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INTRODUCCIÓN 
Desde este trabajo escrito queremos dar unas  respuestas a las preguntas planteadas por el profesor Juan diego Castrillon, durante la materia de teodicea, que se basan en el video de samsara ya visto, y que las abordaremos des la filosofía del existencialismo, que se basa,  en una corriente contemporánea del pensamiento filosófico, que coloca en el campo de la reflexión a la existencia del hombre; pero que tomaremos más específicamente desde el pensamiento de nuestro amigo y filosofo Kirkegaard, principal representante de esta,  para argumentar lo que  nos muestra la experiencia de un lama de Himalaya, llamado Tashi, que después de algún tiempo  de reclusión regresa para enfrentarse  a la disciplina religiosa, y el despertar de su vida sexual.

La actividad religiosa de los lamas consiste principalmente en entonar himnos al compás de trompetas y tambores. Para esta adoración, que se realiza tres veces al día, el clero de los lamas es convocado por el tañir de una pequeña campana. Luego se sientan en filas de acuerdo con su rango monacal. Los ritos, que practican los lamas implicaban el uso de ruedas y banderas, además de  amuletos, talismanes y conjuros místicos; a hora bien veamos lo que nos dice Kierkegaard, y como desde él se puede dar respuesta a estos interrogantes.
Cuestionario de preguntas
1. ¿Es el mundo sensible, de la realidad física, una amenaza o una posibilidad para el reencuentro pleno con Dios? ¿cuáles son los argumentos?

2. ¿Es el mundo sensible una ocasión o un efecto de la bondad de Dios? ¿Cuál es la conexión?

3. ¿Es posible una experiencia religiosa sin Dios? Tenga en cuenta a partir de la película 3 respuesta distintas que debe dar: una interpretación, una argumentación y una propuesta.
4. Diferencie puntos de contacto y de distanciamiento entre la experiencia de Dios (demostración propuesta por Santo Tomás de Aquino y la propuesta por samsara).

5. Que significado tiene el regreso de Tashi al lamasterio

6. Cuales dimensiones de la vida puede diferenciar en Tashi y que el estaría privilegiado a través de la vida consagrada. Explique.
1. ¿Es el mundo sensible, de la realidad física, una amenaza o una posibilidad para el encuentro pleno con Dios? ¿Cuáles son los argumentos?

Podemos decir a partir de pensamiento de  nuestro amigo Kirkegaard que el mundo sensible es una amenaza para el encuentro pleno con Dios, porque: el camino religioso en el que el hombre situándose plenamente en si mismo, conquista la más radical interioridad ¿de qué modo? Porque en la fe religiosa se esfuerza por captar a Dios en el  encuentro pleno con  la existencia; y que el encuentro pleno con Dios es un acto de obediencia que exige una postergación de todos nuestros conceptos, sensibilidades y consideraciones humanas, tan total que el hombre no puede recibir, apoyo alguno humano y sensible. Citando así la experiencia que tubo Abraham, al mandato que  Dios había hecho, de sacrificar a su único hijo Isaac, en el cual no hizo caso al mundo sensible, sino que buscaba un encuentro pleno con Dios.
Porque en el encuentro con Dios se requiere un ensimismarse, una interioridad, y para lograr esto Kirkegaard propone tres camino: a) el camino estético, b) el camino ético, c) el camino religioso, en el que el hombre, situándose plenariamente en sí mismo, conquista la más radical interioridad, donde hay una subjetividad tota, que solo el como individuo puede lograr, y facilitar el reencuentro;  Kirkegaard a firma que en el orden religioso no hay publico, masa, sino sólo individuos, es decir que el mundo de lo sensible no le ayuda a abrir la posibilidad de este encuentro por que es muy personal y sin influencias. 

“En el naufragio se encuentra el individuo a sí mismo, se libera del mundo y se encuentra con Dios”   

2. ¿Es el mundo sensible una ocasión o un efecto de la bondad de Dios? ¿Cuál es la conexión?  

Kierkegaard ve que no hay mediación alguna  entre Dios y el mundo; Dios es lo eternamente otro, lo paradójico; por lo tanto la bondad de Dios se encuentra reflejada desde la misma existencia de l hombre y más concretamente en la interioridad de cada sujeto, podríamos decir que es un efecto, en la medida en que el mismo hombre sea capas de producir una profunda experiencia de si mismo, siendo esto la única conexión que lo llevaría al encuentro con Dios, que al mismo tiempo se hace hombre en nosotros mismos, y que a través de sufrimiento, en este caso el de no poder satisfacer un deseo que final mente lo lleva querer reiniciar ese encuentro consigo mismo,  para buscar una paz interior. Que había perdido al olvidarse se si mismo, en el mundo sensible.                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                 
3. ¿Es posible una experiencia religiosa sin Dios? 

Esto sería posible pero no indicaría mayores consecuencia que la del aprendizaje racional y conceptualización de la vida, en la cual se vería un prototipo de lo que es la fe, la cual podría ser profunda y digna de respeto; pero para Kierkegaard este no sería un camino ideal para llegar verazmente a Dios, pues para él su ser proviene de Dios y por ello, su fin es unirse a Dios. Que hacer donde no esta Dios solo divagar con profundidad, amor, esperanza, pero divagar al fin al cabo; una religión no solo depende de la creencia o estimación de sus seguidores, ella debe llevar a el que Principio y fin, de toda compresión de toda existencia.   

 La relación con Dios representa una infinitización

La relación con Dios, supone una relación con la vida, con la realidad; por eso representa una infinitud, es decir un guiarse por y en la infinidad. Una experiencia mística o religiosa sin Dios como puede suponer un encuentro con la  realidad autentica (dejando en claro que estoy hablando de trascendencia cuando menciono la palabra religión, es decir volver a Dios), es como decir que se puede echar a rodar a un auto sin ruedas, de hecho no toda connotación sobre la palabra religión tiene que ver con relación Dios, pero como estamos hablando desde nuestro autor, la posición es que si puede haber experiencia religiosa sin Dios pero no en su objetividad estricta.

“Todo conocimiento cristiano, sea lo rigurosa que quiera su forma de expresarse, ha de ser en sí mismo algo preocupado; ya que esta preocupación constituye cabalmente lo edificante. La inquietud es la relación con la vida, con la realidad de la persona y, consiguientemente, en el sentido cristiano, es la seriedad. La fría superioridad de la ciencia dista mucho cristianamente, de ser la seriedad; al revés, en el sentido cristiano, no es más que broma y vanidad. Ahora bien, la seriedad es a su vez lo edificante”.

Propuesta desde Kierkegaard

Nuestro amigo Kierkegaard nos propone que toda experiencia que se de en el hombre  por insignificante que nos pueda parecer  tiene que estar llena de Dios, tiene que estar en común con Dios, tiene que estar relacionada, es decir el hombre tiene que tener a Dios en su vida como camino ente toda experiencia que se da en el hombre; llegando así a encontrar el sentido de su real existencia, como individuo, que busca una plenitud, en su concepción religiosa. 
En Kirkegaard el hombre esta hecho para buscar a Dios.

“el hombre tiene que casarse con Dios”                                                                             
4. Diferencie Puntos de contacto y de distanciamiento entre la experiencia de Dios propuesta por Kierkegaard y la propuesta por el Samsara.

 a) Puntos de contacto

Camino a la interioridad

Ambos coinciden en la riqueza que hay en la interioridad, en la búsqueda de lo trascendental y el apartase de lo externo para entender el sentido verdadero y autentico de la existencia. 

Para Kierkegaard el cristianismo es la religión  mas perfecta, pues hemos de desplegar todo nuestros poderes de convicción y de sentimiento para capacitarnos a abrazar esta fe. Debemos dar un paso hacia lo desconocido un salto al abismo.

Como no podemos apoyarnos en la razón, no podemos forzar a nadie a creer, ni siquiera  podemos forzarnos a nosotros mismos; sino que lo único que podemos y debemos hacer es aventúranos, aceptar el riesgo..., desechar todos los resultado  del pensamiento racional, del discurrir científico, y dar oídos a la voz interior que nos dice que hay una realidad diferente, una esfera de otra clase distinta, trascendente a la razón. Insiste en  cuanto yo conozco, en realidad no es el mundo externo como tal, sino mi propia experiencia; para él o real es lo personal.

b) Puntos de distanciamiento

La concepción de la vida

Se difiere en la concepción de la vida pues Kierkegaard esta impregnado hasta lo ultimo de su postura de la concepción judeo-cristiana, la cual no plantea una trasmigración o un ir a lo mismo.

5. ¿Qué significado tiene el regreso de Tashi al lamasterio?
Partiendo desde el existencialismo y más preciso de Kirkegaard se puede decir que este regreso de Tashi al lamasterio tiene un significado muy profundo, pues es el conectarse con la vida misma, la experiencia de su mismo ser, como individuo, es afrontar una búsqueda en donde todo conocimiento cristiano, sea lo rigurosa que quiera su forma de expresarse, ha de ser en sí mismo algo preocupado; ya que esta preocupación constituye cabalmente lo edificante. La inquietud es la relación con la vida, con la realidad de la persona y, consiguientemente, en el sentido cristiano, es la seriedad, Que le exige su propio yo humanamente Y entonces, lo que importa es que el hombre quiera creer que para la vida interior  todo es posible; es decir, lo que importa es que quiera creer. Ahora bien, ésta es cabalmente la fórmula para perder la razón. Pues la fe significa precisamente que se pierde la razón para ganar a Dios, es decir pasar por los estadios que propone nuestro amigo Kirkegaard, como son el estético, ético y religioso, por los que tubo que pasar Tashi en la vida según el video, que se encuentran en el interior del ser, y esto solo lo logra cuando es capas de salir del mundo, y introducirse en su propio existir; para lograr todo esto es muy importante tener claro una fe, de lo que quiere y partiendo de ella el individuo recupera su ser, y su existir pleno. Y en si esto es lo que trata de mostrarnos esta historia, en el que el no encuentra sentido en su vida, junto a un hogar, porque no hay un lugar ni un momento de interioridad; porque desde  Kirkegaard se puede decir que: alejándose de todo puede dar respuesta a todo, en una búsqueda a la trascendencia. 
6. Cuales dimensiones de la vida desde Kierkegaard puede diferenciar en Tashi y que estaría privilegiando con  la vida consagrada.

La vida estética, la vida ética y la vida religiosa.

1) El estadio estético está representado por la figura de Don Juan, de Mozart, el seductor que persigue un ideal de vida hedonista y sensual y que, al no reconocer a los demás sino como objetos, tampoco se, realiza como verdadero sujeto. Tashi experimenta o vive esta dimensión desde su necesidad  de vivir lo que nunca había vivido, su ideal era conocer en el plano afectivo las causas y los efectos de esta vida y de este modo poder optar de manera mas precisa cual sería su camino; una vez se pone en marcha se deshace de su antigua condición y corre hacia la aventura.

“Mas porque un hombre esté así en la proa de lo imaginario y, consiguientemente, sea un desesperado, sin embargo, aunque la mayoría de las veces aquello quede al descubierto, no queremos decir con ello que nuestro buen hombre no pueda seguir viviendo como si tal cosa, y ser un hombre según parece, ocupándose de lo temporal, contrayendo matrimonio, multiplicándose en la prole y siendo honrado y bien visto de todos, sin que nadie quizá llegue a notar para nada que a nuestro buen hombre le falta un yo en el sentido más profundo de la palabra. Claro que en el mundo no se hace mucho hincapié en estas cosas; y un yo es precisamente la cosa por la que menos se pregunta en el mundo, al mismo tiempo que nada hay más peligroso que el hecho de dar a notar que se tiene. Por cierto que el mayor de todos los peligros, el de la pérdida del yo, puede pasar en el mundo”.

2) La nueva posibilidad se abre con otra opción: la de la vida ética. La nueva relación con los demás que con ella se inicia la simboliza el matrimonio y el estado de compromisos éticos y de cumplimiento de deberes que impone, que suponen una cierta universalidad. Tashi se encuentra con Pema quien significa la apertura a la dimensión ética en las diferentes posturas que tiene que asumir el, a saber: vida conyugal donde  se tiene que ubicar no   solo como pretendiente sino como prometido al matrimonio, una vez se realiza el matrimonio asume una vida familiar donde es padre y esposo, luego asumir toda un responsabilidad laboral se donde requiere su técnica, inteligencia y habilidad para responder a esta obligación, también una vida social en fin asume una apertura al compromiso.

“Desde el punto de vista ético, la realidad es más importante que la posibilidad. La ética quiere precisamente destruir el desinterés de la posibilidad, haciendo de la existencia el supremo interés. Por ello la ética desea impedir las tentativas de confusión; por ejemplo, la que consiste en contemplar éticamente al mundo y los hombres”. 

3) El hombre tiene todavía la posibilidad de un mayor conocimiento de sí mismo en un plano superior: la vida religiosa. Aquella que ejemplifica el sacrificio de su hijo por Abraham: no entiende, pero cree. De la misma manera, el individuo que no entiende la fe y cree se halla ante el absurdo, pero también se descubre a sí mismo como subjetividad, al experimentarse como negación de sí mismo. El paso del segundo al tercer estadio requiere una suspensión total del modo de pensar propio del estadio ético y un salto, que llama «dialéctico», hacia la fe. Todavía le queda al hombre, incluso religioso, la posibilidad de apartarse de la verdad; lo que le espera en el futuro se hace siempre actual en el instante y por eso el hombre permanece siempre en la angustia, que puede traducirse como esperanza del futuro. Aun que el punto de partida de Tashi es la dimensión religiosa, él vuelve a ella con una opción mas precisa contando con el sustento de una experiencia que le permite ver el deseo de algo mas profundo para su vida, el conocimiento y entendimiento de si mismo.

 A través de su vida en el lamasterio, el esta privilegiando su estadio religioso ya que, ha pasado por los dos anteriores estadios, su necesidad cambia; se difiere la óptica sobre si, su búsqueda trasciende al igual que su perspectiva sobre el verdadero conocimiento; la búsqueda  de si mismo a través de una experiencia profunda hasta encontrar su yo individual teniendo sobre si una mirada objetiva. Según nuestro autor él ha dado un salto donde se centra totalmente su fe despojándose de la razón para comprender mejor este retomar el curso normal de su vida desde el lamasterio, para también entender la esfera de los valores, de la moral y de la religión.

“Es cierto que lo fantástico dice primeramente relación con la fantasía; pero la fantasía se relaciona a su vez con el sentimiento, el conocimiento y la voluntad, de suerte que un hombre puede tener un sentimiento, un conocimiento y una voluntad fantásticos. La fantasía es, en general, el medio de la «infinitización»; aquella que no es una facultad como las demás facultades, sino que es-si se quiere expresar así-la facultad de instar omnium. En definitiva, los sentimientos, los conocimientos y la voluntad que haya en un hombre dependen de la fantasía que tenga, es decir, de cómo todas aquellas cosas se proyectan reflexivamente en la fantasía La imaginación equivale a la reflexión infinitizadora, por lo que el viejo Fichte tenía mucha razón al suponer que la fantasía, incluso respecto del conocimiento, es el origen de las categorías. El yo es reflexión, y la fantasía es reflexión, es reproducción del yo, lo que representa la posibilidad del yo. La fantasía es la posibilidad de toda reflexión; y la intensidad de este medio es la posibilidad de la misma intensidad del yo”.

