
48 Rev. Científica Sistemática, Maceió, v. 14, n.12, p. 48-64, jun, 2025 

 

 

 
Esta obra está sob o direito de 

Licença Creative     Commons 

Atribuição 4.0 Internacional. 

 

 

UNA METÁFORA “PONGA LA CORRIENTE FILOSOFAR”  DE MARTIN 

HEIDEGGER Y EL CONCEPTO DE “INTRODUCCIÓN A LA FILOSOFÍA”. 

 

THE METAPHOR OF THE "PUT THE PHILOSOPHERS IN PROGRESS" BY 

MARTIN HEIDEGGER AND THE CONCEPT OF “INTRODUCTION TO 

PHILOSOPHY”. 

 

Eliezer José da Silva 

José Lucas de Omena Gusmão1 

Cledson Jatiniel Lima Mendonca 

Luciano Canuto Jacinto 

 

RESUMEN: 

 

En la obra póstuma de Martin Heidegger “Introducción a la Filosofía”, encontramos un camino 

que se aproxima a la idea de que toda la práctica filosófica es una forma interna, inherente a su 

humano. Este “caminho” no se entiende por el autor como una ruta, pero el caso de la ontología 

subjetiva. El propósito de esta investigación es señalar cómo nuestra existencia está cerca de 

las cuestiones filosóficas, y por lo tanto nos acercamos a la revitalización de que me digan los 

orígenes del pensamiento griego, sobre todo lo que Heidegger nos planteó en su ensayo “¿Qué 

es esto, filosofía?” 
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ANSTRATC: In Martins Heidegger's posthumous work “Introduction to Philosophy” we find 

a course that approaches the idea that all philosophical practice is an internal path, inherent in 

its human. This “path” is not understood by the author as a path, but the event of the subjective 

ontology. The purpose of this research is to point out how close our existence is to philosophical 

questions, and therefore to approach the revitalization of being said at the origins of Greek 

thought, especially what Heidegger raised in his essay, “What is this, the philosophy?”  
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1. INTRODUCCIÓN  

 

 Las intenciones de pensar 

“Introducción a la Filosofía” asumen la idea 

básica de lo que el individuo para 

comprender lo que es la filosofía. Para 

especular cuál es la“Introducción a la 

Filosofía”, Heidegger señala que 

“Filosofía” y “Introducción a la Filosofía” 

son conceptos distintos, pero operan en 

efectuarestar allí1humana. Es precisamente 

este papel de ser no-manifestado una 

posible forma de “Poner filosofar en 

progreso.” Heidegger mismo reconoce la 

inmensidad que habita en el concepto de 

“Filosofía”, lo que hace que la 

indeterminación del problema. Sin 

embargo, incluso con las distintas ópticas en 

el mismo concepto, dijo, se llega a un punto 

común que subyace en torno a una abertura 

dada. Esta apertura de pensamiento se 

establece por la relación entre el curso, 

entendida como la forma en que lo hace el 

pensamiento no sólo una actividad 

cognitiva, pero es un hecho que nos lleva a 

enteder que el pensamiento es intelectiva 

adicional, está en el mundo. 

 En este análisis, el siguiente trabajo 

tiene el propósito de investigar el concepto 

de la filosofía que trae en su estructura de 

los elementos de la existencia, que de 

                                                     
1 El hombre (en el sentido existencial) jugó en el 

mundo, el “no” determinada por la presencia.  

acuerdo Nosotros interpretamos como una 

apertura, una constante invitación a pensar 

sobre el fenómeno de la filosofía como un 

evento particular, la condición más del 

hombre. La consecuencia de este ataque 

discute la idea de que la existencia tiene un 

carácter historia, por lo que la existencia de 

un fenómeno del mundo mismo. 

 Al principio, nos apropiamos del 

concepto de la filosofía relacionada con la 

actividad del “Logos”, con la primacía 

ejercer la primacía de la razón, como señala 

Heidegger en su libro “¿Qué es esto, la 

filosofía?” Sin embargo, este hallazgo de la 

tradición se caracteriza por elementos 

didácticos, como en el pensamiento de 

Heidegger por qué no tomar el lugar de un 

orden que tiene en su sistema de estatus 

especial. Por lo tanto, el autor presenta los 

elementos de la realidad objetiva de la vida 

con el fin de ampliar el concepto de la 

filosofía “fuera” de las estructuras 

convencionales, se presenta en este trabajo 

en un “nuevo” concepto de “Introducción a 

la Filosofía”, que es precisamente la idea de 

la humana no pasar por el proceso de 

introducción del pensamiento, que sólo 

sucede a pensar que existe en sí mismo. 

 

Examinado los conceptos que 

circunscriben el pensamiento de Heidegger 



50 Rev. Científica Sistemática, Maceió, v. 14, n.12, p. 48-64, jun, 2025 

 

 

en torno a su existencia, dijo con mayor 

precisión en su metafísica subjetivos, el 

trabajo para entender que ser-ahí es un 

modo de ser del hombre. Esta “forma de 

ser” amado se manifiesta en el mundo, que 

hace que el mundo en sí mismo una realidad 

de la eficacia de la actividad humana: el 

hombre es el mundo y el mundo es el 

hombre. El autor defiende esta tesis para 

argumentar que fenómeno filosófico 

comienza con el dinamismo de llegar a ser 

evidente en el pensamiento de Heráclito. 

 El resultado entre los conceptos de 

la filosofía de Heidegger y sus reflexiones 

sobre la realidad objetiva, señala la tercera 

vez este análisis que la filosofía, a 

diferencia del conocimiento científico 

sistemático es un reflejo de la actividad 

humana antes de que, el otro, el mundo y la 

finitud, y en la muerte, el núcleo de la 

realización existencial-ontológico de esta 

condición que llamamos humana. 

 

2. Marca el camino 
 

Para el autor, sería imposible 

analizar todas las respuestas dadas al 

concepto de filosofía, por lo que 

categóricamente propone una forma segura 

de este diálogo, en lugar de conducir un 

                                                     
2Entendida como explicación argumentativa de 

conceptos que, a pesar de transmutar el pensamiento 

permanece siempre en su esencia y peculiaridad. La 

metodología es siempre una manera, aunque, como 

el desarrollo de la filosofía fundada en la modernidad 

carácter metodológico2 que trata de abordar 

la generalidad de la cuestión: 

 

De esta manera, tomaremos el 

diálogo en una dirección segura. 

De este modo, el diálogo se lleva a 

cabo a una ruta. Yo digo a un 

camino. Así que aceptamos que 

esta no es la única manera. Debe 

ser abierta incluso si el camino al 

que desea llamar la atención, en lo 

que sigue, en realidad es una forma 

que nos permita elevar la pregunta 

y responderla. (HEIDEGGER, 

1991, p. 13) 

 

 Aunque el autor deja abierto a la 

discusión, no niega que su forma, además de 

plantear la cuestión, trata de responder la 

cuestión de lo que es la filosofía. Tal 

respuesta sólo es posible en medio de un 

proyecto existencial, lo que refleja el 

objetivo de Heidegger para tomar el ser-ahí 

para ser reconocidos como tales. Preguntar 

acerca de la filosofía implica que estamos 

fuera de la filosofía: “Cuando nos 

preguntamos, ¿Qué es esto - la filosofía? 

Hablamos de la filosofía. Hacerse esta 

manera, seguimos siendo un punto por 

encima de la filosofía y esto significa salir 

de ella “ (HEIDEGGER, 1991, p. 13). El 

concepto de "filosofía" tiene, en esencia, el 

cono dentro de la filosofía y, para 

de un método que utilizamos el término como un 

instrumento del lenguaje; la divulgación de estar en 

Es posible, aunque idioma prevé impetrarmos es la 

condición necesaria para el curso que ponemos en la 

filosofía. 
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Heidegger, ahí está filosofar. Pero tales 

filosofar es cuando sometemos nuestra 

conducta a la ley de la filosofía 

(HEIDEGGER, 1991, p. 13), esta 

presentación se indica por el filósofo es el 

movimiento de “poner filosofar en 

progresso”, es decir, un enfoque 

metodológico que no excluye estar allí, pero 

esodespertar su potencial. El análisis 

metodológico que proponemosde 

Heidegger es notablemente si filosófica 

manifiestos y paseoscon la filosofía. Esto es 

un inserto en la filosofía y la metodología 

de "fuera y no alrededor de ella" 

(HEIDEGGER, 1991, p. 13). Para el autor 

de "Ser y tiempo", este camino a filosofar 

golpea nuestra responsabilidad de nuestro 

ser; pensando filosofar es pensar en 

nosotros mismos. El pensamiento del ser no 

es un mero discurso sentimental, 

comúnmente extendida como la 

interpretación de la condición humana, 

Heidegger plantea la cuestión de la práctica 

de la filosofía, el ejercicio de la razón: 

 

“Con los bellos sentimientos que 

es mala literatura”. ‘C’est avec les 

beaux sentimientos que l’sobre fait 

la mauvaise literatura. Estas 

palabras de André Gide no sólo es 

cierto para la literatura; aún más 

cierto de la filosofía. Incluso los 

más bellos sentimientos no 

pertenecen a la filosofía. Se dice 

que los sentimientos son algo 

irracional. La filosofía, sin 

embargo, no es sólo algo racional, 

pero la relación de guardia muy. 

(HEIDEGGER, 1991, p. 13). 

 

Decir que la filosofía es el guardián 

de la razón significa que cualquier intento 

de despertar la filosofía de ser-ahí es una 

consecuencia de la racionalidad. La 

metodología del autor es la metodología de 

la razón, que impone a un curso de filosofía 

sistemática, porque el ser-ahí es el ser de la 

razón. Es importante tener en cuenta que la 

razón, como una metodología, no responde 

a la pregunta de qué es la filosofía, ya que, 

según él, la filosofía como razón el producto 

es un apreçada responder a la pregunta: “Por 

esta respuesta que se oponen a las nuevas 

emisiones . Qué es - la relación, la relación 

“ ( HEIDEGGER, 1991, p 14) ?. El discurso 

de la razón pasa a través de la historia de la 

filosofía, es la defensa de la razón, ya sea a 

la critican.  

Al ser un sistema de filosofía razón, 

¿cómo debemos mirar a los problemas 

humanos que se relacionan con lo que 

conocemos como el sentimiento y la 

emoción? Parece que nuestro autor defiende 

un número entero de filosofar en torno al ser 

humano, allí, que alude a un “filosofar 

Poniendo en marcha” de un camino que se 

encuentra con el verdadero sentido de 

filosofar. 

Comúnmente predica que el 

conocimiento debe adaptarse al contexto 

social e histórico, en el que el ser-ahí debe 
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entender la ciencia como su realidad. 

Heidegger contradice esta metodología y 

muestra la necesidad de un lenguaje 

racional: son los hombres quienes deben 

adaptarse a los conceptos de la razón y no a 

la inversa. Esa filosofía interesado en la 

existencia del ser-ahí no implica un frente 

tolerar la condición humana y lo absurdo de 

la vida. Por lo tanto, la práctica de la 

filosofía se basa en una metodología. Para 

el autor, responder a la pregunta sobre lo 

que es la filosofía requiere cuidado para no 

caer en errores discrecionales: 

 

De lo anterior se deduce en primer 

lugar sólo esto: se necesita un 

cuidado especial si nos atrevemos 

abrir una reunión con el título: 

"¿Qué es esto - la filosofía" Esa 

atención requiere en primer lugar 

que tratamos de colocar el tema de 

una manera claramente orientada, 

no vagarmos a través 

representaciones arbitrarias y 

ocasionales sobre la filosofía. 

Como, sin embargo, nos 

encontramos con la forma en que 

podemos determinar con seguridad 

la pregunta? (HEIDEGGER, 1991, 

p. 14). 

 

 El hecho de que sea filósofos sólo 

necesitan ser humano, nos pone cerca de la 

materia. Sin embargo, es esta cercanía que 

nos hace creer que el problema es complejo. 

Según el filósofo del Bosque Negro, la 

filosofía es que nos ocupa, sólo tiene que 

suceder. Señala que a pesar de que el 

dominio del término filosofía que 

rutinariamente oye y expresa, sabemos que 

el camino hacia el filosofar aún imprecisa. 

No sólo hay que poner abajo de la 

historicidad griego o filosófica de seguridad 

dominamos lo que es la filosofía, para el 

autor, la tarea de la filosofía consiste en todo 

el globo terrestre, más precisamente toda 

existencialestar allí 

 Al elevar la filosofía al estado de la 

razón, a pesar de que un atributo existencial 

de toda la humanidad, Heidegger no niega 

su genio griego, lo que hace que la filosofía 

de un evento de la cultura occidental, fue 

allí donde el despertar de estar allípara 

filosofar comenzó a mirar en la existencia 

humana y, más tarde, se extendió por todo 

el planeta. Cuando el filósofo dice que 

debemos mirar a la filosofía clásica en una 

nueva luz, que radicaliza filosofar y jugar 

frente a la necesidad de reanudar la 

tradición para actualizarlo. Los griegos no 

sólo filosofado, pero filosofar; que es la 

necesidad de que nosotros especulamos 

nuevo metafísica. Para Stein, el resultado de 

la embestida de Heidegger dio lugar a un 

proyecto de la filosofía de la cuestión de ser 

lanzado en los problemas que prevalecen en 

toda la historia de la filosofía: 

 
La confluencia feliz de la cuestión 

del ser, la preocupación por la vida 

fáctica y la apertura a la 

circulación interna de la historia de 

la filosofía, en sí mismo, olvidado, 
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hizo Heidegger sondeó las raíces 

de la tradición y las escuchan la 

pregunta que recuperar la 

historicidad real y la finitud (Stein, 

2002, p. 34)  

 

 

Este hecho se expresa por qué 

Heidegger se distancia de la fenomenología, 

que renunció a la génesis de la filosofía. 

Este no es un rechazo del pensamiento 

griego y la filosofía póstuma, sino que en 

ausencia de una perspectiva que resuena 

como siempre problemas actuales. 

Heidegger ilustra este movimiento en 

actualización de la filosofía de la teoría 

atómica en el proceso de formación de la 

ciencia: 

 

Consideramos por un momento lo 

que significa el hecho de 

caracterizar una época de la 

historia humana 'era atómica'. El 

descubrimiento de la energía 

atómica y lanzado en la ciencia se 

representa como que la energía que 

debe determinar el curso de la 

historia. Sin embargo, la ciencia 

nunca existiría si la filosofía no 

había precedido y anticipado. La 

filosofía, sin embargo, es: Él 

phisiphía. Esta palabra griega que 

conecta nuestro diálogo con la 

tradición de la historia. Debido a 

esta tradición nombrado por la 

historia philosophia palabra, nos 

muestran la dirección de una 

manera en la que nos preguntamos: 

¿Qué es esto - la filosofía? 

(HEIDEGGER, 1991, p. 15). 

 

 La tradición en el pensamiento de 

Heidegger nos mueve a la senda de la 

libertad de diálogo. El diálogo con los 

griegos encontramos la palabra filosofía la 

identidad original de nuestra historia, 

porque “es en el certificado de nacimiento 

actual de la era de la historia del mundo que 

se llama la edad atómica” (HEIDEGGER, 

1991, p. 15). Por lo tanto, es imperativo que 

comencemos la cuestión de los griegos, ya 

que, como dice el autor, el camino nos 

preguntamos restos griegos. Las respuestas 

a todo lo que piden asumir el nombramiento 

de cosas que no sabemos con cierta 

exactitud. La cita nos dice algo, pero no nos 

dice que él es, de hecho, su nombre es el 

resultado de un método. A partir de ahí, 

tenemos un procedimiento para superar el 

nombramiento y imploramos en su ser. Nos 

damos cuenta de que tanto el nombramiento 

como la importancia metodológica endice 

la cosa: la primera parte y la segunda con la 

justificación. El proceso de “Introducción a 

la Filosofía”  parte nos dice lo que es la 

filosofía, pero siguen siendo sin apoyo 

cuando nos limitamos a la designación; con 

el proceso metodológico, entramos en 

elterreno de la filosofía. En ningún 

momento es el nombramiento de cualquiera 

de la descripción teórica, la filosofía está 

lejos de nosotros, por lo que la filosofía es 

siempre estar en marcha. Hay que pegarse 

al suelo para llegar a su estructura, 
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necesitamos una manera de conectar con la 

esencia sin salir de la cuestión planteada. 

Este medio se traduce en un camino que es 

independiente de la ruta. No podemos 

concebirlo como una serie de pasos, como 

ser-ahí no se realiza en partes, que es 

siempre el mismo y está en totalidad, sólo 

se esconde entre las ensoñaciones de 

mundanidad, y para tener acceso a ella, que 

el transporte de que se trate; subsiste en la 

redacción de la pregunta; como dice 

Heidegger, es una forma griega de la 

pregunta que aparece en los diálogos de 

Platón y el sistema filosófico de Aristóteles. 

El movimiento de la cuestión hay una 

metodología para determinar la precisión 

definida de esa pregunta, pero se quiere 

explicar el significado de la pregunta, por 

qué existe, si no fuera así, no podríamos 

hacer filosofía, sino una especie de 

conocimiento objetivo, en de hecho, el 

conocimiento dentro de la concepción 

moderna de la ciencia: 

 

(...) es necesario para ver que, al 

mismo tiempo que dan una 

explicación de lo 'que' en qué 

sentido debe entender tí. Lo que el 

'qué' medios quid es medios son, 

Para quid: un quidditas, calidad. 

Sin embargo, quidditas se 

determina de manera diferente en 

diferentes momentos de la 

filosofía. Así, por ejemplo, la 

filosofía de Platón es una 

interpretación de lo que significa la 

función de tí. Esto significa 

precisamente la idea. El hecho de 

que, cuando nos preguntamos por 

tí, por quid, nos referimos a la 

"idea" no es del todo clara. 

Aristóteles da otra explicación de 

tí Platón. Todavía otra Kant y 

Hegel también explica la manera 

diferente de tí. Siempre debe 

volver a determinar lo que se pide 

por el hilo que es Ti, el quid, el 

"qué". En cualquier caso, al 

referirnos a la filosofía, nos 

preguntamos: 

 

 Según Heidegger, tanto el sujeto de 

preguntas, como la forma en que nos 

preguntamos es un significado griego. El 

método griego es un proyecto de la 

existencia sin siquiera pronunciar la palabra  

filosofía, siguen siendo en esencia. Discutir 

el tema en una perspectiva implica que va a 

satisfacer a nosotros mismos; estamos 

constantemente llevaron a esta fuente. 

 

3.  Filosofía griega: Una forma de 

ser del ser-ahí 

 

Para Heidegger, a filosofar en griego 

no es una disculpa ante el pensamiento de 

los griegos, sino un estado original del ser 

humano, no. La “griega” aquí no es sólo una 

cultura, sino una manera de ser del hombre. 

Ellos esperan saber; los griegos fueron los 

primeros en hacer este estado de cosas 

suceden; no por la mera causalidad, sino 

una forma. Los griegos parten de la idea de 

que los hombres pueden conocer y que para 

saber debe llevarse a cabo a sí mismos y este 
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camino se desarrolla en la educación. Hay 

un sistema en la filosofía griega destinada a 

la formación del hombre racional, que es la 

formación del ciudadano. Esta formación 

metodológica expresó una educación para 

todos. Así que la pregunta de cuál es la 

filosofía no es el conocimiento que desea 

entenderse a sí mismo, como un poco de 

conocimiento histórico. Para Heidegger, el 

tema es la historia, es decir, lleva en sí un 

destino y el destino no es un “destino”, lo 

que significa que llamamos sentido común, 

pero la historia fundamento de la existencia 

humana. Debemos destacar que, mientras 

que el aspecto histórico detiene los hechos 

dentro de la historicidad, el aspecto de la 

historia se refiere a acontecimientos 

relacionados con la existencia del ser-ahí en 

su particularidad, por lo que la cuestión del 

ser el lema de la filosofía operativa: 

 

PREGUNTA POR SER y su 

sentido se concibe por Heidegger 

como el tema en torno al cual 

siempre debe mover toda la 

filosofía. Por lo tanto, su 

recuperación no puede ser vista 

como una decisión aleatoria o 

arbitraria, sino que incluye, el 

núcleo de la misma cuestión, la 

necesidad explícita de la repetición 

(Wiederholung) (Freire, 2002, p. 

78) 

                                                     
3En “Sobre el origen de la obra de arte”, el autor 

analiza cómo cosificado que era la cosa y critica a un 

procedimiento como un proceso condenada al 

sentido común. La “cosa” en el pensamiento de 

Heidegger, debe ser analizada desde instrumentos 

 Permanecerá en el sentido original 

de la pregunta “¿Qué es esto - la Filosofía? 

“ Es, según Heidegger, encontramos una 

manera para que nuestra historia futura. El 

camino sugerido por el autor está 

desarrollado con la intención de realizar 

nosotros mismos el mundo griego a 

nosotros mismos. Este camino se orienta 

debido a que sus hipótesis iniciales en la 

práctica permanecen filosofía auténtico. Sin 

embargo, como dice Heidegger, eso no 

significa que tengamos cierta seguridad de 

que vamos a llegar al final de la carretera, 

ya que se puede dispersar a una forma 

contraria. Según Heidegger, la cuestión de 

la esencia es la condición que tenemos que 

mantenernos en el camino correcto. 

Comúnmente la cuestión de la esencia se 

coloca de la cuestión de qué es lo3Sin 

embargo, esta pregunta se convierte en vital 

“que el de la esencia de lo que es incierto, 

se oscurece y confunde, mientras que en la 

relación de la obra del hombre a lo que se 

cuestiona se muestra inestable y agitado” 

(HEIDEGGER, 1991, p. 16 ) 

 Por lo tanto, lo que importa en 

Heidegger es la esencia de la filosofía. Por 

otra parte, no debe ser visto como una 

ilusión que alimenta a muchos, sino que 

que no constituyen como “cosa”; es desmitificar la 

idea de la “cosa” para aclarar aún más su carácter 

esencial. Heidegger, Martin. El origen de la obra. 

Trad. Maria da Conceição Costa. Lisboa: Filosofía 

Biblioteca contemporáneo. Ed.: Ediciones 70, 2000. 
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debe convertirse en un problema como una 

filosofía. El simulacro de conocimientos 

puede aportar al proceso educativo una 

crisis sin precedentes en relación con el 

conocimiento. Por lo tanto, nos 

preguntamos: ¿por qué la filosofía se 

presenta ante nosotros como un problema? 

Para responder a esta pregunta, nos falta 

alguna noción de lo que la filosofía, por lo 

que el cuestionamiento de la filosofía debe 

ir precedida de un proceso de introducción, 

la cual, dijo, pone la filosofía dentro de un 

círculo: “De esta manera estamos acosados 

en forma extraña un círculo” 

(HEIDEGGER, 1991, p. 16). nopodemos 

rodear inmediatamente lejos de nosotros, 

pero podemos observarlo; la pregunta es: 

¿hacia dónde miramos? Según el autor, la 

palabra griega philosophia puede surgir en 

la dirección correcta. Para el filósofo, 

incluso la lengua griega, en esencia, es 

metodológico, y aporta la capacidad de 

denominación esencia: 

 

Si escuchamos manera griega una 

palabra griega, a continuación, 

seguimos su légein, exponiendo 

sin intermediarios. Lo que se 

expone es lo que está ahí delante 

de nosotros. Por la forma griega 

palabra griega verdaderamente 

escuchado, inmediatamente y sin 

la presencia de la misma cosa, 

antes que nosotros, no sólo por 

primera vez en un simple 

significado verbal (HEIDEGGER, 

1991, p. 16). 

Según Heidegger, la palabra griega 

philosophia origina de la palabra 

Philosophos que, a su vez, se basa en 

philárgyros adjetivo, lo que significa uno 

que ama el dinero, lo que equivale a 

philotimo, lo que significa que ama honor. 

La plata y el honor muestra el significado 

práctico de la vida, en sí la lógica griega. 

Plata como símbolo de la fuerza y el honor 

como un ciudadano del símbolo, que es 

capaz de gobernar su familia y cumplir con 

las funciones de la ciudad. El ejercicio 

educativo tiene como objetivo satisfacer las 

necesidades de todos los días sin tener que 

recurrir necesariamente a la reflexión 

racional. Hay, en principio, una teoría 

sistemática del número, no un pensamiento 

sustentado por la derecha. Lo que tenemos 

es un avance de la filosofía, pero que no está 

filosofando, sólo una faceta de algo por 

venir. Este “está llegando”, de hecho, ya 

realizado en la disposición de los hombres 

anhelan la vida ciudadana, teniendo en 

cuenta el honor. La mente con la vida 

ordinaria es la enseñanza por excelencia, sin 

embargo, la situación llevó a los griegos 

hasta el asombro y la maravilla en el mundo 

que les rodea. A partir de este dato de la 

realidad humana, viene la palabra filósofos, 

término acuñado por Heráclito, que según 

Heidegger, implica que todavía no hay 

ninguno de los dos philosophia "filosófica", 

pero no hay relación armónica entre la 
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filosofía y el filósofo; es el “(...) la armonía 

se revela en la integración mutua de dos 

seres en lazos que los unen en la 

disponibilidad de una a la outra” 

(HEIDEGGER, 1991, p. 17). Lo que 

tenemos es la voluntad de razonar y una 

disposición de este tipo es una 

manifestación presente en la esencia del ser 

humano, allí, 

Para el filósofo de la Selva Negro, la 

palabra es la traducción Philosophos 

compleja, por lo que sugiere la propia 

explicación de Heráclito:  

 

El Philosophos Aner ama la 

Sophon. Lo que dice la palabra de 

Heráclito es difícil de traducir. 

Podemos, sin embargo, aclarar que 

desde el explicación de Heráclito. 

En consecuencia, a Sophon 

significa gallina Panta, el "One 

(es) todo". Significa aquí: Panta tą 

Onta, todos, el conjunto de uno. 

Gallina, el uno, significa: lo que es 

uno, el único, que une a todos. 

Unido es, sin embargo, todo el ser 

a la existencia. El Sophon 

significa: cada ser es en el ser. 

Dicho más exactamente, ser es el 

uno. En esta frase, el "es" lleva una 

carga transitiva y designa algo 

como "Encuentro". La reunión está 

siendo el hecho de que es la única. 

Ser es la reunión - Logos. 

(HEIDEGGER, 1991, p. 17). 

 

La idea de que todo ser parte del ser 

manifestado ante nosotros con una cierta 

banalidad, porque si uno tiene un lugar en el 

ser, necesitamos ningún temor. Pero ahí está 

algo fundamental: el que permanece en 

cualquier forma recogida en el ser es una 

constatación de “(...) que el fenómeno del 

ser se manifiesta el ser” (HEIDEGGER, 

1991, p. 17). Para Heidegger, era esta 

realización que hizo que los griegos 

sumerge con asombro: “Estar en el ser: esto 

se ha convertido en su mayor increíble 

griego” (HEIDEGGER, 1991, p. 17). Por el 

contrario, los sofistas, al estar relacionado 

con el ejercicio práctico, tenían 

explicaciones inmediatas a las necesidades 

de cada uno. 

Los griegos tenían de preservar el 

que habita el ser. Para el filósofo, que 

significa la salvación de increíble, que se 

produjo por los que se distanciaron de la 

Sophon y lo hizo a su manera. El 

compromiso de Sophon atrajo la atención y 

el deseo de otros hombres por la sabiduría. 

Por lo tanto, el acuerdo armonioso entre el 

filósofo y la filosofía se convirtió en uno 

aspirar a la sabiduría. Los hombres desean 

y buscan constantemente la sabiduría del ser 

en el ser, que maravillosamente manifiesta 

en los hombres la necesidad de conocerse a 

sí mismos, haciendo cumplir la propuesta 

socrática del “conócete a ti mismo”.  El 

acuerdo entre la filosofía y la filosofía se 

colapsa por succión; no a un acuerdo, pero 

la erosión de la filosofía como el 

determinante. La educación adquiere un 
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nuevo significado: educar a la razón y 

ulterioridade. 

 

4.  Filosofía: Reflejos existen 

Humanos 

 

Según Heidegger, siendo el de ser 

una casa del ser, nos lleva a la pregunta: 

¿qué es el ser como es? Ahí está la auténtica 

cuestión filosófica; Ahora sí, estamos frente 

a la filosofía en su totalidad. Pero, ¿cómo 

sería la condición de filósofo Heráclito y 

Parménides? Habría filósofos? El autor de 

respuestas “Ser y tempo” del problema y 

nos muestra cómo la manera de filosofar ha 

sido siempre la esencia del hombre, aunque 

en necesidad de un modo reflexivo, el 

ejercicio de logotipos y una metodología 

que sea capaz de “¿Por qué la filosofar en 

curso”: 

 

Debido a que eran los más grandes 

pensadores. "Major" se refiere 

aquí no calcular un ingreso, pero 

apunta a otra dimensión del 

pensamiento. Heráclito y 

Parménides eran "mayor" en el 

sentido de que seguía en pie de 

acuerdo con el Logos, es decir, con 

la gallina Panta. La etapa de 

"filosofía", preparado por sofística 

se realizó sólo por Sócrates y 

Platón. Aristóteles entonces, casi 

dos siglos después de Heráclito, 

que se caracteriza este paso con la 

declaración siguiente: (...) 'Así 

que, entonces, es que para los que 

(filosofía) ya está en marcha desde 

el principio, y también de vez en 

siempre y para los que no siempre 

encuentran el acceso nuevo (y por 

eso preguntó): ¿cuál es el elegido? 

(Ti en ON). (HEIDEGGER, 1991, 

p. 17). 

 

 Según Heidegger, el propósito de la 

filosofía es encontrar el ser, mientras que 

uno es. La filosofía es que la búsqueda de la 

entidad de ser posible, lo que significa tratar 

a la entidad desde el punto de vista del ser. 

Describir el bienestar de los seres es el gran 

intento filosófico de Occidente a sufrir 

transmutación y siempre estará marcada por 

los nuevos significados, pero siempre 

girando alrededor tratando de explicar el 

punto de todos aquellos que se atreven a dar 

sentido a este que llamamos filosofía común 

. El autor comienza con Platón y Aristóteles 

como el pináculo deepisteme griega, para 

afirmar, como hemos visto anteriormente, 

que sólo con ellos tienen, de hecho, la 

filosofía. Es a partir de los documentos 

elaborados por estos filósofos fueron 

filosofando en marcha. Esta es una 

operación importante para la práctica 

filosófica, no subsisti más en el lenguaje 

narrativo, pero toma forma y definición en 

lenguaje descriptivo. La descripción es la 

forma racional de decir ser-ahí, aquí se da el 

comienzo del intento occidental de entender 

el que hace posible que sea, y la misma se 

inserta en el ser. Ser uno con el otro actúa 

en el intento de construir un concepto capaz 

de decir los fundamentos que permiten a 
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filosofar, por otra parte, que aporta, en 

esencia, un camino que al afirmar la 

filosofía, dice el hombre. La cuestión aquí 

no es sólo una facilidad conceptual, pero 

una fundación para dar sentido a la 

existencia humana. No a la puesta del sol 

que Heidegger trata el viejo problema como 

un problema contemporáneo. El posible 

proyecto metodológico del autor desea 

"Para el filosofar en progreso" es un 

proyecto existencial, se pretende llevar a 

cabo la temporalidad del ser que fue, es y 

seguirá siendo. Se hace que suceda suceda. 

Entender la filosofía es ir por un camino que 

se expresa de una manera práctica, ya que 

es un camino desarrollado a partir de un 

acuerdo, tal como aparece en el 

pensamiento de Heráclito, y tiene su 

culminación en el amor de aprender. su 

objetivo es llevar a cabo la temporalidad del 

ser que fue, es y seguirá siendo. Se hace que 

suceda suceda. Entender la filosofía es ir 

por un camino que se expresa de una 

manera práctica, ya que es un camino 

desarrollado a partir de un acuerdo, tal 

como aparece en el pensamiento de 

Heráclito, y tiene su culminación en el amor 

de aprender. su objetivo es llevar a cabo la 

temporalidad del ser que fue, es y seguirá 

siendo. Se hace que suceda suceda. 

Entender la filosofía es ir por un camino que 

se expresa de una manera práctica, ya que 

es un camino desarrollado a partir de un 

acuerdo, tal como aparece en el 

pensamiento de Heráclito, y tiene su 

culminación en el amor de aprender. 

 Según Heidegger, el amor a la 

sabiduría hablada por los griegos es el ser 

del ente que se basa en ousía. Para Platón, 

ousía es la idea, mientras que para 

Aristóteles energeia. En este caso, lo que 

importa no es entender la ousía que deja 

determinada por energeia, pero como se ha 

dicho por Aristóteles, la filosofía en 

esencia. Para Aristóteles, la filosofía es 

Episteme término comúnmente traducido 

como ciencia. De acuerdo con el autor de 

“Ser y tempo”, ver “episteme” esta manera 

es erróneo concebir la ciencia dentro de los 

conceptos de la revolución científica, o 

incluso la filosofía de Fichte, Schelling y 

Hegel. La episteme está vinculada a la 

inventiva humana: “La palabra se deriva de 

epistéme espistámenos participio. Es el 

nombre de la persona como competente y 

calificada “(HEIDEGGER, 1991, p. 18). En 

este sentido, la filosofía es una especie de 

competencia dotado de la capacidad de 

mirar algo y atar a lo que pide. La filosofía 

es en realidad una ciencia de la 

competencia, ejerce su función en cuestión, 

la cuestión trae el método y se mueve en 

cuestión, mostrando su capacidad para 

cuestionar la especulativa que lo rodea. 

Metodológicamente, la condición de la 

realización de la filosofía es la cuestión, la 
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voluntad de pensar y la maravilla son la 

cuestión de las consecuencias. Por lo tanto, 

le corresponde a la pregunta: ¿Qué filosofía 

pregunta? El total? ¿El mundo? Dios? ¿El 

hombre? 

 Heidegger responde a la pedido de la 

filosofía de Aristóteles, es decir, “los 

primeros motivos y causas” (Heidegger, 

1991, p. 18). Es hora de preguntarse cómo 

el ser del ente se refiere a la “Razón” y 

“Causa”. pregunta Heidegger: “¿En qué 

sentido es el pensamiento a ser para cosas 

tales como” razón “y” causa “son” 

apropiados para caracterizar y tomar el 

bienestar bienestar de los seres?” 

(HEIDEGGER, 1991, p. 18). Las primeras 

razones y las causas son, para Aristóteles, el 

camino que conduce a la filosofía. Este es el 

movimiento que pregunta que trae la 

capacidad de preguntar acerca de la entidad 

desde la propia visión de la entidad como 

uno. 

  

5. CONSIDERACIONES FINALES  

 

Para el filósofo de la Selva Negro, lo 

que crea malestar es entender precisamente 

lo que es la filosofía. Vimos que Aristóteles 

dio una respuesta a esta pregunta, sin 

embargo, este no es el único, es sólo una de 

las muchas respuestas. La subvención dada 

por Aristóteles nos ayuda a explicar cómo 

poner la filosofía delante de él y después de 

él, sin embargo, “(...) no podemos pasar por 

alto el hecho de que la filosofía de 

Aristóteles y Nietzsche siguen siendo los 

mismos, precisamente sobre la base de estas 

transformaciones y a través de ellos” 

(HEIDEGGER, 1991, p. 18). 

No se pretende dar respuesta 

absoluta de Heidegger Aristóteles, ni 

siquiera su filosofía. En realidad, responde 

a la demanda problemática por los griegos. 

La pregunta planteada por Aristóteles no se 

reduce a la dinámica constante de Heráclito, 

que en la defensa del devenir, se olvidó de 

ser inmutables, lo que reduce la filosofía a 

la mera mutabilidad, por lo poco que el 

estatus ontológico de Parménides, que el ser 

radical, se estancó filosofía de lo inmutable, 

sin dar lugar a la continuidad de la 

especulación filosófica, sino una definición 

de la filosofía libre que Heidegger “(...) es 

continuación libre de la aurora del 

pensamiento y su cierre” (Heidegger, 1991, 

p. 19 ). 

Para Heidegger filosofías no son 

consecuencias de un movimiento dialéctico; 

filosofías, por sí solo, no surgen entre sí en 

consecuencia. El diseño metodológico es 

equivalente al dinamismo que el concepto 

de la “filosofia” de Aristóteles trae en su 

esencia. No se puede pensar la filosofía en 

el contexto de la mutabilidad, la defensa de 

una pseudo-filosofía de adaptación, no en 

una práctica filosófica estático, sino un 
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proceso que cumpla con los conceptos de la 

filosofía, como la razón, capaz de pegarse 

sobre las causas y efectos del conocimiento. 

“Para el filosofar en progresso”, este 

principio se traduce una metodología que 

tiene como objetivo enseñar la raíz 

fundamental del conocimiento, es decir, una 

teoría capaz de dar cuenta de todos aquellos 

elementos que subyacen a la capacidad que 

tenemos que cumplir. 

La gran sorpresa de “Para el 

filosofar en progresso” es su capacidad para 

desarrollar una manera que refleja la 

reflexión en sí, que son llevados a pensar las 

estructuras de nuestro pensamiento; el 

conocimiento que nos hace conocer. Esta 

actitud metodológica es un paso para 

deshacerse de sentido común. Pregunta 

sobre el bienestar de los seres es mucho más 

que levantar un problema metafísico: es no 

permitir que el ser humano llevar por los 

vientos del lenguaje estereotipado que 

sostienen la capacidad creativa del ser 

humano. Es el único que se está haciendo 

posible, que es la clave para la 

transformación que el pensamiento de 

Heidegger tiene la intención de examinar la 

cuestión de nuevo de estar situado. Lo que 

demuestra para inaugurar el carácter de la 

filosofía es una apertura dinámica, una 

educación que se establece como un 

principiante para averiguar el fin de educar 

al ser-ahí; lavarlo para descubrir que la 

“Introducción a la Filosofía” es un 

descubrimiento de uno mismo. Se incluye 

en sí mismo y darse cuenta de que es en sí 

mismo, el ser humano será capaz de 

encontrar el camino a su ejecución, lo que 

implica un considerable cambio social. La 

propuesta de Heidegger no es algo separado 

de la vida, algo que es posible, sin embargo, 

se vuelve compleja, ya que tiene como 

objetivo renovar, sin modificar, lo que fue 

considerado por la tradición. Básicamente, 

Heidegger es el filósofo de la emancipación 

humana. sin modificar, lo que fue 

considerado por la tradición. Básicamente, 

Heidegger es el filósofo de la emancipación 

humana. sin modificar, lo que fue 

considerado por la tradición. Básicamente, 

Heidegger es el filósofo de la emancipación 

humana. 
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