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Es fa dificil parlar desapassionadament sobre Martin Heidegger (1889-
1976), perque —senzillament— el filosof i la seva ombra politica son,
encara, indestriables: és dificil que el DISCURS DEL RECTORAT de 1933,
i tot el que implica la seva adhesi6é al nazisme no pesin d’'una manera
decisiva en la valoracidé que hom pugui fer del seu projecte filosofic
global. Com va dir Jaspers: “Heidegger va posar el llenguatge a
disposicié dels lladres”. El nazisme no fou una anecdota per a la
filosofia; ben al contrari, obliga a reflexionar encara (i molt) sobre la
responsabilitat de [l'intel lectual. 1 Heidegger tampoc no era cap
“propagandista” encegat i groller, sinG6 un dels pensadors fonamentals
del segle 20. En un dels seus textos més planers, DES DE
L’EXPERIENCIA DEL PENSAMENT (1947), Heidegger ens va brindar,
pero, un bon argument que permet capir per que haura de ser sempre
un autor que se’ns escapa, que a voltes fascina i a voltes repugna: “Qui
té grans pensaments —deia— ha de tenir grans errors”. Aplicada a ell
mateix, la frase és rigorosament exacta i ens ofereix una clau per
acostar-nos al personatge, sense un especial anim inquisitiu, pero alhora
amb la clara opci6é de no oblidar una tria politica, que no representa en
cap cas un pur detall o un accident historic.
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Heidegger recull la tradicio filosofica de la fenomenologia —no endebades
va ser ajudant de catedra de Husserl, i fou en I'anuari de la seva catedra
on es publica ESSER | TEMPS (1927)— pero fou també qui més va trair
I’esperit metodic fenomenologic, convertint-la en “existencialisme”, tot i
que personalment no sentis una especial simpatia per aquest mot, que
considerava massa periodistic. Pero és un fet que Ila filosofia
heideggeriana comparteix més intuicions de fons amb Kierkegaard
(tenia una important pulsio religiosa i de jove va voler ser jesuita), o
amb la “filosofia de la vida” de Dilthey, que no amb Scheler (detestava
la filosofia dels valors) o amb la logica de Husserl.

El métode fenomenologic establert per Husserl es fonamentava en
I’esfor¢ per anar “a les coses mateixes” i pretenia respectar, d'una
manera profunda i radical (d’arrel), allo que la cosa “ha de dir” (o diu) a
la consciencia. Per a un fenomenoleg més enlla de la cosa no hi ha res
(Husserl) o potser hi ha un déu que ni tan sols les religions no poden
descriure d’'una manera adient (Scheler). La fenomenologia es centra en
I’esfor¢ d’efectuar una “epokhé”, és a dir, de posar entre parentesi tot
allo que ens dificulta la recerca de I'essencia, o “eidos”, de la cosa. No
es pot ser un bon fenomenodleg sense assumir que la consciéncia
humana pot arribar a trobar (a través d’'un procés més logic que
psicologic) el nucli de la cosa mateixa “posant entre paréntesi” (aixo
significa en grec “epokhé”) o reduint, per abstracci6, la cosa plural i
diversa, que copsem pels sentits, al significat nu que penetra per la
intel ligéncia.

Per a Husserl, I'esforc filosofic significa anar “a les coses mateixes”,
copsar-les en el que tenen de singular i destimable per un esforg
intel lectual d’epokhé (val a dir, d’abstraccid intel lectual fins a captar
les esséncies de les coses). El projecte filosofic de Martin Heidegger fou,
pero, un altre. Per a ell, la consideracié de la consciéncia pura com a
camp del coneixement fenomenologic cau inevitablement en error de
psicologisme (ni que sigui sota especie de “psychologia rationnalis™) i de
cientificisme, perqué encara esta dins 'ambit d’'un “cogito” cartesia que
suposadament pretenia descriure el mén d’'una manera objectiva (en la
concepcid que ha estat historicament fundadora de la ciéncia moderna).
La fenomenologia, lluny de complir amb el seu programa (anar “a les
coses mateixes”) encara es troba massa presonera de la consciencia. En
definitiva, no posa l'accent en I'ésser, sind en la consciéncia i en el
coneixement. La fenomenologia no ens permet —per molt que ho
pretengui— copsar les coses, sind tan sols el seu procés de coneixement.
Heidegger, pero, vol trencar aquest model. El seu filosofar no té per
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objecte les coses sind “I'Esser”. Al proleg d’ESSER | TEMPS ho expressa
amb uns mots que han esdevingut classics:

El desenvolupament complet de la pregunta que
interroga pel sentit del terme “ésser” és la mira del
seguent tractat. L'exegesi del temps, com [I'horitzé
possible de tota comprensié de I'ésser és la seva meta
provisional.

Podriem dir que tota la seva vida es mantingué fidel a aquest programa.
En una primera época, els ens (coses) materials son presentats com un
destorb, una nosa per a ’'home que pensa, si en la seva diversitat ens
distreuen d’assolir el coneixement del que realment importa: I'Esser,
que la cosa nomeés expressa 0 suporta —pero que no és la cosa mateixa.
Com a molt, alguns ens (els de l'existéencia natural o “auténtica”)
constitueixen, un esperd per tal de superar la visiéo fugissera de les
coses i acostar-nos al poema de I'Esser. En una segona época, quan es
produeix la famosa “Kehre” [“volta”] en els anys de la decada de 1930,
la consideracié contemplativa de les coses va guanyant terreny, pero
sempre té un aire nostalgic, vei de la poesia de Hoélderlin, que expressa
la mancanca, la pérdua o la nostalgia de I’Esser.

Heidegger cregué sempre que el “Poema” de Parménides havia dit
I'essencial de la filosofia: “L’Esser és i el no-ésser no és”. Parménides
havia presentat el tema del des-ocultament de I'Alétheia [en grec:
veritat] com a tasca que dbna sentir a I'acte del conéixer: aquest és el
problema capdal de la filosofia; i fer-nos-en conscients déna sentit a la
tasca del pensar. El problema rau en qué elucidar la significaci6 de
I’Esser resta com una tasca pendent al llarg de tota la historia de la
metafisica occidental. Aristotil, havia intentat fer una exegesi del “ser”,
pero Heidegger va considerar sempre que l'intent aristotelic, tot i ser
titanic, havia estat fallat, perqué s’havia limitat a proposar una mena de
simple inventari de les formes d’aparicié de I'Esser, perd sense copsar
en profunditat la seva significaci6. Aristotil [atencidé: no el personatge
historic concret, el que “naixé, treballa i mori”, siné I'autor considerat
atemporalment!!] és per a Heidegger un pensador central perque
s’havia fet una pregunta nuclear guestionant el sentit (els sentits) del
ser i les seves formes d’aparicio. El deute que té amb ell el reconegué
sempre. Fins i tot abans d’escriure ESSER i TEMPS, Heidegger havia fet
tres cursos universitaris sobre Aristotil (i un sobre Platd); pero problema
que vol posar Heidegger no és “descriptiu”, no es tracta de descriure les
formes del ser, sind el de copsar I'ontologia (el “logos” del “to on”) en el
mateix.
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En consequeéncia, el projecte del pensar —tenint present que “pensar” va
molt més enlla del “filosofar” sempre académic i pedantesc— és el
d’escoltar la veu de I'Esser i ajudar-nos a des/velar-lo, algant literalment
el vel que el cobreix. A la seva INTRODUCCIO A LA FILOSOFIA (que
prové d’'un curs al primer semestre de I'any academic 1928-1929)
observa, incidentalment, que mentre els moderns tendeixen a pensar la
filosofia com a ciéncia, els grecs copsaven —ben a I'inrevés— les ciencies
com a filosofia. “Filosofia” és un mot que els grecs usaven en plural (hi
incloren la matematica i la medicina) perqué encara no havien perdut
de vista les coses essencials, val a dir la veu de I'Esser. Cal recuperar
aquesta orientacié en profunditat: Heidegger regira tota l'orientacio
fenomenologica anterior i situa, sota el mdén que apareix a la
consciéncia, I'Esser sempre cercat i mai no trobat. El projecte
heideggeria és, doncs, metafisic: es tracta de buscar el fonament, el “to
on” (I'ésser), que dona estructura i que, d’alguna manera, parla en les
coses.

Pero la metafisica heideggeriana (o millor la “postmetafisica” que ell
enceta seguint d’arran Nietzsche) és diferent a la tradicional perqué no
inclou I'element humanistic entés a la manera habitual del racionalisme:
I’home no és el protagonista o el definidor de I'Esser siné que es posa en
I'actitud de respectuosa escolta d’un Esser que sempre s’esmuny i que
es coneix —potser— en les coses que copsa o construeix (o “objectiva”)
I’'huma. La metafisica heideggeriana no es pot separar de la concepci6
de 'home en tant que “Esser finit pensant” a la recerca de la seva
propia esséncia. Es, doncs, una metafisica de la finitud. A partir de
Heidegger, que en aix0 és estrictament nietzschia, sera I'existéncia qui
precedeixi (val a dir, qui permet pensar) I’esséncia. Aquesta idea que és
I’existéncia la qui precedeix I'esséncia (idea que també recull Sartre) és
absolutament central en la modernitat, en la mesura que pot traduir-se
(o degradar-se) en la inturcié segons la qual I'home no és algu que
copsa un mon “objectiu” (una quimera) sind el qui amb el seu fer i amb
la seva cura per les coses les constitueix.

Mai no es podra fer a Heidegger l'acusacié de psicologisme que tan
sovint es retreu a Husserl; en una data tan tardana com I'agost de 1955
en la seva conferéncia ¢QUE ES AIXO: LA FILOSOFIA?, recordava els
mots de Gide segons els qual: “la mala literatura es fa amb bons
sentiments” i reblava el clau dient que: “si aquesta frase és valida per a
la literatura, ho és encara més per a la filosofia”. Heidegger no
s’interessa, ni gens ni mica, per les estructures de la percepcid, ni pels
processos que fan possible I'articulacié de les idees en la ment. El seu
problema és un altre: ell pretén escatir qué significa I'Esser i, en la
millor tradicié de la metafisica racionalista, es planteja “per que hi ha
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Esser per comptes de, més aviat, no-res”. Sota el mon que apareix a la
consciéncia fenomeénica, rau el nivell que debo li interessa: I'Esser
sempre cercat i mai no trobat.

Heidegger estigué sempre convencut que hi ha un moment en qué tot
I'esfor¢ del pensament occidental va comencar a anar a mal borras; la
desfeta del pensament s’inicia quan, després d’Aristotil, es va pretendre
silenciar I'Esser —que havia aparegut al pensar presocratic— i la recerca
filosofica degenera en Il'aplicaci6 mecanica i poc reflexionada de les
categories (substancia, quantitat, qualitat...). Llavors va néixer la
“filosofia”; pero el pensar autentic ja estava mort. L’ontologia no pot ser
compresa a partir de formules que la fossilitzen... sempre hi ha un “més
enlla” i encara un altre “més enlla”, de manera que fer filosofia és un
esforc inatil per tal d’intentar copsar alguna cosa d’'un Esser fugisser,
sempre més eco que no pas paraula. D’aqui que Heidegger tendeixi a
identificar tant la filosofia com la ciéncia més en la passid que en la
tasca d’analisi (I en aquest sentit dira en la INTRODUCCIO A LA
FILOSOFIA, que: “La ciéncia tan sols existeix en la passi6 del preguntar,
en I'entusiasme del descobrir, en I'implacable del donar criticament
compte, del demostrar, del fonamentar” —vegi’s qué lluny esta de
confondre la ciencia amb els seus resultats!)

Des d’aquesta perspectiva, Heidegger reivindica el pensament primigeni,
val a dir: arrelat i poetic, contra I'’esfor¢ domesticador de la filosofia, que
ha caigut en el que anomena “l'oblit de I'Esser”. Es precisament el
poeta, sovint marginal i mal vist en un mén miserable i mancat de
sentit, qui millor conserva el ressd de I'Esser, que un discurs filosofic
racionalista ha silenciat. En un fragment de DES DE L’EXPERIENCIA
DEL PENSAMENT, Heidegger sintetitza quins son els limits, la dificultat i
el model del seu esforg intel lectual:

“Tres perills amenacen el pensar. El perill bo, i per aixo
guaridor, és el veinatge del poeta que canta. El perill
pervers, i per aixo agudissim, és el pensar mateix. El
pensar ha de pensar contra si mateix i sols ho
aconsegueix rares voltes. El perill dolent, i per aixo
confus, és el filosofar”.

El que sintetitza i fa dificil el pensament heideggeria és precisament
aquest esfor¢ de recomencar constantment. Un pensar, “que ha de
pensar contra si mateix” i que, per tant, no dona res per definitivament
guanyat és una aposta radical per la funcié de la interrogacio. La idea
que la veritat no és conquesta ni construccié de la ment, siné un esforg¢
per des/velar 'Esser acompanyara tota I'obra heideggeriana.
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Si observem el fragment anterior veiem que “el perill dolent” s’anomena
“filosofar”. Aquesta és una observacié interessant: contra el pensar, que
encara té alguna cosa de salvatge i d’exigéncia existencial, que “sols
aconseguim rares voltes”, el perill ve de la banda d’un “filosofar’” massa
tou, decadent i pautat. El filosofar ha fet perdre emocié al pensar, el
colonitza i, finalment, el disgrega.

“Filosofar” significa caure en l'error de suposar que la “teoria” és
quelcom alie a la “practica”, i aquesta concepcié erronia ha derivat en
un enfrontament que d’enca de Platd s’ha mostrat no sols esteril sin6
completament nociu. El “pensar”, en canvi, reconcilia el concepte y la
cosa. “Pensar” supera la concepcio6 logica, va més enlla de la colonitzacié
que els conceptes exerceixen sobre la vida i obre la possibilitat de fer
una critica dels “valors” en tant que ficcions. La filosofia és cosa de
professors, el pensament és cosa d’humans que viuen i han “entes” el
sentit guaitant les petites coses (els camins boscans, els corriols...).

La “filosofia” és cosa de llibres, i per aixd0 esdevé enemiga del pensar
que té la seva arrel en la vida. Es ben sabut que fins i tot la paraula
“metafisica” no deixa de ser I'invent d’un editor roma d’Aristotil. Pero el
pensament no es deixa posar etiquetes ni permet que el seu llenguatge
es fossilitzi. Per aixo el model del pensar heideggeria cal buscar-lo ens
els presocratics, perqué en la seva época ni tan sols no existia la paraula
“filosofia” i el llenguatge no estava degradat per la crosta de la historia
que ens impedeix arribar a la saba viva de I'Esser.

Se sap que quan Heidegger rebia algun jove que volia dedicar-se a la
filosofia inevitablement li aconsellava que no es matriculés mai en cap
facultat de filosofia i que llegis els grecs, cosa que ell presumia de fer
continuadament des de I'adolescéncia. Cal interrogar els grecs perque
cal recuperar la pregunta que era basica en els presocratics (concepte
que, per cert, no li agradava gens i que aqui s’'usa per comoditat) i que
especialment trobem en Heréaclit i Parménides, tot i que posteriorment
s’ha ocultat. La pregunta amagada, pero0 que projecta patéticament la
seva ombra en el pensament occidental, és la pregunta sobre I'Esser.
Cada cop que volem fer I'esfor¢ de “dir” I'Esser ens trobem que només
sabem dir I'ens, la cosa. L'Esser esta com “velat” i no ens permet
descobrir el seu rostre.

Dues metafores
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L'any 1969 en una entrevista amb Richard Wisser (Magazine litteraire,
n°® 117, octubre de 1976), el propi Heidegger resumia aixi el seu
pensament:

“La idea fonamental del meu pensament és precisament
que I'Esser, o millor, el poder de manifestacio de I'Esser
té necessitat de I'home i que, a la inversa, I'lhome
nomeés és home en la mesura que es troba en el poder
de manifestacio de I'Esser”.

La intu¥cid heideggeriana és que I'Esser al mateix temps que desvela,
s’oculta. El desocultament (Unverborgenheit) és el contingut originari de
la nocié de veritat. La il luminacié (Lichtung) que equival a I'Esser en
molts textos heideggerians, (perqué I'Esser es mostra il luminant) és la
consequiéncia d’haver copsat el poder de I'Esser. Perd aquest és un cami
tan poc fressat al nostre temps com a I'epoca de Parménides. Haver
oblidat d’interrogar I'Esser té, pero, avui conseqgiiéncies molt més greus
que mai per a la técnica, per a la historia i per a les construccions
humanes. Aquest oblit fa que I’home se senti mancat.

Manuel Satué, en una molt pedagogica introduccio a “Ser i Temps”, dins
un llibre col lectiu de I'’Académia de Filosofia — Liceu Joan Maragall
dedicat a LECTURA DE HEIDEGGER, proposa considerar dues metafores
com a guia per a endinsar-nos en el pensar heideggeria. Per una banda
hi ha la metafora del “cami” i per l'altra la de la “paraula”. Aix0 no
significa, ni de lluny que siguin les Uniques metafores potents de I'autor.
Conceptes com els de “caiguda” (Verfallen) que expressa l'existéncia
inautentica, o el de “cura” (Sorge), que recull la unitat dels diversos
elements del ser-en-el-moén, sén també prou potents. | aixd0 per no
esmentar la relacié entre “desocultament” i “il luminacid”. Pero el “cami”
i la “paraula” en bona manera els inclouen i els fan possibles.

El pensar heideggeria és, fonamentalment, “cami”’: a Heidegger i
semblava inconcebible que en un pensament que busca ser rigorés els
“resultats” prevalguessin sobre el cami recorregut. Es significatiu que a
I'inici de I'edicié general dels seus llibres i cursos figuri com a lema la
frase: “Wege —nicht Werke [“Camins —no obres™].

A CAMINS BOSCANS (1950, “Holzwege”) dedica una llarga reflexié sobre
aquestes senderes del bosc que els llenyataires coneixen bé i que, en
canvi, son ignorades pels qui, senzillament, passegen o baden. Tots els
corriols semblen iguals i, tanmateix, n’hi ha que menen a la clariana i
d’altres que no. Alld que s’ha proposat Heidegger no és tant menar-nos
pel “bon cami” cap a un lloc d’arribada, sin6 mostrar-nos la complexitat
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dels diversos camins en els quals l'esperit experimentat haura de
buscar, ell mateix, la seva propia orientacié. EI cami no és cap lloc
d’arribada sindé el simbol de l'esfor¢ d’orientaci6 que ha de fer la
filosofia.

Igual que el senderol bosca mena a la clariana de la llum, pensar no és
tampoc altra cosa que I'esfor¢ constant d’orientar-nos cap a la llum que
és P’Esser. ;Quina mena d’huma podria viure a la clariana del bosc,
Heidegger no ho especifica mai. Pero la seva referéncia al corriol és
dificilment separable de la proposta de “I'emboscat” o “el partisa” com a
altim heroi, tal com la feu Ernst Jinger. De fet, bona part de les obres
de Junger, des de “El Treballador” s’han d’entendre en constant diadleg —i
sovint divulgacio— del pensament heideggeria.

L’altra metafora és la de la paraula. Potser pot semblar que considerar
la paraula com a metafora en I'obra de Heidegger és excessiu. Per a
alguns interprets (i a Catalunya, assenyaladament, per a l'’enyorat
mestre José Maria Valverde) el llenguatge i I'Esser son la mateixa cosa.
O com ens deia Valverde: “Ser es ser de palabra”. Perdo creiem que es
pot defensar que per a Heidegger (com per a Gadamer), la paraula
sempre esta dient una altra cosa: és el mitja “en qué [I'Esser,
it luminant-se, parla” (CARTA SOBRE L’'HUMANISME), pero no és el ser
mateix. Si hom ho prefereix, és la vivenda [Behausung] pero no la vida
de I’'home; només alguns i molt comptats (i malauradament no sols els
poetes i els pagesos de la terra nadiua, sind també alguns “grans
homes” i el Fuhrer entre ells) poden dir una paraula essencial. En la
tradicié nietzschiana, que és la de Heidegger, la paraula és per a ell més
aviat “pres6” que garantia d’alliberament (com la prendria el gran catolic
que fou Valverde, per a qui el Logos [Verb] és encarnacid). El llenguatge
és per a Heidegger més representacio que il luminacio.

Recordem que per a Platé el sentit filosofic per excel lencia era la vista.
La paraula “idea” ve de la mateixa arrel de l'aorist grec del vern “veure”
(eidon). Segons Plato, I'ull de I'anima era I'Ginic capag¢ de veure I'Esser.
Heidegger, pero, s’estima més referir-se al “logos” (rad, paraula) que no
pas a l'eidos. La paraula “logos” ve del grec “lego”, que significa
“reunir”. El llenguatge re/uneix, crea comunitat de parlants i, en aquest
sentir, com dira Heidegger en una frase que es feu celebre, “el
llenguatge és la casa de I'Esser”. Per aix0 la filosofia constitueix una
atenta escolta de I'Esser que es revela en la llengua popular i dialectal
com a lloc privilegiat. Recollir i rumiar les paraules del camperol o les del
poeta que tothom tenia per foll (Holderlin) ens des/vela I'Esser d’'una
manera radical.
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L'any 1933 li fou oferta per segon cop la catedra de Metafisica de la
Universitat de Berlin. Heidegger, pero, decidi rebutjar I'oferiment i
quedar-se a la petita Freiburg, és a dir, “a la provincia”. En un petit
article que porta per titol “Per qué restem a la provincia” va explicar les
claus de la seva negativa en termes d’arrelament al paisatge i a la parla
de la qual se sent deutor: “I’esfor¢ per encunyar les paraules s’assembla
a la resisténcia dels avets ben drenats contra la neu. | el treball filosofic
no transcorre com l'apartada ocupacio d’'un extravagant, sin6é que té una
intima relaci6 amb el treball dels camperols”; i aixd0 perque en la parla
del pages hi ha alguna cosa important i viva, com un besllum de
I'autenticitat de I'Esser, que mai lartificialitat la ciutat no podra llucar.
La paraula definitiva, la que desvela I'Esser, només la sap qui esta en
relaci6 —per camins boscans i clarianes— amb la seva manifestacio
original i primaria. En la parla d’'una avia de vuitanta-tres anys, morta
aleshores i que d’en tant en tant passava a veure el professor, per
assegurar-se que estava bé al seu refugi muntanyenc —o en la d’'un avi
de setanta-tres amb qui d’en tant en tant fuma una pipa, hi ha més,
veritat, més desvelament, més llum, que en [lartificiosa comprensio
intel lectualitzada del ciutada. | I'article esmentat acaba aixi:

“Fa poc vaig rebre una segona crida de la Universitat de
Berlin. En una ocasi6 aixi em retiro de la ciutat al meu
refugi. Escolto qué diuen les muntanyes, els boscos, les
terres. I amb aix0 vinc a cal meu amic, un pagés de
setanta-tres anys. Ha llegit als diaris que em volen a
Berlin. Que hi dira? Lentament posa la segura mirada
dels seus ulls clars en els meus, manté els llavis
fortament serrats, em posa la ma fidelment
circumspecta a l'esquena i gira el cap de manera a
penes perceptible. Aixo vol dir: “irrevocablement, no””.

Quatre conceptes basics en el pensament heideggeria

Si per a Heidegger la parla és metafora del Ser, es comprendra que la
cura en l'expressié —adhuc una explicita complaenca a buscar el mot
meés dialectal o localista possible— forma part de I'estil de I'autor. En el
complex vocabulari heideggeria, trobem, quatre mots, que convé tenir
clars perque en ells es juga la consisténcia de la seva filosofia. Es tracta
dels mots: “Ens” (en alemany: “das Seiende”), “Esser” (“das Sein”),
Esser-aqui (“Dasein™) i Existéncia (“Existenz”).

1.- ENS: (das Seiende) és la cosa que és. “Ens” expressa allo que
veiem, toquem, sentim, imaginem... En aquest senti, la pedra, el cavall,
jo, voste i la divinitat son ens. Pero I’ens que es fa patent necessita un
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sentit. L'ens “és”, es fa palés, es manifesta. | per aixo constitueix la
porta d’entrada a I'ésser. L’ésser de I'’ens —ens dira —no “és” ell mateix
un ens.

2.- ESSER: (Das Sein) constitueix la propietat comuna dels ens, segons
la metafisica classica. Els ens “sén”. Hi ha alguna cosa en comu entre
tots els ens, i aquesta cosa és I'ésser, que els diferencia radicalment del
que no és. El projecte de la primera gran obra de Heidegger ESSER |
TEMPS (1929) consisteix a clarificar el concepte d’ésser, més enlla de
categories eixorques que per comptes d’expressar-lo I'emmascaren.
Entre “ésser” i “ens” hi ha una diferencia ontologica. L’ésser és alhora
absolut (mentre els ens soén relatius) i indefinible (mentre que hom pot
dir adhuc amb precisié de cientific, que és I’ens). No podem comprendre
que significa I'’ens si previament no el podem situar en I'ambit de I'ésser.
L’ésser fa que les coses siguin; pero: ;que és ell mateix?. A la CARTA
SOBRE L’HUMANISME rebutja que es pugui identificar amb Déu o amb el
fonament de les coses. “Esser” és, doncs, una idea no captada
conceptualment que la metafisica suposa, perd no copsa, ni tematitza.
L’ésser no és un esquema logic, sind una presencia problematica que
doéna unitat a tot alld que es.

3.- LESSER- AQUI: (Dasein) és una expressié que Heidegger refereix
en exclusiva a I'existéencia humana, en tant que ambit de comprensi6 de
I’Esser. No és un simple estar, sin6 un ser (Sein) — aqui (Da)... L’ésser
no es troba en una estranya regio, o en el mén de les idees, siné que es
fa patent —es mostra “aqui”. El Dasein és pura possibilitat, és llibertat,
perdo no en el sentit de la pura indeterminacié siné que és una llibertat
referida al mén que se li fa palés. Es 'home qui capta “aqui” I'ésser o,
almenys, qui s’ha d’esforcar a captar-lo enmig del brogit de la técnica.
L’home és qui ha de fer palés 'home, qui ha de buscar-lo. | aixo0 segons
Heidegger és incompatible amb la concepcié tradicional de I’lhumanisme
(cartesiana, racionalista...) que per comptes de buscar I'’esséncia del ser
es refiava de la instrumentalitat tecnologica.

4.- LEXISTENCIA: (Existenz) és, amb tota propietat, 'home: el tipus
d’ésser propi del Dasein, que Heidegger anomena “pastor del ser”.
L’existéncia és sempre un “qui” i mai no un “que”. L'ésser que he de
construir es presenta com a “propi”’, com a “meu”. No és possible pensar
I’ésser per ell mateix, siné que el cami per arribar a pensar-lo passa per
I’'home. L’existéncia és obertura a I'Esser. Significativament Dasein és un
mot d’origen germanic i Existenz és un mot d’origen llati (ex/sistere)
que es correspon exactament a Dasein i que significa existéncia en
sentit classic. L'existencia es desplega en distints elements anomenats
“existencials”.
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Aquests quatre conceptes mai no han de ser entesos com a empirics,
sind com a transcendentals, és a dir, com a conceptes que sense
pertanyer a l'existéncia, la fan possible. L’ésser no és “una cosa” i, per
tant, no es pot manifestar empiricament.

El problema dels existenciaris en “Esser i Temps”

El llibre basic per a la problematica existencial heideggeriana és ESSER |
TEMPS (1927), un llibre publicat, segons el propi autor, a instancies del
dega de la facultat de filosofia de Marburg que li exigia una publicacio
d’un cert relleu per tal d’optar al nomenament de professor ordinari. El
resso de I'obra fou immens i dos anys més tard li fou oferta la catedra
de Husserl a la Universitat de Freiburg.

El llibre és dificil de llegir —i aquesta foscor, ja topica, ha arribat a ser
considerada com un elogi pels seus deixebles (especialment a Francga).
Pero, com a tal, té el proposit, de deixar la paraula “a les coses
mateixes”: es pretén que sigui I'Esser el criteri que dirigeixi I'auto-
interpretacié de la vida. Com hem anat repetint, Heidegger considera
que la metafisica tradicional ha oblidat I'Esser o, encara pitjor, I’ha entés
malament, confonent-lo amb el ens, amb la naturalesa, amb les
categories o amb el pensament.

Preguntar per I'Esser implica:

1.- Una precomprensio d’alld cercat; L’Esser no és quelcom desconegut i
constantment emprem el mot “ser” d’'una manera acritica i no
encunyada conceptualment, pero que esta aqui i que és alguna cosa.

2.- Allo de qué es pregunta, no és per tant inconegut o incognoscible

3.- El que es pregunta té un sentit que pot ser establert rigorosament i
precisa.

4.- Alld a qui es pregunta sobre I'Esser son els ens, les coses, perqué
“ser” es diu sempre de quelcom que és.

Ens podriem preguntar si hi ha quelcom que per les seves peculiars
caracteristiques es trobi en millors condicions per a respondre a la
pregunta per I'Esser. Per a Heidegger els punts 1.- i 4.- son basics a
I’lhora de respondre aquesta questié. La precomprensié de I'Esser és
doéna en nosaltres, els humans, als qui Heidegger anomenara sempre
Dasein.
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Hom podria recordar criticament, contra la insistencia heideggeriana en
I’Esser, que aquest mot és propi de les llengiies indogermaniques i del
tot desconegut per altres grups linglistics. En xinés, per exemple, no
existeix el mot “ésser”. Pero per a Heidegger aixo no seria una limitacio
O una critica, perqueé l'interés que el mou no és linguistic, sind
fenomenologic. No estem davant una categoria linguistica, sind
existencial. Esser és alld que determina I'ens. No fa ni deixa de fer res
(els qui fan sbén els ens) i s’ha de comprendre al marge (o abans) del
que ha interpretat la tradici6 filosofica —i especialment no té res a veure
amb la teoria de l'analogia de la metafisica tradicional. Esser és un
horitzé de sentit que mai no es revela.

La pregunta sobre I'Esser és la pregunta sobre el sentit. Si primariament
hi ha I'ésser la manera d’arribar-hi és I'existent, és a dir, I'home.
L’analisi de I'Esser només es pot fer plantejant-la en la relacié del
Dasein amb I'existent. Heidegger anomena “existenciaris” les aplicacions
de I'existéncia als diferents nivells de la realitat en que es fa palés el
Dasein.

Hi ha tres tipus d’existenciaris:

Els primers existenciaris defineixen el Dasein com a ésser-en-el-mon,
en relaci6 amb les coses enfront de les quals es presenta. Es el
moment de la sorpresa, de la motivacio... L’ésser en el moén és el que
s’ocupa en les coses. En aquest nivell hi ha una estructura
fonamental: la “cura” [en alemany: “Sorge”], I'atenci6é curosa de les
coses amb les quals els existents entren en contacte: la humanitat de
I’'home (del Dasein) es definira per a Heidegger en termes de “cura”
per les coses.

Els segons existenciaris representen I'obertura del Dasein envers els
altres. El Dasein es presenta com a ésser-amb-els-altres i per aixo
mateix ha d’evitar la temptacié de manipular. Esser amb altri vol dir
que no tan sols coexistim exteriorment, sind que estem integrats
(sense cap connotacid politica i social, convé remarcar-ho!) amb els
altres, d’'una manera ontologica (com, per exemple, el campanar del
poble esta integrat al paisatge). Quan en la seva comprensio 'home
parteix d’ell mateix té una “existencia autentica”, quan en canvi
parteix del que “es diu” o “es fa” (del mén o dels altres) viu en una
“existéncia inauténtica”.

Els tercers existenciaris mostren el Dasein com a ésser-per-a-la-
mort. El Dasein pren consciéncia de la seva finitud i mostra la mort
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com l'dltima possibilitat: el no-res mateix esta al seu davant. Si
transcendir vol dir “sortir fora”, I'essencia del Dasein és “la
transcendéncia envers el no-res”. D’aqui que I'home sigui un ésser
inacabat, en que només la mort (Unica, genurna i irrepetible) clou
'Esser. La por a la mort és el que fa que l'existéncia esdevingui
inauténtica. Només I’huma que es troba davant el no-res pot copsar
el sentit de la seva existéncia.

L’angoixa es fa palesa perqué el Dasein és, primer de tot, projeccié cap
al futur. Hi ha en I’ésser una tensié tragica que I'impulsa al no-res de la
mort. Per aixo el no-res té una funcié radical i imprescindible en la
comprensio del ser.

El fet que I'home sigui ésser per a la mort ens fa comprendre la
importancia del temps: la mort és el punt referencial de I'existéncia.
L’existéncia auténtica, segons Heidegger, és la del qui sap i assumeix
que la mort arribara i que constitueix —des de ja mateix— el fonament de
la vida. Acceptar la temporalitat, és a dir, la finitud, i comprometre’s-hi
és la condicié de I'existent. En I'acceptacidé d’aquest condicionant que és
el desconegut rau l'autenticitat de la vida. Depén de I’lhome enganyar-se
en el soroll del mén o assumir plenament aquesta angoixa.

Per a Heidegger I’ésser no és quelcom que es mostra, sind quelcom que
“pot” mostrar-se, si I’'home s’acosta a les coses. En altres paraules: aixo
significa que la meva existéncia “no és escollida” sinG6 que “ha de ser
escollida”. Quan em faig carrec de la meva existéncia llavors esdevinc
auténtic. Per I'angoixa (distinta de la por , perqué no implica amenaga) i
per I'enyorament de la soledat m’obro a 'autenticitat.

Certament, hom pot triar viure sense adonar-se de la mort, o donar-li
I’esquena; pero llavors seriem inautentics. Viure en preséncia de la mort
no significa, tanmateix, ni precipitar-la (topic romantic i existencialista
vulgar) ni esperar-la (topic “budista”), ni gaudir-ne estéticament (topic
“epicuri”), sindé ser capa¢ com diu Heidegger en una coneguda frase de
QUE ES METAFISICA? de “mantenir-se ferm a linterior del no-res”,
copsant I'exacte valor de les coses —que, tot sigui dit, el pages de la
Selva Negra coneix sempre forca millor que el sofisticat professoret
universitari.

Dues époques del pensament heideggeria?

Sovint, i malgrat que ell mateix negava validesa a aquesta clau
d’interpretacio, els manuals divideixen el pensament heideggeria en
dues époques. La primera és la que culmina en ESSER | TEMPS (1929) i
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la segona té com a llibre més significatiu el monumental NIETZSCHE,
escrit entre 1944 i 1946. Pero ja en la década del 1930 i encara més
després de la Il Guerra Mundial, Heidegger abandona practicament
I’escriptura sistematica i només publica conferéncies o proses breus,
recollides en llibre sovint per iniciativa dels seus editors.

En realitat ESSER | TEMPS és una obra incompleta, que Heidegger havia
volgut arrodonir amb un altre llibre en qué el protagonista no fos I'ésser,
sind el temps. Els materials per a aquest llibre que mai no escrivi es
publicaren postumament i s6n forca breus (hi ha edicié en llengua facil a
Ed. Trotta). Potser la definicié de temps no és metafisicament consistent
sense un ésser que 'ompli i que li doni sentit!

Pero I'anomenat Heidegger Il, el de la “Kehre”, no fa res més que
ampliar i desenvolupar temes que estan en relacié amb reflexions que ja
havien estat encetades en la primera época, especialment el tema del
llenguatge i, secundariament, el problema del llenguatge. En definitiva,
la questi6 de la técnica és una derivacio del tema de la cura i el
problema del llenguatge deriva de la diferéncia entre moén i home:
I’'home és I'animal que pot fer un respectuds silencia, que és I'escolta del
ser. Fins i tot la questié politica (amb la seva referencia al poble regit
per un Fihrer que es troba a ESSER | TEMPS) tot i ser desenvolupada
meés extensament en Heidegger |l esta ja present a la primera epoca.

Potser el text més entenedor que ens permet copsar I'aportacio final de
Heidegger Il és la CARTA SOBRE L’'HUMANISME (1947), adrecada al seu
amic francés Jean Beaufret. La questio que Beaufret li havia proposat
era: “com es pot tornar a donar sentit a ’lhumanisme?”. La resposta de
Heidegger fou clara: tornant a pensar I’ésser en el llenguatge que és “la
casa de I'Esser”. No cal fer una ética de I’humanisme, perqué I'ética és
ontologia. Si arribem a estar prou atents a I'Esser, I'ética brollara sola,
perque la comprensié de l'actuar no és cap altra cosa diferent que la
comprensié de I’'Esser.

Obviament el llenguatge no pot consistir en una acceptacié del soroll
convertit en mots, sind en l'acceptacié de la relaci6 de vernatge entre
I'Esser i la paraula. El problema que obsessiona Heidegger Il és el de
'ocultaci6 de I'Esser. Ja no per un nihilisme intrinsec en la natura
humana, ans per la seva propia naturalesa, I'Esser sembla raure en
I'ocultament. L’Esser s’amaga en el ens i aquesta és la tragédia del
pensar. Per al darrer Hegel la veritat consisteix en una des-velacié. Com
si I'Esser estigués ocult pel llenguatge i per la historia, la funcio del
filosof és I'atenta espera. Com diu en el penultim paragraf de la CARTA:
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“El que cal en l'actual desgavell del mén és menys filosofia perdo més
atencid al pensar; menys literatura perdo més atencio a la lletra”.

Una consideracio sobre la politica

Quan hom s’acosta a Heidegger, com referiem al principi d’aquest text,
és inevitable encetar, també, el tema de la politica i la seva relacié amb
el regim hitleria. Un dels seus pocs estudiants catalans, el jesuita gironi
Eusebi Colomer, que el tracta en la postguerra, acostumava a dir que, a
parer seu, Heidegger no era cap “home de caracter”, sin0 més aviat un
professor i un intel lectual timid, que va passar un moment
d’oportunisme politic, creient potser que el régim nazi es deixaria
enlluernar per la seva filosofia. Colomer, en el seu text de referencia EL
PENSAMIENTO ALEMAN DE KANT A HEIDEGGER (vol. 111, 1990)
sobrevola per sobre d’aquest tema sense altre comentari que el de
referir-se, senyorivol, a la dificultat de “ser pensador en un temps
indigent”. Potser aquesta és una primera dada: 'lhome-Heidegger no era
un personatge de serenitat olimpica, siné un individu prou egolatra i, en
el fons, psicologicament petit que ambicionava ser “fuhrer del Fuhrer” a
la manera platonica.

Un segon element a tenir present (i destacat per Otto Pdggeler molt
principalment) és el rerafons hdélderlinia de les seves idees politiques. El
famos DISCURS DEL RECTORAT del 1933 (per altre nom: “Autoafirmacio
de la universitat alemanya”) no es pot entendre sense fer esment de les
idees romantiques sobre la terra nadiua com a bressol de I'autenticitat.
Holderlin (sobretot el Holderlin de I’'hnimne “Germania”) és, més que no
els grecs, el referent cultural (i adhuc moral) de Heidegger. Convindria
no oblidar que la poesia hélderliniana, en eliminar tota diferencia entre
art i religid, obre la porta a la sacralitzacié de la llar: d’aqui al nazisme i
a I'entsolament patrioter hi ha una passa ben curta. La idea que els déus
han fugit i que cal recuperar la seva petja escoltant la terra té potser un
valor liric i consolador; pero sempre és present el perill de pretendre
“corporeitzar-los” un altre cop, reconstruint la tradici6 (com pretenien
els nazis) i “salvant la patria” per I'expeditiva destruccidé dels seus
enemics. Heidegger no va arribar a tant —és obvi— pero tampoc no va
fer res per a impedir la barbarie. A les llicons de la INTRODUCCIO A LA
METAFISICA (1935) s’expressa la idea que: “el nostre poble, en estar en
el centre, experimenta la pressi6 més forta de la tenalla, ell, el poble
que té més verns i, per aixo, el més amenacat i, en tot ell, el poble
metafisic”’. Quan hom es creu part d’'un “poble metafisic” (tal qual ')
qualsevol bestiesa politica és ben possible.
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Caldria no passar tampoc de llarg sobre el catolicisme reaccionari que ell
mateix va viure d’infant, amb la seva carrega tradicional no només
d’antimodernisme i de ressentiment contra la tecnica, siné també
d’antisemitisme (no exclusivament cultural). Seria topic tornar sobre el
seu origen pages, sobre el pare que feia de sagrista en la petita església
local i sobre els seus intents de fer-se jesuTrta (ordre que el rebutja
perque tenia problemes medics, perdo on sempre va tenir bons amics i
continua tenint grans estudiosos). Tanmateix per a Heidegger la religio
realment significativa no té gaire cosa a veure amb el catolicisme
escolastic i racista dels seminaris germanics del seu temps. Coneixia
prou bé Aristotil com per saber que I'Estagirita és del tot alié a la seva
caricatura escolastica i, a més, els seus coneixements biblics el feien
immune a un racisme de barri baix, tot i que alguns han volgut buscar
I'arrel dels seus problemes politics en la fascinacié que sentia pels
mistics germanics de I'epoca medieval. Pero Heidegger, malgrat
estudiar-los molt seriosament, no oblida que estan morts i enterrats, i
que no soOn ja significatius per a la nostra era de la tecnica No és,
doncs, en aquest ambit del cristianisme originari que se suscita la seva
admiracio pel nacional-socialisme.

Pero hi alguns altres elements de més fondaria conceptual, sobre els
quals convé reflexionar. Creiem que el que acosta Heidegger al nazisme
fou el seu declarat menyspreu per qualsevol formulacié de caire étic.
Heidegger va defensar sempre que la seva obra contenia “ontologia”,
perd0 no “etica”. El rerafons d’aquest distanciament, continuat en
Heidegger, és la seva valoracio del nihilisme, entes com aquella epoca
decadent en qué s’ha perdut el sentit dels mots. Per a ell és obvi que la
mateixa necessitat d’'una etica ja fa palés que ens trobem en ple
nihilisme o, si es prefereix, en ple desconcert i ocultacié de I'Esser. En el
seu pensament hi hagué sempre la conviccié que si fossim capacos de
copsar I'Esser ja no ens caldria I'ética perqué se’'n derivaria d’una
manera immediata. El que passa és que el nihilisme alhora que
impedeix la comprensié de la naturalesa, sofistica (i ridiculitza) la
comprensid dels conceptes morals. En el fons, Heidegger veia el
nazisme com una forma de “puresa” (no només étnica, siné naturalista).
Que hi havia una lirica nazi és indubtable. Perd dissortadament
Heidegger sembla no adonar-se que era una lirica cursi.

La idea d’Alemanya com a “poble metafisic”’, la hipotesi d’'un “desti”
vehiculat per la terra i les muntanyes, i adhuc la retorica del “primordial”
no poden fer oblidar una dada obvia, per les proses poétiques en que
Nietzsche explica la seva vivencia dels boscos, les clarianes i els corriols,
hi circulen molt poques persones. La seva és una metafisica d'un
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paisatge sense humans concrets. En el paisatge de Heidegger les
persones son, com a molt, simbols perd no subjectes. L’error de
Heidegger no fou només una “mala apreciacié” d’una concreta situacio
politica (error en qué I'acompanya bona part del seu poble). El seu error
fou molt més filosofic: va oblidar que sense humans concrets, ai las, no
hi ha filosofia...

I finalment (¢per que no dir-ho?) tampoc no caldria oblidar que el poble
alemany al temps de Weimar va passar una miseria horrorosa, com a
conseqguéncia de la revengista pau de Versalles, mentre eren jueus el
95% dels membres dels consells d’administracido dels bancs alemanys
durant la década de 1920. Es un fet historic indiscutible que moltes
empreses jueves van poder escapar de les draconianes exigéncies de la
pau de Versalles gracies a les seves connexions amb I'estranger (cosa
que dona ales a la llegenda del “jueu internacional”). EI mateix politic
catala Cambd fou home de palla del capital jueu alemany a I'empresa
Chade. En definitiva, I’epoca portava de dret al ressentiment antisemita,
al qual Heidegger, com tanta altra gent del seu temps, no va poder
escapar. Tot plegat explica moltes coses, tot i que no en justifiqui cap.

Cal recordar, pero, que el reaccionarisme de Heidegger no implica ni el
meés minim element de militarisme ni d’imperialisme. Ambdues idees
son totalment alienes al seu pensament. Ell era simplement un individu
arrelat a la terra i al paisatge, que identificava la defensa d’aquests
elements amb la protesta contra la modernitzacié i el desarrelament.
Que els nazis compartissin una part d’aquest pensament no ha de fer-
nos identificar Heidegger amb la totalitat del seu projecte. Pero cal
preguntar-nos si la deshumanitzacié heideggeriana, la seva analisi de la
tecnica i la seva critica de la modernitat haurien pogut existir sense
pagar el peatge de la fascinaci6, ni que sigui momentania, pel
totalitarisme. | la resposta a la pregunta sera, sens dubte, inquietant.
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