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Resumen: Este ensayo a través de un recorrido sucinto por las nociones mas relevantes del
Heidegger posterior a la Kehre, contrastadas con teorias de autores como Augusto Comte y
Herbert Marcuse, busca evidenciar las contribuciones que el pensar meditativo heideggeriano
tiene para ofrecer al hombre de hoy, con la mirada puesta en la esperanza de perfilar un estilo
poético, y, por tanto, mas humano de habitar la tierra. En este orden de cosas, el problema
ecoldgico es tratado de un modo amplio, toda vez que este articulo no se aboca a recabar datos
especificos asociados a este asunto, sino que antes bien intenta favorecer el desarrollo, en la
vida individual y colectiva, de un pensamiento que no sea exclusivamente calculo, de acuerdo al
modo en que Heidegger lo sugiere.

En cualquier caso, si se prefiere, la pretension perseguida por este escrito no es otra que
mostrar, sefialar, y por supuesto, asumir un compromiso concreto con la difusién de una original
manera de reflexion, propuesta por Heidegger, en funcion de la cual, dicho sea de paso,
podemos hacer cuentas, no sin problemas, con el evento cientifico técnico que impera en el
mundo actual.
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naturaleza, poesia.

Ecology as a reappropiation (Verwindung) of humanism

Abstract: Through a brief revision of the most relevant notions of the post-Kehre Heidegger,
compared to theories of authors like Augusto Comte and Herbert Marcuse, this essay attempts
to point out the contributions that Heidegger’s meditative thinking has to offer to the modern
man, thus hoping to outline a more poetic and hence more human way of inhabiting life. In this
context, the ecological problem is addressed in a wide way, since this article is not meant to
gather specific data associated to this subject, but rather to promote the development —both
privately and collectively— of a kind of thought not exclusively based on calculus, as Heidegger
suggests.

In any case, the purpose of this writing is merely to show, point out and of course make a
concrete commitment to the diffusion of an original way of reflection proposed by Heidegger,
based on which we can settle accounts —not without some difficulties— with the technical-
scientific event that prevails in the current world.

Keywords: Ecology, humanism, Verwindung, Geviert, meditative thinking, physis, nature,
poetry.
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Entre los principios rectores de la ecologia profunda se encuentran el rechazo del
antropocentrismo y su reemplazo por el ecocentrismo, un ideal que puede sintetizarse en
el lema dejar-ser. Sendos principios, distinguidos, pero sin ser separados, condensan
una aguda critica a la subjetividad moderna caracterizada por su poder sometedor, hoy
encarnado en el tecnocapitalismo. En efecto, la ecologia, después de varias
conceptualizaciones que fue asumiendo a lo largo de su historia, y que no puedo remitir
in extenso en este lugar, no es otra cosa que critica al capitalismo salvaje, donde la
naturaleza, como sefiala Heidegger, “se convierte asi en una Unica estacion gigantesca
de gasolina, en fuente de energia para la técnica y la industria modernas” (Heidegger,
1994, p. 5). Expresado de otro modo, ‘“actualmente, la ecologia comprende
simultaneamente cuestiones de todo tipo, sin embargo, el capitalismo esta en el corazén
de estas transformaciones” (Vattimo/Giardina/Pobierzym, 2015, p.31). Pues bien, en
esta direccion se inscriben las meditaciones antimodernas de Heidegger, reclamadas por
el movimiento ecologista contemporaneo, entre las que cuentan: Introduccién a la
metafisica, “El origen de la obra de arte”, “La superacion de la metafisica”, “La época
de la imagen del mundo” y Serenidad, Identidad y diferencia, entre otras.

Teniendo presente el caracter programatico de los mencionados principios rectores
de la ecologia, este ensayo se propone pensar la problematica reapropiacion
(Verwindung) de aquel humanismo iniciado por Descartes que, de acuerdo con la
interpretacion defendida por Heidegger en su brillante conferencia “La época de la
imagen del mundo”, se caracteriza fundamentalmente por la dominacion total del
hombre sobre lo ente. En otras palabras, esta reapropiacion (Verwindung) implica hacer
cuentas con el emplazamiento cientifico técnico sin pretender aniquilar definitivamente
aquello que lo configura, esto es, la razon instrumental vinculada principalmente a la
nocion de célculo, sobre cuya base, entre otras cosas, se desarrolla la técnica moderna.
Lo cierto, entonces, es que mas alla de lo que se pueda esperar, Heidegger, no reniega
de este tipo de pensamiento, sino que mas bien lo asume y le contrapone aquel que ha
bautizado como meditativo, cuya funcion es acompafiar y reorientar el uso del céalculo
con arreglo a evitar que su desarrollo a escala global desemboque en un mundo sin
nosotros, esto es, en la destruccidon del planeta. A este respecto, en su conferencia
Serenidad, distingue ambos pensamientos: “cada uno de los cuales es, a su vez y a su
manera, justificado y necesario: el pensar calculador y la reflexion meditativa”
(Heidegger, 1994, p.3). A la luz de lo indicado, es menester indagar si y hasta qué punto
el pensar calculador es necesario y qué tipo de justificacion encuentra en la reflexion de
Heidegger.

Mientras tanto cabe preguntarse: ¢Hasta donde es valida la sugerencia, realizada por
Rene Sherer, de sefialar al Maestro de Friburgo como el primer pensador de la lucha
ecologica? (Cfr. Vattimo, Giardina, Pobierzym, 2015, p.71). Sin lugar a dudas este
interrogante es pertinente, pero lo es en la medida en que todavia no ha ido mas alla del
caracter instrumental de la técnica, vinculado al pensar calculador, puesto que, en rigor
de verdad, para Heidegger “la técnica no es lo mismo que la esencia de la técnica”
(Heidegger, 2003b, p.139). En efecto, Heidegger no se dejara guiar por el prejuicio
habitual sobre la técnica, aquel segin el cual ella no es otra cosa que un medio y un
hacer del hombre, lo cual implica siempre una vision instrumental y antropoldgica de la
técnica. Antes bien, en virtud del emplazamiento Gestell, esto es, la configuracion
cientifico técnica del mundo, sostendra que es posible pensar en un modo de superacién
de la metafisica que escapa de alguna manera a la voluntad del sujeto y que depende
(¢exclusivamente?) de un Ereignis (evento) del ser. El Gestell, como es sabido, no es
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todo el evento, sino su destello, que anuncia la posibilidad de que por fin los caracteres
de sujeto-objeto que la metafisica prestd al hombre y al ser, sean transpropiados. Huelga
aclarar que este ultimo aspecto vinculado a la transpropiacion permanece abierto a
maultiples lecturas, ninguna concluyente, por cierto. Con todo, a pesar del caracter
ambiguo de las observaciones heideggerianas sobre la técnica, a primera vista mas a
favor que en contra e incluso aparentemente irreconciliables con las pretensiones de la
ecologia, resulta estimulante aventurarse a ensayar lo que de buen grado podemos
denominar la autonomia relativa del sujeto, la otra cara de la reapropiacion
(Verwindung), en esta constelacion Gestell.

Hablamos de autonomia relativa del sujeto porque si, para Heidegger, la historia es
historia del ser y el ser es Ereignis (evento), entonces, la actitud del hombre pareciera
quedar reducida a la espera, preparacion y acompafiamiento de un evento que de alguna
manera controla y no controla. Esta cuestion es la que da qué pensar, puesto que, segin
la conferencia “La época de la imagen del mundo”, el humanismo implica la
dominacion total del hombre sobre lo ente, pero también el olvido total, por parte del
hombre, del ser. De modo que la teoria que orienta la posibilidad de una praxis
ecologista, a la luz de las meditaciones de Heidegger, se constituiria en primera
instancia como un reconocimiento de la diferencia ontoldgica, consistente en no tomar
por obvio lo que existe. Y en este punto, la reapropiacion (Verwindung) del humanismo
juega un rol esencial, porque, de un lado, el sujeto que manipula contantemente el
objeto queda él mismo irremediablemente preso del mismo juego que ha estimulado; y
del otro, se pone en evidencia que esta maniobra, que en apariencia es producto
exclusivo del sujeto, no es otra cosa mas que evento del ser.

Por otra parte, y con arreglo a colocar la reflexion de Heidegger en el contexto del
problema ecoldgico, es sabido que el Maestro de Friburgo no habla estrictamente de
muerte de la naturaleza. Para él se trata ante todo de hacer cuentas con la imagen del
mundo que es la esencia de la modernidad. Por imagen del mundo entiende no tanto una
imagen del mundo sino concebir el mundo como imagen. Se trata de una decision del
hombre de darse a si mismo la imagen del mundo, vale decir, que el hombre se
convierte en el representante de lo ente en el sentido de lo objetivo. No obstante, el
concepto de mundo subsume dentro de si al concepto de naturaleza, por tanto, la
naturaleza nunca consigue agotar el mundo. (Cfr. Heidegger, 2001, pp.73-75). La
expresion “muerte o fin de la naturaleza”, segiin apunta Ricardo Pobierzym en su
estudio sobre Heidegger y la cuestion ecoldgica, fue introducida por el autor Bill
McKibben en el libro El fin de la naturaleza (1990). McKibben entiende por muerte de
la naturaleza la pérdida de su autonomia y su esencial independencia, puesto que no hay
sitio de la tierra que no haya sido cooptado por la mano del hombre. Ahora bien,
entretanto, aqui el asunto, a mi juicio, llega a ser el siguiente: para Heidegger,
estrictamente hablando, no muere la naturaleza sino la physis. En Introduccion a la
metafisica Heidegger aclara a este respecto que en los albores de la filosofia griega al
ente se lo llamd physis. Mas tarde, la traduccion de esta palabra por el vocablo latino
natura margind el significado original de la palabra physis, anulando asi su fuerza
nominativa propiamente filosofica (Cfr. Heidegger, 2003a, p.22). En efecto, segun
Heidegger, toda traduccion del griego al latin no es un proceso inocuo, antes bien ha
resultado ser muy dafiino, toda vez que implico un aislamiento y alienacion de la
esencia originaria de la filosofia griega. Este no es un problema menor, “porque s6lo en
la palabra y en el lenguaje las cosas devienen y son” (Ibidem). De lo que se sigue que
physis y naturaleza no son términos intercambiables. Porque en el contexto de reflexion
en gue nos movemos, no es lo mismo un sujeto contrapuesto a un objeto naturaleza que
habitar el circulo del desocultamiento libre de toda posibilidad de representacion, tipica
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de la actitud griega antigua. Entre las varias precisiones referidas a la diferencia entre
physis y naturaleza, Heidegger advierte que no debe dejar de entenderse por physis
fuerza imperante que brota y permanece, caso contrario, a partir de su posterior y actual
significacion como naturaleza, se convierte la filosofia originaria de los griegos en
filosofia de la naturaleza, esto es, en una representacién material de todas las cosas (Cfr.
idem, p. 24).

Esta diferenciacion entre physis y naturaleza es fundamental para Heidegger toda
vez que, en funcion de ella, aunque no exclusivamente, desarrolla su pensar meditativo
como reapropiacion (Verwindung), esto es, intentar traer a la reflexion y a la praxis del
presente, de manera distorsionada, aquella percepcion griega entendida no tanto como
un estar frente a la naturaleza, sino dentro de la physis. A su vez, esta reapropiacion
(Verwindung) no puede hacer caso omiso o, mejor dicho, ha de completarse con otras
nociones caras a Heidegger, como son: el Andenken (pensamiento rememorante) que
involucra asimismo las nociones de Sprung (salto) y de Schrittzurtick (paso hacia atras)
que caracterizan este pensamiento. Toda genuina meditacion en torno a la physis debe ir
hacia atrds saltando por sobre y mas alld de la tradicion moderna, porque nosotros
estamos imbuidos de modernidad y humanismo y no podemos “pensar el ser que se
abria a los antiguos griegos en lo que tiene de propio y extrafio” (Heidegger, 2001, p.
83). En este sentido el Andenken (pensar rememorante) no es un ejercicio de
pensamiento movido simplemente por la nostalgia de un mundo perdido, sino que, antes
bien, implica un particular modo de apropiacion de lo sido, de lo pasado, encaminado
esencialmente a militar contra la tendencia actual a una integracion completa dentro del
imperar del sistema de la técnica moderna. Frente a la deshistorizacion tecnoldgica, el
Andenken le devuelve al ser su sentido histérico. Como se dijo mas arriba, la técnica
para Heidegger goza de una valoraciéon positiva con vistas a la superacién de la
metafisica, pero, a su vez, el Andenken anuncia que tal superacion no puede producirse
pretendiendo liquidar la memoria.

En relacion con el concepto de physis, Heidegger, no satisfecho con lo desarrollado
dentro del cuerpo principal del texto — al menos eso creo — intentara en la conferencia
“La época de la imagen del mundo” un ajuste de cuentas con la comprension
fundamental de lo ente propia del mundo griego. Asi, en el punto 8 de los Apéndices de
esta conferencia, vuelve a cargar las tintas con una explicacion en torno a la famosa
sentencia de Protagoras: el hombre es la medida de todas las cosas. Inmediatamente
establece una comparacion entre Protagoras y Descartes, para dejar sentado que, si bien
esta frase parece salida de la boca de este ultimo, no puede verse en Protagoras ningun
subjetivismo a lo Descartes al momento de presentar al hombre como medida de todas
las cosas. Lo decisivo de esta elucidacion que estoy remitiendo es la interpretacion que
atafie al concepto de medida. El yo del hombre limita el circulo de desocultamiento, de
esa manera, “reconoce el ocultamiento de lo ente y la imposibilidad de decision respecto
a su presencia 0 ausencia o también respecto a la apariencia de esa presencia y
ausencia” (Heidegger, 2001, p. 85). Todo pareciera desenvolverse en esta posicion
metafisica fundamental, como una constante abstencién por parte del hombre de la
voluntad de intervenir o modificar la medida de lo que se le presenta. Aqui “el ser es
presencia, dice Heidegger, y la verdad desocultamiento” (Idem, p. 86). A instancias de
Protagoras y su frase, queda asi mas profundamente esclarecida la relacion del hombre
con lo ente, tan cara a Heidegger. ¢(Se puede retornar al mundo de Protagoras, a esta
posicion fundamental del hombre griego? De alguna manera si, a través del
pensamiento Andenken, rememorando lo sido; pero desde otro lugar no, porque el
hombre de la relacion fundamental griega con lo ente no es otra cosa que un
acontecimiento del ser, esto es, una figura dentro de la historia del ser, puesto que, como
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dird Heidegger, la historia no es historia del hombre, sino del ser. Con todo, como
veremos luego, Heidegger intentara repensar una aproximaciéon a las cosas que se
asemeja mucho a la percepcion griega a través del concepto Geviert y toda la bateria de
nociones que lo circundan, articuladas en palabras poéticas, las cuales buscan sustraerse
a una clarificacion integra y conceptual.

Comoquiera que sea, lo cierto es que en la actualidad estamos en el vértice de un
pensamiento calculador, enunciado con la jerga de Marcuse, unidimensional, afanoso de
controlar y de estabilizar la realidad en la presencia. Vale decir, estamos arrojados en un
mundo de la “administracion total”, segin la expresion de Adorno. En este
emplazamiento, a mi juicio, es muy dificil, aunque no imposible, experimentar la fuerza
original del pensar meditativo rememorante. Primero, porque de Descartes en adelante,
como explica Heidegger, “el conocimiento, en tanto investigacion, le pide cuentas a lo
ente acerca de como y hasta qué punto esta a disposicion de la representacion”
(Heidegger, 2001, p. 71). Asi, pues, nada debe escapar a la voluntad de comprension del
sujeto, quien coloca todo lo ente ante si para tener certeza de €l a través del calculo.
Todo esto constituye otro momento de la historia del ser, podriamos decir, un evento
iniciado con Descartes, pero preanunciado ya en Platén y Aristoteles, como sefiala
Heidegger. Mas precisamente, se trata de un momento donde “el ser se ha destinado
como esencia de la técnica en lo Gestell” (Heidegger, 2008, p. 17). Lo que resta seguir
indagando es la problematica cuestion de que la técnica nunca se deja superar mediante
lo humano. Parafraseando a Heidegger, lo verdaderamente inquietante es que cada vez
estamos menos preparados para enfrentar meditativamente lo que propiamente, diriamos
nosotros, se esta desarrollando en nuestra época: el mundo enteramente tecnificado.

A esta luz, la pregunta es si el hombre contemporaneo, configurado por este pensar
calculador, donde todo es dato, donde el conocimiento es fundamentalmente dominio,
lograria relacionarse con lo ente en funcion de aquello que los posmodernos, tras la
huella del segundo Heidegger, llaman “lo otro de la razéon”. Esta denominacion implica
un adelgazamiento de la racionalidad, una puesta en juego de la afectividad, de las
pasiones, las emociones, una aproximacion casi estética a la realidad. En efecto, con
vistas a la superacion de la metafisica, existe la tentacion constante del abandono
definitivo de ese pensamiento calculador. Con todo, suplantarlo por el meditativo no es
otra cosa mas que una recaida en un juego metafisico del cual Heidegger intenta salir,
precisamente a través de la Verwindung, aunque en rigor de verdad aqui seria méas
apropiado decir que la metafisica se supera como uUberwinden, expresion que indica que
la metafisica ha aprendido a “saltar sobre si misma” y adquirir la capacidad de ver las
mismas cosas desde otra perspectiva. (idem, p. 67). Un ejemplo de esta superacion
(Uberwindung) puede observarse en la conferencia Serenidad, donde se nos propone
hacer frente al mundo de la técnica con una actitud un tanto vacilante: “si” y “no”.
Debemos dejar entrar a los objetos técnicos en nuestra vida cotidiana y, al mismo
tiempo, los mantenemos fuera. Hasta aqui todo hace pensar en una sugerencia asociada
a una actitud de moderacion, que por cierto no es tan sencillo practicarla, puesto que la
tecnologia ya esta integrada en nuestra vida diaria, incluso determinando el sentido
profundo de la existencia. Pero, Heidegger afiade a lo anterior algo relevante sobre los
objetos técnicos: “los dejamos descansar en si mismos como cosas que no son algo
absoluto, sino que dependen ellas mismas de algo superior” (Heidegger, 1994, p. 8).
Aqui palpita la nocién de diferencia ontolégica, a la cual Heidegger, sin decirlo
explicitamente, invita a tener muy presente, a no perder de vista. Ese es el sentido,
desde mi punto de vista, de “si” y “no”, de tomar y soltar, de asir y desasir. Esta actitud
simultanea frente al mundo técnico, no es ni mas ni menos que la serenidad
(Gelassenheit) para con las cosas (Cfr. Ibidem).
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¢Qué es ese algo superior del que las cosas dependen? Todo hace pensar que se
trata del ser que se sustrae al tiempo en que se dona, pero que rehlye toda identificacion
con la presencia. Heidegger lo denomina misterio. Méas precisamente, este misterio no
es otra cosa que un modo de aludir a la esencia de la técnica que se oculta, frente a la
cual hay que mantener una actitud de apertura. En este orden de cosas, Mdnica Giardina
subraya que en la disposicion de animo de “serenidad” o “desasimiento” se pueden
encontrar afinidades “entre el pensamiento heideggeriano y las tradiciones taoista y
budista del pensamiento asiatico, al menos en las consideraciones sobre el vacio y la no
accion” (Vattimo, Giardina, Pobierzym, 2015, p. 60). La autora también hace referencia
a la pedagogia de la pasividad de Hugo Mujica, quien defiende la idea de abrirse
receptivamente a lo que viene hacia nosotros con un obrar activo o responder creador
(Cfr. Ibidem). De alguna manera en esta respuesta creadora esta contenido el problema
de la fundacion poética de la cual habla Heidegger en Aclaraciones a la poesia de
Holderlin. Los poetas fundan lo que permanece, y lo que permanece es, en esta
constelaciéon Gestell, pasajero. El acto creador puede pensarse como la capacidad que
tiene el poeta de decir la palabra esencial y asi nombrar por vez primera lo que es (Cfr.
Heidegger, 2009, p. 46). Si el ser no es reductible a la presencia, y si lo presente no
quiere identificarse mas con el caracter perentorio, entonces es necesario un nombrar
que no sea reflejo de algo estable. Efectivamente, esta es la manera mas adecuada de
escapar a un nombrar que ya no sea, para usar el vocabulario de Saussure, tirania del
significante, por tanto, segun Heidegger, la fundacion es libre ofrecimiento “en que el
ser y esencia de las cosas nunca se pueden alcanzar ni conseguir a partir de lo que esta
presente, por eso tienen que ser creados, situados y ofrecidos libremente” (Ibidem).

Todas estas consideraciones vinculadas a la disposicion de animo, prima face,
pueden dejar la sensaciéon de que todo se resuelve al fin y al cabo en una inerme
pasividad, como quien se dispone a esperar abiertamente lo que el misterio,
consecuencia del Ereignis del ser, tiene para ofrecernos en términos de reordenamiento
de los parametros de la realidad. De todos modos, veremos que nada mas alejado de la
teoria heideggeriana, aunque perfilar la actitud de un sujeto que ya no puede inscribirse
completamente en la tradicion del humanismo no resulte aqui una empresa sencilla.
Entretanto, mientras aguardamos una mayor elucidacién en el transcurso de este ensayo,
debemos medir este aspecto del pensar poetizante con observaciones como las
siguientes: ¢esta tecnificacion total del mundo es susceptible de ser enfrentada casi
exclusivamente en virtud de esta disposicién animica propiciada por el pensamiento
meditativo? ¢No se reduce asi el pensamiento heideggeriano a la méas pura
irracionalidad? ¢Existe el riesgo de sucumbir en una resignacion, como aquella que
Marcuse le imputaba al pensamiento de Comte, bajo otro contexto de discusion, pero
totalmente reconducible al estilo con el cual Heidegger asume el orden configurado por
la ciencia técnica?

A proposito de este Ultimo interrogante reconstruiremos una parte de la critica
realizada por Marcuse al positivismo de Comte que, en cierta forma, es factible de ser
dirigida a los resultados del pensar meditativo heideggeriano. Como se sefial6 mas
arriba, la actitud caracteristica del pensar meditativo poetizante es sospechable de
positivismo. No pretendo homologar el pensamiento de Heidegger posterior a la Kehre
con Comte, pero tampoco puedo dejar de observar similitudes con la actitud que
defiende el padre del positivismo a la hora de acompafar el desarrollo y progreso
cientifico, asi como su incidencia sobre la organizacion social. Se sefialé de buen grado,
anteriormente, que Heidegger invita a tener una actitud serena, expectante, que aguarda
el advenimiento de un evento del ser, del misterio, sin poder sefialar a priori la
posibilidad de un orden diferente hacia el que dirigirse, a riesgo de convertirse en un
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cultor de un humanismo irracionalista. Pues bien, mutatis mutandis, Comte alienta
analoga actitud, segun la aguda critica Marcuse. En efecto, a instancias de la critica de
Marcuse al positivismo comteano, podemos observar que existe una conexion entre la
filosofia positiva y el irracionalismo. “Comte liberd la teoria social de sus conexiones
con la filosofia negativa y la colocd en la orbita del positivismo” (Marcuse, 1972, p.
331). De este modo el positivismo reemplaz6 poco a poco la libre espontaneidad del
pensamiento con funciones puramente receptivas. Comte consideraba que la sociedad
estaba regida por leyes racionales movidas por una necesidad natural, asi igualo el
estudio de la sociedad con el estudio de la naturaleza. Si todo esta regido por leyes
naturales invariables desaparece la posibilidad de algun tipo de voluntad humana para
cambiar el rumbo de las cosas. El rechazo positivista de la metafisica, sefiala Marcuse,
implica un rechazo del derecho del hombre a alterar y reorganizar sus instituciones
sociales de acuerdo a su voluntad racional. En consecuencia, si se acepta que la
sociedad esta regida por leyes invariables, el hombre debe limitarse a obedecer a través
del cultivo de una “sabia resignacion” (Cfr. idem, pp. 333-336). Como se Ve, se trata,
entre otras cosas, de una critica a la sustitucion de la especulacién por la observacion
orientada a consolidar el orden en lugar de romperlo. Este orden debe ser contemplado
para, a la sazon, corregirlo convenientemente, pero de ningin modo crearlo. La filosofia
positiva tiende a reconciliar orden y progreso, de esta forma logra mostrar “que el
progreso en si es orden; no revolucion, sino evolucion” (Idem, p. 342).

Pues bien, sin proponernos reproducir parte por parte todas las semejanzas y
diferencias entre Comte y Heidegger, respectivamente, a la hora de asumir y acompariar
el fendmeno de la tecnociencia y su progreso, basten estas referencias para poner de
relieve los riesgos que acarrea la disposicion irracional de permitir solo el grado de
orden que se establece por si mismo. Por consiguiente, tanto en la teoria de Comte como
en la de Heidegger, el individuo juega un papel muy reducido a la hora de producir una
modificacion en la configuracion de la existencia, puesto que en ambos autores no
existe una teoria negativa de la sociedad, como aquella que reclama Marcuse desde un
enfoque neomarxista. Comte sofoca todo impulso que se levante contra el orden
existente, por consiguiente, el resultado deseado de su teoria no es otro que el interés
apologético y justificador del orden social imperante. Sin embargo, a Heidegger no se lo
puede catalogar como un autor que defienda y justifique de manera concluyente el
orden social que tiene ante si. En cualquier caso, si existe defensa y justificacion de este
orden, sus razones se encuentran en la idea de Geschick, (destino) del ser, el modo en
que el ser se da en la esencia de la técnica. Incluso mas, sin poder dar razones de este
destino, puesto que se trata de la historia del ser, visto como juego simultaneo de darse
y denegarse, sin razon, sin por qué, sin fundamento, como absoluta gratuidad (Cfr.
Heidegger, 2008, p. 63). En linea de continuidad con lo apuntado, hay que subrayar
enfaticamente que Heidegger, a diferencia del padre del positivismo, no considera que
la ciencia se identifique con un estadio de superacion de la humanidad que dejo tras de
si a la teologia y a la metafisica, definitivamente. Todo lo contrario, antes bien
encontramos en Heidegger una reflexion que se encamina en la direccion de una
reapropiacion (Verwindung) de los mentados estadios.

Asi, pues, para Heidegger, la imposicion cientifico-técnica, el Gestell, lejos de
implicar, como en Comte, el dltimo estadio para la humanidad, es mas bien concebido
como el Gltimo momento de la metafisica y el primer paso para su superacion. Incluso
mas, siguiendo los versos de Holderlin, dice que el Gestell es el peligro que salva. Por
tanto, con las miras puestas en las inquietudes ecoldgicas de este tiempo asociadas a los
desastres producidos por mor de la técnica, y para los cuales se anhelan teorias que
cristalicen en determinadas soluciones susceptibles de ser puestas en practica, cabe

Pensamiento al margen. Numero especial. Heidegger revolucionario (2021)



La ecologia como reapropiacion (Verwindung) del humanismo 163

elucidar el sentido que Heidegger otorga a la nocién de salvacion contenida en aquellos
versos. En el texto La pregunta por la técnica, Heidegger advierte que “lo esenciante de
la técnica alberga en si el posible emerger de lo que salva” (Heidegger, 2003b, p. 166).
Pero también afiade que “mientras representemos la técnica como un instrumento,
seguiremos pendientes de la voluntad de aduefarnos de ella” (Ibidem). Esta anotacion
da a entender que no se da salvacion alguna omitiendo una preparacion previa. En
efecto, Heidegger insiste en que debemos mirar, vislumbrar el peligro y descubrir con la
mirada el crecimiento de lo que salva. No obstante, con ello todavia no estamos
salvados. Preguntamos, entonces, ¢en qué radica lo que salva? Pues bien, la salvacion,
dice, es habitar poéticamente la tierra. Heidegger ve en esta region del arte algo que esta
emparentado con la esencia de la técnica que a su vez no es nada técnico, y, no obstante,
es fundamentalmente distinto de ella. Se trata, pues, de un retorno a aquel sentido
pristino del término téyvn, entendido como un hacer salir de lo oculto, como traer lo
verdadero ahi delante en lo bello. También téyvn se llamaba a la noinoig de las bellas
artes, una vez mas, en el sentido de hacer salir de lo oculto y traer ahi delante (Cfr.
idem, p. 168). Ahora bien, la estructura de emplazamiento Gestell ha desfigurado la
noinoig, toda vez que esta ya no se concibe como aquel salir de lo oculto de un modo
inexplicable para el pensar, sino que, por el contrario, se identifica con un hacer del
hombre que comporta dominio, lo cual hace que el salir de lo oculto no aparezca como
tal.

En suma, Heidegger cifra las esperanzas de salvacion de acuerdo al sentido
ambiguo que hemos elucidado sobre la téyvn en la poesia — o en el arte poético, si se
prefiere —. No obstante, juzgo conveniente adentrarme ahora en un anélisis del lenguaje
poético con arreglo a extraer de este una clarificacion ulterior para el problema de la
reapropiacion (Verwindung) que es el eje de nuestro ensayo, actitud que dista mucho,
segun dilucidaremos, de aquella desarrollada por Marcuse, quien en el lenguaje poético
busca una superacion (Aufhebung) de la configuracion técnica del mundo.

Heidegger afirma lo siguiente en Carta sobre el humanismo: “si el hombre quiere
volver a encontrarse alguna vez en la vecindad del ser, tiene que aprender previamente a
existir prescindiendo de nombres” (Heidegger, 2004, p. 20). Antes de esta contundente
afirmacion, habia denunciado la devastacién del lenguaje que se extiende por doquier,
lo cual conlleva una amenaza para la esencia del hombre. Para detener de alguna
manera esta ruina del lenguaje, debemos ser capaces de abstenernos de hacer un uso
metafisico del mismo, solo asi estaremos en camino de restituirle “a la palabra el valor
precioso de su esencia y al hombre la morada donde habitar en la verdad del ser”
(Ibidem). En este orden de cosas, Marcuse, por su parte, ofrece una aguda critica a la
descomposicion del lenguaje; pero se diferenciara de la reflexion heideggeriana en la
impostacién de cufio marxista tefiido de superacion dialéctica en virtud de la cual, en
todo caso, pretende restablecer el sentido metafisico del lenguaje.

Recordemos, una vez mas, que Marcuse es uno de los representantes de una actitud
que concibe la tarea del pensamiento del siglo XX articulada, fundamentalmente, en una
concepcién de la subjetividad y autoconciencia que todavia permanece dentro de los
canones de la metafisica. Ello significa que en lo Gestell no puede ver otra cosa que el
fruto mas logrado de la racionalidad tecnoldgica alcanzado por la voluntad del sujeto, al
tiempo en que es una expresion del absoluto extrafiamiento respecto del mundo que ya
no es reductible al sujeto. Por consiguiente, ahi donde en el Gestell Heidegger ve el
relampaguear de un Ereignis del ser, que debe ser asumido hasta el fondo con una
actitud serena; Marcuse, por su parte, como buen frankfurtiano, buscara una superacion
dialéctica, gobernada por un movimiento Aufhebung, con todos los matices propios de
su pensamiento. En relacion con el tema que nos atafie, Marcuse apunta que la
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deshumanizacién que la técnica favorece arrebata al lenguaje su capacidad transitiva,
inscribiéndolo en un razonamiento tecnologico que tiende a identificar la cosa y su
funcién. En el capitulo IV “El cierre del universo del discurso” de su famoso libro El
hombre unidimensional, acusa al lenguaje de la “administracion total” de la tendencia a
“expresar y auspiciar la inmediata identificacion entre razén y hecho, verdad y verdad
establecida, esencia y existencia” (Marcuse, 2010, p. 114). Luego agrega que esta
dramética identificacion tropieza con un obstaculo vinculado al cliché, esto es, la
coincidencia entre concepto y palabra, lo cual impide el desarrollo genuino del
significado en la comunicacion (Cfr. Idem, p. 118). En efecto, este lenguaje es
calificado por Marcuse como antidialéctico y antihistérico, es, en otras palabras,
unidimensional. Es menester, entonces, devolverle la tension entre “ser y deber ser”,
entre “esencia y apariencia”’, por ende, continuando en esta direccién intentara
rehabilitar la trascendencia del significado, en un sentido mas bien descriptivo
reflejante.

A la luz del pensar poetizante heideggeriano, el hecho de que el lenguaje haya
perdido su trascendencia, su capacidad critica, como asimismo su caracter de superacion
dialéctica, no puede dejar de verse como la manifestacion de un centellear de un evento
que, entre otras cosas, produce una dislocacion del nexo lenguaje y realidad, logrando
que la racionalidad metafisico-dialéctica se revele como insuficiente para responder a
esta excepcional configuracion del mundo por mor de la técnica. Forzando un poco la
interpretacion, aunque no sabria decir hasta qué punto, el cliché, como reduccion del
concepto a la palabra y, en el caso extremo, de esta a la imagen, del que Marcuse se
escandaliza, podria entenderse en este contexto Gestell como un debilitamiento
progresivo e interminable del lenguaje. Aqui bien podria sefialarse, con todos los
reparos del caso, que el cliché expresa el agotamiento de un lenguaje que ha intentado
apresar el ser en su diferencia, y que, como tal, ahora es asediado por el advenimiento
de un Ereignis del ser que liquida los caracteres que la metafisica habia prestado al
hombre vy al ser, obligdndolo al primero a dar el paso hacia otro modo de decir la nueva
época que se avecina. Todo ello, entonces, no pareciera posible experimentarse si no
somos capaces de “romper la palabra”. En términos de Heidegger, quien glosa un verso
de Stefan George, la enunciacion reza: “Un ser se da donde una palabra se quebranta™.

Este es el sentido en que Heidegger asume la esencia de lo Gestell en la poesia, en
franca contraposicion a Marcuse. Para este Ultimo la poesia, dentro del ambito de la
“administracion total”, tiene un compromiso inevitable con la negacion, en donde lo
ausente de lo que ella habla se dirige contra el universo del discurso establecido. Asi,
pues, todas las esperanzas de reconciliacion entre lo actual y lo posible, se cifran en la
obra como forma: la belleza como la promesse de bonheur. Gracias a la belleza de la
obra las circunstancias actuales son colocadas en otra dimension en la que la realidad
dada se muestra como lo que es (Cfr. Marcuse, 2010, p. 94). Subrayando el talante
subversivo de la poesia, Marcuse ratifica lo siguiente: “En su funcidén cognoscitiva, la
poesia realiza la gran tarea del pensamiento. El trabajo que hace vivir en nosotros
aquello que no existe” (Idem, p. 99). Como se ve, la pretension emancipadora
marcuseana siempre se articula invocando la misma logica de superacion, a saber:
romper el encanto de las cosas que son e introducir un orden diferente, de antemano en
cierta forma conocido, en el establecido. Diriamos que el caracter inaugural de la obra
poética y su puesta en accion, invariablemente corre por cuenta de la voluntad racional
del sujeto, en la medida en que deberia hacer presente ese mundo que todavia no es.
Para Marcuse, entonces, la salida de la alienacion esta regida por la puesta en peligro de
la realidad en funcion de la obra poética, en vista a alcanzar la experiencia de un sujeto
reconciliado consigo mismo y su mundo entorno. Sin embargo, el arte queda totalmente
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integrado en la sociedad en el desarrollo tecnoldgico, perdiendo asi la capacidad de
protestar contra el estado de negatividad que debe ser negado. Vale decir que
desaparecen las esferas antagonicas, esto es, la alta cultura, que siempre estuvo en
contradiccion con la realidad social, pierde su funcion de Gran Rechazo, disolviéndose
en la cultura de masas. En otras palabras, la racionalidad tecnolégica anula los
elementos de oposicion contenidos en la alta cultura, de modo que toda la cultura,
ahora, es sobrepasada por la realidad.

Esta especie de desencanto de Marcuse respecto a la funcion del arte en general y
de la poesia en particular, se asocia al hecho de que su modo de concebir la poesia
todavia paga tributo a la esclavitud del referente. En Heidegger, por el contrario, se
encuentran las premisas para liberar a la poesia de su sujecion a un concepto puramente
figurativo de signo que ha dominado la mentalidad de la tradicion metafisico-
representativa. En efecto, podemos decir que Marcuse, entonces, es deudor de las
estéticas tradicionales, dentro de las cuales la relacion lenguaje-realidad exige calificar
el lenguaje poético en funcion de contenidos, emociones, o, en virtud de caracteres
puramente formales, el verso. Mientras que, por su parte, las poéticas del siglo XX se
han liberado definitivamente de estas perspectivas, asociadas a la mentalidad
representativa de la metafisica.

Ahi donde Marcuse declara la derrota del arte frente a la racionalidad tecnoldgica;
Heidegger se atreve a explorar la fuerza inaugural de la poesia, toda vez que reconoce
que: el evento del ser y del lenguaje es uno solo. Contra Marcuse, Heidegger afirma que
“la poesia es el fondo que sustenta la historia y por eso mismo tampoco es
manifestacion de la cultura y muchisimo menos la mera expresion de un alma cultural”
(Heidegger, 2009, p. 47). De lo dicho se deduce, entonces, que la cuestion que fustiga a
Marcuse, vinculada a esperar que en la poesia se vislumbre algin tipo de mundo
ejemplar hacia el cual deberia encaminarse la sociedad, carece de sentido para
Heidegger.

La sugerencia realizada en reiteradas ocasiones por Heidegger, aquella de habitar
poéticamente la tierra, encuentra su zenit, a mi criterio, en uno de los conceptos mas
complejos y fascinantes, si se nos permite la expresion, de la reflexion heideggeriana
posterior a la Kehre, esto es, el Geviert, que generalmente se traduce como cuadratura.
Repasaré grosso modo Yy a titulo de cierre al nucleo de esta nocion, en torno a la cual
uno deberia volver con frecuencia si, efectivamente, aguarda el advenimiento de una
humanidad diferente. Los cuatro de la cuadratura, decia, son: la tierra y el cielo,
mortales y divinos. En estas palabras poéticas se da la verdad en un sentido mas radical.
De acuerdo a la interpretacion general, no conclusiva de esta nocion, cabe decir que no
son entes intramundanos, sino que, antes bien, son dimensiones de la apertura del
mundo en que estan los entes intramundanos. Esta indicacion es de total relevancia para
la reapropiacion (Verwindung) del humanismo, y en consecuencia para la tarea del
pensar la direccion de su propia praxis, por parte de la ecologia profunda. Quizé el rasgo
mas significativo del humanismo que se inicia con Descartes sea, sobre todo, aquel
donde “el hombre se asegura lo verdadero como aquello sabido por su propio saber”
(Heidegger, 2001, p. 86). Con esta frase, Heidegger quiere decir, entre otras cosas, que
se dejo atras la relacion que los antiguos tenian con sus dioses, y también la experiencia
de pertenencia a un determinado orden creado por un dios creador personal en su
calidad de causa suprema, propio de la Edad Media, que concebia lo ente como el ens
creatum. A través de la nocion Geviert, el Maestro de Friburgo, intentara salir del
reduccionismo moderno que concibe la relacion con las cosas exclusivamente como
producto de la representacion del sujeto. De alli que, concebir los cuatro de la
cuadratura como dimensiones de la apertura del mundo sea la interpretacion mas
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plausible para despedirse a un tiempo del reduccionismo moderno y del sujeto
cartesiano. Heidegger explica en la conferencia “La época de la imagen del mundo” la
intima relacion que existe entre pérdida de los dioses y cristianismo en sentido
moderno. La pérdida de los dioses se produce en el momento en que se coloca el
fundamento del mundo en lo incondicionado, lo absoluto, asi, pues, la imagen del
mundo se cristianiza. Pero una imagen del mundo que se cristianiza no es otra cosa que
cristiandad, esto es, concepcion cristiana del mundo, emplazamiento de dominio,
teologia como ontologia, vale decir, una enésima version de la imagen representativa de
la modernidad. De modo que la relacion con los dioses por mor de la cristiandad
deviene pura religiosidad (Cfr. Heidegger, 2001, p. 64). Por consiguiente, a la vista de
estas dificultades y con arreglo a superarlas, podemos entender la cuadratura Geviert
como un modo de fluidificacion y expansion de la apertura del mundo que nos capacite
para experimentar stbitamente y desde los fundamentos la vecindad de la nada en el ser
del ente (Cfr. Heidegger, 2014, p. 368). Este es el reto que Heidegger le plantea a quien
se considere filésofo, y con una actualidad incontestable afirma: “Aquel a quien esto se
le rehlsa esta definitivamente y sin esperanzas fuera de la filosofia” (Ibidem).

Con la mirada puesta en la reapropiacion (Verwindung) del humanismo, no
podemos pasar por alto la importancia que Heidegger otorga al cristianismo. De alli
aquella referencia que evocamos anteriormente, donde su preocupacion, en el contexto
de la meditacion sobre el advenimiento de la modernidad, radicaba en evitar que no
desemboque en cristiandad, vale decir, en una imagen rigida y metafisica de Dios. La
tradicion judeo-cristiana es, se quiera 0 no, la doctrina que durante siglos ostentd la
hegemonia — y no parece haber abandonado tal postura en la actualidad — en lo tocante a
la dominacidon de la naturaleza. Nada mas diametralmente opuesto a la nocion Geviert
que ofrece el pensamiento de Heidegger, del cual nos estamos ocupando. Existe un nexo
muy estrecho entre cristianismo protestante, por ejemplo, y el progreso del capitalismo,
esta es una tesis muy atendible desarrollada por Max Weber en su libro La ética
protestante y el espiritu del capitalismo (1905), enfoque con el cual Heidegger estaria
de acuerdo, con ciertos reparos, claro esta.

Comoquiera que sea, a la luz del Geviert, el cristianismo deberia perder
paulatinamente su relacion hegemonica con la tierra y abrirse de esta forma a una nueva
cosmologia mas indiferenciada, en todo caso, mas proxima a la physis y menos cercana
a la nocién de naturaleza derivada de la concepcion moderna de lo ente. Para la
conquista de semejante actitud, la exégesis cristiana, tiene ante si el desafio de asumir
una lectura de la Sagrada Escritura menos literal y méas espiritual. Como es sabido, en el
Geviert la fundacion poética se realiza al precio de una desfundamentacién que el poeta
experimenta y que confiere fuerza inaugural a su poesia. De igual manera, el intérprete
0 exégeta de la Biblia deberia identificarse con el poeta para no constrefiir un decir
originario, a una formula dogmatica que habla mas de la huida de Dios que de su
manifestacion. En atencion, nuevamente, a la cuadratura Geviert, donde cada cosa es
reflejo de las demas, se ve mejor la posibilidad de la reapropiacion del humanismo
identificado con el antropocentrismo cristiano. Mas claramente, si Dios ya no es el
ipsum esse subsistens de la teologia metafisico-naturalista, y gracias a la fuerza del
Geviert, se sustrae rehuyendo toda descripcidon, hay razones para sostener que la
posicion antropocéntrica del hombre también queda afectada, disolviéndose asi en un
todo que bordea el panteismo, pero que, sin embargo, nos permite pensar mejor la
reapropiacion (Verwindung) del humanismo, como pérdida del rol hegemonico sobre lo
ente. En efecto, el hombre deja de ser aquel que posee una representacion de lo ente
ante si, y se transforma, como quiere Heidegger, en el pastor del ser. Un ser que es lo
mas proximo, pero una proximidad que esta muy lejos del hombre (Cfr. Heidegger,
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1949, p. 39). De esta forma, entonces, declina toda voluntad de dominio sobre lo ente, y
se puede experimentar, no sin complicaciones teoricas y practicas, aquel lema
ecologista: dejar-ser. Como, asimismo, la espera de una irrupcion del dios, en el vortice
de esta constelacion Gestell, de la que habla Heidegger en su dltima entrevista a Der
Spiegel, a mi criterio sin pesimismo: “So6lo un dios podré salvarnos”.

Para concluir quisiera reclamar la atencidn sobre algunos puntos de este articulo. La
reapropiacion (Verwindung), segun el modo en que lo explicitamos aqui, encuentra su
justificacion intrinseca dentro del corpus del pensar meditativo poetizante del segundo
Heidegger, esto esta fuera de discusion, a mi juicio. Por otra parte, en relacion a su
sentido etimoldgico amplio, esto es, “abrirse a un camino que retorne a lo inicial”, pero
que también mire con cuidado lo contempordneo, para posteriormente asumirlo de
modo distorsionado, y proyectarse hacia el futuro, evidencia un pensamiento de una
actualidad tal, que adn resta explorar su alcance para diversas areas de la cultura
filoséfica, pero, fundamentalmente, para la estimulacion de la mentalidad ecologista con
arreglo al cuidado del planeta, cuestion de la que nadie, dicho sea de paso, puede
escapar sin ser tachado de irresponsable.

Creo que el aporte méas significativo de esta reflexion en torno al concepto de
Verwindung, muestra su riqueza y agudeza filosofica toda vez que es capaz de medirse
con el evento cientifico técnico (el Gestell), con el cual logra hacer cuentas sin
concederle un asentimiento total y evitando a un tiempo rechazarlo como un fenémeno
demoniaco. Es digno de ser destacado este equilibrio en la reflexion de Heidegger, pero,
también vy, sobre todo, el ingenio para atinar, en el mismo peligro que la técnica
comporta, la salvacion que mora agazapada dentro de aquel. Aqui, segin mi opinion, la
reapropiacion (Verwindung) toca su zenit, precisamente, en la torsion que Heidegger
hace del concepto de la técnica para vincularlo con lo que ella oculta, esto es, la técnica
como arte de la poesia que permite una mirada sobre el hacer que ya no sea
exclusivamente instrumento, sino el advenimiento de una actitud serena, sin perder de
vista que la faena poética no es reductible al goce estético, sino un modo de fundar un
mundo, de construir un mundo verdadero y mas humano.
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