillo, a lo largo
del trabajo, he demostrado cémo la problemdtica que al principio parecia meramente
conceptual, finalmente supone una herida en muchos de los aspectos vitales del hombre,
Jesto que supone? Que si uso mi método, muchos podrian llegar a interpretar el mensaje

en diferentes modos, sin que el mensaje se pierda por completo.

Ciertamente no es del todo correcto aplicar mi método a lo visto en el trabajo ya que el
tema es propio de la meta-filosofia, pero no me cabe duda en que este modelo de “virtud”
(en términos aristotélicos) que propongo de meta-filosofia, serd la base de mi futura
metafisica (simbdlica). Este es el principal argumento a favor de usar esta meta-filosofia
para el método, ya que al llevarla a la practica seré capaz de demostrar cobmo en el simbolo
se difumina (y se “inagotabiliza”) el mensaje, haciendo dudar al lector (y por ende
otorgandole esa fuerza interpretativa que tanto he valorado en el trabajo) de qué hablo

exactamente en este fragmento.

A lo largo del fragmento anotaré a pie de pagina las referencias simbolicas de las partes
del trabajo (aunque esto sea anti-método, ya que sustituye mi explicacion por el ultimo
paso del método (el punto de vista ajeno), con esto trato de guardar el caracter académico

de esta ultima parte).

Visualizacion: La metafisica esta enferma

Aplicacion: El problema de los extremos super-ontica y super-ontologia

Reduccion informatica: La Metafisica se ha desajustado del Hombre y del Mundo
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Conversion simbolica: “El hombre que se opone al rio perece en ¢l. EI hombre que se

deja llevar por el rio perece en él. El hombre que aprende su flujo nadara en é1%”

Equilibrio: Extenderemos la premisa al relato mitico, para evitar que se quede en un

simple “eslogan” que roza el simbolo.

Aceptacion: El mismo relato (al igual que el trabajo) ya bonificard el Nihil y la

Inmanencia.

4.2. “Asi habl6 El Trismegisto”

Y alli estaban todos. Bueno, estaban, si se considera estar como simplemente encontrarse
alli®*, porqué estar, o al menos, lo que yo entiendo por estar, no pueden estar hombres
que aun son estatuas. Sus pies de piedra se hundian en el fango del rio, y poco a poco la

corriente los arrastraba y erosionaba, como a todo lo que en el rio se encontraba®.

Sin embargo, una mafiana, algo extrafio ocurrid en el rio, y yo, desde mi cueva en aquel

breve islote, asomé la mirada, curioso.

El rio aceler6 su corriente, como si de una fuerte ruptura en su nacimiento se tratase, y de
entre las aguas que se desbordaron cerca de las estatuas de los hombres, emergié una

poderosa criatura.

193 _exclamd frente a las

- iYo soy el malévolo dragén! jLa manifestacion de Damocles
estatuas. -Presente por doquier, y temido por fantastico. Soy el eterno que estd presente
en toda la faz de la tierra; soy padre y madre; joven y anciano; visible e invisible;

desciendo de la tierra, y asciendo entre los vientos, mi fuego destruye los cinco sentidos

% He aqui la clave de lo explicado anteriormente. Como veremos en la puesta a prueba, al hacerse
simbologia de mi tesis meta-filos6fica (hablar de corrientes filoséficas: super-ontologia y super-ontica)
consigo hacer dudar al lector (dandole esa perspectiva de interpretacion variada): ;A qué se refiere con la
metafora del rio? ;Habla a caso de taoismo? ;De estoicismo? ;De aristotelismo? (claro ejemplo de
ingaotabilidad)

91 Referencia a mi concepcion del Ser

%2 Referencia a la Inclemencia del Mundo

93 Referencia al concepto introducido de Damocles
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y mi secreto esta entre las aguas®*. Yo soy los cuatro elementos, el Huevo de la Naturaleza
que solo conocen los sabios. Yo soy Dragon, el terror del mundo®, que se vuelve contra

si mismo%.

-Ya decia yo... las estatuas ni se inmutan. -pensé, pero justo cuando iba a regresar a mi

cueva un pétreo crujir llamé mi atencion.

Habia despertado. Uno de ellos por fin estuvo alli, y en su mano aparecido aquella
legendaria espada, una cimitarra bifida, que emulaba la lengua del dragén, y que en su

9997

filo llevaba grabado “Creatio ex nihilo”', y con ella, ejecuté inmediatamente al

monstruoso ser.

Los primeros dias mantuve mi presencia en secreto. Me hubiera encantado reirme de
aquel pobre, pero no pude hacerlo, pues en cada uno de sus intentos fallidos, recordé que
necesité de la mismisima destruccion del mundo® para tratar de hacerlo a mi manera. Por

€so soy maestro y no héroe, porque erré mas que nadie.

El hombre trataba de nadar contra el poderoso rio, pero el rio le devolvia el saludo

ahogandolo hasta la extenuacién®.

Cuando el hombre trat6 dejarse llevar por su corriente, de igual forma llegaba a casi

ahogarse, y el casi despefie por la cascada que mas abajo esperaba®.

Tras dias de intentos, el hombre sonriente creyo haber solucionado el asunto y entonces
nadé hasta la islita donde mi cueva se esconde y alli esperd, contemplando el rio desde
fueral®. Sin embargo, el cauce poco a poco se engrosaba, como tratando de atraparlo, y

la venenosa y plateada sangre del dragon parecia rugir retadora desde las aguas'®2,

Poco a poco trepd la colina, y conforme el rio le seguia, tratd de idear una nueva solucion.

Fue entonces cuando tuve que actuar.

% Referencia a los 4 elementos (la amenaza que surge del Mundo en todos sus aspectos)

% Representacion alegérica de un “primer gran temor” que despierta la consciencia del Hombre

% Fragmento inspirado de Raff, J., 2022, p. 139

%7 Referencia a la capacidad de arrancar Ideas a la Inmanencia.

9 Referencia al hombre que ha vivido La muerte de Dios, El desencantamiento del mundo etc... y ahora
hace de maestro que advierte al aprendiz de sus errores.

9 Referencia al fallo de la stiper-ontica.

100 Referencia al fallo de la stiper-ontologia.

101 Referencia al error que supone “arrancarse” del Mundo para tratar de traer (sin cuidado) a la Inmanencia
aquello que ha sido forjado en la Trascendencia.

102 Referencia a la expansion de la Inclemencia a las construcciones trascendentes (metafisica).
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- (Qué tramas? -pregunté, y tras una larga conversacion acerca de su sorpresa, me
respondid. -Ideo como oponerme al rio, construiré un barco que pueda remontar su

caucel®, -Entonces una carcajada salié de mi anciana boca.
- (No es acaso eso lo mejor? -pregunt6 ¢l orgulloso.

- (Pretendes construir desde fuera del rio un barco que pueda sortearlo? -devolvi la

pregunta.
-Luego lo haré caer desde aquil®. -aseguro6 sonriente. Entonces le dije:

- jAntes de ti, hubo otros! {Muchos otros! jPero el mas grande de todos fue Ozymandias!
-¢l escuchaba interesado, su ego le exigia un contrincante. -Ozymandias fue el primero en
desear el recuerdo, sortear el rio fue su empeno y una estatua, como de doénde habia
nacido, erigio en las aguas del dragon y su recuerdo se mantuvo durante muchas de las

encarnaciones de estel0®

. -€l asinti6 orgulloso, y entonces continu6 con su plan. Durante
dias plane6 coémo construir su artefacto, eso si, siempre planeandolo desde fuera del cauce
del rio, al resguardo de la isla del cobarde'®. Finalmente, una mafiana, me buscé en la
cuevay me gritd: - jAhora verds como me transformo en Ozymandias! Mi espada, Creatio
ex nihilo, es la batuta con la que he alzado este navio. jSu bifido filo, como la lengua de
Dragén, me ha ayudado a arrancar de mi imaginacion el barco, para traerlo ante tus ojos!

-comencé a reir, y €l molesto, comenz6 a empujar la embarcacion, como tratando de

demostrarme su poder.

El barco, efectivamente navego, y asi estuvo durante dias, al igual que estuvo siglos la
estatua de Ozymandias, pero finalmente, sufridé su mismo destino. El pobre casi se ahogo,
mucho més que cuando se dejo llevar o cuando intentd6 nadar oponiéndose ante la
corriente, pues la embarcacion era tan grande, que su ruptura le propind una dura caida,

y atontado entre las aguas del dragén, tuve que ir a su rescate.

- jTa, th me has condenado! jMe has maldecido con el traicionero encantamiento que
prometia que mis estatuas serian eternas! - me gritd una vez despertd, mientras corria

afirmando que se despefaria voluntariamente por la cascadal’’. - ;Yo me burlo de tu

108 Referencia al “edificio” metafisico en su estadio mas desarrollado (y por supuesto con su respectiva
alegoria como apoyo).

104 Referencia a forzar la movilidad de la Trascendencia a la Inmanencia.

105 Referencia a La libertad de Ozymandias.

106 Referencia al tratar (cobardemente) de arrancarse de la Inmanencia.

107 Referencia a las problematicas egoica post muerte de dios (modernidad liquida).
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intento de suicidio! jAcaso era tu nave o la estatua lo Uinico que tenéis vosotros los
hombres? jTu mismo te has condenado, iluso! jQué creiste que el encantamiento de

108y

Ozymandias era algo mas que un motor—°! -me burlo vehementemente.

- Yo he de ser un nuevo Ozymandias! -grit6 él, retador.

- ;'Y esa eleccion seria de las mejores! jPues el impetu que propina ese deseo es el mayor
motor que existe! jPero solo eso! ;Crees acaso que Ozymandias super6 a las aguas del
dragon? jNi mucho menos! jPero su recuerdo nos inspira! -continuo el sermoén. El

entonces, por fin, cae de rodillas e hizo algo que jamas habia hecho, escucho.
- {Quién eres t0, entonces? -pregunto casi llorando.

- (Yo? Yo soy Mercurio, El Trismegisto (el tres veces grande), grande porque soy la

Naturaleza que domina la Naturaleza, la Naturaleza que conquista la Naturaleza, pero

109 110

sobre todo la Naturaleza que se deleita en la Naturaleza -¢l me mira confuso. -

iUna Naturaleza de una sola sustancia®'!! {Pero qué se expresa en los enfrentamientos de
su propia identidad'!?! Yo no solo dominé y conquisté mi rio, sino que consegui
deleitarme en ¢€l, y este fue precisamente el paso necesario para cumplir con los otros

~113)

dos... jHasta que el deleite termind iY todo lo que construi sucumbié a mi ira! Por

esto estoy aqui... Ahora, jToma esto! jTe revelo el mayor de los secretos! -grit€¢ y en mi

114 115

mano se manifestd un Uroboros , que, hecho de mercurio, fluia en el aire de

misteriosa forma.
- (Qué es eso? -preguntd sorprendido, mi ahora discipulo.
-Sittiate en su centro. -indiqué, entonces ¢l obedecio.

-Su componente esta hecho de la misma sangre del dragon, que no es sino el acero que

blandes en tu espada, y todo esto no es mas que la mismisima agua del rio; solo que todo

108 Referencia a como el concepto de Ozymandias ha de ser un motor y no un fin en si mismo

199 Fragmento inspirado de Raff, J., 2022, p. 18

110 Referencia al Milagro del Hombre (el Hombre como sublimacion de La inclemencia del Mundo que a
su vez puede negar de forma inédita).

111 Referencia a la Inmanencia.

112 Referencia a la dialéctica (filosofia de la diferencia y el cambio) que representa la movilidad pese al
“monismo”.

113 Referencia a como el Ajuste se mueve desde categorias tedricas hasta vitales (como bien se ha expuesto
en el trabajo).

114 La serpiente que se muerde la cola.

115 Referencia, una vez mas, a la paradoja del Milagro.
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ello, ordenado. Un orden forjado dentro del cauce no fuera, para asi no fallar en su

prueball®,

-Ahora entiendo todo. -dijo ¢l desde dentro del Uroboros, descubriendo como el cauce
del rio tomaba ahora una benigna circularidad y como Dragon, volvia a aparecer,

vomitando y tragando a la vez esta antes, virulenta agua.

- jComo es arriba es abajo! |Y como es abajo es arriba! ;S6lo si te situas en el Axis
Mundi**" 118 que supone el Uroboros! jAsi conoceras la bondad de lo cruel; y, por ende,
iComo usar correctamente tu poder! ;Tu no has de ser Ozymandias! Tt has de ser Vaati
(el que fluye), el nifio en el paradaisos**® 1?°/ Y haréas de la Inclemencia del Mundo tu
jardin, del rio tu regadio... no haréas del Mundo uno que tomas por enemigo, que no solo
jamas superaras, sino que es ademas condicion de posibilidad de tu estar, condicion de

ti, como manifestacion del Milagro del Hombre.

116 Referencia al cardcter “monista” de la Inmanencia (en relacién con la referencia anterior, y a la
integracion de El Hombre y El Mundo y la necesidad de siempre hallar el 4juste (en este caso, en este
trabajo, el de la Metafisica y El Mundo)

117 Eje del mundo

118 Referencia al valor ttil del simbolo

119 Adaptacion de la palabra Parddeisos del griego

120 Referencia al nuevo modelo de Hombre (dandome a mi mismo pie, de cara al futuro, a trabajar més en
estas ideas partiendo de este método, tratando de trasladar los valores de este a las vivencias del Hombre,
de igual forma que vemos como se da esta movilidad desde lo tedrico a lo practico)
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