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Resumen: La pretension del presente texto es el de dar cuenta de la concepcion heideggeriana de la
muerte a partir de las consideraciones de El Ser y el Tiempo. Para tal propdsito se describe y desarrolla
brevemente algunos elementos centrales tales como la idea de la muerte como fenémeno de la vida y
no su simple terminacién; la explicacion de la muerte como posibilidad o un “atin no”; la proyecciéon
existenciaria de la propia muerte; la libertad de la muerte como abrirse a ella y la existencia auténtica.
Todos estos elementos gravitando alrededor del concepto ontoldgico-existenciario de la muerte.
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Abstract: The aim of the present writing is to offer an account of the heideggerian conception of
death from the considerations of Being and Time. For that purpose, this paper briefly describes and
develops some central elements such as the idea of death as a phenomenon collateral to life and not
its simple ending; the explanation of death as a possibility or a “not yet”; the existentialist projection
of the own death; the freedom of death as an opening to it and to the true existence. All of these
elements gravitating around the ontological-existential concept of death.
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Consideraciones en torno a la estructura ontolo-
gica existencial de la muerte en Martin Heidegger

Elsa Gonzalez Moscoso

A FILOSOFIA DESDE SUS COMIENZOS y de muy diversos modos se ha planteado el

hecho de la muerte como problema fundamental, sin embargo, no es sino hasta los

planteamientos del pensamiento contemporaneo cuando la pregunta por la muerte,
que ya ha dejado de ser una preocupacién por la posibilidad de transito o paso, se torna en
un problema que se revela con toda su fuerza; la muerte se muestra como tal o como una
reflexién sobre la finitud de la temporalidad humana.

La reflexién filoséfica sobre nuestra condicion de finitud y de contingencia, o lo que es
lo mismo, sobre el hecho de nuestro evidente cardcter mortal —dado que, efectivamente,
ser real significa de suyo, ser mortal-, muestra una preocupacion profunda por intentar
comprender, no precisamente el hecho fisico y biolégico de la muerte, sino su caracter
antoldgico, especialmente en las direcciones filosdficas existencialistas, para las que la
muerte o el hecho mismo del morir humano adquiere plena significaciéon mds alld de la
cesaciéon. La muerte ya no es un mero suceso de la vida, sino su misma determinacién
esencial.

De hecho, la relacién entre la vida y la muerte no es de ningin modo un asunto obvio
ni exento de serias dificultades. La reflexion filoséfica en este sentido, sin desconocer que
la muerte es un fenémeno natural y también social, se cifie a la nocién de la muerte como
nocién filoséfica y no solamente como un fenémeno humano. La filosofia contempordnea
ha insistido en la preocupacion de la muerte como una condicién decisiva de la existencia
humana y en cuanto tal, nos afecta; de tal modo que la nocién de la muerte, mas alla de ser
considerada como la mera cesacidn, es entendida y pensada como la muerte propia, el morir
de cada quien y en este sentido es de suyo intransferible, irrebasable, irreductible, cierta y
singular.

La consideracion de la muerte propia, responde a la apropiacion humana de la muerte,
niega por tanto la absoluta exterioridad de la muerte respecto de la vida, o dirifamos, mira
la posibilidad de formas de interiorizacion humana de la muerte. Esta reflexion filoséfica
sobre la muerte tiende hacia la revalorizaciéon profunda de la vida como determinacién
fundamental de lo real. Se trata de pensar entonces la muerte como un fenémeno propio,
inmanente a la vida, nada contrario u opuesto a ella, sino como especie de propiedad de la
vida misma.

Hablar de la muerte propia como de una soledad metafisica en el morir, a decir
de Ferrater Mora, no es «hacer del hombre una ménada absolutamente impenetrable
e incomunicable; es poner de relieve que, al personalizarse maximamente, el hombre
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usufructtia asimismo una mdxima dosis de “muerte personal’».! Y es que la muerte no es

simplemente la terminacién de la vida del individuo, sino su misma revelacion y realizacién.
«Y si en la auto-realizacién y autor-revelacién de la persona humana puede descubrirse su ser?

en cuanto ser libre, cabra decir que la muerte de cada cual es lo que mas lo acerca a la libertad.»

Heidegger dira que:

«En el morir se muestra que la muerte estd constituida antolégicamente por el “ser en cada caso®
mio” y la existencia. El morir no es un hecho dado, sino un fenémeno que hay que comprender
existenciariamente. . . »

No interesa por tanto a Heidegger la muerte como un acontecimiento terminal, sino la
muerte como una estructura de la existencia humana. Por tanto, interesa a Heidegger un
andlisis antologico o andlisis existenciario como €l lo denomina y no un analisis dntico de
la muerte.* Solo a partir de una comprensién antoldgico-existencial se muestra o revela la
muerte como una estructura del ser del hombre, o su estructura existencial de ser para la
muerte.

En la tarea de comprender ontologica y existenciariamente la muerte, hemos de
considerar al ser de la existencia como momentaneo, extendiéndose entre las dimensiones
temporales del pasado, del presente y futuro; en esta medida, los conceptos de muerte y
finitud deben ser pensados en el ambito de la temporalidad, dado que, segin Heidegger, la
temporalidad constituye el nicleo mds intimo del hombre, o aquello que determina la finitud
como finita. Heidegger entiende el tiempo como un constitutivo de la existencia humana,
poniéndolo en relacién interna con nuestra existencia.

Efectivamente, en El Ser y el Tiempo (1927) el anélisis de la temporalidad se presenta en
primer lugar, como explanacién del ser-en el mundo; sin embargo, el Dasein o ser ahi en su
trascendencia no realiza su vinculacion con el mundo de modo estdtico o como a través de
una serie de ahoras, esta forma de vinculacidn corresponde a la concepcién vulgar de tiempo
derivado de nuestro trato cotidiano con las cosas: sin principio ni fin, infinito, irreversible y
que pasa sin cesar.”

El ser-en-el-mundo y el mundo mismo son afectados por la temporalidad; empero, el
Dasein o ser ahi antes que nada es un ser «arrojado» en el mundo, como fuera de si, salido
de si, delante de si ante sus posibilidades, dado que el Dasein o ser ahi es siempre, como

Ferrater Mora. J. 1967: p.447

Ferrater Mora. J. 1967: p.450

Heidegger, M. 1988: p.262

El andlisis existencial propuesto por Heidegger no pretende dirigirse a la determinacion de un particular
asunto o esencia, sino al modo anterior a cualquier forma concreta de existencia. Se entiende los existenciarios
como estructuras mds bien formales, en este sentido pretenden dar cuenta de algo previo.

5. Heidegger (1988: p.380) resume su idea del tiempo del siguiente modo: «El tiempo es originalmente como
temporacion de la temporalidad que hace posible la constitucidn de la estructura de la cura. La temporalidad
es esencialmente extdtica. La temporalidad se temporacia originalmente desde el advenir. El tiempo es finito».
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veremos, un poder ser. El ser ahi, en su autenticidad, o lo que es lo mismo, cuando deja de
concebirse como una cosa entre las cosas, se adelanta siempre a si mismo como proyecto
o como cuidado (Sorge). El sentido del ser-ahi como cuidado es la temporalidad, lo que
significa que el hombre es el ser del cuidado dado que es un ser temporal, es decir, finito.

En la concepcidn heideggeriana del tiempo, el presente ya no es un momento
privilegiado; solo a partir de la significacion del tiempo como unidad de los tres momentos,
pasado, presente y futuro, se comprende como horizonte desde el cual aprehendemos el ser.
Todo es temporal, la existencia misma es temporal. De tal modo que el tiempo no es un
ente, tal como percibe la concepcién vulgar, sino es la expresién misma del hecho de existir,
porque existir es temporalizarse. Por otro lado, habrd que advertir que la temporalidad no
se resuelve en la intencionalidad de la conciencia, como en el caso de Husserl, sino que,
constituye la estructura misma del ser-en-el-mundo.

En El Ser y el Tiempo, el andlisis de la existencia se convierte en punto de partida y de
insercién permanente de la cuestién del ser, en cuanto esta debe ser comprendida como ser-
ahi. Alberto Constante recuerda que lo importante, «...es ver en la existencia del ahi (del
ser) y en esto precisamente consistiria el giro del pensamiento heideggeriano, es decir, la
inversion de la perspectiva: Tiempo y ser, “retorno” desde el horizonte del tiempo al ser, pues
mds que de un giro del pensamiento, es a la “cosa misma”».® No est4d de més recordar que
Heideggger no preguntaba por el ser desde el angulo de la subjetividad, tampoco planteaba
un problema antropoldgico; la realidad humana se concebia desde el problema del ser. Era
el ser mismo, que desde su dimensidn temporal afectaba al Dasein, planteando el problema
fuera de la relacion sujeto objeto, propia de la metafisica tradicional.

Es precisamente desde la dimension temporal del ser ahi, en la perspectiva planteada,
desde la que deberemos partir para comprender el fin del ser-en-el-mundo, esto es, la
muerte. El andlisis del el ser-ahi y la temporalidad, Heidegger lo aborda en la segunda
seccion de El ser y el tiempo, que intentaremos considerar. Es entonces, desde la necesidad
de una perspectiva antoldgica y existenciaria, y no subjetiva ni antropoldgica, desde donde
Heidegger podra hacer del hombre como ser-para-la muerte el elemento privilegiado de
aquello que €l llama la existencia autentica.

La analitica de la existencia del Dasein o ser ahi, a partir de la descripcién de sus
estructuras intimas, hace patente en qué consiste el ser del ente en cuyo «ser le va este
su ser»; resolverse a ir al encuentro de la muerte de una manera autentica hace posible vivir
el tiempo futuro para ser en el presente; lo que va siendo es lo que con conciencia auténtica,
con el «estado de resuelto», se ha sido en el pasado, de modo que el futuro surge del pasado,
del mismo modo que el pasado sdlo es auténtico en vista de un futuro comprendido; el ser
ahi, vive en el presente como ser tendido entre el pasado y el futuro, pero con conciencia o
comprension, —no precisamente intelectual— de su finitud, de su facticidad, de su angustia
y de su «ser para la muerte». En esto precisamente consiste la temporalidad e historicidad
del ser humano. El ser ahi vive en el tiempo y en la historia, no porque se encuentre sumido

6. Constante, A. 1986: p.101
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en ellos, sino que el ser ahi es histdrico y temporal, porque tiempo e historia surgen de su
mismo ser. Asi, se es auténticamente o se tiene una existencia autentica cuando se es de
modo finito o se asume comprensivamente como tal; la existencia auténtica es entonces la
finita

La muerte, como fenémeno del ser ahi, como fin del ser-en-el-mundo, como un fin propio
del «poder ser» del ser ahi, cuyo sentido original es la temporalidad, requiere, entonces de
una analitica existenciaria, «Esta exégesis lleva a ver que un “poder ser” propio del “ser
ahi” reside en el “querer tener conciencia moral”. Mas esta posibilidad existencial tiende, de
acuerdo con el sentido de su ser, a definirse existencialmente por el “ser relativamente a la
muerte”».” Ser relativamente a la muerte dado que es en la forma de ser del ser ahi como
su posibilidad mas propia de su poder ser. Siendo la muerte un fendmeno del ser ahi, como
fin del ser-en-el-mundo inherente al «poder ser» propio del ser ahi, el morir resulta ser una
experiencia absolutamente propia e intransferible. Como ha dicho Heidegger:

«Nadie puede tomarle a otro su morir».

O lo que es lo mismo, nadie “muere en cabeza ajena”; resulta ser una experiencia tan
singularmente propia que es imposible realmente, aprender de la muerte de los demas;
ni siquiera logramos tener una vaga intuiciéon que pueda orientarnos. La muerte es siempre
la propia muerte; en palabras de Heidegger:

«el morir es algo que cada “ser-ahi” tiene que tomar en su caso sobre s{ mismo. La muerte es,’

en la medida en que “es” esencialmente en cada caso mia».

«La muerte se desemboza sin duda como una pérdida, pero mds bien como una perdida que’
experimentan los supervivientes. En el padecer la pérdida no se hace accesible la pérdida misma
del ser que “padece” la muerte. No experimentamos en su genuino sentido el morir de los otros,
sino que a lo sumo nos limitamos a “asistir” a él».

Aunque efectivamente tengamos contacto con la muerte a partir de la muerte de los demas,
o ésta por alguna razén nos resulte cercana y cotidiana, sin embargo, nunca estamos del
todo preparados y reaccionamos siempre con angustia ante tal evento. Este tipo de angustia
que es existencial, tanto para Heidegger como para Sartre, no consiste en el miedo o el temor
frente a la posibilidad de la muerte, sino en el sentimiento nuestro frente a la captacion de
la nada que soy. En el momento de la angustia queda al descubierto la nada de la caida,
se revela la nada de la facticidad y la nada de la existencia. Por esto mismo, la angustia es
capaz de revelar la posibilidad de la propia muerte.

Heidegger. M. 1988: p. 256

Heidegger. M. 1988: p.262
Heidegger. M. 1988: p.262
0. Heidegger. M. 1988: p.261
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«La angustia ante la muerte es “ante” el “poder ser” mds peculiar, irreverente e irrebasable. E1'!
“ante que” de esta angustia es el “ser en el mundo” mismo. El “por qué” de esta angustia es el
“poder ser” del “ser ahi” absolutamente. Este no es un sentimiento cualquiera y accidental de
“debilidad” del individuo, sino en cuanto fundamental encontrarse del “ser ahi”, el “estado de
abierto” de que el “ser ahi” existe como yecto “ser relativamente a su fin”».

Filosdéficamente, no hay mds nada, que la nada de la muerte que nos lleva a dejar de estar
en el mundo de manera irremediable, esto es, la «finalizacién del ser ahi» o el «finar del ser
ahi».!? Sin embargo, el finar'? del ser-ahi no quiere decir que el ser ahi ha llegado finalmente
a su realizacién o a la plenitud, por la evidente razén de que el ser-ahi, mientras es, es
siempre un «aun no», es decir, tiene que llegar a ser lo que auin no es, esto es, que el ser-ahi
es mientras es, ya su «aun no», de tal modo que es, al mismo tiempo su fin; sin embargo,
este «alin no», no es lo que falta y debera completarse en algin momento, no es tampoco al
modo de una suma de fragmentos que tiende paulatinamente a completarse o a convertirse
en real hasta el desaparecer del «atin no»'#4. Teniendo el ser ahi un cardcter distinto de los
demas seres intramundanos, siendo imposible clasificarlo y categorizarlo como se hace con
los demds entes, el aun no, posee mas bien el sentido de una «inminencia» de un poder ser
que pertenece al ser-ahi, que en realidad es €l mismo; el «atin no» pertenece al ser ahi antes
de que este sea real. El «atin no» solo puede ser aniquilado cuando el ser ahi ya no es més o
ya no es mds un poder ser y esto ocurre Uinicamente con la muerte.

En el paragrafo 48 de El Ser y el Tiempo, titulado «Lo que falta, el fin y la totalidad»,
Heidegger se propone explicar algunas variantes o formas regionales del fin y la totalidad,
como determinaciones antoldgicas, siguiendo la necesidad del itinerario de la pregunta
por el Ser. Fin y totalidad, frente a la estructura existenciaria del ser ahi, resultan ser
ontolégicamente inadecuados, de tal modo que habra que tratarlos como existenciarios,
significa exponer el sentido existenciario del llegar al fin del ser ahi, y mostrar como ese
final constituye un ser total del ente que existe, es decir, la muerte como posible le pertenece
al Dasein, ello garantizaria segun Heidegger, la posibilidad de una exégesis antoldgica de la
muerte.

En el pardgrafo mencionado, Heidegger explica el aun no o la forma en que la muerte
le falta al Dasein o ser ahi, mostrando que ese faltar se afinca en un pertenecer. En este
pertenecer la muerte se muestra como una estructura inmanente a la vida. En la perspectiva
de dejar ver o mostrar a la muerte como un existenciario y su apropiacién humana,
Heidegger expone la determinacion de la muerte como ese faltar o atin no fundado en un

11. Heidegger. M. 1988: p.274

12. El morir desde el concepto biolégico-fisiolégico médico o de «exitus», no coincide con el concepto filoséfico
ontoldgico de «finalizar».

13. «finar» en el sentido de cesar. Podria tener algunas variantes ontoldgicas. cfr. Heidegger. M. 1988: pp.267-
268

14. Para explicar el sentido de la muerte como posibilidad, y su determinacién como ain no, fundado en
un pertenecer, Heidegger acude a tres analogias: la deuda, la luna y la fruta. Estos ejemplos quieren mostrar

la modalidad en la que puede afirmarse que la muerte que como posibilidad, le pertenece al Dasein. cfr.
Heidegger. M. 1988: § 48, pp.266-268

Elsa Gonzdlez Moscoso | ©
Disputatio (2012) 1-1: pp. 79-94



La estructura ontolégica existencial de la muerte en Heidegger | 85

pertenecer; sin embargo, esta no es una condicién exclusiva de la muerte sino una condicién
que caracteriza al ser ahi en cuanto tal.

Al ser ahi, como poder ser, siempre le falta un algo que aun no se ha hecho real, lo que
significa un constante estado de inconclusiéon que es propio de la constitucion fundamental
del ser ahi. Entendemos entonces que la existencia como tal no es algo concluso, sino que es
y estd permanentemente abierta a posibilidades, lo que significa que siempre falta algo en el
poder ser. Heidegger dira que «La muerte es un modo de ser que el «ser ahi» toma sobre si
tan pronto como es»', desde el momento en que llegamos al mundo, la muerte es pues ya
su condicién. Y es que el Dasein o ser-ahi como existencia es siempre un poder ser; el ser del
hombre consiste efectivamente en un estar referido a posibilidades en su existir concreto en
un mundo de cosas y de otras personas, es decir, es un ser- en -el -mundo. Siendo el Dasein
o ser ahi siempre un poder ser como posibilidad y no una simple presencia al modo de los
entes, el estar muerto no es mas que uno de sus modos de ser. En otras palabras, la muerte
es una posibilidad existenciaria, un elemento que constituye —y no de modo accidental- el
actual ser del ser ahi entendido como proyecto.

La muerte como una posibilidad existenciaria extrema o la determinacién de la muerte
como una posibilidad, después de la cual ya no es posible otra posibilidad, se establece
precisamente en la exégesis del ser posible. La muerte de algin modo pertenece al &mbito
del ain no, no como una pura posibilidad simplemente terminal, sino como un poder ser que
determina al Dasein o ser ahi tan pronto como es. La muerte como posibilidad le pertenece
al Dasein, pero ademads la posibilidad de la muerte es inminente. Heidegger expresa esta
idea del siguiente modo:

«“El haber llegado al fin” quiere decir existenciariamente: “ser relativamente al fin”. El extremo®
“atin no” tiene el cardcter de algo relativamente a lo cual se conduce el “ser ahi”. El fin es
inminente para el “ser ahi”. La muerte no es algo que aun no es “ante los 0jos”, no es “lo que
falta” ultimamente, reducido a un minimo, sino mas bien una “inminencia”».

El ser ahi como siendo siempre un poder ser como posibilidad, significa pues, que la
posibilidad del ser ahi es lo que posibilita todas las posibilidades en tanto que sus
posibilidades. Por otra parte, decir que el ser ahi es un poder ser es afirmar que el ser
ahi es ser- posible. La nocion de posibilidad en Heidegger, ciertamente no encajan con los
modelos cotidianos que piensan la posibilidad como un suceso que se presume se llevara a
cabo, o cuando decimos que algo es posible cuando no es real ni tampoco necesario; por
el contrario, aunque las posibilidades son un atin-no, estas forman y constituyen el ser ahi,
no de forma accidental sino constitutiva. La verdadera manera en la que el ser ahi existe,
es precisamente proyectando posibilidades. Por lo mismo, la muerte como posibilidad no
significa un mero faltar que deberd realizarse en algin momento, sino como una posibilidad
siempre presente y siempre inminente. El ser del ser ahi puede comprender su propio ser

15. Heidegger. M. 1988: p.268
16. Heidegger. M. 1988: p.273
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que es el poder ser. La comprension del ser ahi estd abierta a las posibilidades que residen en
él mismo, incluida su mds radical posibilidad que es la muerte. La comprensién del ser ahi
arroja las posibilidades ante él, delante o fuera de él, es decir, que la comprensién proyecta
posibilidades como posibilidades y no posibilidades particulares o concretas; la comprension
abre aquello de lo que es capaz el ser del ser ahi como poder ser. Hemos de apuntar que la
nocion de comprension referida por Heidegger, no equivale al de conocimiento intelectual,
connota mas bien un poder hacer frente a una cosa; en el sentido descrito, el ser ahi no
comprende una cosa particular, sino su propio ser como poder ser. El ser ahi como existencia
es aquel ser que posibilita que el ser este presente y pueda ademas, comprender su propio
ser, y ser interpretado, no en el sentido de una cosa particular, sino como un poder ser; este
poder ser es como una especie de lugar en el que se manifiesta y despliega sus posibilidades.
El ser ahi se despliega en el absurdo de lo dado, es decir, en un lugar preexistente en el cual
se proyecta mas alld de si mismo realizdndose como proyecto, esto es, que no es todavia lo
que tiene que ser y a de dejar de ser lo que ahora no es; por esto el hombre es anticipacién
de si mismo dado que es un ser-en-el-mundo.

Arrojados en el mundo, que es nuestro espacio y posibilidad de realizacién, nuestra
existencia, como preocupacién surgida de la angustia, se ve proyectada a un mundo en el
que tenemos que ser a nuestro pesar, dado que provenimos de la nada y nos realizamos
como proyecto que se encamina hacia la muerte, da tal modo que la angustia es constitutiva
del ser ahi como condicién de ser caido.

El hombre es un ser inconcluso, siempre en proyecto incompleto que debe asumir la
muerte como su fin radical. No nos queda otro camino que hacernos responsables de nuestra
propia vida y asumir la propia muerte; la existencia autentica exige pues, reconocer que
somos un ser para la muerte, una verdadera via de acceso a la libertad. El poder ser que es
el hombre estaria de tal modo condicionado por su irremediable facticidad.

Si existe una posibilidad certera entre todas las posibilidades, esta es la de la muerte;
que en su sentido propio, no es otra cosa que un fenémeno de la vida; diriamos entonces
que para morir lo unico que hace falta es estar vivo. Esta idea nos conduce a una serie de
interpretaciones, sin embargo para Heidegger, todas las reflexiones sobre la muerte estan
situadas sobre la interpretacion existencial, de tal modo que, una tipologia del morir nos
dice mds sobre el vivir del muriente que sobre el morir mismo. No podemos por tanto,
de una manera justificada y segura, saber que hay después de la muerte, sino solamente
cuando ha sido comprendida en la plenitud de su esencia ontoldgica, es decir, que la clave
de la muerte como problema estaria en descifrar la estructura ontolégica de la muerte.

«El hecho de que en un andlisis existenciario de la muerte resuenen posibilidades existenciales'”
del “ser relativamente a la muerte” radica en la esencia de toda investigacion ontoldgica. . . Los
problemas existenciarios apuntan unicamente a poner de manifiesto la estructura ontoldgica
del “ser relativamente al fin” del “ser ahi”».

17. Heidegger. M. 1988: pp.271-272

Elsa Gonzdlez Moscoso | ©
Disputatio (2012) 1-1: pp. 79-94



La estructura ontolégica existencial de la muerte en Heidegger | 87

Ahora bien, ¢Cémo es posible que logremos descifrar la estructura ontoldgica-existenciaria
de la muerte, como pretende Heidegger?

En primer lugar, esto es posible para Heidegger, si se parte de los caracteres
fundamentales del ser del Dasein, ser ahi o ser-en-el mundo, que muestra una existencia que
se anticipa asi mismo, que al mismo tiempo es facticidad en tanto es en en-el-mundo, y que
ademads es caida en la medida en que se encuentra siempre en medio de los entes, y en este
estar se mantiene y distrae. Desde el punto de vista existencial, la posibilidad existencial de
la muerte se instituye en el caracter abierto del Dasein o ser ahi que es siempre comprensién
del ser y especialmente de su ser propio como anticipacion de si.

En segundo lugar, es posible descifrar la estructura ontoldgica de la muerte, si se
comprende que el Dasein o ser ahi como ser- en- el- mundo, como arrojado en el mundo,
existe siempre en la posibilidad de la muerte, aunque esta posibilidad no se haga patente de
manera constante, ni se tenga de ella un conocimiento tedrico. Por otra parte, la muerte solo
se hace patente en la tonalidad de la angustia, que no es precisamente el miedo a morir, sino
como dice Heidegger, la angustia es esa disposicion afectiva fundamental del ser ahi, o la
apertura al hecho de que el ser ahi existe como un arrojado estar vuelto hacia su muerte, lo
que significa que, aunque no quisiéramos ocuparnos del tema de la muerte o lo eludamos,
no elimina el hecho de estar vuelto hacia la muerte que es en si mismo, una estructura
universal del Dasein.

Frente a la posibilidad de la muerte, y dejando de lado cualquier perspectiva religiosa,
no hay otra forma de respuesta que la aceptaciéon licida; la asuncién serena del hecho, o
la decisién anticipadora de la propia muerte, en el decir heideggeriano. Eludir el tema de
la muerte, o el intento de huida es propio del estado de caido del Dasein o ser ahi, que en
este estado de vida cotidiano o modo de temporalidad, en su forma de caido se encuentra
entretenido, distraido ocupado entre los demads seres intramundanos, de manera que no
enfrenta la posibilidad de la muerte.

Pero, {qué entiende Heidegger concretamente por la posibilidad de la muerte, y en que
consiste esta posibilidad? En palabras de Heidegger:

«La muerte es una posibilidad de ser que ha de tomar sobre si en cada caso el “ser ahi” mismo
(Dasein). Con la muerte es inminente para el “ser ahi” él mismo en su “poder ser” mds peculiar.
En esta posibilidad le va al “ser ahi” su “ser en el mundo” absolutamente. Su muerte es la
posibilidad del “ya no poder ser ahi”. Cuando para el “ser ahi” es inminente él mismo como
esta posibilidad de él, es referido plenamente a su” poder ser” mas peculiar. . . Esta posibilidad
mas peculiar e “irreverente” es al par la extrema. En cuanto “poder ser” no puede el “ser ah{”
rebasar la posibilidad de la muerte. La muerte es la posibilidad de la absoluta imposibilidad del
“ser ahi”. Asi se desemboza (revela) la muerte como la posibilidad mas peculiar, irreverente e
irrebasable. En cuanto tal es una sefialada inminencia. Su posibilidad existenciaria se funda en
que el “ser ahi” es abierto esencialmente para si mismo, y lo es en el modo del “pre-ser-ser”.
Este elemento estructural de la cura tiene en el “ser relativamente a la muerte” su mds original
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concrecién. El “ser relativamente al fin” se hace un fendmeno més claro en cuanto “ser!8

79 9

relativamente a la sefialada posibilidad (eminente) del ‘ser ahi’ ” que acabamos de caracterizar».

De todas las posibilidades de existencia, es la muerte, para Heidegger, aquella incondicio-
nada, insuperable y por lo tanto la mas propia, dada su inminencia y su ineludibilidad, no
hay escape posible, tarde o temprano llegarda hagamos lo que hagamos, es efectivamente,
inherente al ser-en-el-mundo Por lo tanto, la muerte como la posibilidad mads propia del ser
ahi, no estd sujeta a ninguna condicidn, es decir, no es respecto a ninguna otra posibilidad,
y es por tanto, imposible superarla.

La posibilidad mas propia de la muerte lo es en tanto que el Dasein o ser ahi, estd
siempre anticipandose asi mismo, estando ademds en estado de abierto siempre para si
mismo en tanto que ser. Implica que la muerte comprendida como esa radical posibilidad de
la imposibilidad de existir aparece con toda su fuerza como especie instrumento de medida
al que debemos someternos, en razén de nuestra capacidad para asumir como posible la
propia imposibilidad de nuestra existencia.

Desde el mismo momento en que el ser ahi existe, es también esta posibilidad peculiar
e irrebasable, el ser ahi esta entregado a su muerte, la muerte es por tanto inherente al
ser-en-el-mundo, revelandose en el encontrarse de la angustia.

La muerte como posibilidad mdas propia nos induce, mas que a la huida o a la fuga
tranquilizadora, propia de una existencia inauténtica, a la realizaciéon de nuestra existencia
autentica, es decir, asumiendo la muerte con decisidn anticipadora. Estar vuelto hacia la
muerte es poner de manifiesto su caracter de posibilidad, en ningin caso significa como
un malsano interés por adelantar su llegada, ni tampoco estar constantemente pensando
en ella, tampoco es un modo de espera. Para Heidegger la decisiéon anticipadora de la
muerte y el estar vuelto hacia la muerte, no es efectivamente la muerte fisica o real, sino el
descubrimiento de la muerte en cuanto posibilidad, y este descubrimiento revela la radical
imposibilidad de la existencia.

{Cuadl es entonces, segin Heidegger la manera apropiada frente al impropio modo de
relacionarse con la muerte?

Si la muerte es la posibilidad mds propia del Dasein, su mds propio poder ser, entonces
el ser ahi comprende que debe hacerse cargo por si mismo del poder-ser en el que de
forma mds radical estd en juego su ser mas propio. De tal modo que singularizado el ser
ahi al comprenderse desde su posibilidad mas propia, se aisla de su propio ser, lo cual no
significa asilarse del mundo y de los demas existentes. La singularizacion mds bien permite
al Dasein liberarse de su modo de ser impropio o inauténtico, recuperando su forma de ser al
anticipar la muerte, al adelantarse y comprenderla como siendo su posibilidad mds propia.
El concepto de anticipacion de la muerte, pone de manifiesto lo que verdaderamente es la
existencia autentica como relacionada con el mundo en términos de posibilidades.

18. Heidegger. M. 1988: pp.273-274
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«Pero no solo son las otras posibilidades las que son entonces comprendidas en su justa'®
dimension como posibilidades finitas, sino que ahora el Dasein puede también relacionarse
correctamente con los otros, evitando malinterpretar sus posibilidades, forzarlas o desconocer
aquellas que lo superan. Asi, la muerte aisla, pero solo para hacer, en su condicién de
insuperable, que el Dasein pueda comprender, como coestar, el poder-ser de los otros».

La muerte, como hecho innegable de la experiencia, no es solo una certidumbre factica, es
también, como se ha argumentado, la posibilidad mds propia del ser ahi, sin embargo, es
percibido por el ser ahi como una amenaza, en el sentido de que el ser ahi al adelantarse a
la muerte indeterminadamente cierta, se abre a una constante amenaza que brota de su si
mismo «Ahi». La amenaza es percibida por el existente, precisamente por la angustia, dado
que en el estar en la angustia se encuentra ante la nada de la posible imposibilidad de la
existencia.

En otras palabras, el existente se da cuenta de que su existencia es imposible, de que
puede no ser, es decir que puede dejar de ser, sin embargo se da cuenta también de aun
existe y prueba de ello es precisamente la angustia; comprende entonces que todo esto
puede desaparecer y que esa desaparicion es posible. No como un posible mds entre otros
posibles que puedan producirse o no, sino como un posible por excelencia, que es el que
propiamente le corresponde al existente como ser finito y contingente que es cuya venida
al mundo y su permanencia en él es pura casualidad, sin ninguna necesidad que pudiera
explicar o justificar su llegada y duracién en el mundo

Ante tan dura comprobacion lo que cabe como posibilidades singulares es, por un lado
la huida, consistente en la distraccién, en la dispersién que se produce entre los entes
intramundanos y la caida entre ellos, como hemos dicho, o por otro, el resuelto volverse
a el fin y adelantarse a la muerte, aduenidndose de su posibilidad mas propia y ejerciendo
de este modo la libertad en su forma mads radical, esto es, aceptando, asumiendo y eligiendo
lo que de todas maneras ha de cumplirse.

Empero, el encubrimiento cotidiano de la muerte, que aunque la sabe empiricamente
cierta, no implica necesariamente su certidumbre; sin embargo, la certidumbre y la
indeterminacion del cuando de la muerte, como posible a cada instante, es evadida por
el ser ahi, es entonces un impropio ser relativamente a la muerte.

Ahora bien, Heidegger explica que el ser relativamente a la muerte se ha fundado en
la cura. El ser ahi en cuanto yecto, caido ser en el mundo, es el ser ahi entregado a
la responsabilidad de su muerte. Siendo el ser relativamente a la muerte, efectivamente
constata la muerte factica de los otros, sin embargo se esquiva ese ser en la cotidianidad, de
tal modo que es entonces un ser relativamente a la muerte, impropio.

La impropiedad dird Heidegger:

19. Heidegger. M. 1988: p.283
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«representa una forma de ser en que le “ser ahi” puede emplazarse y regularmente se ha
emplazado siempre, pero en la que no necesita emplazarse forzosa y constantemente. Porque
el “ser ahi” existe, se determina en cuanto ente, segun es, partiendo en cada caso de una
posibilidad que €]l mismo es y comprende».

Desde este recorrido de lo que Heidegger ha llamado la estructura ontoldgico-existenciaria
de la muerte, llega Heidegger a plantear el concepto ontoldgico- existenciario de la muerte
del modo siguiente:

«la muerte en cuanto fin del “ser ahi” es la posibilidad mas peculiar, irreverente, cierta y en
cuanto tal, indeterminada, e irrebasable, del «ser ahi. La muerte es en cuanto fin del “ser ahi”
en el ser de este ente relativamente a su fin».

Antes de describir algunas de estas caracteristicas de la muerte en cuanto fin del ser
ahi, en su exégesis positiva, cabria preguntar si el ser ahi puede realmente comprender
esta condicién de ser relativamente a la muerte como su posibilidad mds propia, cierta,
irreferente e irrebasable, y como tal indeterminada.

El ser relativamente a la muerte propia, no es otra cosa entonces que una posibilidad
existencial del ser ahi, esto que es posible en el plano 6ntico, lo es también en el ontoldgico.
Para mostrar esta pertinencia Heidegger se ha propuesto mostrar la estructura existenciaria
de un «ser relativamente a la muerte» propio. Esta estructura existenciaria muestra ya no
precisamente la fuga o la huida del ser relativamente a la muerte, propia de una existencia
inauténtica, sino la comprension privilegiada y auténtica del ser ahi que se comprende
encontrandose, o el reconocimiento de que somos un ser para la muerte. Comprender,
tal como lo advierte Heidegger, no significa simplemente contemplar de forma pasiva un
sentido, sino,

«...comprenderse en el «poder ser» que se desemboza en la proyeccién».

«La proyeccion existenciaria de “un ser relativamente a la muerte” propio ha de poner de
manifiesto, por ende, los elementos de semejante ser, que lo constituyen como un comprender
la muerte en el sentido de un “ser relativamente a la posibilidad caracterizada” no fugitivo ni
encubridor».

El ser relativamente a la muerte es la posibilidad del ser del ser ahi. La muerte en
cuanto posible, no es un calculo o un pensar deliberadamente en ella, en cuanto tal el
ser relativamente a la muerte comprende la posibilidad, la asume como su posibilidad mas
propia y la soporta en tanto su posibilidad.

20. Heidegger. M. 1988: p.283
21. Heidegger. M. 1988: p.282

22. Heidegger. M. 1988: p.287
23. Heidegger. M. 1988: p.284
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«En el ser “relativamente a la muerte”...ha de comprenderse la posibilidad sin debilitacion
alguna en cuanto posibilidad, ha de desarrolldrsela en cuanto posibilidad, y en el conducirse
relativamente a ella ha de aguantarsela en cuanto posibilidad».

El ser relativamente a la muerte es en definitiva un poder ser, una posibilidad cierta y
extrema que el ser ahi deberd asumir para si mismo, esto es comprenderse a si mismo en el
ser del ente, y esto no es otra cosa que existir. Y es que, al estar las estructuras fundamentales
del ser-en-el-mundo centradas en el estado de abierto, la esencia del ser ahi no puede ser
otra cosa que la existencia.

La Existencia como la esencia del ser ahi, quiere decir que el ser-ahi es una forma de
un «poder ser» comprensor al que en su ser le va su ser mismo.?®> Asi, la existencia en
cuanto mia en cada caso es el «poder ser» libre para ser en propiedad o impropiedad o la
indiferencia modal de ambas. Existencia quiere decir, «poder ser», pero también, propio, la
estructura existenciaria del poder ser propio, necesario para la originalidad al «ver previo».
La posibilidad del poder ser es entonces la posibilidad de la existencia propia.

El ser-ahi comprende entonces su condicion de ser relativamente a la muerte, como
su posibilidad mds propia y cierta de su poder ser. Pero esta condicién como posibilidad
propia, es irreferente, solo es posible desde la singularidad del si mismo del ser ahi, y esta
singularizacién es un modo de abrirse del ahi para la existencia. Heidegger dird que «El
“ser-ahi” s6lo puede ser propiamente él mismo cuando se pone en posibilidad de ello desde
si mismo».2® Por tanto, el ser ahi solo puede ser é] mismo en cuanto se proyecta y precursa
la posibilidad de su poder ser mas propio y cierto. Este precursar necesario hace que el ser
ahi tome para si y desde si su mas peculiar ser, como ser para la muerte, comprende su ser
para la muerte.

Pero esta posibilidad mds propia y cierta del ser ahi como ser relativamente a la
muerte, irreferente es también irrebasable y singular. El ser relativamente a la muerte
como posibilidad extrema, después de la cual ya no es posible otra posibilidad, es también
inminente para el ser ahi, no se puede esquivar por su peculiaridad de irrebasable, como
pretenderia una existencia inauténtica; por el contrario, el ser ahi, de manera auténtica,
comprende y elige radicalmente la posibilidad de ser para la muerte, o su mads radical poder
ser.

Heidegger dira que:

«Estando en libertad para las posibilidades mas peculiares, determinadas por el fin, es decir,
comprendidas como finitas, evita el “ser ahi” el peligro de desconocer, desde su comprensiéon
finita de de la existencia, las posibilidades de la existencia de los otros que la rebasan. .. Pero,
en cuanto posibilidad irreferente, sélo singulariza la muerte para hacer, en cuanto irrebasable,
al “ser ahi” en cuanto “ser con”, comprender el “poder ser” de los otros. El “precursar” la

24. Heidegger. M. 1988: p.285
25. Heidegger. M. 1988: p.254
26. Heidegger. M. 1988: p.287
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posibilidad irrebasable abre con ésta todas las posibilidades que estdn antepuestas a ella: por?”
eso reside en €l la posibilidad de un tomar por anticipado existencialmente el “ser total”».

La posibilidad del ser ahi como ser relativamente a la muerte, como se ha dicho es
también cierta, no cabe la duda respecto a ella, es de hecho una realidad cierta Como
posibilidad cierta del ser ahi, se hace posible como la posibilidad mads cierta del ser, como
su posibilidad mads peculiar de poder ser, esto solo es posible por el estado de abierto de
la posibilidad. De tal modo que la certidumbre de la muerte no viene precisamente de
la comprobacién cotidiana de la muerte factica de los otros, no tiene el cardcter de una
evidencia apodictica, dado que esta evidencia no es aquella inmediata, empirica propia de
la vida cotidiana. La muerte es ademas, una experiencia ciertamente particular en cada caso,
un aun no, en el sentido descrito. La muerte como la posibilidad més particular, irreferente,
irrebasable y cierta, y en relacién a la certidumbre, es también indeterminada. Ciertamente
sabemos que tarde o temprano moriremos, sin embargo, no sabemos cudndo ocurrira,
esta indeterminacién del cudndo de la muerte, siendo esta una posibilidad inminente, se
caracteriza por ser posible a cada instante.

Ocultar o eludir las caracteristicas descritas ontoldgico-existenciarias de la muerte,
corresponden justamente a la impropiedad del morir, o a una relacién impropia con la
muerte, conforme a la existencia inauténtica perdida en la cotidianidad. En tanto que
el ser relativamente a la muerte propio no puede evadir esta posibilidad. La proyeccién
existenciaria de la muerte propia radica en hacer evidente las caracteristicas mencionadas
de la muerte como posibilidad, sin ocultarlas. El Dasein o ser ahi, proyecta su propia muerte,
se adelanta, se anticipa a su propio morir.?®

La anticipacién existencial de la muerte no es la preocupacion o el afan de su
realizacion. Heidegger se preocupa de distinguir la posibilidad de la muerte de otros tipos
de posibilidades que proyectan la posibilidad como algo realizable; de entender la muerte
en este sentido entonces, se anularia la propia posibilidad de lo posible y entrariamos al
campo de lo disponible. Con todo y esto la pregunta por el qué hacer con la muerte, se hace
inevitable. Hemos de decir con Heidegger, que nada podemos hacer con la muerte, en el
sentido de poder dominarla, producirla o disponer de ella. Sin embargo, la posibilidad del
morir, que no es un hacer, se perfila como la necesidad de un comportamiento adecuado o
auténtico frente a la muerte, anticipandonos a ella, en otras palabras, la necesidad de una
apropiacion humana de la muerte.

No queda otra cosa pues, que disponerse ante la posibilidad como posibilidad, o dejar ser
a la muerte como posibilidad evitando convertirla a la objetividad de lo que es puramente
disponible. De lo que se trata frente a la muerte es dejar que sea su posibilidad como
posibilidad que no es una voluntad de domino frente a ella. En este sentido es un abrirse a la
muerte, ponerse en libertad para la muerte, lo cual no significa una eleccién o una decision,

27. Heidegger. M. 1988: p.288
28. El problema de la anticipacion de la muerte, véase en Heidegger. M. 1988: § 53
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sino un disponerse a ser si mismo y ser si mismo solo es posible si sucede en la existencia
vivida de cara a la muerte.
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