¿Es el mundo sensible, de la realidad física una amenaza o una posibilidad para el reencuentro con Dios?

Es en la realidad física del mundo sensible donde concretizamos nuestras experiencias de encuentro con Dios, para san Agustín podemos llegar al conocimiento de Dios, verdad suprema, a partir de los rasgos de perfección que hay en el orden del cosmos, dice: “aun dejando de lado el testimonio de los profetas, el mundo en si mismo con su ordenadísima variedad, mutabilidad y belleza de los objetos visibles, proclama que ha sido hecho por un Dios inefable, invisible grande, inefable e invisiblemente bello”. Si bien, el orden del cosmos y la belleza de todo lo creado (mundo sensible) nos remiten a un conocimiento que nos ayuda a comprender hasta cierto punto la realidad divina. San Agustín no demuestra a Dios como lo hace Aristóteles con un propósito puramente intelectual para explicar el cosmos, lo hace en cambio para gozar de él, para ser feliz aunque no en plenitud porque la plenitud de la felicidad se alcanza en la otra vida, sin embargo sobre esta tierra podemos tener una pálida imagen de aquella felicidad. San Agustín hereda de Platón la dualidad que hay entre el cuerpo y el alma, la realidad física puede representar una amenaza para el encuentro pleno con Dios si no hay dominio sobre los sentidos.

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

El termino “ocasión” en esta pregunta hace referencia al ocasionalismo, corriente filosófica que sostiene que los sucesos del mundo material tienen como única causa a Dios, esta postura filosófica anula la libertad humana, por lo tanto anula la moralidad de los actos humanos y la responsabilidad frente a ellos.

Si bien es cierto que Nicolás de Malebranch tiene influencia de San Agustín la comprensión ocasionalista de la realidad no se ajusta con el pensamiento de este gran santo de la Iglesia. San Agustín desarrolla la doctrina de la creación del mundo ex - nihilo, a partir de la nada, por un acto libre de la voluntad de Dios que es movido por el amor, de esta manera subraya  la entera dependencia del mundo respecto de Dios, todas las cosas deben su ser a Dios.

De esta  manera queda claro que para San Agustín el mundo sensible no es una ocasión sino un efecto de la bondad de Dios, del amor de Dios.

La conexión podría estar en el hecho de que el mundo en cuanto creación de Dios nos habla de aquel que es el creador y aunque no es una ocasión en el sentido ocasionalista si lo puede ser en cuanto que nos da pistas acerca de Dios.

Es posible una experiencia religiosa sin Dios?
Desde luego, ya que hay religiones como el budismo, el confucionismo, etc. las cuales no afirman ni niegan la existencia de Dios, lo que les interesa a estas religiones es de dar una posible respuesta a la realidad de la vida, hallar el sentido ultimo de la existencia, una solución ante el vació que dejan las antiguas religiones respecto al drama que vive el ser humano, son mas que todo doctrinas basadas en normas de conducta, que llevan al conocimiento de la verdad.

A partir de san Agustín quien fue considerado como pesimista, en cuanto que nunca otorgo mucha confianza a la naturaleza humana, sostuvo la necesidad de la gracia, es decir de un elemento sobrenatural para practicar las virtudes puramente naturales. Si vemos esto en sentido estricto,  no es posible una experiencia religiosa sin Dios, mas si tenemos en cuenta, que la gracia es dada por gratuidad y pura iniciativa de Dios, si es posible, porque, se puede considerar que Dios actúa en las personas, independiente de  cualquier sistema de creencia  que profesen, (semillas del verbo).  Partiendo de esto, si es posible una experiencia religiosa sin Dios.

Diferencia puntos de contacto y de distanciamiento entre la experiencia de Dios (demostración) propuesta por Santo Tomás de Aquino y la propuesta por Samsara?

Cinco Vías de Santo Tomás para la demostrar la existencia de Dios:

Por el movimiento:

Para Santo Tomás el movimiento nos habla de la existencia de un motor inmóvil que le da el movimiento a los otros seres ya que la existencia del movimiento es una realidad innegable.

Para Samsara la existencia del movimiento o del devenir de las cosas también es innegable, pero esto no les habla necesariamente de un Dios, les habla más bien de una realidad trascendente a la cual se aspira y que consiste en lograr salir de esta continua sucesión de retornos hacia el Nirvana.

Por la subordinación de las causas eficientes

Para Santo Tomás debe haber una causa incausada que sea causa primera de todas las demás causas subordinadas y esta causa incausada es lo que llamamos Dios. Luego Dios existe.

Para Samsara no existe una causa primera, el mundo sí está lleno de causas y de efectos pero no es que existe una causa primera que sustente las causas subordinadas, más bien no alcanzamos a percibir tal pregunta dentro de los cuestionamientos presentados en la película.

Por la contingencia de los seres

Para Santo Tomás debe existir un ser necesario que no ha recibido la existencia de otro sino que existe por sí mismo, y ese ser es Dios. Luego Dios existe.

En Samsara en un sentido podemos ver que la creencia de que el Samsara es el eterno retorno a las realidades materiales donde uno debe irse perfeccionando nos habla por un lado de que sí existen en la realidad seres contingentes y que el hombre es contingente, esta contingencia abre al hombre a la realidad de lo trascendente, a aquello que lo supero y a lo que debe tender tratando de llegar al Nirvana. Pero una vez más no se llega a la formulación de un ser necesario, sino que todos los seres son necesarios en cuanto que todos deben tender a salir del Samsara en algún momento.

Por los grados de perfección

Santo Tomás debe existir un ser que sea totalmente perfecto y del cual todos los seres fuera de Él obtengan estos atributos.

Para Samsara creo que se asemeja en el hecho de que el hombre tiende a esa perfección total (que sería el Nirvana), pero en vez de un ser totalmente perfecto se no presenta una realidad que sería la perfección, el estado pleno en el cual el ser se diluye en el infinito.

Otra similitud puede ser el anhelo de perfección que hay en Tashi, él busca esta perfección en el Lamasterio pero luego decide salirse porque cree que lo va a encontrar fuero es mejor, pero al final se da cuento de que en realidad esa perfección a la que apunta está en la vida como Lama.

Por la finalidad de los agentes naturales

Santo Tomás dice que debe existir una inteligencia que es su mismo acto de entender, a la cual todos llaman Dios, y que le da su sentido o fin a todas las cosas.

A mi modo de ver en Samsara no veo claramente la existencia de un ser que realice esta función, más bien me parece que las cosas tienden a fluir en la realidad, aunque vemos imágenes como las del águila que nos hablan de una especia de mensaje divino o trascendente que lo guiaba hacia una vida ascética que lo conduzca al Nirvana.

Que significado tiene el regreso de tashi al lamasterio?

A primera vista, la no satisfacción de lo que se tiene. Si vemos el contexto religioso y cultural de tashi es la búsqueda incesante del ser humano por hallar el sentido ante la realidad que lo desborda, esa sed de búsqueda hacia lo trascendente, la misma que experimentamos y la cual Buda vivió al chocar con la dimensión de sufrimiento que tiene el ser humano, tal vez, tashi sintió la necesidad de seguir los mismos pasos de su maestro.

  “El nivel mas hondo de la actividad del hombre esta en preguntar y buscar. El conocer, el decidir y hacer del hombre suponen la función previa de cuestionar. El hombre pone en cuestión toda realidad que lo circunda, todo es para el cuestionable. El preguntar humano va siempre hacia el mas allá de lo ya  conocido y logrado, que permanece y permanecerá  siempre ulteriormente cuestionable. La dialéctica de preguntar para conocer (y transformar) y de conocer (y hacer) para preguntar después, se revela como una dialéctica de trascendencia, ya que trasciende toda respuesta y meta alcanzada, haciendo de ellas preguntas y tareas nuevas> El desnivel entre el cuestionar inagotable y toda respuesta concreta es insuperable”. 
     

Cuáles dimensiones de la vida puede diferenciar en Tashi? y que él estaría privilegiando a través de la vida consagrada. Explique.

Creo que el primer elemento que se podría destacar en Tashi y que estaría privilegiando en la vida consagrada es la experiencia de la oración o mejor dicho para ellos, la meditación, que realiza constantemente en el lamasterio y que después al salir del lamasterio parece no realizar con tanta frecuencia.

Otro elemento es el de la vida comunitaria, cosa que San Agustín también promovió fervientemente. Tashi vivía una vida en común con otros lamas que eran sus amigo, se ayudaban entre ellos más allá de la edad ya qua habían desde niños hasta ancianos.

El espíritu de sacrificio se ve con claridad que es algo fundamental en la manera de vivir que tienen. los lamas.
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