Ortiz-Osés, el ingenioso hidalgo don Andrés de
Tardienta

Entrevista de Juan Dominguez Lasierra
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Andrés Ortiz-Osés es hijo del
cierzo, del desierto, de la intemperie,
trasterrado por la cultura y el culto
a una suerte de inteligencia que no
le sosiega sino que, producto de su
filiacién, le mantiene en permanente
vilo, en alerta constante. Frente al
espejo de Gracidn, se ha convertido
en prudente y criticén, en ordculoy
en ingenio. Don Andrés de Tardienta
es un hidalgo quijotesco que no se
ha vuelto loco por leer libros sino
que, al contrario, vuelve locos a los
libros, cuando los lee o los escribe.
Su lanza es la hermenéutica, con la
que disecciona todo lo que toca, y
lo trasmuta: transforma en molinos
alos gigantes, a las princesas en
sirvientas, a los castillos en cabafias.
Deconstruye para construir, es
hombre perennemente vitalista,
que encarna sus propios aforismos,
brujuleando gracianescamente para
buscar o indagar el sentido de las
cosas, de la vida, del mundo. Aunque
con él hay que andarse con cuidado
porque siempre concluye con una
solucién de contrarios: el pesimismo
es una degeneracién del optimismo,
pero el optimismo es una perversién
del pesimismo. No le importa
autodefinirse para contento de sus
enemigos, aunque es imposible que
los tenga: “Soy un filésofo baturro: de
ahi mi batiburrillo mental”. Pero no
es batiburrillo. Mds ajustadamente
dice: “No soy un filésofo hecho
y derecho: soy un filosofante en
devenir...”. Filosofante, sapiente, es
decir, cultivador de la sabiduria... Se
ha definido como un huérfano, como
al final, y tal vez no solo al final, lo
somos todos. Pero le sobra sentido
del humor para sortear la soledad:
“Quisiera ser un carcabien, o sea, lo
contrario de un carcamal”. Si, como
dirfa él mismo, todo filésofo da que
pensar, Andrés Ortiz-Osés da mucho
que pensar. Como hijo del cierzo, su
pensamiento airea, oxigena, refresca.

1. Ser o no ser, lo dijo Shakespeare.
iPero esta es la cuestion?

— La cuestidn existencial
no es ser 0 1o ser, esto pertenece al

extremismo de nuestra tradicion
dicotémica o dualista. La cuestién
existencial es ser y no-ser, ya que
todos y todo es ser y no ser, ser y ser
de paso, ser y estar, ser y nada, ser

y no haber sido, ser y dejar de ser.
Pues todo lo que es se va muriendo,
mientras que la muerte resulta
inmortal. Digamos sucintamente que
el ser, ademds de ser, no es, mientras
que viceversa, el no-ser también es a
su modo negativo o contrapuntistico.
Todo oscila pues entre el sery la
nada. Asf que soy y 1o soy: el hombre
es el que es y no es. Incluso el Dios
(cristiano) que se define como el

ser que es, se encarna y muere en la
Cruz, ya que toda auténtica divinidad
se inmanentiza o involucra en la
realidad de este mundo.

¢ ¢ “Hay que transitar

del exterior al interior,

de la ragon al corazon,

de la verdad al sentido,
trastocando nuestra cultura
desalmada en una cultura
animica o del alma”. 9 9

2. Este dualismo no sé si
considerarlo evolucionista,
involucionista, sincretista o jqué
demonios-ingeles es usted, con
perdén?

— Mais que evolucionista
darwiniano yo pertenezco
a un mundo que transita
entre demonios y dngeles. El
evolucionismo ha trastocado
la vieja visién inmovilista del
universo poniendo en cuestién
la fijeza de lo real al considerarlo
fluido y fluente, transitivo y
transmutativo, cambiante. Pero con
cierta perspectiva el evolucionismo
aparece como la tnica salida
existencial a nuestra encerrona
en este mundo, ya que le abre las
puertas y no se las cierra como
antiguamente. Ahora bien, pienso
que evolucionamos pagando el
precio de la involucién, ya que la

vida evoluciona a costes/costas de
la muerte. Me atengo por lo tanto
a un evolucionismo involucionista,
involucionismo simbolizado por
la muerte no solo en su aspecto
negativo sino positivo, en cuanto
interiorizacién o ahuecamiento
del mundo a modo de vaciamiento
o trascendencia interior. Un tema
asumido bien por el Budismo y

su visién positiva de la muerte, la
nada y el vacfo, el mds alld como
vaciamiento y nirvana.

3. Y hablando de evolucionismo,
icudl es el origen de una especie
llamada Andrés Ortiz-Osés?
Porque yo creo que usted
constituye especie singular
dentro de los hominidos...

— No soy una especie sino
acaso un cierto espécimen o rara
avis. Pero tampoco, yo mismo me
considero mds bien una especie
especial de “especia”, por cuanto
trato de cultivar bien que mal
cierto condimento o ingenio en
la linea de mi predecesor Baltasar
Gracidn. En el mejor de los casos
yo serfa el ingenioso hidalgo don
Andrés de Tardienta. Mi suerte
ha sido estudiar en Innsbruck y
dar clases en Deusto, dos dmbitos
estupendos de informacién y
formacién, ademads de haber
colaborado con el extraordinario
Circulo Eranos en Suiza.

4a. jEl hombre nace o se hace?
{Labiologia sin aprendizaje lleva
a alguna parte? ;Sin cultura,
seguiriamos siendo, a pesar
de nuestro cerebro, dicen que
evolucionado, monitos graciosos
con gestos humanos?

— El hombre nace y se hace,
es biologia y logos, naturaleza y
cultura, genes y educacidn, tierra
y cielo, materia y espiritu, y sobre
todo alma (animico). La cultura
es una especie de sobrenaturaleza
0, mds sencillamente, de
cubrenaturaleza. Hay desde luego
una herencia recibida, un texto o
textura familiar, pero incardinada

Crisis. Revista de critica cultural. N.° 02. Febrero 2013 // 49



en un contexto social y cultural.
En algunos casos suele haber
algin tipo de impronta especial
que condiciona la persona y su
personalidad de forma especifica

o peculiar. En mi caso, me marca
decisivamente el asesinato de

mi padre en mi infancia, en el
sentido de tener que realizar un
afrontamiento asuntivo de dicha
tragedia, al tiempo que te sefiala un
sentido-limite de la existencia, y te
ofrece una perspectiva radical de la
vida y la muerte.

4b. Para poner las cosas en claro,
iqué es, en realidad, la cultura?
{Leer libros, ir al cine y al teatro,
visitar exposiciones... Y poder
luego hablar de todas estas cosas?
Es decir, jtener una cultura
enciclopédica es ser culto? ;O la
cultura es “otra cosa”?

—Culto y cultura estdn
emparentados, aunque hoy en dfa
parece que lo hemos olvidado, ya
que los cultuales no suelen ser tan
culturales y los culturales tampoco
se consideran cultuales. Pero el
culto a cierta trascendencia es el
origen de la cultura humana en
cuanto afiadido o plus significativo
que trasciende nuestra mera
animalidad terrestre. Por su parte,
la auténtica cultura es cultual en
cuanto abre nuestra confinitud en
el mundo a nuevos horizontes de
sentido. Por todo ello una persona
culta es una persona cultural que
cultiva el alma y lo anfmico, que
es lo especificamente humano.

La cultura en sentido fuerte es el
“almario” de la humanidad.

5. Para seguir aclarando el
concepto: los hombres de
Ciencia, que lo saben todo de
su especialidad, ;son hombres
cultoso formidables técnicos?
— La auténtica cultura no es
meramente técnica, sino animica
o espiritual. La persona culta
rinde culto a la cultura del alma,
y no meramente al mundo de las
cacharrerfas, por muy précticas

que resulten. Por una parte, estd
el mundo de la razén funcional o
instrumental; pero por otra estd
el mundo del sentido existencial.
Ademds de la razén pura o
abstracta, técnica o funcional,

el hombre se define por su razén
cordial, encarnada o humanada.
Como sabia Pascal, el hombre

es razén y corazdn, el cual funge
como auténtica co-razén de
nuestra propia razén. El hombre
se caracteriza por una inteligencia
afectiva, y no meramente
operativa, una inteligencia

que trasciende lo meramente
cdsico, técnico o instrumental en
direccién al sentido o significacién
existencial (axioldgica), la cual
sobrepasa al mero significado dado
o dato.

6. Y para enredar mis el asunto,
{los sabios son hombres cultos?
Claro, que aqui deberiamos
explicitar que es ser “un sabio”.
Y extrapolando: “;Qué es la
sabiduria? ;Cuadles son sus pilares,
acordandonos de un popular
best-seller?

—El culto cultiva la cultura
culturalmente, el sabio cultiva la
cultura anfmicamente, y como hay
una relacién entre culto y cultura,
pues también la hay entre culto
y sabio, cultura y sabidurfa, lo
mismo que la hay negativamente
entre el mero cultista o culterano
y cierto sabiondo. La sabiduria
cultiva el sentido existencial,
lldimese Tao o Ser, y se abre a la
trascendencia, lldmese Dios o
Vacio (mistico). De todos modos,
me gusta denominar al cultivador
de la sabiduria “sapiente”, que
es un vocablo mds incisivo que
el de sabio. El sapiente conoce
la sabiduria de la vida, la cual
consiste en pasar de lo real a lo
surreal: alli donde confluyen el
amor y la muerte, que a mi me
gusta simbolizar conjuntamente
como “amors”, juncién o juntura
de amor y mors-muerte, de sentido
y sinsentido.
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7. Los sabios de Grecia jes verdad
que ya lo pensaron todo, que
desde entonces no hemos hecho
mas que marear la perdiz? ;Cudles
son para usted las luminarias
del pensamiento que han dado
saltos evidentes, contundentes,
fundamentales, desde los sabios
griegos? En resumen, cudles son
las aportaciones esenciales a la
filosofia y el pensamiento desde
aquella Edad de Oro?

—Para mf el auténtico
sapiente es el que caeen la
cuenta del “cuento” de la vida y
puede contarlo filoséficamente.
Por eso mis sapientes son sobre
todo los fildsofos mds incisivos:
Laotsé (Laozi) y Herdclito,
Sécrates y Jesus, Nicolds de Cusa,
Schopenahauer y Nietzsche,
la escuela de M. Heidegger (la
Hermenéutica) y la escuela de C.
G. Jung (el Circulo Eranos), amén
del filésofo galaico Amor Ruibal.
En mi libro mds interesante y
legible —Libro de simbolos (Deusto)-
presento las filosoffas mds
intrigantes a través de imagenes
y simbolos fundamentales, entre
los que destacan naturalmente los
simbolos artisticos o estéticos que
van del cine a las artes plasticas
y la musica, aquellas cumbres
habitadas por la genialidad de
Miguel Angel o J. S. Bach, por citar
mis maximas predilecciones.

8. Y encima, para complicar las
cosas, usted es jesuita, se supone
que, por tanto, creyente. ;Como
se compagina Dios con la razén
humana, que es incapaz de
alcanzarlo? jHemos hecho del
fruto de la razdén, la Ciencia,
un instrumento de negacién de
Dios, o Ciencia y Fe pueden ser
caminos complementarios, y ain
diria que inevitables? ;Cudles
serian los puentes de conexién de
ambas esferas?

—Yo no soy jesuita sino
jesuitico, mi sacerdocio es secular
y especialmente cultural, y por



supuesto creyente. Ahora bien, el
increyente cree que no hay Dios y
el creyente cree que hay Dios, asi
que ambos somos “creyentes”. Y
un tal creer o creencia es una fey
no un saber, as{ que creo en Dios
pero no puedo/podemos saber si
existe ni cémo es si es. Desde la fi-
losofia la fe o creencia significa una
apertura radical al Otro u Otredad,
Unica forma final o escatolégica

de conferir sentido a este mundo
tan devastado por el sinsentido.
Por lo tanto, para mf la creencia
actda como una apertura frente a
toda cerrazén u obturacién mental,
frente a todo en-
cierro o encerrona
existencial, frente
a toda capitula-
cién, desamparo
y desesperacion.
Lo cual significa
que pienso no
sélo con la razén
(que mds bien me
disuade de Dios),
sino con el cora-
z6n (que proyecta
mis deseos, que-
rencias y esperan-
zas). Dios simbo-
liza entonces la
imaginacién y la
simbolizacién, la
significacién mds
alld de la insigni-
ficancia mundana. Es verdad que el
mal inmenso es un escollo terrible
para creer en un presunto Dios,
pero al mismo tiempo creer parece
ser la inica posible solucién al mal
precisamente a través de su disolu-
cién final (in extremis).

9. ;Qué es la verdad para usted?
— Realmente la hora de la
verdad es la hora de la muerte,
asi que la verdad tiene algo de
mortal y a menudo de mortifero:
por eso nos hemos matado en la
historia por este tipo de verdad
muerta o muerma, esclerdtica y
dogmatica. Frente a todo ello, en
el Evangelio se atribuye a Jests

la expresién “yo soy el camino, la
verdad y la vida”, lo cual difiere
radicalmente de esa antigua visién
de la verdad mortifera. En efecto,
en el Evangelio se proyecta una
verdad itinerante y viva, transitiva
o transetinte y dindmica o vital,

la propia verdad encarnada por

el itinerario abierto de Jesus. Por
eso yo mismo he propugnado el
no hablar tanto de la verdad en el
sentido tradicional, sino si acaso
de verdad-sentido, o simplemente
de sentido, ya que el sentido no es
la verdad abstracta sino la verdad
encarnada o humanada. Y es

Si nuestro gran Baltasar Gracidn quintaesenciase esta
entrevista, tal vez La resumiria en estos aforismos:

1.-Ser y no ser: esta es la cuestion.
2.-Euolucionamos entre dngeles y demonios, Dios Y el diablo.
3.-No soy una especie especial, sino una especie de especia: ingenio.
4a.-EL hombre nace, se hace, se rehace y se deshace.

4b.-La cultura es la cubrenaturaleza.
5.-Necesitamos ciencia con conciencia: y conciencia con ciencia.
6.-Necesitamos sapientes: y no meros sabihondos.

7.- Por qué hay ser y no-ser a la veg o simultdneamente.

8.- Pienso, luego desisto: creo, luego resisto.
9.- La verdad es la verdad encarnada: el sentido humanado.
10.- ELamor es el sentido existencial: atravesado por la muerte.
11.-Diluir el patriota y el matriota: en el fratriota o confratriota.
12.-En lugar de actuar heroicamente: desheroificar el mundo
para asumirlo compasivamente.

que una verdad pura o abstracta
como “dos y dos son cuatro” no
tiene ningtn sentido humano, ya
que se trata de algo meramente
cuantitativo y no cualitativo,
mientras que afirmar por ejemplo
que “el amor planta cara ala
muerte” no dice verdad pero tiene
sentido.

10. El Amor, el gran misterio
humano... ;E1 Amor humano
es tan misterioso porque no es
humano? ;Porque es animal o
porque es divino?

— El amor es la clave del uni-
verso mundo, tanto en lo material
como lo anfmico o espiritual, fisico

o metafisico, naturalmente reen-
tendiendo el amor en el sentido

de Platén como eros cosmogénico
y cultural, que podemos traducir
como aferencia de todas las cosas a
modo de fuerza cohesiva generali-
zada. Lo mds intrigante del univer-
so es la coimplicacion de los opues-
tos, o sea, el amor de los contrarios
en una especie de contraccién
simbdlico-real (surreal). El amor es
el arquetipo del sentido de la vida,
aunque el amor estd contrapuntea-
do/contraputeado por su oponente
radical: el sinsentido y la muerte.
Como sabe la literatura univer-
sal, el amor y la
muerte represen-
tan el sentido y
el sinsentido del
mundo, pero se
trata de una con-
jugacién de con-
trarios contrac-
tos: pues el amor
es el sentido que
trasciende esta
vida en nombre
dela otravida o
de otra vida po-
sible, mientras
que la muerte es
el sinsentido que
acaba atrapando
al amor pero le
ofrece cobijo sim-
bélico o descanso
eterno. Hay toda una mitologia
cultural al respecto desde la mds
remota antigiiedad hasta la mds
estridente actualidad.

1. Llegando a terrenos mas
prosaicos: usted crecié en Aragény
se “recrié” en el Pais Vasco, donde
ha desarrollado gran parte de su
oficio de pensador y docente. Desde
un punto de vista hermenéutico
cémo es posible comprender el
“conflicto vasco” y como deberia
la sociedad vasca solucionarlo de
modo acorde con lo razonable en
momento histérico actual?

— El hombre celebra la propia
nacién como lugar de nacimiento
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Andres Ontiz-Oses

Libro de simbolos

EDeusto
| e}

o Matria, pues es el origen matricial
o matriarcal del hombre en el
mundo. Junto a este nacionalismo
propio de la nacién o nacimiento,
estd el supranacionalismo de la
Patria, representada por el Estado
cuasi paterno o patricial. Se trata
de la coafirmacién de la madre y el
padre, de la matria y de la patria,
del nacimiento y del Estado. Sin
embargo, este basamento de la
politica del hombre en el mundo
culmina democriticamente en

la concelebracién comun de la
Fratria o fraternidad, de la fratria
o hermandad horizontal de los
humanos, de la afirmacién no

solo del suelo materno y del solar
paterno, sino de la civilizacién
humana. Pues bien, nuestra
Fratria es Europa, el dmbito de
nuestra civilizacién greco-romana,
cristiana y occidental, el &mbito
de mediacién de las matrias y las
patrias en una Fratria intercultural
simbolizada por la Princesa
cretense. Por supuesto que también
hay que contar con nuestra propia
filiacién, que en nuestro caso
espafiol estd en Hispanoamérica,
y finalmente con nuestros primos
hermanos, representados por

todo el género humano al que
pertenecemos humanamente. Por
lo tanto, se puede ser patriota y
también matriota, pero sobre todo
hay que ser hoy en dia fratriota

o confratriota, celebrando no

s6lo la hermandad europea o

la filiacién hispanoamericana,

SDeustoDigita

sino la hermandad del género
humano y la propia globalizacién o
mundializacién.

12. Esta revista se llama Crisis y
estamos viviendo “otra crisis”
(esta econémica, sobre todo,
isobre todo?). ;Cémo deberiamos
plantear la crisis actual en el
fenomeno general de la Crisis

de la sociedad humana? ;Qué
orientaciones razonables (de
razén) deberiamos tener en
cuenta para afrontar la crisis en
mintscula dentro de un concepto
general de Crisis?

— Yo pienso al respecto algo
bastante peculiar: frente a todos los
discursos que proclaman el hacer
superior, basdndose casi siempre
en éticas y morales incumplibles,
herofsmos fatuos y melopeas pias
o utdpicas, defiendo llevar una via
diferente: hacer menos y hacerlo
algo mejor, o mejor dicho hacer
poco e incluso no hacer nada
extraordinario. No hacer nada
heroico, sino asumir nuestra pobre
condicién humana y articularla,
no hacer proyectos faradnicos
sino trayectos posibles, deshacer
el tinglado y su farsa y rehacer los
escombros de nuestra civilizacién
incivilizada, de nuestra tradicién
inhumana, de nuestras glorias
ridiculas. Partir de abajo arriba y
no de arriba abajo, reconociendo
que el hombre es un pobre hombre
y siempre lo serd, observando
que ademds de pobres hombres

52 // Crisis. Revista de critica cultural. N.° 02. Febrero 2013

(todos) hay hombres pobres (los
abandonados), tratando no de
solucionarlo todo olimpicamente
desde el Olimpo, ya que este mundo
no tiene remedio sino solo remedios,
cuidados paliativos, remedos
(importantisimos). El mundo no
tiene solucidn sino a través de la
disolucién de este mundo, sea en

el otro, como piensan los creyentes
cldsicos, sea en este mismo mundo
pero desheroificado, compasivo y
humilde, reducido a su esencialidad,
siguiendo un modelo combinado del
tipo estoico-epictreo. Predicamos

y practicamos una presunta/
presuntuosa modernidad o bien su
suceddneo posmoderno, cuando

en realidad deberiamos cultivar

una modernidad “ad intra” o hacia
dentro, una intramodernidad que
en lugar de expandirnos logre
nuestra impansion interiorizadora,
transitando del exterior al interior,
de larazén al corazén, de la verdad
al sentido, trastocando nuestra
cultura desalmada en una cultura
animica o del alma.
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Deusto, Bilbao, 2008.

Mi agradecimiento a Luis
Garagalza, UPV/EHU,
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colaboracién.



(Corte bibliografico)
Ortiz-Osés y su filosoffa antropoldgica

Andrés Ortiz Osés (Tardienta, Huesca, 1943), nuestro entrevistado de Crisis, es uno de los mds firmes capitales
intelectuales de Aragén, de los que no se devaldian y al que, sin embargo, estamos obligados a rescatar, por
interés propio. Estudié en Huesca, Comillas, Roma y Austria, se licencié en Teologia y es doctor en Filosoffa por
la Universidad de Innsbruck (con premio extraordinario). Ha sido profesor en las Universidades de Zaragoza y
Salamanca, y es catedratico, ahora ya emérito, de Filosofia en la Universidad de Deusto. Pertenece al Movimiento
Europeo de la Filosofia, y ha colaborado con el Circulo Eranos en Suiza, del que recientemente ha publicado

un brillante estudio, Hermenéutica de Eranos. Ha editado a J. J. Bachofen y C.G. Jung. Su gran campo de estudio
es la filosoffa antropoldgica, a la que estd aportando un singular contenido, con su apasionada interpretacién
simbdlica de las culturas en sus mitos, stmbolos y arquetipos. Particular interés tiene su interpretacién de la
mitologfa vasca, a la que se ha dedicado con entusiasmo, y que tan valorada ha sido por el gran maestro J. M.
Barandiaran.

Fundador de la Filosoffa Simbdlica, es un pensador abierto al mundo y uno de nuestros filésofos mds creativos,
en cuyo discurso sobresale por su genuino y polisémico lenguaje. Dirige la Coleccién Hermeneusis en la
Editorial Anthropos, de Barcelona, que le ha dedicado un ndmero monografico. Su obra ha sido traducida al
alemdn, al inglés y al portugués, entre otros idiomas. Ha escrito mds de mil articulos y cuarenta libros, entre
ellos: Metafisica del sentido, La diosa madre, Visiones del mundo, El sentido de la vida (con G. Vattimo), Mitologia
cultural, Las claves simbdlicas, Libro de simbolos, La herida romdntica, Heidegger y el ser-sentido, Nietzsche: la disonancia
encarnada, Masoneria y hermenéutica...

Director de la edicién internacional del Diccionario de Hermenéutica y del Diccionario de la Existencia, es miembro
de honor de la Sociedad Espaiiola de Psicologfa Analitica. Activo conferenciante (su tltima conferencia en
Zaragoza despertd entusiasmo), pertenece a diversas sociedades y academias culturales. La Universidad
Nacional Auténoma de México ha dedicado a su pensamiento el volumen El dios andrégino. Un homenaje
internacional a su obra es Filosofia, hermenéutica y cultura (Deusto), en el que participan G. Durand, G. Vattimo,
J.L.Aranguren, R. Panikkar, ]. Grondin, M. Beuchot, E. Trias, J. Oteiza, C. Garcia Gual, entre otros ilustres
pensadores. Ha formado un Circulo Filoséfico en torno a su catedra en la Universidad de Deusto. Recientemente
jubilado, y avencindado en Zaragoza, prosigue su labor como “catedratico emérito” entre Deusto-Bilbao y

la capital aragonesa, con frecuentes desplazamientos a Tardienta. En Internet se puede seguir su trayectoria
intelectual, tanto a través de sus blogs.deusto como de su twitter, y ahora especialmente con su blog “Fratria”, en
Religién digital (Madrid).

Su pensamiento filoséfico-antropolégico es una btisqueda de sentido a través del arte y la religién, de la
filosofia y las ciencias humanas, de la experiencia y la vivencia, de la razén y el corazén. Su obra no sélo
trata de cuestiones culturales sino también del sentido de la existencia, de ahi sus varios libros de Aforismos
en la estela gracianesca. Andrés Ortiz-Osés fue la firma invitada del niimero 1 de Crisis. Y esperamos contar
siempre con su colaboracién.
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