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amiro Florez fue «un pensador», con todo lo que esta expresion
lleva consigo. Un pensador de su tiempo, transido por los reque-
imientos del mismo; licido para otear los signos de ese «su
tiempo», que era el que le habia tocado vivir, pero era suyo; y de él y en
¢l se sentia protagonista. No con ese protagonismo «desorbitado», ni fi-
gurativo, sino meditativo y activo. Discretamente. Con ese proceder que
consiste en «el decir» que es mostrar las evidencias interiores, o los inter-
rogantes, cuando fuere el caso; transmitir la presencia y la ausencia, que
no se da una sin la otra.
Quiza su posicidn, en estos lares del pensamiento, pueda compararse
a la del dios Pan en el escenario artistico de la biblioteca del Escorial.
Es significativo que este personaje le haya interpelado de tal manera.
(Exponente de un pensamiento critico, avisado, no académico, omnia-
barcante, de quien es espectador de la historia y, al mismo tiempo, ac-
tor? ;Exponente quiza de un modo de ser y pensar conjuntivo, que no
disyuntivo, extraflo a veces, original siempre, y ante todo personal, muy
personal? ;Exponente, en fin, de un pensamiento mistico, manifiesto en
un peculiar logos cuasi poético, simbolico, returgente y apofantico tan-
tas veces? Velado por el simbolo, por el andlisis, por el personaje, el
dios Pan muestra y esconde tantos resquicios de pensamientos y expe-
riencias, que bien podria simbolizar al espectador de toda una historia
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del pensamiento pero que es, a su vez, el reverso de una intrahistoria
personal, indecible, de experiencias interiores, escondidas en cuanto
tales. Pues bien, el dios Pan nos invita a la mesa del recuerdo con los
manjares suculentos de las obras de nuestro anfitrion de honor y los
mejores vinos de su bodega personal.

Porque el pensador Ramiro nos produjo admiracion cuando le cono-
cimos, nos produce también asombro ahora cuando le recordamos —que
significa pasar por el corazdn-, cuando recorremos el itinerario de su al-
ma transida, pletorica de significacion, a través de sus obras.

Le recuerdo en sus conversaciones. Era tranquilo, pausado; como
quien se sienta a la mesa a saborear un buen vino. Siempre era buen vino,
ya fuera joven o afiejo. Era el vino de «la interior bodega» el que se sabo-
reaba en la mesa de la sabiduria compartida con Ramiro. Guardaba siem-
pre un buen bodegoén, bien surtido, bien cuidado. Dicen que la clave de
un buen banquete es el vino y que en una bodega cada vino tiene su lugar
y tratamiento; su tiempo. Y, dicen también, que hay que saber cuidarlos,
no se piquen o se enrancien. Unos, hay que saber sacarlos a su debido
tiempo, son los vinos jovenes; otros saber guardarlos, son los vinos de
solera o los gran reserva. Y esto es todo un arte. Es el arte del pensar y
del decir, que admiramos en nuestro amigo: la bodega bien surtida y la
mesa preparada, segin la ocasion.

Eso si, su escanciar era siempre pausado; como todo él. Como ese mi-
rar discontinuo, velado por sus densos parpados; asi era su verbo: tran-
quilo, sosegado. Densado en sus ;mondlogos? no, eran didlogos interio-
res. Eso si, con los grandes del pensamiento. Por su bodega han pasado
vinos de solera: un Hegel, un Heidegger, una Edith Stein. Por otros lares:
un Ortega, un Unamuno, un Zubiri, un Morente, una Zambrano. También
otros lugares para Marcel, Bergson, sin excluir a Eckhart y Molinos. Y
no podian faltar Ignacio de Loyola o Fray Luis de Ledn o Sudrez. Y mas
al hondon, los grandes reservas, los bien adobados: un Agustin, un Juan
de la Cruz, aunque también nos parece que habia ocupado un lugar, muy
cercano a estos, Heidegger.

Su bodega esta bien amueblada, y hay diversidad de vinos que conflu-
yen en variadas ocasiones, segun banquetes tematicos; sus mas comunes
eran: la antropologia, la metafisica, la historia, la pedagogia, la religion.
Y en ellos nunca faltaban los platos fuertes y tantas veces combinados: el
hombre, Dios, la verdad, la libertad, la dialéctica, los valores, la existen-
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cia. Sin olvidar platos basicos que siempre parecen concurrir: la moder-
nidad, la racionalidad, el lenguaje.

Pero hay banquetes que son especiales; requieren preparacion, estilo,
buen gusto, buenos platos y buenos vinos. Un banquete era el que produ-
cia esta expectacion en Ramiro: era el banquete de la mistica, de la «ra-
z6n misticay, que ya no sabe ser sin «la razon poéticay.

Razoén mistica y razon poética es el itinerario a recorrer. Nos colare-
mos en alguno, s6lo alguno, de esos banquetes privados que el propio
autor mantuvo, y cuyo comensal mas constante fue Heidegger. Banquetes
tranquilos, con sobremesa acompasada de la conversacion sugerente.

«Razon mistica» —que abarca o deriva en razéon poética— fue quiza
la aportacién mas genuina de nuestro autor. Es verdad, segiin él mismo
atestigua, que la expresion es de Santo Tomads, pero €l la toma y usa de
otra manera y es exponente de la veta intima de un pensamiento integral
e integrador, que es racional y es mistico al mismo tiempo; aqui es donde
encontramos la sintesis ultima de su pensar. El dios Pan, con apariencia
de diosecillo, significaba, sin embargo, la totalidad. Asi ocurre con la
razén amparada en la mistica. Pero veamos todo esto con un poco mas de
detenimiento.

UNA CALA HISTORICA

«Hace tiempo, hace demasiado tiempo
que el pensar se asienta sobre o seco»

Esta expresion de Heidegger en Carta sobre el humanismo, es expo-
nente de la denuncia que hacia este autor de esa trayectoria del pensa-
miento por los sequedales de la subjetividad desde la ilustracion a nues-
tros dias. Heidegger la trae a colacion como réplica a la acusacion de su
pensamiento como irracional y mistico. Censura la identificacion de lo no
loégico con lo mistico, asi como la reduccion de todo pensamiento a lo
logico-técnico. Se queja de que se proponga la ldgica «como instancia
suprema de cuestiones metafisicas, suponiendo sin mas como intangible
su soberania».’ «La logica es la sancion, que comienza desde la sofistica
y Platon, de esa interpretacion. Se juzga al pensar segiin medida a él in-
adecuada. Este juicio se asemeja al proceder que intenta valorar la esen-

' M. HEIDEGGER, Wat ist Metaphisik (1929) 26.
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cia y capacidad del pez segtn el término en que éste se encuentra en dis-
posicion de vivir en la sequedad del campo. Hace tiempo, hace demasia-
do tiempo que el pensar se asienta sobre lo seco. ;Y puede llamarse
“irracionalismo” al esfuerzo de llevar de nuevo el pensar a su elemen-
to?». «El ser como Elemento es la silenciosa fuerza (“stille kraft”) de
capacidad pudiente, es decir, de lo posible».2 Asi es como se pronuncia
en Carta sobre el humanismo.

Ramiro Flérez se hace eco de este empeno de Heidegger de «llevar de
nuevo el pensar a su elemento», de esa critica a la reduccion de la racio-
nalidad a la racionalidad légica.3 Se nos antoja que Heidegger, tan opues-
to a que se tildase su pensamiento de «irracionaly y «mistico», no habria
encontrado ningiin impedimento para aceptar una «racionalidad misticay,
como postulara mas tarde Florez.

El pensamiento asentado sobre lo seco, fuera de su elemento, que es el
ser. Ramiro Florez habia hurgado los entresijos de esa trayectoria del
pensamiento moderno y postmoderno —posilustrado, prefiere decir él—
hacia ese sequedal. Veamos algunos hitos del mismo.

Habia bebido en las mismas fuentes de la modernidad, que se encuen-
tran no en Descartes sino en otras kalendas, que se remontan a San Agus-
tin. «Sabido es que San Agustin, hombre fronterizo, rompe con el mundo
antiguo e inicia la estructuracion del hombre interior, dato esencial sobre
el que estriba la teoria de su conversion. La fuerza y contenidos de ese
imperativo incidiran como es obvio en toda la espiritualidad posterior
medieval; pero serd sobre todo la caracteristica mas definitoria de toda la
conciencia moderna, centrada desde su arranque en la afirmacion indubi-
table del propio yo». Y agrega, comparando su situacion cultural a la de
San Juan de la Cruz: «A San Juan de la Cruz no le sera preciso llevar el
andlisis de esa experiencia hasta el punto de superar por ella la duda o el
escepticismo... vivid en una cultura colectiva que partia del hecho de una
fe compacta, sin fisuras de apelacion fuera de ese mundo compartido de
la unidad de una creencia».’

Agustin fue su primer amor. Fue antecedente de la modernidad, pero
se situaba en la interioridad recién estrenada, epocal y personal; y es el

2 M. HEIDEGGER, Brief iiber der Humanismos (1946) 6.

? Cf. R. FLOREZ, Flecos de Teoria (Madrid 2006) 245 ss. Concretamente en su exposicion so-
bre «La referencia al fundamento-abismo en Heidegger».

* R. FLOREZ, El hombre mansién y palabra, (Madrid 1997) 15.
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principio de su conversion. Pero no es una interioridad subjetivizada. A
eso se llegarda muy después.

Continua Ramiro Florez con sucesivas calas en el andlisis de esa tra-
yectoria del pensamiento por las vias de la subjetividad hacia la moderni-
dad. Es significativa, a este respecto, la concurrencia del «misticismo
especulativo» del maestro Eckhart. En este autor si se encuentran antece-
dentes tematicos, incluso terminologicos de las grandes figuras de la filo-
sofia alemana. Centrado en la explanacion del lenguaje, de la palabra,
que en ultima instancia quedara «sin porqué», Ramiro ve en este autor el
lugar comun de referencia del idealismo aleman; asi lo descubre, sobre
todo, a partir de sus reflexiones en torno al Prologo a San Juan.

«Lo producido es siempre la palabra que dice, anuncia y enuncia su
procedencia» (n. 4) «Esta palabra, logos o razon, esta integra en el inter-
ior de cada una de las cosas e integra fuera de ellas» (n. 12)

«Lo mas apropiado que se puede decir de Dios es que es palabra
(Word), y que es verdad (Wahrheit). Dios se ha nombrado a si mismo
como palabra. Dijo san Juan: En el principio era la palabra, y con ello
aclara, a la vez, que cada uno deberia ser un adverbio cabe el Verboy.”

Posteriormente se centrard en el analisis de la pregunta. «El pensa-
miento que pregunta Porqué, se ha de trocar en rendida aceptacion y en-
mudecimiento. La palabra es razén... Y con ello la palabra es principio y
es final del quehacer interrogativo... No tiene porqué ya que es el princi-
pio de todo y para todas las cosasy.

Otra version de este juego de la palabra-razéon, aun mas incisiva, sefia-
la la palabra como lo primigenio de todo flujo existencial; no podemos ir
mas alld de la razén de esa palabra. Es entonces cuando no hay «razén»
de la razon. «El principio de dar razon o principio de razon suficiente, se
trocara en el tltimo repecho discursivo, en el fundamento desfundamen-
tado» . Ramiro va buscando el hilo conductor hasta el basamento mismo
del pensamiento en Eckhart, hasta el fundamento sin fundamento. «Por
eso Dios es Fundamento (Grund) y es Abismo (Ab-grund) es el desierto
sin oasis o es el «mar sin limites de su desfondamiento».

Pero agrega que para llegar al fondo de Dios hay previamente que lle-
gar a nuestro propio fondo. Ambos fondos, el divino y el humano se en-

SD. W. 1,465, Sermdn 9.

® FLOREZ, R., El hombre mansién y palabra. 81.
7 Ibid., 81.

§D.w. I, 113, 1-3.
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trecruzan y envuelven. Es lo que le lleva a considerar el alma como
«chispita divinay.

La palabra, el flujo existencial, la razon, Dios, el hombre, se ainan en
Eckhart. Florez situa perfectamente el misticismo eckhariano en ese am-
bito del misticismo especulativo sefialando que «el ambito del reencuen-
tro, del verbo y el adverbio, se ubica sempre en el entendimiento donde
como en su templo hace Dios su moraday.’

Ramiro Florez se hace eco de las resonancias que el Maestro Eckhart
va a tener posteriormente en Hegel y en Heidegger: «Si se intenta re-
flexionar con atencidén y pausa comprensivas, encontraremos que todo el
confusionismo y nebulosidad que circunda y atraviesa el idealismo ale-
man, se convierte en supremo realismo al ir desvelando y concienciando-
se de este giro copernicano operado por el discurso de Eckhart. El pen-
samiento teoldgico y el pensamiento filosoéfico se reencuentran en la cus-
pide o el ultimo basamento con la obscura noticia de la razon acufiada
por el pensamiento mistico. Como muestras sefieras podrian acunarse el
Absoluto de Hegel, dando razén de Si mismo en las distintas y sucesivas
configuraciones del mundo, en las que su Ser es su Accion (Tat), y, ya en
la actualidad, el discurso sutil, recio y sin concesiones con que Heidegger
somete el principio de «razén suficiente» o «la esencia del fundamento.
Son, agrega, «distintos horizontes concegtuales desde los cuales se viene
a topar con la formulacion de Eckharty.'

En este sentido considerara a Eckhart como «el forjador o inspirador
de la mejor terminologia y conceptualizaciones misticas de Occidente
posteriores a €l y que alargan sus tentaculos de presencia y vigorizacion a
otros muy variados campos del pensamiento».

Entre esos campos sefala su teoria del continuo Nacimiento por la que
«el ser ha quedado traspuesto en acaecer», la esencia de la divinidad
como «lo absolutamente inefable», la inmanencia de Dios con las criatu-
ras, manteniendo intacta su trascendencia. Por ello el mundo serd hiero-
fantico y teofantico a la vez, y el hombre donde ha lugar o se ubica lo
sagrado de esa revelacion.

Son boton de muestra de temas y reflexiones actuales que nos remiten
a esta raiz comun en un pensador que, el mismo Ramiro Florez insiste en
calificar de mistico especulativo.

° Mansién y Palabra, 83.
" Ibid., 82 ss.
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HEGEL O LA DIALECTICA HISTORICA

Hegel y Heidegger: dos herederos de Eckhart, dos hitos de la moder-
nidad ilustrada y posilustrada. Dos referencias de primer orden en Rami-
ro Flérez. Es Heidegger nuestro referente, pero no se puede eludir la in-
fluencia de Hegel, en ambos.

Hegel supondra para nuestro autor la inmersion en el pensamiento dia-
léctico. Buceo en ¢l extrayendo lo més genuino de un vino de solera, con
el que hay que contar en la bodega del pensamiento occidental. Se hace
eco de la significaciéon que Hegel supuso para el pensamiento europeo,
autor al que Ortega definiera como «un emperador del pensamiento».

Pues Hegel supondra «la trasposicion de toda la filosofia anterior en
Dialécticay, y ésta confluird en una explicacion racional del devenir his-
torico, es decir, en una Filosofia de la Historia. Resalta el signo de uni-
dad que preside su vida y obras. Unidad sistematica que supone esa tras-
posicion de: «toda filosofia en dialéctica»; «la realidad en puro dinamis-
mo»; «la historia como el despliegue del espiritu en el tiempo», que es
«espiritu universal» o «espiritu del mundo» o «espiritu del pueblo», se-
gun momentos, -algunos hombres excepcionales encarnaran el «espiritu
de su tiempo y de su pueblo» como Sdcrates, Napoledn... etc-. La tras-
posicion también «del estado en fuente de eticidad» ; y, en fin, «la Provi-
dencia en astucia de la razon» y «la Filosofia en Teologia».

El mismo Hegel, que fue hijo de su tiempo, se entusiasmo celebrando
su época. Y al ver a Napoleon galopando sobre su caballo blanco le 1la-
mara «alma del mundo»; «la afirmacion se reafirmara cada vez mas, en la
medida en que Napoleo6n trataba de imponer un nuevo orden que apunta-
ba a una nocidn social de Estado autoritario, y por ello, segin Hegel,
racional».'" «El Estado es la vida moral realizada... Lo divino del Estado
es la ida tal como existe sobre la tierray.'

Como es sabido, el sistema hegeliano se bifurcé en la derecha y la iz-
quierda hegelianas (Michelet, Rosenkranz, «los viejos hegelianos», o
bien Feuerbach y sobre todo Marx, «los nuevos hegelianosy); fijandose
unos mas en el sistema global, otros en la dialéctica, derivando ésta hacia
las relaciones de produccion y su historia como unica historia. Pero la

' R. FLOREZ, Cuadernos de investigacion histérica. (Madrid 2005) n. 22, “Pensamiento mo-
derno: el hombre desorbitado” 112.

12 G. W. F. HEGEL, Lecciones sobre la Filosofia de la Historia Universal. Revista de Occi-
dente, 1974, p. 101.
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historia misma ha respondido a estas derivaciones ideologicas del sistema
hegeliano.

Y sentencia Ramiro Florez sobre la significacion de esta teoria del Es-
tado en Hegel: «Lo decisivo en este caso es la evidencia de que todos los
totalitarismos posteriores a Hegel le hayan reclamado indefectiblemente
como precursor y Maestro». 3

Pero también se dieron posteriores derivaciones de Hegel en el exis-
tencialismo, Heidegger y Sastre, «que acusara la presencia de Hegel en
sus analisis de la historicidad, de la desesperacion, de la conciencia des-
graciada, y de los gritos de la contradiccidon y escision interiores del
hombre». Por otro lado, el estructuralismo hara presente a Hegel, con su
vision del «todo como sincronia y diacronia, del hombre como victima y
veleta de su contexto, y de la esencial conexion o interdependencia de las
partes en la funcion diversificadota del todo, segin el puesto que ocupen
dentro del sistema o estructura. Extremando el paralelismo, podrian verse
las doctrinas de la existencia como ontologias y las del estructuralismo
como historicistas».*

Ramiro Florez se pregunta, tras esta inmersion en Hegel, si esta filoso-
fia de la totalidad no deja anulado, sin presencia ni voz eficaces, a la per-
sona; si puede haber cabida para una responsabilidad de los individuos y
de los pueblos frente a esa Razon trans-individual que trasciende las in-
tencionalidades de los hombres, es decir, frente a la «astucia de la razoén»
en su desarrollo historico. Es la critica al idealismo hegeliano desde la
vertiente personalista y ética mas elemental. Es la respuesta antropoldgi-
ca y €tica a un idealismo desaforado que, lo peor del caso, redund6 en
ideologias referenciadas a imperativos de la accion.

La critica de Ramiro es al hilo de sus reflexiones en torno al Quijote. —
También en Ramiro, como en Ortega y Unamuno, hay las meditaciones
en torno al Quijote, y no es baladi el tema; por algo se ha dicho que el
pensamiento espafiol estd inmerso en nuestra literatura- Pues bien, Hegel
desde su «devenir histérico», influido por Goethe, acoge su famosa sen-
tencia del Fausto: «En el principio fue la accién». Asegura Ramiro que
«esta genial intuicidon poética pasara a ser en Hegel una fuente y tierra
natal de reflexion filosofica; traducira desde ahi que €l espiritu en si es
activo, y concluira no solamente que “en el principio fue la accion” sino

B 1pid.,, 113.
“ Flecos, 61.
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que la accioén es el principio y eso en todos los ordenes».” Este el eje del
idealismo, del subjetivismo moderno.

Responde Ramiro desde la sentencia del Quijote: «Yo sé quien soy;
yo soy el hijo de mis obras» (1? p. c. IV); y agrega: “D. Quijote, hacia
que a su accion, le precedieran sus ideales. Y que dentro de esos ideales
la accidon nunca fuera “esorbitada”, fuera de ese ambito elegido. Pero la
principalidad de la accién puede hacer de descarrilamiento o desorbita-
cion de muchos caminos ajenos dafiinos a lo esencialmente humano. La
principalidad de la accion favorece al pensamiento calculador antes que
al reflexivo y meditativo.'® Y deriva de aqui el drama de la razon ins-
trumental, de la tecnocracia actual. «La técnica es hito sagrado y no ado-
rarla es de sacrilegos. La maquina nos debilita, pero nos da rapidez, prisa,
horizontes desconocidos y abiertos, sensaciones de dominar tiempo y
espacio y... ser. La maquina nos hechiza y nos esclaviza. Y, huérfanos de
pensamiento, ahi estamos».’

Otro ambito de critica a Hegel irfa en relacion a la nociéon de Dios. Se
pregunta Ramiro si no queda destruida la trascendencia divina en una
concepcion de Dios como Absoluto que deviene e historifica, que se in-
manentiza.'® Pero este punto de critica lo veremos desde la que hace el
mismo Nietzsche, que si algo le define en su version critica es justamente
frente a la filosofia hegeliana.

Tras la «montafa gigante» que supuso el idealismo, con Hegel como
su exponente maximo, considera Ramiro Florez a Nietzsche; lo sitia «en
el bisel de fondo, pendiente y alejandose de €1, como sensor, como juez y
como profeta visionario y enloquecido. Entre sus muchas denuncias y
desenmascaramientos, acertados o descarriados, siempre me ha impre-
sionado una sentencia por la que intenta desnucar toda la filosofia alema-
na. La sentencia, agudamente ambigua en su objetividad y rabiosamente
despectiva en su intencion, dice que toda esa Filosofia alemana no es mas
que una Teologia camuﬂada»;19 en otra expresion agrega Nietzsche que
la «la filosofia alemana esta corrompida por sangre de tedlogos». Ya
Hegel habia hablado de la muerte de Dios; por supuesto en otro contexto,
no significaba que Dios haya dejado de existir, sino «el modo necesario

'3 Cf. El hombre desorbitado 101-104.

" 1bid. 103.

" 1bid. 104.

'8 Cf. Flecos de teorfa, concretamente, c. 2: “Hegel y la dialéctica™, 41-59.
' Flecos, “Contenido y objetivacion de la vivencia religiosa”, 210.
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de su existencia como Dios dialéctico. Esto quiere decir que Dios ha
muerto como posible existencia de una esencia divina abstracta, que no
fuera sujeto, en el sentido hegeliano, es decir, sujeto del devenir. Dios
muere cada dia en la negacion de lo finito, que es negacion de si mismo.
Y Dios muere en la Historia, al quebrar en cada momento, como inade-
cuadas, todas las imagenes que nos hacemos de ¢€l... La historia es, una
vez mas, la auténtica teodicea». «La insistencia moderna en la intramun-
daneidad de Dios llega hasta hacerse coincidir con la “muerte de Dios”
en el sentido fuerte de Nietzsche, y pone fin a la modernidady.*’

La critica de Nietzsche tiene a su base la absorcion de Dios por parte
de Hegel que pasa en su sistema de un Dios gotico a un Dios dialéctico
—convirtiéndolo en «el Dios en el que se puede pensar pero al que no se
puede rezar»- Un Dios que, aunque se pueda salvar su trascendencia,
queda demasiado «historificado, desmisterializado», sefiala Ramiro. Y
agrega que Nietzsche sefiala un matiz esencial en su discurso funerario:
Dios ha muerto porque nosotros le hemos matado.; e interpreta: «Por-
que la filosofia occidental, camuflada de teologia, ha matado en la con-
ciencia de los hombres la vibracion y el palpito de su presencia. A la
liturgia verbalizada del “requiem aeternam Deo”, debe seguir o buscar-
se la aurora pascual de su resurreccion... Una entrada conducente a
esos caminos podia hacerse estribando en otra de las expresiones de
Nietzsche, solitario y acongojado, que grita por «el Dios desconocido»
que vuelva a él. Son las palabras que, en la obra Y entonces habl6 Zara-
tustra, pronuncia el «mago» desamparado, retorciéndose y estreme-
ciéndose, por el dolor de la herida de lo que se le ha amputado de si
mismo:

“;Oh! jVuelve a mi lado,

con todos tus tormentos!

iOh, vuelve al lado

del ultimo de los solitarios!

iTodos los arroyos de mis lagrimas
corren hacia Ti!

iY la llama de mi corazén

se enciende para Ti!

2 R. FLOREZ, «El hombre desorbitado», Cuadernos de investigacion histérica, (Madrid 2005),
n.22,p. 110
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iOh, vuelve a mi, mi Dios desconocido,
Dolor mio, suprema dicha mia!”».21
, Sup

No es el Dios de Hegel el referente de la herida de Nietzsche, sino el
Dios desconocido, allende mi subjetividad. En este sentido, Nietzsche es
considerado como el gozne entre la primera y segunda secularizacién que
suponen la modernidad y la posmodernidad posilustrada. Hegel habia
supuesto la cumbre en la emergencia de la razon logico-histdrica, vendra
posteriormente la caida estrepitosa de esa misma razon tras el desencan-
to, la fragmentacion que sucede a la modernidad. Nietzsche en su alocada
critica hace lucido, sin embargo, un cambio de época, un anhelo de salir
de esa desaforada subjetividad que tan magnificamente ha representado
Ramiro Flérez en la imagen del hombre desorbitado.

HEIDEGGER: SER, HOGAR, SOSIEGO

El autor verdaderamente referencial para Ramiro Florez, y que toma-
mos como referente de nuestras reflexiones, ha sido Heidegger; otro hito
histérico en el pensamiento de occidente en las Ultimas décadas. Autor
enigmatico. Conocedor de su momento histérico. Si Hegel representaba
la escenografia de la dialéctica historica, Heidegger va a representar la
llamada y evocacion del ser.

Heidegger es heredero, como ya se ha dicho, de Eckhart y Hegel, pero
también de Sudrez, y no puede entenderse sin situarlo frente a autores de
su tiempo, como Marcel, Scheler... etc. Ramiro Florez le presenta al
habla con todos ellos. Pero quiza con quien mas dialogé ¢l fue con el
mismo Heidegger. De modo que si en la aurora de su trayectoria intelec-
tual el lugar primordial le correspondié a San Agustin, y en su juventud
se situd frente a Hegel, en la madurez y el atardecer de la jornada le gus-
tard disertar sosegadamente con Heidegger. De hecho le pone al habla
con casi todos los autores con que conecta. Es como ese buen vino, siem-
pre presente en todo banquete. O el comensal permanente, como de casa,
ante cualquier invitado.

Nos preguntamos por qué esa continua referencia de Ramiro Florez a
Heidegger. Quiza por lo enigmatico de este autor, o por la vena mistica,
que ya hemos sefalado, y que le sittia siempre allende toda transitorie-

2 pid., 230.
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dad, o quiza Ramiro se sentia identificado con ¢l en esa busqueda sin
fondo en la propia existencialidad humana; ya que «Heidegger es uno de
€sos maestros enigmaticos que presentan un espejo donde cada cual pue-
de leer su propio pensamiento, su destinacion interior».”” Lo cierto es
que en las ultimas etapas de su pensamiento bien puede decirse que Hei-
degger ha sido el compatfiero inseparable de Ramiro Florez. Vamos a ver
los hitos de sus sucesivos dialogos con este autor.

LA INFLUENCIA DE ECKHART EN HEIDEGGER

En la mesa que compartimos el primer invitado es Eckhart. Es signifi-
cativo el influjo tan medular precisamente de un autor mistico. Encuentra
Ramiro numerosas referencias eckhartiana en Heidegger. Concretamente,
nociones tan centrales como fundamento y abismo, entrelazadas, a su
vez, en las nociones de ser, de Dios, de hombre. Y ello en la busqueda
continua del locus lingiiistico-interrogativo de su procedencia.

Para el Maestro Eckhart Dios, desfondada divinidad, es Fundamento y
es Abismo; en ese fundamento-abismo es justamente donde el alma palpa
la unién con la divinidad. Ambos fondos y abismos, el divino y el huma-
no se entrecruzan y envuelven: «El maestro Eckhart parece intentar re-
sumir su doctrina del fondo sin fondo de Dios y del fundamento abismal
del alma, al tiempo que reitera y propone ejemplos de vivir Sin porqué.
Y le cita: «Si alguien estuviera durante miles de anos preguntando a la
vida ¢por qué vives tu? Si la vida pudiera contestar le diria: “Yo vivo
porgue vivo”... Si alguien preguntara a un hombre veraz, es decir, que
obra desde su fundamento, “;por qué obras tus obras?”, éste, si contesta-
ra como deberia contestar, diria: “Yo obro sencillamente porque
obro”». 2 Y aqui es donde encuentra R. Florez el trasunto de La proposi-
cion del fundamento heideggeriana, inspirada en la tan referida frase de
Angelus Silesius: «la rosa es sin porqué; florece porque florece». Vivir
sin porqué, porque hemos tocado fondo en la pregunta por el fundamento
del ser humano-divino, y el existir mismo responde porque...

Eckhart, antecedente sin duda de Heidegger, es recurrido por este au-
tor junto a otras trayectorias, aunque nunca sera olvidado; sobre todo
resalta Ramiro Florez sus vigencias al principio y final de su trayectoria:

223, FUMET, “Heidegger et les mystiques”, en La table ronde, 182 (1963) 88.
2 D. W. 1, 450.
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«El maestro Eckhart parece detectarse a lo largo del transitar inquisitivo
del pensamiento de Heidegger. Naturalmente ese acompafiamiento no
puede afirmarse como en exclusiva, ni acaso como el mas decisivo... Es
evidente la preponderancia de otros autores en las mas subidas etapas de
su itinerario (Aristoteles, Platon, Kant, Leibniz, Hegel, Horderlin,
Nietzsche...) Pero es también evidente que en los puntos inicial y ultimo
de la comba temporal de su encaminamiento ningin autor puede ponerse
como mejor simbolo de esa procedencia de origen que acompafa y re-
aparece en el advenimiento final. Esa comba temporal va desde la inquie-
tud y radicalizacion del preguntar hasta el amansamiento y dulce ampara
que se remansa en el sosiego: Seinfrage y Gelasseinheit. De esta forma el
punto de llegada reapropia y asume, a otro nivel de riqueza y plenitud, el
punto de partida».24

LA INFLUENCIA DE SUAREZ EN HEIDEGGER

En el analisis mismo de esa trayectoria del pensamiento heideggeria-
no, sefiala Ramiro a Sudrez como una pieza fundamental.25 Este autor,
presente en casi todas las universidades alemanas durante los siglos XVII
y XVIII, supone un hito importante para el pensamiento aleman. Heideg-
ger considera que «Suarez es el pensador que ha sistematizado por prime-
ra vez la filosofia medieval, ante todo la ontologia».26 «En la acufiacion
escolastica pasa la Ontologia griega, en lo esencial por el camino de las
Disputationes metaphysicae de Suarez, a la «metafisica» y filosofia tras-
cendental de la Edad Moderna».>” Le coloca incluso por encima de Santo
Tomaés y considera que ha logrado hacer de la Metafisica un saber filoso-
fico autébnomo y unificado y, por ello, transito hacia la modernidad. Es
una ontologia lo que encuentra en Sudrez; y Heidegger, nos sefiala Rami-
1o, «tiene como tema propio, Unico y casi obsesivo la pregunta por el ser
y el olvido, tozudo y persistente, del ser mismo a que lo ha sometido, sin
percatarse de ello, la metafisica occidental. Suarez le interesa como una
formidable palanca para realizar el derribo, el desmontaje o, como la pa-

24 R. FLOREZ, Flecos de teorfa, (Madrid 2006), «La referencia al fundamento-abismo en Hei-
degger», 237.

% Cf. R. FLOREZ, Flecos, «La metafisica de Suérez en la “Historia del ser” de Heidegger»
118-129. Se trata de una conferencia que tuvo que dar el autor en el Instituto Iberoamericano de
Filosofia de la Universidad Pontificia de Salamanca, en el afio 2000.

%6 Die Grudprobleme der Phanomenologie. G. A., 24, 112.

7 Ser y Tiempo (Trad. Gaos) 22.



178 MARIA JESUS CARRAVILLA

labra méas fuerte que ¢l utilizara, la “destruccion” de esa metafisica...
Todos los lugares en que Heidegger se ocupa de Sudrez persiguen esa
meta. ;Como el ejercicio “metafisico” del pensamiento ha dejado impen-
sado al ser? Denuncia asi la carencia actual de un pensamiento que esté
enraizado en el ser. Y seflala Ramiro: «Por eso, atiborrados de Cultura,
informatica y calculo, el pensamiento reflexivo y meditativo ha perdido
la palabra».2

Es en los principios de ese recorrido por la historia del ser, en Ser y
Tiempo, donde alude Heidegger a Suarez considerando que hay que «des-
truir» el contenido tradicional de la ontologia antigua: «Si ha de lograrse
punto a la pregunta misma que interroga por el ser el “ver a través” de su
peculiar historia, es menester ablandar la tradicion endurecida y disolver
las capas encubridoras producidas por ella. Es el problema que compren-
demos como la destruccion del contenido tradicional de la ontologia an-
tigua, llevada a cabo siguiendo el hilo conductor de la pregunta que inte-
rroga por €l ser, en busca de las experiencias originales en que se gana-
ron las primeras determinaciones del ser, directivas en adelante».”

Y sefiala Ramiro Florez, interpretando ese recorrido heideggeriano por
algunas estaciones fundamentales de la historia de la ontologia, «los
cambios historicos en la presunta nocion de ser (cogito cartesiano, subje-
tividad trascendental, voluntad de poder, etc.) y las supuestas ilaciones
por las que se realiza el salto del “ente” al ser, siguiendo éste siempre
“entificado”, es decir olvidado o falseado»". No se trata de prescindir de
la metafisica sino de enderezarla hacia lo que pretendia saber y de hecho
olvidaba: el ser. Sudrez sera puntal de ese enderezamiento, segin Ramiro
Florez. Al final enderezamiento supondra superacion. Pero mas adelante.

El principio de la metafisica olvidadiza del ser, se encontrara, segin
Heidegger, en la distincion entre esencia y existencia. La tesis de Sudrez
sobre la no distincién real, sino s6lo de razon, entre esencia y existencia
sera entonces completada por los interrogantes de Heidegger en torno al
ser. Al respecto recoge Ramiro la exposicion que hace Heidegger: «El ser
se diferencia en qué-es (Was-sein, esencia) y que-es (Dass-sein, existen-
cia). Con esta distincion y con su preparacion comienza la historia del ser
como metafisica... ;Qué se manifiesta ain como “es” si se prescinde de

28 | a metafisica de Sudrez, 119.
% Ser y Tiempo (Trad. Gaos) 27.
30 |a metafisica de Sudrez, 121.
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guéy del que? Y si la bisqueda de lo mas general no lleva, sin embargo,
a ninguna parte, jtiene que comprenderse el qué-es como una especie del
que-es o0, a la inversa, a éste como una derivacion de aquel? Si se resol-
viera esto quedaria ain la pregunta por el origen de la distincion, ;viene
del ser mismo? ;Qué “es” el ser? ;CoéHmo resulta de ¢l el venir de la dis-
tincion, su proveniencia? ;O esta distincion es solo atribuida al ser por el
pensar? Si asi es ;por qué tipo de pensar y con qué derecho? ;Como le es
dado el ser a ese pensar para tal atribuir?».

Tras este planteamiento encuentra Ramiro Florez dos tematicas fun-
damentales en la trayectoria heideggeriana, con resonancias suarezianas:
la preeminencia del ser como actualitasy el transito hacia la subjetividad
incondicionada.

El ser como actualitas es recogido por Heidegger de Suarez, como re-
sultado de la causalitas. De este modo sefiala Heidegger que «Ex-
sistencia es actualitas en el sentido de la rex extra casusas et nihilum
sistentia, de un ser eficiente que traslada algo “afuera” de la causacion y
realizacion, al ser efectuado, y de este modo supera la nada (es decir, la
falta de lo real)». Por ello, terminard Heidegger sefialando «Que el ser se
haya entregado a la esencia de la realidad efectiva s6lo puede recordarse.
El recuerdo retrotrac aqui a la anterior esencia del ser en el sentido del
presenciar con el caracter de la obra y de lo visualy.*?

Ramiro Floérez senala como confundir el ser con el ser-actual es mu-
tilar el ser; dejarlo reducido a «ente» olvidando toda su oculta y real
(aunque no actualizada) virtualidad entificadora... Se entiende por ello,
nos dice, que «al final de reflexiones sobre el ser “reducido” y ocultado
en el ente, como al hilo de esta exégesis del texto de Suarez, esté¢ en
Heidegger la misma evocacion y lamento: “el ser ya solo puede ser re-
cordado”».”

En el transito hacia la subjetividad incondicionada que presenta Hei-
degger, sefiala Ramiro Florez un hilo conductor que unifica las diferen-
tes versiones de esa subjetividad: el no captar la diferencia basica entre
ser y ente.

Tres pasos, refieren ese transito: objetivacion, representado por Sudrez
y su concepto objetivo de ente; subjetivacion, representado por Descartes

3! Nietzsche 1, 401.
32 Nietzsche 1, 418.
33 La metafisica de Sudrez, 125.
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con su certeza y aseguramiento del contenido subjetivo del ego cogito; y
subjetividad incondicionada, representada en Hegel «como reflexibiliza-
cion del Espiritu absoluto esciente de si».

En Suarez, sustancia, Dios, criaturas... todas estas entidades se las en-
globa como si fueren una, en cuanto son de algin modo semejantes entre
si, y coinciden en el ser. Ese contenido objetivo se corresponde en el en-
tendimiento con el contenido mental subjetivo de su verdad. En definiti-
va, la metafisica es Ontologia y a una también Teologia.

En Descartes «al volverse la verdad certeza del saber de una humani-
dad que se asegura a si misma, comienza esa historia que en el computo
historiografico de las épocas se denomina época moderna... En el pre-
monitorio comienzo de esta historia se transforma la relacion del hombre
con todo lo real».**

Ramiro Flérez rastrea el recorrido que hace Heidegger por esa subjeti-
vidad. «En la medida en que el ente se concibe como algo objetivado, se
pone ya indefectiblemente el sujeto como centro focal del conocer y ci-
miento de la afirmacion del mismo ente. Un brote decisivo de la subjeti-
vidad estd ya en Descartes... Heidegger persigue el arborescente de ese
brote... donde esa subjetividad alcanza la identificacion con lo Absoluto
es en Hegel... Para la planificacion y dominio de la subjetividad hay que
contar con Hegel y con Nietzsche. Y Heidegger los relaciona enlazando
la subjetividad incondicionada con la Voluntad de Poder».”

(PENSADOR MISTICO?

Heidegger es lucido respecto de la situacion de pensamiento que oftre-
cia la modernidad. Este andlisis, este paso por los autores senalados, re-
flicte sobre ¢l mismo. Senalamos ahora brevemente la tematica por la que
transita al paso de sus andlisis buscando esa veta mistica de que se le
acusaba, muy a su pesar. Ramiro va desgranando esa trayectoria en algu-
nos epigrafes que se repiten en sus referencias a Heidegger: La proceden-
cia, Fundamento-Abismo, la recurrencia del lenguaje, el sosiego.

La procedencia teologica de Heidegger es considerada por Ramiro
como la clave de su pensamiento. «La procedencia permanece siempre en
el advenir». Esta sentencia de Heidegger se puede asociar, sin duda, a ¢l

3* Nietzsche 1, 346.
35 La metafisica de Suarez, 128-129.
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mismo. Pero no era la teologia su camino. «Si yo me propusiera escribir
una teologia, a lo que muchas veces me he sentido inclinado, no seria la
palabra ser la que hubiera de entrar en ella... La fe no necesita del pen-
samiento del ser».”® La hermenéutica, otro punto de arranque en su pen-
samiento, era para ¢l el modo de dilucidar la relacion entre la palabra y el
ser, al modo que la teologia es la interpretacion de las Sagradas Escritu-
ras. En este sentido reconoce que «sin esta proveniencia teoldgica no
hubiera llegado al camino del pensamiento».

En los principios de su andadura como pensador, Husserl mismo sefia-
16 que Heidegger era un pensador de talante mistico y muy preocupado
por la problemadtica religiosa. Y Ramiro florez pone de relieve la tematica
en torno a la experiencia factica de la vida en la fe cristiana, en los cursos
que dio en Marburgo, en los albores de su quehacer docente, trayendo
para ello al habla a San Agustin, Lutero, Kierkegaard, etc. Pero sobre
todo, como ya hemos puesto de relieve, serd el Maestro Eckhart al que
prestara mas atencion. Nos adentramos ahora en la trayectoria tematica
de Heidegger.

FUNDAMENTO-ABISMO

En los principios, en sus reflexiones en torno al ser, en su derivacion
en el Dasein, busca siempre esa comprension preontologica del ser, te-
matica fundamental de Ser y Tiempo. Podemos preguntarnos si los exis-
tenciales que se dan en el Dasein: la llamada o vocacion y ser deudor o
culpable, podrian remitirnos a Dios, puesto que ¢l mismo sefiala que la
llamada, «viene de mi, y se dirige a mi y ademas por encima de mi».’
Sin embargo, sefala que Dios seria una explicacion precipitada, «por
encima de los datos fenomenoldgicos». La vocacion llama, en suma des-
de la Nada. El ser deudor tiene la misma resolucion: el desvelar el hecho
abismal de la Nihilidad del Dasein como fundamento. Pero ademas Hei-
degger alarga la radicalizacion para despejar el espacio en que mas ade-
lante se va a alojar el concepto de libertad, también como abismo. Son
los surcos de aquella situacion existencialista que Ortega criticO como
pocos: pretendiendo mejorar y ahondar ese pasado inmediato Heidegger
nos viene ahora «con patetismos, con gesticulaciones, con soltar de sus

36 Cf. J.BEAUFRET, La Quinzaine Itteraire, 196 (1974) p. 3.
37 Ser y Tiempo, 54.
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jaulas todas las palabras de presa del diccionario: angustia, desazon, de-
cision abismo, Naday.>®

Se dio la Kehre, un cambio de direccion, cansado ya de los malenten-
didos existencialistas. En el avance de la Kehre sera el ser el que se llama
o llama al Fundamento y el ser esencia en si mismo fundante. Como en el
Nachwort el ser sera igualmente abismo, pero como misterio y como
silenciosa voz de lo ausente. Y es Ramiro Florez el que nos hace caer
aqui en la siguiente reflexion: «;No es extrafia coincidencia que hayan
sido los misticos los que con mas radicalidad e insistencia nos hayan
hablado del Fundamento y de la relacion Fundamento-Abismo, precisa-
mante refiriéndose a nuestra Nada y a Dios?».>’

Pero Heidegger no asume el apelativo de mistico para su pensamien-
to. Incluso en los albores de su produccion se le calificaba asi. Es donde
se queja de esa asociacion de lo no-16gico con lo irracional, con lo mis-
tico; era la interpretacion técnica del pensamiento. «Se juzga el pensar
segin una medida a ¢l inadecuada. Este juicio se asemeja al proceder
que intenta valorar la esencia y capacidad del pez seglin el término en
que éste se encuentra en disposicion de vivir en la sequedad del campo.
Hace tiempo, hace demasiado tiempo que el pensar se asienta en lo se-
co. (Y puede llamarse irracionalismo al esfuerzo de llevar de nuevo el
pensar a su elemento... El ser como Elemento es la silenciosa fuerza de
lo posible».40

Ramiro Florez se hace eco de lo significativo de que Heidegger desde
casi los principios de su produccién sea tildado de mistico.

LA RECURRENCIA DEL LENGUAIJE

Es otro de los aspectos por los que Ramiro Florez nos descubre la veta
mistica de Heidegger, ya presente desde el principio, pero sefialada pos-
teriormente.

Esa distincion entre el fundamento como porqué y el fundamento co-
mo porque, que Ramiro Florez asocia a la terminologia de Eckhart, por
un lado, y a las connotaciones que las reflexiones de Angelus Silesius en
torno a la pregunta ;por qué florece la rosa? Y su respuesta: «la rosa es

38 J. ORTEGA Y GASSET, La idea de principio en Leibniz O. C. VIIL, 298.

3 R. FLOREZ, El hombre mansion y palabra, c. I1I: «El sosiego en San Juan de la Cruz y el
concepto de serenidad en Heidegger».

40 Carta sobre e humanismo, Taurus 1959, 6.
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porque es; es sin porqué. La rosa florece porque florece». El porque, que
rechaza toda fundamentacion y todo porqué, nombra lo sencillo en lo que
todo proyace y sobre lo que todo reposa». «El fundamento, considerado
en su otra esencia como sin porqué y demora, abre un vestibulo a la pre-
gunta sobre el sentido del ser».t!

En este sentido trae Ramiro a colacion la afirmacion de Colombo de
que el pensamiento de Heidegger seria de una «mistica ontologicay, aso-
ciando su nociéon de nada a la teologia negativa. También sefiala a K.
Lowith que indicara, si bien desde un sentido mas despectivo, como la
mistica del ser de Heidegger recuerda a Eckhart, sefialando este autor,
ademas, como después de Ser y tiempo da una vuelta a su comienzo teo-
logico. Y agrega Ramiro como Heidegger «lucha con las palabras para
hacerles decir lo no dicho o lo indecible, como lucharon los misticos para
expresar lo inefable de lo experimentado; y sefala algunas de las expre-
siones contrapuestas que utiliza: Presencia-ausencia, oculto-manifiesto,
latente-patente, proximo-lejano, fundamento-abismo...» Y se pregunta
«;no ha sido Heidegger precisamente quien tan sutilmente ha analizado y
profundizado la conexion inextricable y de copertenencia entre el habla
del hombre y el habla del lenguaje?...»

Todas estas reflexiones y rodeos nos conducen a que, previo al len-
guaje expreso, existe una experiencia radical de lo que se dice en cohe-
rencia con todo lo que, atin experienciado, queda por decir. El verdadero
y originario decir nace de la experiencia... como ocurre en los misticos.
Heidegger relata y dice experiencias de su camino. En €I, acaece la ma-
ravilla de las maravilla; se experimenta qué significa ser. Ahora bien,
insiste Heidegger que el decir de la experiencia del ser s6lo puede condu-
cir al debido silencio: es como el sonido de lo callado o el correcto en-
mudecer ante lo inefable. "

EL SOSIEGO

Es la traduccion que Ramiro Florez encuentra mas apropiada para el
escrito Gelassenheit, supondra la ultima etapa y definitiva de Heidegger.
Fue el titulo de una conferencia pronunciada en 1955. Otros escritos afi-
nes seran El misterio del campanario, El camino del campo, Una palabra

*l Mansién y palabra, 173.
“1bid. 177.
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de agradecimiento etc. Aqui en Gelassenheit es donde se da «la mejor
penetracion en uno de los ambitos mas significativos del discurso misti-
co».”® Término usado por Eckhart, Heidegger desentrafiara un sentido
mas profundo; pero observamos la influencia que al principio y al final
de su trayectoria mantendra el Maestro Eckhart. Reitera Ramiro, al res-
pecto, la unidad profunda en la trayectoria de Heidegger, aunque se deba
admitir la Kehre como un viraje del pensamiento hacia un nuevo comien-
zo; siempre estara presente el punto de partida de Ser y Tiempo: el olvido
del ser. En ¢l se dara, por encima de de la diversidad de etapas, una uni-
dad que preside ese caminar «siguiendo una estrella, eso solo», como
quiso poner como lema en su tumba.

El significado de Gelassenheit, 1a antigua palabra, que decia el mis-
mo Heidegger, se sitiia respecto del «asunto del pensar»; es el elemento
en el que se movid siempre Heidegger. Significa toda una actitud, pero
también el final de un proceso por esa trayectoria de la interioridad. Ra-
miro prefiere traducirla por Sosiego, al son de san Juan de la Cruz, cuan-
do nos remite al «estando ya mi casa sosegaday, tras la Subida y el transi-
to por la Noche. Aunque evita otro tipo de paralelismo, si sefiala R. F16-
rez que «en ambos discursos se da el circulo que va del Yo como morada
de lo desconocido o escondido al hallazgo de lo buscado misterioso como
morada del Yo»*. La busqueda heideggeriana de una salida del Nihilis-
mo, termina apelando a la Gelassenheit como la esencia del pensar.

La serenidad es ya a estas alturas del proceso de pensamiento de Hei-
degger su situacion de llegada. «En la etapa que ahora vive queda ya le-
jos el radicalismo interrogativo y se acaricia el nuevo don o gracia con
requerido acatamiento». Una nueva actitud se vislumbra, «la actitud en
virtud de la cual nos mantenemos abiertos al sentido oculto la nombro yo
—dice Heidegger— la apertura al misterio». «El sosiego ante las cosas y
la apertura al misterio se copertenecen». «Ellos nos conceden la posibili-
dad de permanecer en el mundo de un modo totalmente diferente. Nos
prometen un nuevo fundamento y suelo en que podamos estribar y perdu-
rar fuera de peligro... para reintegrar en una nueva figura transformada la
vieja autoctonia que vemos desapareciendo aceleradamente».®

“1bid., 179.
* El hombre mansién y palabra, 157.
4 Gelassenheit, 24.
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Ramiro resalta la critica a la razon calculadora que aparece en esta
obra: «El pensamiento esencial esta en fuga, en trance de huida, ante el
pensamiento de aplicacion calculadora y dominante de la técnica. La
agudeza del planteamiento calculador nos va reduciendo a la total caren-
cia del pensamiento, haciendo perder al hombre lo mas propiamente su-
yo, su esencia meditativa. Hay que salvar esa esencia del hombre. Y para
ello hay que tener despierta la meditaciény.*® Esto llevara a un camino
que conduzca a un nuevo suelo y fundamento. En su situaciéon Heidegger
mismo hara prevalecer el privilegio de la meditacion en esa serenidad ya
conseguida. «La reflexion posterior debe considerar todo solamente en la
Gessenheit de una larga y paciente meditaciony.”’

Al hilo de estas consideraciones, en El camino del campo, presenta
Heidegger, una definicion del hombre centrada en la esencia del pensar.
Tres dialogantes presentan sus diversas versiones: el erudito, citando a
Kant, nos dird que pensar es querer y querer es pensar; pero se concluira
al respecto que la esencia del pensamiento supone «la renuncia al que-
rer». Y Ramiro comenta agudamente: «El feliz hallazgo de ese acierto
formulativo de un querer como renuncia al querer, se atribuye al momen-
to del “entretanto” en que se les adentra la caida de la noche y les condu-
ce dulcemente al recogimiento. Parece como si el fruto de experiencia de
la noche viniera a ser doble: da recogimiento y acierto y da acierto por-
que da recogimiento. Pero ademas da tiempo para meditar y nos invita al
paso lento... aunque sepamos, o 8porque sabemos, que “aun estamos lejos
de la morada de los hombres™»."

El punto dificil es el paso del querer al sosiego, precisamente porque
«no estd en nuestras manos el despertar en nosotros el sosiego»; «porque
nos sigue oculta la esencia del sosiego»; «porque el sosiego nos es otor-
gado viniendo de otra paurte».49

El problema en torno a la esencia del pensamiento empieza a diluci-
darse en un examen de la interioridad, de ese trasbase entre pensamiento
y ejercicio de voluntad, que nos presentan al paso Heidegger y Ramiro
flérez. «El problema planteado era el de la esencia del pensamiento»,
«Acaso esa esencia hayamos de buscarla en el fondo del sosiego», —cita
Ramiro a Heidegger— ;Qué hacer, pues? No hay nada que hacer. Hay

46 El hombre mansién y palabra, 183.
47 Nachwort, 40.

8 El hombre mansién y palabra, 184.
¥ Gelassenheit, 32.
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que esperar, se trata de esperar. Hasta ahora tenemos el camino y tene-
mos que cuidar no desencaminarnosy.

El andlisis que hace Ramiro a este nuevo encaminamiento de Heideg-
ger va a sefialar su estancia en esa mistica noética con que caracterizard a
este autor. «El encaminamiento del sosiego implica el cese del querer,
implica dejar de una vez por todas la representacion, renunciar a la acti-
tud inquisitiva, al &mbito noético consituyente de la conciencia, al hori-
zonte trascendental, para ir reduciendo y orientando todo a otro horizonte
concreto y abierto a la vez, que Heidegger llama aqui die Gegend, la re-
gion, comarca, el contorno, la circunstancia... Gegend se torna Gegnet,
extension, espacio ilimitado, lo que obra la apertura, el paso, lo que viene
al encuentro...».”!

La significacion de ese sosiego, serd multiple, nos sefiala Ramiro: es
camino, reposo, movimiento. Pero acaso la mejor calificacion que en-
cuentra es la de «region misteriosa o enigmatica a la que no hay con qué
responder porque ella es, justamente, la region de la palabra de la que
solo ella puede responder de si misma.

Situarse en esa region de la palabra seria la esencia del pensamiento,
pero es una situacidn transeunte; acaso la situacion del hombre sobre la
tierra. Ramiro identifica esa situacion como una estancia en el «entrey.
«La esencia del pensar, de este modo, no se determina por si misma, sino
de otro algo que nos esencializa en cuanto reencuentro. Esta copertenen-
cia en reencuentro y asimilacion es el “entre”. Morar, hacer estancia en
ese “entre” es la espera, la esencia de ser huéspedes en ese “entre”».>
«Esta es la esencia del sosiego, que el hombre alcanza por la presencia
que le circunda y en el favor de su asemejamiento. Asi presentimos la
esencia del pensamiento como sosiego».53

Esa estancia en el «entre» seria el punto donde conecta la mistica
noética de Heidegger con toda mistica, pues ese «entre» seria también
una especie de «umbral necesario a toda mistica».

Ese umbral puede decirse respecto de otras misticas, concretamente
respecto de la mistica cristiana, que Ramiro Florez conoce a través de San
Agustin y, sobre todo, de San Juan de la Cruz. En el discurso de los misti-
cos cristianos se va mas all4; se llega a la experiencia de encuentro con

%% E| hombre mansién y palabra, 185.
31 El hombre mansién y palabra, 185.
>2 1bid. 185.

>3 Gelassenheit, 51.
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Dios. En la explanacion de esa experiencia, el saber mistico es también
renuncia al afdn de saber, al dominio del querer; identificable con el transi-
to por la Noche, pero es en espera de la alborada del encuentro.

Comparando ambas misticas concluye Ramiro: «La de Heidegger se
queda en mistica noética, pero que puede ofrecer lugares de encuentro
con el itinerario expresado por el lenguaje evocativo, metaforico, simbo-
lico y poético de toda mistica. Esta lejos del canto alborozado del mistico
con un Credo religioso, precisamente porque en ese presentir a que se
llega en el sosiego, se queda en silencio y escuchay.

Y situa el lugar preambular de Heidegger respecto de San Juan de la
Cruz: «El paso de la precomprension del ser en el Dasein al del Dasein
en el Ser, podria prefigurar el de las cosas “vestidas de hermosura”, de
San Juan de la Cruz al lado transfigurado del “vamonos a ver en tu her-
mosura”... Pero Heidegger se queda en el umbral de la antesala ya que
no es posible alcanzar otro mas alléy.

San Juan de la Cruz traspasa el preambulo noético: «Porque el hombre
es ante todo una unidad y en las apetencias del sentido es el Espiritu el que
acucia y actiia. Su perfeccion no significa ponerse mas en la vida discursi-
va, “sino en reposar el alma y dejarla estar en su quietud y reposo, lo cual
es mas espiritual”... “Si todo fuese andar, nunca habria de llegar”».

No obstante no culminar la experiencia mistica, Heidegger es, sefiala
Ramiro «una invitacion al transito arrebatado del mistico religioso», cuyo
preambulo seria el sosiego. Y concluye: «Asi se me antoja que se puede
interpretar esa enigmatica triple pregunta que en Feldweg se alza como
resultado de un pensar de palpito mistico de que va transido todo el rela-
to, y que es una puesta en gjercicio del sosiego: “;Habla el alma? ;Habla
el mundo? ;Habla Dios? Todo dice la renuncia en lo idéntico. La renun-
cia no quita. La renuncia da. Da la fuerza inagotable de lo sencillo. Su
voz crea hogar en una antigua procedencia».56

Heidegger es, pues, sefiala Ramiro, una invitacion a la mistica, a la mis-
tica de siempre para el momento actual. «El nuevo comienzo no tiene por
qué amputar viejas experiencias, sino también reasumirlas y dar razon de
su presencia. La invitacion a que se alude puede tener en esta sazon histo-
rica su kairos, su momento oportuno. Por eso acaso no la hagamos noso-

> Cf. El hombre mansion y palaba, C. III «El sosiego en San Juan de la Cruz y el concepto de
serenidad en Heidegger», 187.

%2.8.XIL 6

*Ibid. 187.
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tros sino que nos venga hecha por la destinacion del tiempo que ha histo-
riado el ser... Este tiempo que llamamos el final de la modernidad».”’

HEIDEGGER O LA RAZON POETICA

Esa situacion preambular de la experiencia mistica es lo que hace lucido
a Heidegger respecto del momento que vive de final de la modernidad.

Es en su ultima reflexion sobre Heidegger, Ser y advenimiento, donde
Ramiro nos muestra esa lucidez y, junto a ella, el requerimiento de que la
restauracion del pensamiento pase por una racionalidad poética. «En la
hora de ahora, en los estertores del nihilismo y de la imposicion tecnolo-
gica, asistimos y vivimos en 1°) Una deshumanizacion del mundo. 2°)
Una deshumanizacion del hombre, y 3°) Una desdivinizacién de Dios. El
mismo Heidegger preguntado por la salida de esta situacion sefiala que
“Solo un dios puede salvarnos”, y afiade: “La tnica posibilidad de salva-
cidén que veo es que preparemos, con el pensamiento y la poesia, una dis-
posicion para la aparicion del dios o para su ausencia en el ocaso”».

El pensar poetizante sera la tltima fase del camino del pensar de Hei-
degger. La vecindad con la poesia era el modo de desbloquer el camino
del pensamiento llevado a cabo por este autor. Ramiro Florez se hace eco
de esta trayectoria, y la desarrolla desde una reflexion en torno a cuatro
puntos: el ambito poético, la relacion entre pensar y poetizar, el modo
poético de habitar del hombre, la palabra que llama.

El ambito poético es asumido por Heidegger como el origen del len-
guaje; es al mismo tiempo, evocacion o recuerdo. Rilke, Holderlin seran
ahora sus referentes. «Poetizar el evocar» decia éste ultimo; y Heidegger
agrega: «Evocar o recordar es fundacion. El morar fundante del poeta
sefiala el fundamento. El poeta es conducido al ambito de la manifestabi-
lidad del ser, que funda y se despliega en todo decir. El poeta desvela y
sefiala el fundamento y consagra el habitar poético de los hijos de la tie-
rra»” . Y aclara Ramiro: «se sitda en un mundo de presencializacion y
significatividad, mundo real aunque no sea visible... La poesia, en senti-
do lato, opera la revelacion del ser en el ente...la forma en que en el ente
se desvela la verdad del ser. La poesia la Dichtung es fundacion». El am-

“ Ibid.
8 R. FLOREZ, Ser y advenimiento, 292.
> EzHD, p.143.
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bito poético supone, por tanto, alcanzar una nueva dimension, un nuevo
ambito de profundidad.

«La poesia es lenguaje originario, es decir no hay que entender la
esencia de la poesia desde el lenguaje, sino, al revés, la esencia del len-
guaje desde la poesia».60 La poesia en sentido lato precede a la poesia en
sentido estricto die Poesie. Digamos que poesia en sentido estricto es
también decir del ser, pero un decir expresado ya en palabras. Y, en fin,
«todo poetizar en el sentido amplio y en el sentido estricto es en el fondo
un pensar». De ahi la relacion directa entre Denken, Dichten y Danken.
Pensar y decir, gravidos de donacion del ser, invitan a agradecer.

«Pensar y poetizar a veces son lo mismo, pero a su vez lo dicho pen-
sado y lo dicho poetizado nunca son lo igual». Todo poetizar es en el
fondo un pensar, pero no todo pensar es poetizar.

Dos referencias en la distincion: la verdad y belleza de la palabra poé-
tica, lo pensado en ella. En cuanto a lo primero, en el decir de la palabra
poética estriba su propia verdad, que se llama belleza. “La belleza es un
envio de la esencia de la verdad”. En cuanto a lo segundo nos sefiala
Ramiro: «El pensador y el poeta llegan ambos a la culminacién de ver el
ser como fundamento del ente e incluso el ser como abismo. Pero lo poé-
tico es lo inicial y lo ultimo de ese camino por el que peregrina el pensa-
miento en busca de lo todavia no pensado y no dicho, transido por la
imantacion del mismo ser, donde reside lo originario del pensamiento
mismox».*! El ser se significa; de otro lado, se situa el hombre que ejecuta
el pronunciamiento del ser; el intervalo entre ambas esferas es la existen-
cia del hombre, el entre ya aludido.

Pero hay otra diferencia que agrega Heidegger: «El pensador dice el
ser. El poeta nombra lo sagrado». «Lo sagrado otorga la palabra y viene
ello mismo en esta palabra. La palabra es el acontecer de lo sagrado».62
Se remite a los famosos versos de Holderlin:

«Pero ahora amanece! Yo esperé y lo vi venir,
y sea mi palabra lo que vi, lo sagrado».

Lo sagrado funda en su venida otro comienzo de otra historia. Pro-
duce el estremecimiento del poeta al alcanzar la propia hondura esen-

 Ibid. 297 y ss.
¢! Ser y advenimiento, 301.
62 Nachwort zu: Was ist Metaphisyke?, (1951), 46.
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cial de lo sagrado. Asi, la mision del poeta, desde esta su privilegiada
posicion sera denunciar los tiempos de penuria, la pérdida del espiritu,
el olvido del origen.

Ahora bien, lo sagrado no se identifica con lo divino. «Lo sagrado no
es sagrado por ser divino, sino que lo divino es divino porque a su modo
es “sagrado”»63. Asociada a esta nocion de lo sagrado tenemos la de
permanencia.

«Lo que permanece lo fundan los poetas». «El poetizar es fundacion
por la palabra y en la palabra ;Qué es lo que se funda asi? Lo que perma-
nece... Pero ;no es lo ya siempre existente? No... Lo sencillo debe ser
arrancado del enredo... El ser debe quedar abierto para que aparezca lo
ente. Pero precisamente eso que permanece es lo transitorio... Pero el
que esto permanezca esta confiado a los que poetizan... al decir el poeta
la palabra esencial, lo ente resulta propiamente nombrado en lo que es...
Poesia es la apalabrada fundacion del ser... Puesto que el ser y la esencia
de las cosas nunca se pueden alcanzar y derivar a partir de lo existente,
deben ser creados, establecidos y otorgados libremente. Tal libre dona-
cion es fundaciony.

Mas adelante, en textos de Andenken (1943) sera «el permanecer que
se consolida en lo sagrado el que ha de venir a la palabray», y el poeta
ahora muestra la apertura del «entre» donde habita; y asi su decir sigue al
origen mostrado. La poesia no expresa vivencias del poeta, sino que
adentra al poeta en el circulo de su esencia que se le abre como poema.
El poema alberga el agradecimiento maravilloso de lo maravilloso, el ser
saludado por lo Sagrado, y el ser asi llamado al «fundary.

Son reinterpretaciones del «segundo» Heidegger, que se operan en la
Kehre; pero, en un caso, mas centradas en lo existente, «eso que perma-
nece es lo transitorio», decia primero; en el otro caso, ya mas posterior-
mente, centradas en lo sagrado: «el permanecer que se consolida en lo
sagrado».

Y por fin «poetizar es recordar. Recordar es fundacion. El morar fun-
dante del poeta sefiala el fundamento y consagra el morar poético de los
hijos de la tierra. Algo permanente llega a permanecer».64

Asi pues, en el circulo del comprender que recorre el discurso poético,
hemos recorrido del recuerdo a la evocacidn; traer a la presencia la au-

% EZHD, 74.
% |bid. 30.
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sencia del fundamento. El evocar, vimos después, es desvelamiento por
el que es fundacion. Hemos transitado del recuerdo a la evocacion, a la
desvelacion del ser, a la fundacién. Y concluye Ramiro: «Lo poético es
lo que brinda al ente, al hombre, a los pueblos y a las naciones a ubicarse
en su origen, en su propia esencia %Je es la que han de temporalizar en su
peculiar historia real y...culturaly.

POETICAMENTE HABITA EL HOMBRE EN ESTA TIERRA

La reflexion en torno a esta frase de Holderlin le sirve a Heidegger, y
con €l R. Florez, para adentrarse en la situacion del hombre actual, de su
ser, su «habitar» o mas bien «deshabitar». Al hilo poético va esclarecien-
do y criticando esa, esta, situacion de «prepotente acoso de lo ente y ob-
nubilamiento del ser» que le lleva a afirmar que «donde el hombre vive
ya no es la tierra». Pero de otro modo si lo es, porque existen los poetas,
que «nos evocan el original encantamiento del mundo». Compara, asi, la
desaforada situacion de «des-habitacion» del hombre técnico de nuestro
tiempo con la situacion fontal, auténticamente originaria en que consiste
el «habitar poéticamentey.

El modo de «habitar» del hombre refleja su tiempo. El nuestro es de
penuria e indigencia; pero no del todo, pues todavia existen los poetas;
por su mano se le hizo licido a Heidegger su tiempo, nuestro tiempo.
«Poéticamente habita el hombre esta tierray, fue el titulo de «una de sus
mas cuidadas conferencias... embroque entre los dos periodos de su pen-
samiento, el anterior y el posterior a la kehre», nos dice Ramiro. Denun-
ciaba en aquella conferencia que «los hombres viven en la zona del olvi-
do de lo que requiere su propia esencia». A ese olvido ayuda de manera
desaforada la desaforada técnica, herencia tardia de esa subjetividad posi-
lustrada.

Interpreta Ramiro Florez, los efectos de la potencia tecnoldgica: «se
desgarra la tierra para producir existencias, almacenarlas, distribuirlas
para consumirlas y producir cada vez mas, en la rueda implacable de un
poder de dominio ya indomable. Y el hombre es una existencia mas de
esas existencias, esclavo de su misma creacion, como el aprendiz de
brujo. Es una muesca mas en el dispositivo, imposicion o engranaje de
la tecnificacion envolvente... Hoy vive el hombre desarraigado, en vo-

%5 Ser y advenimiento, 307.
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landas del acoso, prisas, competitividad y agobio de las “relaciones téc-
nicas”™».%

Ese seria el significado de aquel «donde el hombre vive ya no es la
tierra»,67 de Heiddeger. La solucion no esta en discursos moralizantes, ni
protestas ecologistas, agrega Ramiro, «exige tocar el fondo de su origen.
Y solo el pensamiento puede preguntarse por la esencia de la técnica, por
aquello que nos revela y a la vez nos oculta: el prepotente acoso de lo
ente y obnubilamiento del ser. Es lo que Heidegger llama la “metafisica
consumada”. Se trata de un final y de propiciar otro comienzo... en la
fundamentacion del hombre en el ser. Es en ese fundamento donde la
existencia humanan es poética».68

Y nos presenta la significacion que ofrece Heidegger para ese habitar
poéticamente: «es ser tocado por la cercania esencial de las cosas... un
regalo”; “es fundamento sustentador de la historia... determina un tiempo
nuevo’».

Ramiro concluye que esto implica rescatar significatividad, el proyec-
to de Dasein por el que debe ser haciéndose poéticamente; lo cual lleva-
ria unas exigencias para las que no estamos preparados. Ese seria el sig-
nificado de la famosa expresion de Heiddeger —paralela a la de Nietzs-
che, cuando sefialaba que «su tiempo no era llegado»— por la que sefiala
que llegamos «demasiado tarde para los dioses y demasiado temprano
para el ser, cuyo poema iniciado es el hombre».”

Bellamente concluye Ramiro esta reflexion sefialando que «entender-
nos, sentirnos y vivir como tal “poema iniciado” debe ser la tarea, guia-
dos por el pensamiento y dejandonos llevar por la evocacion de la pre-
sencia ausente que realiza la poesiay.

LA PALABRA QUE LLAMA

Serd el Gltimo punto de reflexion sobre este tema. Aqui nos remite
Heidegger, y con ¢l R. Florez, a los ambitos de realidad considerados; a
la «cuaternidad»: tierra y cielo, mortales e inmortales.

% Ser y advenimiento, 309.

7 |_a autoafirmacién de la Universidad alemana, 70.
8 Say advenimiento, 309.

% EzHD, 39-44.

7 Aus der Erfabrung des Denkens, 7.

! Ser y advenimiento, 311.
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La palabra poética, la palabra que llama, es evocativa del mundo y, en
ultima noticia, de la presencia de lo sagrado. Por eso el poeta «es voca-
cion a la palabra como la fuente del ser». A su vez, la palabra del poeta
es el puro llamar. «La naturaleza, poderosa por divinamente hermoso, por
maravillosamente omnipresente, circunda a los poetas. Estdn inmersos en
ese abrazo en torno. Esa insercion sitda a los poetas en el rasgo basico de
su esencia». >

Interpretando la expresion de que «el pensador dice el ser, pero el poe-
ta nombra lo sagradoy, sobre las direcciones del evocar lo sagrado, sefia-
la Heidegger, en De camino hacia el lenguaje, que ese nombrar es lo que
llama; y «la llamada llama siempre, hacia aqui o hacia alla: hacia aqui: a
la presencia; hacia alla: en la ausencia».” Ramiro concluye: ese nombrar
es lo que llama: haciéndolo hacia aca se invoca la presencia; haciéndolo
hacia all4 se evoca la ausencia.

El referente de lo sagrado lo dejo explicado ya antes, en Carta sobre
el Humanismo, cuando cansado del calificativo de ateismo o nihilismo,
senala: «Solo desde la verdad del ser deja pensarse la esencia de lo Sa-
grado. Sélo desde la esencia de lo Sagrado estd por pensar la esencia de
la deidad. Solo en la esencia de la deidad puede ser pensado y dicho lo
que ha de nombrarse la palabra de Dios».”*

Desde ahi, explicita R. Florez, se deriva el que lo sagrado mismo s6lo
pueda ser nombrado por los poetas, ya que el pensador sélo llega a decir
el ser desde la meditacion sobre los entes y, en cambio, son los poetas los
que se llegan hasta la percatacion misma del ser, del tiempo del ser. La
tension del salto, posible o no, a la deidad y a Dios, ha de estribar en ese
nombrar de lo Sagrado por los poetas... al entrar en el ambito clarifica-
dor o iluminacion que se abre en la palabra que [lama de los poetas, pa-
labra evocativa e invocativa. El misterio del Ser llega asi a su mas estre-
mecedora, fulgurante y deslumbrante epifania, proximo ahi, en el desga-
rrén puro del halito poético, y lejanisimo, indisponible e inasible.”

Por estos motivos se apeld de mistico el pensamiento de Heidegger,
pero seria juna mistica sin Dios? R. Florez sefiala que eso es discutible,
y afirma: «Heidegger no es ateo, aunque tema y tiemble ante la urgencia
posible de tener que dar un nombre al Innominado. Heidegger siente el

2 EzHD, 76.

B Uz 21.

" HB, 37.

> Sey advenimiento, 314.
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peligro de desdivinizar a Dios y es lo que desea evitar en todas las formas
de religiosidad institucionalizada. Por lo demas, en todos los momentos
histéricos de crisis graves y profundas, se ha apelado al Unico Dios...
Incluso podria admitirse como una deferencia y respeto en Heidegger por
todas las Religiones histéricas, en la medida en que, dentro de ellas mis-
mas, se cree que es al Dios unico y al Dios divino al que piensan y quie-
ren adorar y ante el que se inclinan para orary.

Y concluye bellamente su reflexion en torno a la palabra poética como
el &mbito de conexidn con la Palabra, con mayusculas. “Hasta estos limi-
tes sin fronteras nos lleva el pensar la palabra que llama de los auténticos
poetas. La palabra poética ejecuta devotamente y jubilosamente la Danza
de los Velos del ser. Y es el inicio del trance o posible transito hacia mas
alla de lo Sagrado, a la Palabra primordial”.76

RAZON MISTICA Y RAZON POETICA EN RAMIRO FLOREZ

Estas dos nociones podrian sincronizar en un unico ambito las dos
vertientes con que podriamos calificar el pensamiento de Ramiro Florez.
Razon mistica como exponente de una sintesis de pensamiento que Rami-
ro Florez sin duda logro; y logré mostrar en clave de razon poética. Pen-
samos se le ajusta mas esta expresion que palabra poética, que aludiria
mas a la produccion poética misma, y no fue su campo, aunque si fue el
ambito de su espiritu y el de su reflexion, como hemos visto. La razon
mistica nos lleva necesariamente en €l a la razon poética. Acaso una no
puede prescindir de la otra. Como no puede prescindir el pensamiento de
su expresividad.

Pero a la mistica y a la poética les precede la razon. Inicidbamos nues-
tras reflexiones sefialando que Ramiro Florez es, ante todo, un pensador.
Un pensador de sintesis; ahi, en la sintesis ultima sera donde se atnen la
mistica y la poética. De modo que no podemos separarlas, si bien su pa-
labra primero fue sobre la mistica y después sobre la poética. Y asi va-
mos a proceder nosotros al atisbar, solo atisbar, el hilo conductor de sus
sendas interiores.

76 |bid. 315.
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RAZON MISTICA

A Heidegger, hemos indicado mas arriba, no le hacia gracia que tilda-
sen su pensamiento de mistico. Pero era por lo peyorativo del caso para
la razén. La dicotomia entre razon o mistica o, de otro modo, la connota-
cion de irracionalidad para toda mistica era lo que no admitia. Y arreme-
tia contra la reduccion de la razon a la exclusiva version logica. Ampliar
la razon hacia horizontes mas extensos, situar el pensamiento en la hon-
dura que le permita su propio trascendimiento, fue el horizonte en el que
se situd Heidegger.

Ramiro lo vio. Bebid en las venas mismas de su trayectoria intelectual
y, acaso pensando en él, acufio la expresion de razon mistica. Bien es
verdad que ¢l mismo nos sefiala que encontro la expresion en Santo To-
mas, pero es sin duda al pensamiento heideggeriano al que le viene al
pelo esta nocion.

Somos hijos de nuestro tiempo; los hombres son hijos de su tiempo.
Pero también, los hombres son padres del tiempo futuro; el tiempo es hijo
de sus obras. Heidegger vivid un momento crepuscular, la modernidad
ilustrada habia tocado fondo. El surgimiento de la subjetividad que la vio
nacer, ha clausurado su trayectoria en la «desorbitacion» de si misma. Ya
se evoca en paralelo la muerte de Dios y la muerte del hombre; casi
siempre van unidas.

Heidegger fue lucido respecto de su momento. Prepard el futuro al
sumergirse por los senderos olvidados del ser y el tiempo, del fundamen-
to y abismo que su inmersion existencial conlleva, del lenguaje que pre-
para siempre nuevo advenimiento. Su pensamiento bien puede decirse
que es exponente de una racionalidad mistica.

Pero igualmente podemos decir de Ramiro Florez. Es asombroso el
paralelismo de ambos en la trayectoria del pensamiento. Por caminos
diferentes, con influencias distintas, si, pero llegando al mismo fondo.
Dijimos, decia R. Florez, que Heidegger provenia de la teologia; que la
mistica, por la via del Maestro Eckhart, habia constituido la influencia
medular y constante en su vida; que la inmersion en el pensamiento mo-
derno, en el idealismo aleman, etc. le habian despertado hacia la necesa-
ria salida de esa subjetividad desorbitada; que ese sumergirse en el len-
guaje del ser y el ser del lenguaje, que continuamente esté siendo y advi-
niendo, abri6é nuevos horizontes al decir del pensamiento. La procedencia
y, al mismo tiempo, el transito hacia una racionalidad mistica y poética
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parece el hilo conductor méas esclarecedor de la trayectoria de este autor.
También en Ramiro.

Ramiro Florez proviene de la teologia; su formacion teologica es al
mismo tiempo filosofica, en la figura de San Agustin, “el primero de los
modernos”. Al mismo tiempo, bebid de las fuentes de la mistica en la
figura no s6lo de San Agustin sino de San Juan de la Cruz; a ambos pon-
dra al habla desde sus primeras obras, como lo muestra, por ejemplo,
Presencia de la verdad. También bebio de las mismas fuentes del idea-
lismo aleman, con la especial recepcion de Hegel, lo hemos visto. Ni el
pensamiento de Heidegger ni el de Ramiro pueden prescindir de su con-
versacion con Hegel.

Igualmente vio la necesaria salida de la desorbitada subjetividad en
que habia caido la mentalidad ilustrada y posilustrada. En este sentido, no
pueden pasar por alto las influencias tan singulares de los pensadores
espanoles: Ortega, Unamuno, Zubiri, etc. La influencia del Escorial y
todo el ambito cultural que le rodea, que tan singularmente descubrid y
mostrd Ramiro.

Quiza la referencia al Quijote pueda sintetizar ese su transitar por el
pensamiento espafiol, tan atenido al ideal —que no al idealismo— y tan
realista; tan referido a la cuestion moral, al pathosy a la par al ethos del
vivir; tan latente en nuestra literatura. Aquella sentencia de don Quijote,
el somos hijos de nuestras obras, con que Ramiro solventa de un pluma-
zo el idealismo hegeliano, es boton de muestra de estas andaduras.

Y evidentemente, porque todo se pega, el paralelismo con Heidegger
se deriva de la influencia directa de este mismo autor; quizd podriamos
decir, el que mas le influyd; desde luego el mas definitivo. Le puso al
habla con todos los autores que caian en sus manos. Era como el compa-
fiero de su pensamiento. A veces da la impresion de que los otros eran la
excusa o la puesta en escena del permanente didlogo con este autor. Los
otros podian ser invitados a la mesa. Heidegger era de la casa. —En fin,
quiza de San Agustin no podamos decir menos—. Por fin, también la
tematica, la cuestion del pensamiento y la recurrencia del lenguaje fue-
ron temas comunes a ambos.

Tampoco pasan por alto las diferencias, tanto en la trayectoria como
en el punto de llegada. El escenario cultural y social de cada uno da razon
de las mismas. Se nota en la tematica misma, en el modo de abordar los
problemas, en el mayor sentido de la realidad que observamos en Rami-
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ro Florez. En este aspecto, posiblemente Ramiro ha sabido hacer la mejor
recepcion de Heidegger; pues ha podido otear desde un horizonte mas
“objetivo” el pensamiento de este autor, dificil de suyo, incluso para el
mismo contexto aleman.

DOBLE HOGAR: EL PROPIO SER O LA INTERIORIDAD TRASCENDIDA, EL SER
O LO SAGRADO

También en la tematica, deciamos, hay diferencia. Si, el ser, los sende-
ros del ser y su olvido por parte de ese largo periodo ilustrado y posilus-
trado, le interesan a Ramiro. Pero también el mismo hombre, su dimen-
sion practica, no su mera facticidad, sino su ser mismo, que no puede
prescindir de su obrar. Es decir, su mismidad, su interioridad. Hay una
comun huida del sistema idealista. No podia ser menos. Pero en Heideg-
ger la preocupacion revierte ante todo sobre €l ser, los dinamismos del
ser, la palabra del y sobre el ser. En Ramiro, junto a este tema, esta el
asunto de 10 que somos. Una mirada antropologica, hacia y desde la an-
tropologia, es medular en R. Florez. Y una mirada unitaria, donde la ra-
z0On teodrica se une a la practica y a la desiderativa. Acaso también ahi esté
patente la razoén mistica.

Esta mirada antropolégica es lo que le hace contrastar, valorar y criti-
car al mismo tiempo, el pensamiento de Heidegger.

Valora en ¢l el hecho de que no solamente proclama la autenticidad, la
coherencia, sino que la vive. Nos dice al respecto: «El pensamiento de
Heidegger aparece con todos los visos de “sistematicidad” en Ser y
Tiempo. Pero en el subsuelo se cimbrea el palpito de la imposibilidad de
sistema, y mucho mas si se tratara de un sistema concluso y cerrado. Tra-
ta en realidad de ser un pensamiento coherente consigo mismo, siempre
in crescendo, siempre esclareciéndose y enmendandose en su expresivi-
dad, siempre temblando en la apetencia de mostrar al mundo esponjando-
se, desvelandose, como si buscara la aurora en que acaba de nacer. Para
ese pensamiento es obvio que “habitar” de modo humano y propio la
tierra es habitarla poéticamente>>.77

Ese «habitar de modo humano y propio la tierra» —nosotros subra-
yamos «el modo humano y propio»—, es el exponente mas peculiar de
Ramiro Florez. El modo humano y propio, la existencia humana, el ser y

77 Ser y advenimiento, 308.
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el proceder es lo que le preocupa a Ramiro. No en un tono moralizante,
no; sino que el modo de hacerlo va a definir de donde venimos y adonde
vamos. La interioridad de la que partimos y las presencias y Presencia
que nos envuelven, y en relacion a todo lo cual decimos y nos decimos.
Eso es lo que define el modo de habitar, el hogar, la mansion, en que se
convierte el hombre y también esta tierra.

Mismidad, morada en el hondon del alma, seran los referentes de una
interioridad trascendida con que podriamos sintetizar la antropologia de
R. Florez. Una trayectoria de interiorizacion serd la que llevara a esa ex-
periencia de interioridad desde la que se tocara el misterio de la propia
mismidad, de las presencias y la Presencia que nos envuelven y transen;
esas experiencias se trocaran en serenidad y sosiego interior. Es el habitar
de modo humano y propio la tierra.

La trayectoria hacia la interioridad trascendida no es mera subjetivi-
zacion, no es el subjetivismo, ese recorrido de la modernidad ilustrada y
concluyente en €l hombre desorbitado, sino que es sencillamente expe-
riencia del misterio del ser, del propio ser; es vivencia mistica, razon
mistica. «Toda vivencia mistica se inicia en una reflexividad sobre el
interior, es decir, en una internalizacién. Ahi descubre que su propio ser
es la morada del ser que llama, y en la escucha y verbalizacion de la
misma descubre ese Ser como su definitivo hogar. Ese es el doble
hogar. Lograda esa instancia, con su inherente sabiduria del corazon,
trae el sosiego».

Doble hogar: por un lado la propia interioridad, por otro el Ser que
llama. «Del yo como morada de lo desconocido al hallazgo de lo bus-
cado como morada del yo».79 Asi transitamos de la interioridad a la
interioridad trascendida. «Lograda esa instancia» trae sabiduria del
corazdn y sosiego.

DE LA EXPERIENCIA DEL MISTERIO AL MISTERIO DEL SER O LO SAGRADO

(Quién es ese Ser, hogar de nuestra interioridad? ;Es Dios? En tltimo
término si. Ramiro tiene la referencia a Dios, al Dios de los dioses, al
Dios manifestado en Acontecimiento, «historizado», en nuestra gran y
pequena historia; que ha hablado nuestro dialecto, y con quien ha entrado

78 El hombre mansién y palabra, 9.
7 Ibid. 16.
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en didlogo. Y ha compartido mesa en ese didlogo con Dios con otros co-
mensales: San Agustin, San Juan de la Cruz han sido sus comensales de
honor. En ambos la experiencia del misterio de Dios, la experiencia mis-
tica ha sido el &mbito de su existencia, de su religiosidad.

San Agustin le sumergio en el imperativo de la interiorizacion; era el
preambulo para el encuentro con Dios, predmbulo necesariamente puesto
de relieve en un hombre como €l y en una época como la suya, «época de
escepticismoy, «inmersa en una cultura de la desesperacion». Agustin se
abrid paso ante el farrago de instancias de todo tipo; «su conversion se
implica con la conversion de un mundo decadente y viejo (Senectus mun-
di) a otro nuevo emergente».80 El imperativo que a ¢l le permitio el tran-
sito fue la interiorizacion.

San Juan de la Cruz vivid en una cultura colectiva que partia del
hecho de una fe compacta, sin fisuras de apelacion fuera de ese mundo
compartido de la unidad de una creencia. Por eso se cefiird con mas ahin-
co y morosidad a describirnos «las profundas cavernas del sentido» y la
riqueza plural y abisal de los senderos del alma «tan adentro entrada en
el interior recogimiento». El imperativo agustiniano de interiorizacion se
convierte en San Juan de la Cruz en «interioridad trascendiday. Por ello,
iran parejos de un modo mas nitido «el descubrimiento del hombre y la
indicacion del camino para descubrir a Dios. Tal vez porque el misterio
que une ambas orillas del abismo sea uno solo y Unico misterio. En todo
el juego dialéctico, el Deus absconditus, y su dolor de ausencia, —
¢SAddnde te escondiste Amado / y me dgjaste con gemido?—, nos remite
al Homo absconditus, al requerimiento de buscarse a si mismo, perdido
en la viscosidad del mundo o en cualquier alienacion de la alteridad».”'

De San Agustin el imperativo de interioridad y, desde ahi la direccion
hacia Dios. En San Juan de la Cruz «el dolor de ausencia» refiere otra
direccion, refiere la preeminencia del eco del Deus absconditus; el transi-
to es del primer encuentro a la ausencia y al reclamo de nueva presencia.
El «descubre tu presencia» nos remite a un Dios ya presente aunque
momentaneamente ausente, por eso es el «Amado» Dios. Y por eso tam-
bién, «después del recorrido del alma hacia si misma, de la internaliza-
cioén en su mansion mas recondita, el itinerario invertird su sentido: ya no
serd de interiorizacion y clarificacion del espacio de su morada intima,

8 |pid. 15.
81 |bid. 19.
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sino de salirse de ella, salirse de si misma, para adentrarse y volcarse en
la realidad y espesura del Escondido. Entrar en el alma se ha tornado en
un salir para continuar en el obscuro camino de la tiniebla por ¢l que guia
la inteligencia de amor».™

Esto en San Agustin y San Juan de la Cruz. ;Y en Ramiro Florez? De
nuevo su referencia a Heidegger puede ser reveladora. Ramiro ha bebido
de las fuentes agustiniana y sanjuanista. Sabe situarlos y situarse; quiza
por ello ha interpretado magnificamente a Heidegger. Sin duda, a renglon
seguido de estos analisis, se le hace presente este autor a Ramiro Florez y
sefiala: «También en muchos filésofos se ha dado y se da una experiencia
semejante. Pero el final del proceso es muy distinto. El filésofo no va
mas alla de la constatacion e inferencia de la necesidad del fundamento,
del hecho de la carencia donde estribar, del hallazgo del desfondamiento.
El itinerario del mistico alumbrado por la llama viva del corazon, con-
cluye en la “junta y unidon” de amor, en la que rayos de cegadora luz des-
lumbran en la tiniebla de la noche. A veces también el filésofo columba
la hondura del fundamento o “concluye” a la existencia del mismo como
voz o llamada. Pero €l mistico conoce y hombra el emisor de esa voz: y
nos dice que es el Amado. De ahi que el mistico sea mas osado y adelan-
tado en su lenguaje sobre la ausencia perdida».83

Es el ser el centro de referencia de Heidegger. En torno a ¢l el funda-
mento y abismo, y la salida y la vuelta, recordando y fundando la signifi-
catividad sacral y evocadora de ese ser, nunca, por otro lado, conseguida
del todo; aunque, eso si, a la postre con la serenidad lograda tras tan pe-
noso transito.

Pero siendo tan fontal su posicionamiento, también se preguntaria
Ramiro Flérez, con Marcel, por qué en definitiva, «su pensamiento esta
como en suspenso sobre el problema de Dios».”* Marcel tras sus diatri-
bas dialécticas en torno a Heidegger y su lenguaje, concluird, siguiendo
a J. Wahl: «yo creo igualmente que la palabra ser acarrea consecuencias
desastrosas para la filosofia». Pero Ramiro Florez responde: «La moles-
ta criatura queda yugulada. Pero con ello nos asalta el estremecimiento
de addnde puede ir a morir o revivir “el misterio del ser”, el itinerario
del mismo Marcel que primero califica la apelacion filosofica a lo mis-

* Ipid. 19.
* Ihid. 19.
8 Flecos de Teoria, «Convergencia de dos centenarios: Marcel y Heidegger», 408.
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tico como una evasion y después nos confiesa que ha de ser el mistico
quien ha de tomar la palabra alli donde el filésofo debe enmudecer. Y
en cuanto a Heidegger, nos preguntamos por la posible alucinacion al ir
constatando en su lectura el paso lento y medido con que la palabra ser
se va velando bajo el vocablo heim (hogar) y Géminis (misterio) y la
Seingrage (pregunta por el ser) se va transmutando en Gelassenheit. En
cierta ocasion expresd Heidegger que si escribiera una teologia (“cosa a
la que me he sentido inclinado muchas veces”) jamas apareceria en ella
la palabra ser.

Tal vez penetrando por este resquicio se pudiera conocer el ancho
espacio en el que las diferencias acusan y delatan su manantial de iden-
tidad.»"

Esta es la suprema conviccion de Ramiro Florez. El no es un mistico
pero es un pensador del misterio. Reconoce que hay un Misterio, con
mayusculas, un Dios, también con mayusculas. Y participa de la misma
deferencia y respeto que Heidegger por todas las religiones, «en la me-
dida en que dentro de ellas mismas, se cree que es al Dios unico y al
Dios divino al que piensan y quieren adorar y ante el que se inclinan
para orar.

Hay, por tanto, un lugar comin en que filosofia y mistica, y las dife-
rentes religiones, en cuanto participen de esos ambitos filosoficos y mis-
ticos, pueden unirse en el esclarecimiento de Dios. Son, eso si, arroyos
distintos hacia un mismo manantial.

Por lo demds, Ramiro Florez, como decia de Heidegger, sabe y siente
el temblor de «desdivinizar» a Dios o «positivizarlo» indebidamente.
Desde esta ladera del pensamiento es facil esa tentacion. Pero a diferen-
cia de Heidegger, Ramiro ha recibido una tradicién mistica donde se par-
te de la experiencia de Dios; positivizado si se quiere, pero recibido como
un don y no por propia cosecha. Aunque el temblor pueda ser el mismo.

Y de nuevo donde la diferencia se acusa es en relacion a los efectos de
las experiencias sefnaladas. «Inteligencia de amory», «amorosa noticiay, el
«vamonos a ver en tu hermosura» es solo patrimonio de la mistica reli-
giosa. Esa experiencia nos descubre el misterio de Dios y a la par el mis-
terio del hombre, del centro o dpice u hondén del alma.

% Ibid. 418.
8 Ser y Advenimiento, 315.
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LA RAZON POETICA

«Siglos antes que muchas filosofias actuales, San Juan de la Cruz ha
sabido captar y decir el ser como acontecer».” Al mismo tiempo se le
considera el poeta consumado de la lengua castellana.

Captar y decir parece que corren paralelos. El lenguaje se deriva de la
experiencia. En este sentido decia Ortega que «los misticos han solido ser
los mas formidables técnicos de la palabra. Los mas exactos escritores.
Es curioso que en todos los idiomas del mundo los clasico del idioma, del
verbo hayan sido los misticos».™

No solo la mistica, también el pensamiento es acreedor de la palabra
poética, de la razon poética. Hemos visto que este fue el lugar de ubica-
cion del ultimo Heidegger. Y es una prueba mas de su pensamiento
mistico. El ser, el advenir del ser, no puede sistematizarse. El lenguaje
adquiere entonces la densidad creadora que caracteriza la poesia. El
simbolo es aqui la base de la expresividad, mas que el concepto. O bien
el concepto se simboliza, y el simbolo se conceptualiza. Se rompen
moldes. Se crea.

Hemos visto esa trayectoria en Heidegger. El advenir del ser por la pa-
labra, a través de la palabra, «la palabra que llamay, «la palabra que es
fundacion», «lo Sagrado que ha de venir a la palabra»...

Y hemos visto ese transitar de Ramiro a través de sus obras hacia la
razoén poética. Aunque esta fuente creadora ha estado en ¢l siempre. Los
titulos de sus obras son muestra de ello: Presencia de la verdad, Interio-
ridad y abismo, A zaga de tu huella, Monologo del dios Pan, El hombre
transido en la palabra...Son titulos a modo de boton de muestra de una
palabra densa, que rompe moldes, que es sugerente, evocativa, creadora.
No hizo poesia, pero poetizo el propio discurso lingiiistico.

Es significativo a este respecto EI mondlogo del dios Pan, donde los
simbolos hablan de suyo, ejerciendo el oficio de la palabra, creando, su-
giriendo, manifestando, revelando. Es aqui donde nos muestra el signifi-
cado de la palabra poética, de la palabra esencial, la razon poética:

«La palabra tiene por mision la revelacion del ser. Lo hace por la tra-
bazén y mediacion del lenguaje, desde dentro de un lenguaje dado, en el
que ella posee una significacion. El lenguaje trae el ser a la presencia,
revela el ser. La palabra se adueia del hombre, le enviste y prefia de si

87 Mansién y palabra. 20
88 J. ORTEGA Y GASSET, O. C. V, 454.
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misma. Por eso, siempre, en el principio fue la palabra. En ella el ser ad-
viene a su desocultacion y da la parte alicuota del ente en que se desvela.
Todo lo demas se mantiene en su escondrijo, disgguesto a brillar en el
claro del boscaje en que son alumbrados los entes».

La palabra es lo que nos revela también nuestro propio ser. En la pala-
bra del dios Pan Ramiro se autorrevela. Sin sistemas, sin filosofemas, sin
trabazones de ningun tipo, de los que siempre huyo, su conversacion es
con las cosas y los hombres y la historia y la cultura, y todos los simbolos
artisticos del Escorial y del no Escorial; estos, eso si, transidos de signifi-
cacion, entificados y abiertos, advenientes, a toda significacion. Su con-
versacion honda ha sido con el ser y con el Ser, con Dios. Y quedamente,
al final de su didlogo, que no monologo, nos susurra:

«Tengo para mi que el inicio del pensamiento es siempre una dona-
cion, una dadiva. Al menos asi lo experimento yo en mi temblorosa chis-
pita de luz que titila en mi mollera. Hay que ir en busca del son de esa
cancion intima, oir su reclamo, y atender a su eco”... Y al escuchar ese
son nos revela: «Ya no tiemblo ante el final de mi Monologo. No encon-
traba codmo dar sentido a la realidad de mi aparicion y transcurso histori-
cos. Buscaba dar expresion verbal a mi presunta revelacion, que fuera
revelacion tranquilizadora para mi mismo y, a poder ser, para muchos
otros. Esta revelacion responde a mis dubitaciones interiores y adquiere
todas las caracteristicas de mi asentimiento. El dios Pan se invent6 para
dar un nombre a la sacralizad de la existenciay.

Una existencia la suya, concluimos nosotros, que se nos ofrece como
«un poema iniciado» y nos invita a vivir como «poemas iniciadosy...
Quisiéramos aprender «al aire de tu vuelo», en tu atardecer.

Gracias Ramiro.

% Mondlogo del dios Pan, 77.



