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(Introduccion a la Meditacion Fenomenoligica Fundamental)*

Julio César Vargas Bejarano

RESUME

Deux objectifs sont poursuivis dans ces pages: reconstruire en
premier lieu les principaux problémes et les théses de la voie
cartésienne, comme une introduction a la phénoménologie
transcendentale, et présenter en second lieu les limites que sa
radicalisation entraine de la part d’ E. Husserl lui-méme.

La presentacién de la via cartesiana se basa especialmente en la
Meditacion fenomenoldgica fundamental (de la obra Ideas I). Husserl
presenta alli la via cartesiana como una investigacién filoséfica dirigida
a la biisqueda de un fundamento absoluto del conocimiento: el cogito.
Para acceder a él se requiere examinar el modo como el sujeto, en la
actitud natural, se relaciona con el mundo como una realidad que estd
ahi delante y hacia el cual estd permanentemente dirigido.

Una vez identificado el cardcter propio de la actitud natural, el método
fenomenol6gico propone un cambio radical de actitud. Este cambio
consiste en la desconexi6n o puesta entre paréntesis de la tesis de la
actitud natural. Con ello se inicia el proceso de reduccién o reconducci6n
hacia la subjetividad como fuente de sentido de toda objetividad. La
reduccién fenomenolégica otorga la preeminencia al cogito (al yo puro)
como origen del sentido del mundo puesto entre paréntesis.

En la segunda seccién del articulo presento los limites que tiene esta
via cartesiana. El niicleo de la critica la dirige Husser] hacia una sub-
jetividad ideal, solipsista y ahistérica. A partir del momento en que
Husserl visualiza estos limites reconocerd la imposibilidad de que dicha
subjetividad sea el punto arquimédico del conocimiento.

* Agradezco la lectura rigurosa y las sugerencias del profesor Dr. Andrés Lema H.
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RECONSTRUCCION DEL CAMINO CARTESIANO

1. INTRODUCCION A LA VA CARTESIANA

“Mis ideas relativas a una fenomenologia pura y una filosofia feno-
menoldgica...] intentan fundamentar bajo el titulo fenomenologia
pura o trascendental, una ciencia nueva, bien que preparada por el
curso entero de la evolucidn filosdfica desde Descartes, referente a
un nuevo campo de experiencia, exclusivamente propio de ella, el de
la ‘subjetividad trascendental. [Esta] es con sus vivencias, facultades
Y productos tras-cendentales, un reino absolutamente substante de
experiencia directa, aungue sea un reino que por razones esenciales
ha permanecido hasta aqui inasequible. Una experiencia
trascendental en sentido tedrico y ante todo descriptivo sélo es posible
sobre la base de una radical alteracién de aquella actitud en que
transcurre la experiencia natural del mundo, un cambio de actitud
que como método de acceso a la esfera fenomenolégica o trascen-
dental se llama reduccién fenomenolégica'.

El pasaje anterior proporciona una visién general y sintética del
cometido de la fenomenologfa en la via cartesiana: la conquista de la
subjetividad trascendental como fundamento de sentido del ser del objeto
en general. Para acceder a ella Husserl retoma el propésito de las
Meditaciones metafisicas de Descartes: construir una ciencia absoluta
(como doctrina sistemética) que fundamente rigurosa y filos6ficamente
la nueva concepcién del mundo (que posteriormente se denominaré
moderno). La base de esta nueva ciencia no deber4 ser susceptible de
duda, sino firme y necesaria. El cogito es la base de esta nueva ciencia.
En lo que respecta a la novedad del método fenomenolGgico sobre el
cogito cartesiano sefialaré los siguientes aspectos.

Si bien es cierto que esta via se inspira en la idea directriz? de
Descartes, Husserl toma distancia de ella. Asimismo, Husserl establece
una estructura fundamental para dicha via. Estructura que habr4 de sufrir

1. HUSSERL, Edmund. “Epilogo” de 1930 al texto de 1912 Ideas relativas a
un fenomenologia pura y una filosofia fenomenolégica, (trad. José Gaos), México,
ECE.,, 1986, pdg. 375. El anterior texto se encuentra en las obras completas de
Husserl en el volumen V, pag. 141, tradicionalmente citadas asi: Husserliana, Bd.
V, 8. 141. En adelante Ideas I.

2. El propio Husserl sintetiza asf la idea directriz de la filosofia cartesiana: Su
objetivo es una reforma completa de la filosofia, que haga de ésta una ciencia de una
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algunas modificaciones. A continuaci6n sefialo sus principales elementos,

que habré de explicar posteriormente.

a) La cientificidad de la filosofia como biisqueda de un punto

arquimédico del conocimiento. La fenomenologia tiene como uno
de sus criterios bdsicos no asumir como modelo ninguna de las
ciencias existentes (fdcticas), porque en la prédctica trabajan con
supuestos, esto es, no fundamentan suficientemente su saber, operan
con conceptos que no han sido aclarados (p.e. la existencia del mundo,
espacio, tiempo, causalidad...)’. Esto no quiere decir que la utilidad
de sus conquistas no le sean reconocidas. Sin embargo, ni las ciencias,
ni sus conquistas pueden ser modelos para la empresa filoséfica que
Husserl quiere llevar a cabo.
La filosoffa, si pretende ser ciencia absolutamente fundamentada,
debe construirse a partir de un principio absoluto o punto arqui-
médico* del conocimiento, cuyo carécter sea a) fijo e invariable y b)
apodictico.

b) La &¢wox1) como via de acceso al principio exigido por la feno-
menologia. De todos modos, si hay algo que retomar de las ciencias

fundamentacién absoluta. Esto incluye para Descartes una reforma homéloga de
todas las ciencias. En efecto, éstas son, segtin €l, simples miembros subordinados de
la ciencia universal y tinica, que es la filosoffa. Ahora bien, tal y como las ciencias
se han formado histéricamente, les falta esta genuinidad, la que depende de la
fundamentaci6n radical y total partiendo de evidencias absolutas, evidencias mds
alld de las cuales ya no se puede retroceder. Necesitase, por lo tanto, una
reconstruccién radical que dé satisfaccién a la idea de la filosofia como unidad
universal de las ciencias insita en la unidad de dicha fundamentaci6n absolutamente
racional. Este imperativo de reconstruir conduce a Descartes a una filosoffa de
orientacién subjetiva» Husserl, E. Meditaciones Cartesianas, (1931), (trad. José
Gaos y M. Garcia Bard), México, EC.E., §1, 1986, pig. 38.

3. «[En la época moderna las] ciencias se independizaron; sin poder dar entera
satisfaccién al espiritu de autojustificacién critica, desarrollaron métodos muy
especializados, cuya fecundidad era segura en la prictica, pero cuyo resultado no
guedaba claro a la postre (...) (tenian una) ingenuidad que renunciaba a justificar sus
métodos en principios puros, recurriendo a la idea pura y siguiendo posibilidades y
necesidades dltimas a priori» Husserl, E. Légica formal y logica trascendental.
Ensayo de una critica de la razén légica, (trad. Luis Villoro), UNAM, México,
1962, pag. 6.

4. “Pero yo mismo no puedo dudar; yo veo con inteleccién también que serfa
sbsurda toda duda aquif donde verifico un acto de inteleccidn, esto es, aprehendo la

191



La via cartesiana hacia el yo trascendental: Reconstruccién y limites

es su objetivo de una fundamentacién absoluta, este ideal naci6 es

Grecia’, segtin Husserl. Particularmente desde Platén es exigido un

radicalismo que se traduce en conceder validez tan s6lo a aquellos

saberes de los que se pueda dar cuenta desde sus primeros principios.
esto es, desde su evidencia. Esta pregunta por la evidencia, luego se

traducird en la biisqueda de un conocimiento absoluto que apruebe &l

examen de la critica. Segin Husserl el conocimiento propio de Iz

actitud natural (sea éste cientifico o pre-cientifico) no resiste la
pregunta rigurosa por su fundamento y por ello es necesario
desconectarlo o ponerlo fuera de juego: practicar la éwox.

¢) Una vez desconectado el mundo, {qué queda como residuo, es decir.
permanece atin algiin conocimiento vélido? Husserl sefiala que el
cogito o la conciencia pura no es afectada en su ser propio por la
reduccién. Antes bien, aquélla se descubre, y se ha ganado, como
principio absoluto cuyo ser y Cuyas estructuras son diferentes de las
del mundo ‘natural’.

d) El cogito porta en si y en sentido inmanente su cogitatum: el mundo.
A pesar de que el mundo natural ha sido puesto entre paréntesis,
mediante la £mroxr} éste queda reducido en calidad de ‘fenémeno’
presentificado ante la conciencia (cogitatum qua cogitatum),

La subjetividad trascendental, a la que se arriba mediante la reduccién
fenomenoldgico-trascendental, no debe confundirse con el ser del
hombre. En efecto, la fenomenologia no consiste en describir los procesos
psiquicos que son correlato del conocimiento, ni con la descripcién de

verdad misma. Y as{ me encuentro en un punto que, 0 uso como punto de Arquimides
para desencajar el mundo de la sinrazén y de la duda, o abandono, para abandonar
con €l toda razén y conocimiento”. Husserl, Edmund. Investigaciones Logicas,
Prolegémenos, §40, pag. 131.

5. Cfr. ibidem, pég.7. Y también “La crisis de la humanidad europea y la filosofia”,
conocida usualmente como Conferencia de Viena, in Husserl, Edmund, La crisis de
las ciencias europeas y la Jfenomenologia trascendental. Una introduccion a la
filoscfia fenomenolégica, (trad. Jacobo Mufioz ¥ Salvador Mas), Barcelona Critica,
1991. Asimismo, Ideas I, “Epilogo”, pag. 372.

6. La cogitatio es una vivencia de la conciencia, esto es, el correlato subjetivo de
la percepcién de un objeto, por ejemplo el sentir, ver y tocar un papel. Por su parte
el cogitatum “no es una vivencia de percepicén sino un percepto”. Cfr. Ideas I, B35-
36.
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este 0 aquél sujeto o grupo cultural. La reduccién también abarca al
sujeto empirico de cardcter mundano, para alcanzar la subjetividad
trascendental como fuente de sentido del objeto en cuestién’.

Una vez esbozada la estructura fundamental de la via cartesiana,
desarrollaré sus elementos constitutivos bdsicos®.

Iso Kern (1962), hace caer en cuenta de que ya el titulo del §7 de las
Investigaciones Logicas® prefigura la via cartesiana, esto es Das prinzip
der Vorausetzunglosigkeit der erkenntnistheoretischen Untersuchungen
(El principio de la ausencia de supuestos en la investigaci6n de la teoria
del conocimiento). Alli exige Husserl que la teorfa del conocimiento
excluya todo supuesto que no se realice plenamente, esto es, en el cual
no se retroceda a una fundamentaci6n adecuada y completa en la
intuicién. Recuérdese que el lema “ir a los asuntos mismos” (“zu den
Sachen selbst”) exige prescindir de todos los supuestos tedricos, para
volver al modo como acaece el asunto (Sache) mismo. Asi, la
investigacién fenomenolégica se basa en la(s) intuicién(es) de la
conciencia y, con base en ella accede a la correspondiente esencia (por
medio de la ideacién): la investigacién fenomenolégica “quiere elevar a
claridad y distinci6n las puras formas de conocimiento y las puras leyes,
retrocediendo en la intuicién adecuada y plena”®.

Ahi se ve ya prefigurada la via cartesiana, en lo que respecta a su
bisqueda de un conocimiento fundado en la evidencia Y que, a su vez,
excluya todo lo que no sea cubierto por ésta. Sin embargo, cabe sefialar
que en las Investigaciones ldgicas se trata de retroceder al contenido

7. “Dentro de mi campo de fenémenos trascendentales ya no existo como yo
humano con validez teérica, ya no soy un objeto real dentro del mundo que vale para
mi como existente, sino que existo exclusivamente en cuanto puesto como sujeto
para este mundo; y este mismo existe en cuanto puesto como consciente para mi de
tal o cual manera, como mundo que aparece para mi, en que creo, sobre el que juzgo
predicativamente, al que valoro, etc., de tal o cual manera...” Husserl, E. Ideas 1,
Epilogo, pdg. 379

8. Debo la concepeidn de los elementos bésicos de esta estructura a Kemn,I(1962)
Die drei Wege zur trasnzendentalphdnomenologischen Reduktion in der Philosophie
Edmund Husserls, in, Tijddschrift voor Philosophie 24, 1962, 303-349,

9. HUSSERL, Edmund. Investigaciones Légicas, (trad. José Gaos y Manuel
Garcia Morente), Alianza, 1985, En adelante se citard como I.L.
10. HUSSERL, Edmund. I.L. §7, pag. 229
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(real) de las vivencias, el cual atin no ha sido concebido como intencional
(das cogitatum).

Al tiempo que en las Investigaciones ldgicas de 1901 la subjetividad
no ha sido plenamente alcanzada, como si sucede en la via cartesiana
desarrollada fundamentalmente en Ideas I. La fenomenologia se concibe
enel libro de 1901 como “psicologia descriptiva”, esto es, la presentacion
eidética de las vivencias de conciencia cuando conoce, percibe o cuando
atiende.

Husserl traz6 y sistematizé por primera vez la via cartesiana en las
Cinco lecciones ( “Fiinf Vorlesungen”) de 1907 cuyo titulo es “La idea
de la fenomenologia”. Ya en la segunda leccion Husserl sefiala la
exigencia de que la teorfa del conocimiento debe partir de un principio
absoluto: «Si no nos es licito aceptar como ya dado ningtn ser (...),
entonces tiene que poder mostrarse un ser que tengamos que reconocer
como dado absolutamente e indudable...»"'. Con la presentacién de esta
exigencia del conocimiento, Husserl encadena su reflexién con la
meditacion cartesiana sobre la duda y el acceso al cogito como primera
evidencia absoluta. Asi, aunque el cogito cartesiano no equivale al
husserliano, Descartes y Husserl convergen en la biisqueda de un
principio absoluto'?. Para la fenomenologia este principio absoluto es
una esfera absoluta de ser, que se identifica con las vivencias de la
conciencia'®.

11. HUSSERL, Edmund. (1907). La idea de la fenomenclogia, (trad. Miguel
Garcfa-Bar6), México, F.C.E., 1982. pig. 38.

12. Husserl evita la cosificacién del cogito hecha por Descartes. Para el fil6sofo
francés el cogito, aun cuando era algo pensante, nunca dejé de ser cosa, de ahi que €l
lo denominase res cogitans.

13. Al respecto afirma Carlos E. Maldonado: “El punto de partida de la epojé
fenomenol6gica es el mismo que el de la duda para Descartes. No obstante, salta
inmediatamente a la vista el hecho de que la duda fenomenolégica es ante todo un
“procedimiento subsidiario” puesto que Husserl, contrariamente a Descartes no tiene
la finalidad de “hacer aparecer un plano ontol6gico absolutamente sustraido a la
duda” y que la motivacién de la duda se encuentra en un plano completamente
distinto. En efecto, para Husserl la duda fenomenolégica estd dirigida mds bien por
el interés de “poner en suspenso la tesis del mundo”. Mediante esta puesta en suspenso
de la “tesis“ no se trata de ‘hacer uso’ de ella: es decir, no afirmamos nada con
respecto a ella, pero tampoco negamos ninguna cosa. Maldonado, Carlos E.,
Introduccidn a la fenomenologia a partir de la idea del mundo. La filosofia de Husserl,
CEJA, Santafé de Bogot4, 1996. pig. 146.
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Si bien es cierto que La idea de la fenomenologia de 1907 es un texto
programético en el que se plantean problemas fundamentales, tales como
constitucién, intencionalidad y conocimiento, mis reflexiones sélo tienen
en cuenta la Meditacién fenomenoldgica fundamental. Esta meditacién
corresponde a la “segunda seccién” de Ideas I de 1912. En primer lugar,
la Meditacion fenomenoldgica fundamental presenta sistemdticamente
el recorrido metédico y los problemas fundamentales de la via cartesiana
que estamos trabajando aqui. Se trata pues del paso de la actitud natural
a la actitud fenomenolégico—trasccndental, de la conquista de la
conciencia pura como el campo de la fenomenologia y de aquélla como
instancia donadora de sentido objetivo. En segundo lugar, la Meditacion
fenomenoldgica fundamental fue uno de los textos sobre los que Husserl
volvi6 una y otra vez, tal y como lo confirman sus notas y sus correcciones
en diferentes ediciones de esta obra.

2. LA ViA CARTESIANA VISTA DESDE LA MEDITACION FENOMENOLOGICA
FUNDAMENTAL

La Meditacién fenomenoldgica fundamental estd constituida por
cuatro capitulos. El primero describe cuél es la tesis central de la actitud
natural y cémo se debe ‘desconectar’ para poder acceder a la actitud
fenomenoldgica. Elsegundo, caracteriza el ser especifico de la conciencia
y su diferencia conla concepci6n natural del ser. El tercero presenta a la
conciencia como fuente de sentido del mundo, mostrando a la vez c6mo
éste se manifiesta en ella. El dltimo capitulo - de menor alcance que los
anteriores- sefiala algunas exigencias para la ¢oxn y caracteriza la
teorfa del conocimiento como una disciplina que puede introducir a los
problemas fenomenoldgicos. En esta secci6n presentaré el sentido de
los problemas y tematicas centrales de la Meditacion fenomenoldgica
fundamental.

2.1 La tesis general de la actitud natural y el trdnsito a la
actitud fenomenoldgica
Husserl tiene como primer punto de referencia ala descripcién de la
actitud natural, por ello en este punto sefialo las principales caracteristicas
de esta actitud. Posteriormente sefialo c6mo la filosofia fenomenolégica
exige el paso hacia una actitud reflexiva.
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2.1.1 Principales caracteristicas de la actitud natural

El primer punto de referencia es la_explicitacion de la vida natural
de los hombres, cuya principal caracteristica es un estilo peculiar de
relaci6n entre los sujetos-yo' y el mundo. Si bien se trata de una actitud

(natural), la tesis consiste en que los sujetos asumen una posicién ante el

ser de los objetos con que se relacionan y ante el mundo en general, en

los siguiente términos:

a) El mundo es al modo de un receptdculo ubicado en un espacio y
tiempo infinito: sus horizontes no estdn plenamente determinados.

b) El mundo se extiende infinitamente segin un orden fijo de ser, es
decir, sus caracterfsticas generales permanecen més 0 menos estables
y, de hecho, se pueden entender segin leyes naturales (fijas) y/o
seglin hébitos adquiridos.

¢) El mundo estd ahi delante en presencia espacial, pero también
temporalmente (este horizonte es infinito: tanto futuro como pasado).
Este cardcter del mundo como un objeto ahi-delante, permite
comprenderlo como un trasfondo sobre el cual se puede actuar como
en un escenario en el cual los sujetos se insertan y que esté disponible
para su accion.

d) Enlaactitud natural, los objetos en general - incluyendo cosas fisicas
y valores -, y aiin las personas, estdn ahi delante. De hecho, es posible
acercérseles para conocerlos o, si se trata de personas, para
comprender sus pensamientos, sus sentimientos y sus motivaciones.
Tales objetos (las personas, cosas fisicas, valores, etc.) tienen una
existencia propia, cuyo sentido no depende de mf sino que va de
suyo. Se trata de un mundo préctico cuyo ser va de suyo y en el cual

14. Respecto al concepto de sujeto-yo cabe anotar los siguiente. En el contexto
dela via cartesiana (en la versién de Ideas I) se puede plantear cierta identidad entre
elyoy el sujeto (cogito) - cfr. Cruz Vélez Danilo, Filosofia sin supuestos. De Husserl
a Heidegger. Suramericana, Buenos Aires. En especial el capitulo VII “sujeto y
yo”, pp.118-137.

De todos modos, cabe sefialar que Husserl asumir4 otra posicién de acuerdo con
lacual el sujeto y yo no son equivalentes en el contexto de una investigacién genética
y de la sintesis pasiva. La presentacion de este desarrollo es tema de otra investigacion.
Cfr. Holenstein, Elmar. Phénomenologie der Assotiaztion. Nijhoff, La Haye, 1972,
§9, pp. 192-225).
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se da por sentado que su sentido de existencia no depende del sujeto
que los considera, dirija su mirada a ellos o no.

En definitiva, en la actitud natural los sujetos se encuentran volcados
hacia el mundo circundante, conociéndolo (ya sea desde el sentido
comiin de la vida cotidiana, ya sea cientificamente - teoréticamente),
exploréndolo, dejandose vivir en €l.

e) El mundo circundante objetivo se percibe, ademds, como siendo
objetivamente un mismo mundo del cual todos los sujetos pueden
llegar a tener conciencia: se trata de un trasfondo comiin que permite
la comprensién intersubjetiva's.

2.2 La tesis general de la actitud natural y la ETroxty

fenomenoldgica:

El primer supuesto del andlisis que realiza Husserl es que las teorias
- como expresi6n de las ciencias positivas - ya existentes en la actitud
natural, se consideran como facta del mundo. Conesto se estd afirmando
que las teorfas de las ciencias positivas no serdn tenidas en cuenta, pues
ellas tan sélo permiten conocerlo de un modo més perfecto que la
experiencia ingenua'.

Husserl sefiala que la tesis de la actitud natural se puede describir
asf: «la “realidad” la encuentro... como estando ahi delante y la tomo tal
como se me da, también como estando ahi» (ibidem).

Enunciada asi, la tesis designa que el sujeto percibe y comprende la
realidad como dada ahi-delante y, por tanto, se haya dirigido o volcado
hacia ella, que est4-ahf, ya sea con el 4nimo de transformarla, ya sea
con el fin de conceptualizarla (explicarla o describirla)'”. De este modo,

15. Para ampliar, en perspectiva fenomenolégica, los conceptos de mundo de la
vida cotidiana y mundo de la actitud natural, cfr. Husserl, E. Crisis de las ciencias
europeas y la fenomenologia trascendental. Traducci6n de Jacobo Muiioz y Salvador
Mas. Critica, Barcelona 1991. Ademds, los andlisis de Schiitz, A. y Luckman, Th.
Las estructuras del mundo de la vida. Amorrorti. Buenos Aires. 1984.

16. Ideas I, §30, pag. 69

17. «En la actitud espiritual natural estamos vueltos intuitivae intelectualmente
a las cosas que en cada caso nos estdn dadas (y que nos estdn dadas -aunque de
modos diversos y en diversas especies de ser, segiin la fuente y el grado del
conocimiento- es algo que pasa por obvio)» (Husserl, E., 1905,La idea de la
fenomenologfa Traduccién de Miguel Garcia Bar6, México, F.C.E. pég. 25).

197



La via cartesiana hacia el yo trascendental: Reconstruccidn y limites

ya que el sujeto percibe asi la realidad existe 1a posibilidad (libremente
elegida) de realizar un cambio radical de la tesis natural: “desconectarla”
(Auschalten), “colocarla entre paréntesis (Einkldmmerung)”.

Hasta aqui, la actitud natural se refiere a un posicionamiento del sujeto
ante la realidad, segtin el cual los objetos se perciben como ahi-delante
¥, por tanto sobre ellos puede recaer un juicio de existencia expresa. Sin
embargo, se ve ahora la posibilidad de poner la tesis “fuera de juego”,
“entre paréntesis”, a través de la desconexién del juicio sobre el objeto,
con lo cual quiere decir que se le otorga un nuevo valor a la tesis. Se
realiza un cambio radical'®, pues el mundo y todos sus elementos
constitutivos, incluido yo mismo quedan puestos entre paréntesis o
desconectados del mundo natural. En otros términos, no se trata de dar
cuenta de la realidad o irrealidad del mundo y, como se ve, tampoco de
negarlo o verificarlo: la éwoxr) fenomenolégica, suspende el juicio sobre
el mundo natural y trascendente y se atiene a éste en cuanto presentificado
a la conciencia:

«Ponemos fuera de juego la tesis general inherente a la esencia de
la actitud natural. Colocamos entre paréntesis todas y cada una de
las cosas abarcadas en sentido éntico por esa tesis, ast, pues, este
mundo natural entero, que estd constante para nosotros ahi delante
(-..) Si asi lo hago, como soy plenamente libre de hacerlo, no por ello
niego “este mundo”, como si yo fuera un escéptico, sino que practico
la émrox fenomenoldgica que me cierra completamente todo juicio
sobre existencias en el espacio y en el tiempo» (Ideas 1, ob. cit. p.73).

18. Con respecto a la toma de posicién filoséfica, Eugen Fink afirma: «Casi sin
excepcion, las auto-interpretaciones de las grandes filosofias tienen en comtn el
que se sienten a si mismas determinadas por una profunda oposicién con respecto a
la actitud vital natural: como “despertar del suefio dogmético”, como “el mundo al
revés”. La oposicién al “sentido comiin no es en modo alguno la misma en estos
filosofemas, sino que, a partir de la idea de una filosoffa determinada, adquiere en
cada caso su sentido genuino. Por tanto, la fenomenologfa (tampoco) comparte con
otras filosofias la transformacién de toda la existencia necesariamente requerida
para su comprensién» (Fink, Eugen. ;Qué se propone la fenomenologia de E.
Husserl? En: Diélogos. Revista del Departamento de Filosoffa de la Univ. de Puerto
Rico. Afio XXV, No. 56, 1990. La traduccién es de Rail Iturrino M., pig. 168.)
Quiero sefialar que pongo entre paréniesis la palabra tampoco, que -a mi juicio-
cambia el sentido a la frase. La fenomenologia comparte -con otras filosoffas- el
cambio de actitud, esto es, buscar caminos para el acceso a un existencia filoséfica
¥, por tanto, responsable.
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Con la desconexién de la tesis de la actitud, lo objetivo (o lo real)
asume un nuevo valor, sigue existiendo pero como lo colocado dentro
del paréntesis o mejor, queda reducido a su manifestacién en el campo
de la conciencia. Este tltimo constituye, entonces, el nuevo dominio
conquistado a través de la éTroxr).

Para una mayor comprension, conviene a esta altura de la exposicién
realizar una recapitulacién de algunas ideas centrales de la éox?] o
reduccion fenomenolégica: a partir del curso de las ideas presentadas,
se puede ver que la vida en actitud natural se caracteriza principalmente
por cierto estilo de relacién del sujeto hacia la realidad (el mundo en
general o la objetividad). Mientras que en la actitud reflexiva o filos6fica
el sujeto ya no estd dirigido hacia las cosas, sino que ha vuelto su mirada
hacia la conciencia y sus correspondientes vivencias. Este cambio de
actitud es posible gracias a la émroxr} fenomenolégica, la cual se puede
considerar como una estrategia metodolGgica, mediante la cual “ponemos
fuera de juego la tesis general inherente a la esencia de la actitud
natural”'®.

En esto consiste, precisamente, la reduccién puesto que lo tinico que
queda de las cosas en tanto que reales son ellas mismas en cuanto
vivenciadas. En otros términos, se hallevado a cabo una éoxr) o puesta
entre paréntesis del mundo en general, de manera que de €l sélo se sabe
en cuanto vivenciado en la conciencia, es decir, la relacién que se tiene
con el mundo ha quedado reducida a la inmanencia de la conciencia.
Con ello no se est4 afirmando que aquel ha desaparecido, sino que con
la reduccién fenomenolégica ha sido despojado de su carcter natural,
esto es, ahora deja de ser pensado como una realidad totalmente ajena a
la subjetividad y que va de suyo. A partir de la éwoxr o desconexién
(de la tesis de la actitud natural) el mundo persiste pero como lo puesto
entre paréntesis.

Asf, por medio de la érox) resulta posible reconducir la mirada de
los objetos como estando ahi-delante hacia las vivencias de la conciencia
(en cuanto siente, teme, espera, conoce, desea etc.). De este modo, la
reduccién fenomenolégica consiste en poner en suspenso el sentido de
ser de los objetos intencionados por la conciencia, es decir, no se

19. Ideasl, § 32, pag. 73

199



La via cartesiana hacia el yo trascendental: Reconstruccidn y limites

determina en qué medida el objeto intencionado corresponden o no con
la realidad trascendente al sujeto®. De este modo, en virtud de la &Troxs
se ha eliminado toda referencia a lo que no se da fenoménicamente? (en
“persona”) o en efectiva vivencia subjetiva, esto es, al mundo natural.
De manera que tan s6lo ha quedado a cambio el mundo en tanto que
vivenciado o si se quiere, el mundo entre paréntesis®?. Este mundo
constituye el tema de la fenomenologfa, en cuanto es resignificado a
partir de la éroxr*, pues ya no se trata del mundo natural, sino que ha

20. En este punto es necesario sefialar qué se entiende por inmanencia ¥
trascendencia: «mirada més atentamente por cierto, la trascendencia tiene un doble
sentido. Puede querer decir, de una parte, el no-estar-contenido como ingrediente en
el acto de conocimiento, de modo que por “dado en el verdadero sentido” o “dado
inmanente” se entiende el estar contenido como un ingrediente. El acto de
conocimiento, la cogitatio, posee partes ingredientes, partes que la constituyen como
ingredientes; en cambio lacosa que ella menta y supuestamente percibe que recuerda
etc. no se halla en la cogitatio misma como vivencia, al modo de un fragmento de
ingrediente, como algo que efectivamente existe en ella. La pregunta pues es: como
puede la vivencia ir, por asi decir lo, mds alld de si misma? por tanto, aqui
“inmanente” quiere decir “inmanente” como ingrediente en la vivencia del
conocimiento (...) Todavia hay, sin embargo, otra trascendencia, cuyo puesto es
otra inmanencia completamente diferente, a saber: el darse de modo absolutoy claro,
el darse a si mismo en el sentido absoluto. Este estar dado que excluye toda duda
sensata, este ver y captar absolutamente inmediato el objeto mentado mismo y tal
como es, constituye el concepto pleno de evidencia, entendida, por cierto, como
evidencia inmediata. Es trascendente en este segundo sentido todo conocimiento no
evidente, que menta o pone, si 1o objetivo, pero no lo ve él mismo. En el vamos més
alldde lodado en cadacaso en el verdadero sentido; mas alld de lo que directamente
se puede ver y captar. La pregunta es ahora: jc6mo puede el conocimiento poner
como existente algo que no esté directa ni verdaderamente dado en é1?» (Husserl,
E., 1905, La idea de la fenomenlogia, pig. 45).

21. En este contexto el fenémeno manifiesta y a la vez exhibe el asunto u objeto
mismo en consideracién. Detrés de los fendmenos no hay nada. Cfr. Ideas 1, p. 217,
B 40,p.90 y Heidegger, M. Ser y tiempo, traduccién de José Gaos. México, F.C.E. B
e

22. «La epojé universal respecto del mundo que llega a ser consciente (su “puesta
entre paréntesis”) desconecta del campo fenomenoldgico el mundo que para el sujeto
en cuestién pura y simplemente existe, pero en su lugar se presenta el mundo asi y
asd consciente (percibido, recordado, juzgado, pensado, valorado, etc) “como tal”,
el “mundo entre paréntesis”; 0, lo que es lo mismo, en lugar del mundo o en lugar de
algo mundano singular puro y simple, se presenta el respectivo sentido de conciencia
en ss diferentes modos (sentido de la percepcién, sentido del recuerdo,etc)» (Husserl,
Edmund. Articulo para la Enciclopedia Britdnica. UNAM, México, Traduccién de
Antonio Zirién, 1990, §3, pig. 64.

23. Esta es la tesis que sostiene, en lo fundamental, el prof. Dr. Maldonado
(1996, ob. cit. pp. 173 y ss.)
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cambiado de signo y reducido a fenémeno de la conciencia.

En este nivel la investigacién fenomenolégica consiste en la
explicitacién de los modos como se dan los fenémenos intencionalmente
a la conciencia, es decir, identificando los actos de conciencia y los
contenidos que cumplen o llenan el sentido. Desde esta perspectiva, la
pregunta por el ser y por el ser del ente, no se aborda de un modo empirico
sino que es tematizada a partir de una correlacién esencial. Correlacién
expresable en la siguiente pregunta ;Cudles son la condiciones de
posibilidad (trascendentales) desde la cuales los sujetos pueden
necesariamente experienciar un objeto en general? En otros términos, a
todo objeto le es correlativo uno o varios modos de experiencia,
determinados por los actos intencionales de la conciencia®.

2.3 La conciencia y la realidad natural

La descripcion de la especificidad del ser de la conciencia de cara al
mundo natural es el problema central que desarrolla el segundo capitulo
de la Meditacion fenomenolégica fundamental. El tratamiento que da
Husserl a este problema parte de la actitud natural, con el fin de mostrar
la necesidad para la realizacién de la epojé fenomenol6gica; para ello
Husser] identifica una radical escisién en el concepto del ser, segtin el
modo de la conciencia y segtin la realidad natural. A partir de ahi Husserl
sefiala la posibilidad de acceder a la conciencia como esfera absoluta
del ser®, a partir de la reducci6n fenomenolégica.

De este modo, Husserl advierte que sus reflexiones pertenecen a la

24, Al respecto sefiala Landgrebe: “La pregunta por el ser del ente de toda clase
se convierte asi en pregunta por los modos del intencional estar-dirigido, por los
modos de la intencionalidad en los cuales aquél llega a ser dado para nosotros, en los
cuales el ente se constituye para nosotros. La intencionalidad es asf comprendida
como efectuacién (Leistung) configuracién del sentido en el cual en cada caso sen
os da el ente como tal”. Landgrebe, L. El problema de la historicidad de la vida y la
fenomenologia de Husserl. En: Fenomenologia e Historia, traducci6én de Mario Presas.
Monte Avila. 1975., pag. 14.

25. “Lareduccién fenomenolégica nos dio por resultado el reino de la conciencia
trascendental como reino de un ser “absoluto” en un sentido muy preciso. Es este ser
la categoria radical del ser en general (...) en que tienen sus raices todas las demds
regiones del ser, a que ser refieren por su esencia, de la que por tanto dependen
esencialmente todas” Ideas 1, B 76, pig. 169 F
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psicologfa pura®, cuyos anlisis estdn dirigidos a describir el ser esencial
de las vivencias y la unidad de la vida de la conciencia.

Retomando el punto hasta donde habiamos arribado en el pardgrafo
anterior, la pregunta que viene de inmediato es: una vez puesto el mundo
fuera de juego jqué queda? ‘Puesto entre paréntesis’ el ser de todo
objeto natural (incluidos nosotros mismos), se abre una nueva regién o
campo: la conciencia pura o trascendental. Husserl la denomina residuo
fenomenol6gico, pues ella posee “un ser propio que no resulta afectado
por la desconexidn fenomenolégica”. Se trata de una regién del ser
(conformada por vivencias puras, con sus correlatos puros), que se
constituird en el campo de la fenomenologia?:

«Asi, la esfera pura de la conciencia permanece -junto con lo

inseparable de ella (p.ej. el yo puro) - como “residuo

Jfenomenoldgico”, como una region principal y peculiar del ser, que

puede convertirse en el campo de una ciencia de la conciencia de un
. sentido correspondientemente nuevo (...): de la fenomenologia»*.

Con base en un andlisis psicolégico eidético (esencialista), Husserl
espera describir el ser propio de la conciencia y su correlacién con los

26. Ideas 1, pag. 77. El andlisis del ser de la conciencia (y de su relacién con el
mundo natural) en el segundo capitulo de la meditacidon fenomenolégica fundamental
es una clara ilustracién de la manera como se desarrolla una psicologia
Jenomenolégica, como prolegémeno a una filosoffa fenomenolégica. Sin embargo,
aunque el andlisis da pie a esta interpretacion, en este sitio no presento la via
psicolégica hacia el yo trascendental, en donde Husserl considera a la psicologia
como una propedéutica a la fenomenologia trascendental. Cfr. Vargas B., Julio C.
Fenomenologia trascendental y psicologia pura en la via psicolégica hacia la
subjetividad trascendental. Universidad Javeriana, Santafé de Bogot4. 1998.

Asimismo, cabe anotar que la psicologia empirica busca describir los
procedimientos u operaciones (psiquicas) con las cuales un sujeto o un grupo
determinado de sujetos conoce, percibe, se motiva, etc. La psicologia empirica como
ciencia de hechos, no es tema de estudio de la fenomenologia. Por su parte la
psicologia pura o fenomenolégica tiene por cometido identificar las estructuras
intencionales y sintéticas que son condici6én de posibilidad para la ejecucién de tales
operaciones o procedimientos en la vida del sujeto. Husserl en la via psicolégica,
presentada en el Articulo de la Enciclopedia Britdnica, sostiene que la psicologfa
pura es un escafio en el camino hacia la fenomenologia trascendental.

217. Crf. Ideas 1, §33, pp. 75-77;

28. Ideas I, adicién al 33, pig. 454
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objetos. La conciencia estd constituida por una corriente (o unidad
continua) de vivencias® que la conforma: la cogiratio. Asi, enel casode
la percepcién de un objeto, hay que distinguir entre la vivencia que se
tiene de una mesa (verla y tocarla p.ej.): cogitatio y la mesa misma en
cuanto percepto u objeto a que estd referida la conciencia: cogitatum.
De todos modos, cabe aclarar que no siempre 10s cogitata son “externos™
ala conciencia, sino que también pueden ser las propias vivencias. Sobre
este punto volveré mds adelante. En el momento de aclarar cémo se da
estarelaci6n entre la cogitatio y 1os cogitata, Husserl identifica el cardcter
intencional®' de la conciencia: no se trata de que ésta sefiale un objeto
existente y externo a la misma, lo que significarfa caer en un realismo
ingenuo.

29. En la quinta investigacién l6gica (segundo capitulo) Husserl hace una primera
presentacién del concepto de vivencia. Segiin Husserl su concepto de vivencia no
equivale al sentido corriente de haber vivido algo, como un fragmento de lo ya
vivido, sino que se trata de la unidad de actos intencionales, del estar dirigida la
conciencia hacia algo: * Lo que ella encuentra en si, lo que existe realmente en ella,
son los respectivos actos de percibir, juzgar, etc. con su cambiante material de
sensaciones, su contenido aprehensivo, sus caracteres de posicién, etc.” (Husserl,
Edmund. Investigaciones Ldgicas, traduccién de M. G. Morente y José Gaos. Alianza,
Madrid, Vol. 2, p.479).

La conciencia est4 constituida, entonces, por una corriente de vivencias, cuya
caracterfsticas es estar dirigidas a un objeto. Esta corriente estd enlazada
sintéticamente en la temporalidad de la conciencia y pueden, ademds, dirigirse a un
mismo objeto o estado de cosas. Al respecto afirma Landgrebe:

“A partir de alli llegamos al fundamento mds bajo de todos los enlaces sintéticos,
es decir, a la constitucién de los actos singulares (vivencias) entendidos como
unidades de duracién en la conciencia del tiempo inmanente, la cual confiere sentido
al hablar de una corriente de la conciencia y de su historicidad”. Landegrebe, L. op.
cit., pag. 24.

30. Recuérdese que el anilisis se realiza desde la actitud natural y que las
consideraciones estdn hechas al margen de la reducci6én fenomenol6gica cfr. Ideas
I, pag.77. De todos modos, se verd reiteradamente cémo Husserl debate contra la
oposicién entre lo interno y externo.

31. En las Investigaciones Légicas Husserl habia sefialado que la referencia
intencional es 1a nota esencial de los fenémenos psiquicos y, por tanto, de las vivencias
intencionales: “El adjetivo calificativo intencional indica el cardcter esencial comiin
alaclase de vivencias que se trata de definir, la propiedad de la intencidn, el referirse
a algo objetivo en el modo de la representacién o en cualquier modo andlogo”. En el
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La referencia intencional se realiza de diversos modos: en la
percepcidn, en los recuerdos, en las percepciones andlogas a los recuerdos.
en la fantasfa; se trata de diversas modos de dirigir ‘la mirada del espiritu:
“flotan ante nosotros diversos “caracteres” como reales, fingidos,
posibles, etc”. (Ibidem), de ahi que la vida de la conciencia, no se limita
a puras actualidades (‘estar vuelto a... estar dirigido hacia’), sino que
también, ella puede volver sobre el ‘halo’ de vivencias inactuales, como
en el caso del recuerdo o la fantasfa®. De todos modos, el cogito en
cuanto conciencia actual es una vivencia presente y explicita del objeto,
mientras que la inactualidad hace referencia a las posibilidades que tiene
implicita la vivencia del mismo: “la corriente de las vivencias no puede
constar nunca de puras potencialidades”.

Sin embargo, sean actuales o inactuales las referencias de la
conciencia, tienen en comiin una estructura esencial: 1a intencionalidad,
Silarelaci6n que se establece entre el objeto y la conciencia no es ‘real’,
entonces surge la pregunta: ;cémo alcanza la conciencia al objeto? , en
otros t€rminos ;como constituye -intencionalmente- la conciencia al
objeto?.

En primer lugar, visto desde la actitud natural, el objeto est4 presente
ante la conciencia. Uno y otro son distintos, por tanto, el objeto la
trasciende pues para alcanzarlo o aprehenderlo ésta debe “salir” de si
misma. Mientras que al relacionarse consigo misma, la conciencia no
necesita mediaci6n alguna, est4 constantemente presente a s{ misma, lo
que hace que haya una unidad inmediata consigo misma (percepcidn
inmanente): “Por actos de direccién inmanente o por vivencias
intencionales de referencia inmanente, entendemos aquellos a cuya

contexto de la obra Ideas I Husserl plantea el concepto de intencionalidad como “lo
que caracteriza la conciencia en su pleno sentido ¥ lo que autoriza para designar a la
vez la corriente entera de las vivencias como corriente de conciencia y como unidad
de una conciencia” Ideas I, Ppég. 198. En este contexto la intencionalidad es el eje
unificador de las actos de la conciencia, al tiempo que permite dirigirse hacia la
evidencia o cumplimiento de lo intendido.

32.“El objeto puede estarnos ya presente, lo mismo que en la percepcién, también
en el recuerdo o en la fantasia, pero todavia no estamos ‘dirigidos’ a él con la mirada
del espiritu...” (Ideas I, §35, pag. 80).

33.1deas 1, §35, pig. 81.
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esencia es inherente que sus objetos intencionales, si es que existen,
pertenecen a la propia corriente de vivencias que ellas mismas”.

De acuerdo con lo anterior, es posible distinguir dos tipos de
relaciones, en la primera la conciencia se dirige hacia si misma y en la
segunda se dirige intencionalmente hacia un objeto determinado, distinto
de ella misma. Por ello, el principio de la actitud natural reside en la
experiencia (sensible) que se tiene de los objetos™.

En segundo lugar, la cosa o el objeto de percepcin, en tanto fisico,
no se ofrece totalmente, sino a través de distintos y continuos escorzos
(Abschattungenen). Los escorzos corresponden a posicionamientos que
tiene el sujeto a partir de la orientacién o perspectiva de la conciencia,
por ello est4n constituidos como datos de las sensaci6n (jpertenecenala
vivencia!), de manera que las cualidades sensibles (o materiales de la
cosa, tales como el color, aroma, dureza, etc.) son aprehendidas a través
de la corriente continua de escorzos, en los que se constituye el objeto.
Asi, el objeto es constituido intencionalmente a partir de la sintesis o
unidad intencional: “la cosa es la unidad intencional, lo idénticamente
uno de que tiene conciencia en el fluir continuo y regulado de las
multiplicidades de la percepcién que pasan unas a otras...”?.

La unidad intencional, como funci6n sintética permite el nexo de la
conciencia al objeto material. Sin embargo, cabe aclarar que la unidad
intencional se da al interior (procede de ella) de la conciencia y que, por
tanto, no se trata de una relacién (al estilo de referencia ingenua a la

34. Ideas 1, §38, pég. 86

35. El Prof. Dr. Carlos E. Maldonado lo presenta asf: “es en la experiencia
sensible donde se funda la oposicién entre la conciencia y la cosa. La conciencia es
ciertamente una conciencia-de, pero puesto que esta conciencia natural es por
completo una conciencia percibiente, su relacién con la realidad es por tanto, por lo
general, una relaci6n con individualidades, con acontecimientos. Por lo tanto, para
esta conciencia es la cosa la que aparece como la fundaci6n del acto de percepcidn,
y el mundo como algo real y sustancia, frente a ella se sittia a sf misma como algo
secundario y accidental”. (Maldonado, C.1996, ob.cit, pag. 155).

36. Ideas 1, §41, pag. 93. Si bien los conceptos objetos material y cosa no
equivalen entre si. Cabe sefialar que Husserl emplea el término alemén Ding y no
Sache (asunto); con lo cual podrian equipararse -en virtud del contexto de la
exposicién- cosa con objeto material.
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realidad)’’. Surge asf, la distincién entre el ser intencional de la conciencia
y el ser de la realidad natural: “ser como vivencia y ser como cosa”
(Ideas 1, §42, p4g.95). Entre la cosa en cuanto unidad intencional de
escorzos 0 vivencias y la cosa en cuanto trascendente a ésta. De lo anterior
se desprende que no es posible ni confundir ni mezclar, las vivencias
que se tienen del objeto - dadas en la percepcién inmanente - con el ser
del objeto en cuanto natural o trascendente. Posteriormente se descubrird
que, en la reflexién fenomenoldgica, la diferencia entre una y otra no es
‘ontolégica’, sino que estd referida a sus modos de donaci6n.

Una vez diferenciadas las dos modalidades desde las cuales se puede
comprender el ser, como inmanente y como trascendente, se puede
avanzar en la descripcién (eidética) de la donaci6n del objeto a la
conciencia y el cardcter de esta ltima.

El objeto en cuanto percibido por escorzos, tiene siempre un carcter
parcial e incompleto (siempre se presentard por unacaray puede ofrecer
nuevas percepciones y con ellas nuevos datos) y, por tanto, serd siempre
trascendente; mientras que la percepci6n inmanente se considera como
absoluta, la vivencia no se puede presentar por esCOrzos, S& da plenamente
o no se da. Asf, el ser de la vivencia no es susceptible de duda, pues es
una donaci6n absoluta y, por tanto, garantiza la presencia de su objeto
(la propia vivencia); en tanto que al ser trascendente si le cabe la duda,
porque en el curso de la experiencia es meramente fenoménico, puede
cambiar y por tanto puede no existir (ilusi6n).

“Frente a la tesis del mundo, que es una tesis ‘contingente’, se alza,

pues la tesis de mi yo puro y de la vida de este yo, que es una tesis
‘necesaria’, absolutamente indubitable. Toda cosa dada en persona
puede no existir; ninguna vivencia dada en persona puede no existir:
tal es la ley esencial que define esta necesidad y aquella
contingencia’™®.

37. El anterior andlisis ha mostrado el carécter intencional de la conciencia, en
términos de que siempre es conciencia de... esté constituyendo a... cualquier objeto
hacia el cual ella misma dirige su rayo de atencién. Sin embargo, cabe sefialar que
no todo ingrediente de la unidad concreta de una vivencia intencional tiene el cardcter
de intencionalidad.(por que no se toma conciencia de todo lo que se estd observando
de un objeto...), asi, por ejemplo, los datos de la sensacién que van asociados con
las intuiciones perceptivas, forman parte de la vivencia intencional, pero ellos mismos
no estén o son intencionados.

38. Ideas 1, §46, pag. 106
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En este punto cabe aclarar que si bien las vivencias se dan abso-
lutamente en la inmanencia, no se perciben completamente, sino que
estdn insertas en la corriente del tiempo inmanente. El andlisis de las
mismas en el sentido de la temporalidad, corresponderd al nivel
propiamente fenomenoldgico®.

Con ello, hemos arribado al ‘residuo’ fenomenolégico que permanece
ante la reduccién fenomenolégica. Se trata - como se sabe- de la
conciencia vivida o pura, cuyo ser es absoluto e independiente de la
existencia de las cosas trascendentes. Se ve asi, que la reduccién
fenomenoldgica no sélo tiene un cardcter negativo (de desconexion del
mundo), sino que permite el acceso a la conciencia absoluta o
trascendental; recibe este ltimo adjetivo porque ella misma dard cuenta
de las condiciones de posibilidad del ser propio de lo trascendente®.

En este pardgrafo se ha mostrado entonces el doble modo de ser: uno
de cardcter absoluto e inmanente y el otro de tipo trascendente y presunto.
En adelante, Husserl separard uno del otro y mostrard sus relaciones.

2.4 La region de la conciencia pura

Una vez realizada la reduccién fenomenol6gica que permiti6 el acceso
ala conciencia pura y a la distinci6n entre los modos de ser inmanente y
trascendente, es necesario dar un paso mds: presentar la reduccién
eidética, cuyo objetivo es acceder tanto al ser esencial y necesario de las
vivencias como a la estructura intencional de constitucién del objeto.
Para ello, se deben desconectar -con mayor radicalidad- todas las
trascendencias y fundarlas en la inmanencia.

39. cfr: MALDONADO, Carlos E. 1996, op. cit, pig. 159 e Ideas I, §81-83.

40. Husserl recoge el término trascendental de la tradicién kantiana. Si bien es
cierto que en Kant tiene el sentido del establecimiento de las condiciones de
posibilidad para el conocimiento apriori de un objeto, en la fenomenologia husserliana
el problema serd establecer las condiciones de posibilidad de relacién con el mundo.
El mundo es el problema fundamental de la fenomenologia y su explicacién se a
partir de un fundamento que no tiene el mismo ser del mundo, est4 -por decirlo as{ -
fuera del mundo, se trata de la subjetividad trascendental. Cfr. Fink, E. ob. cit. pig.
171y ss. Desde esta perspectiva, la fenomenologia no duda del mundo, su cometido
consiste en retroceder a la fuente de sentido del mismo; se trata de describir los
modos de constitucién intencional del mundo por parte de la subjetividad
trascendental.
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«..lo que las cosas son, las cosas unicas sobre las cuales hacemos
proposiciones, sobre cuyo ser 0 no ser... disputamos y podremos decidirnos
racionalmente, lo son en cuanto cosas de la experiencia. Esta es la tinica
que les impone su sentido»*'.

Asi, cualquier referencia al ser de las cosas (trascendencia), tan s6lo
adquiere sentido a partir de la experiencia o inmanencia. En otro giro,
“la experiencia es la fuente de sentido de la trascendencia y esta
experiencia implica la relacién con una conciencia actual o posible”.
Por ello, la trascendencia sélo tiene sentido en cuanto estd referidaala
conciencia (‘para mf’), lo que quiere decir que el objeto real queda
reducido al objeto intencional: la correlacién entre trascendencia e

inmanencia sucede en la conciencia pura®.
«El auténtico concepto de trascendencia de la cosa, que es norma de toda
proposicion racional sobre la trascendencia, no cabe sacarlo de ninguna
otra parte que no sea el contenido actual y propio de la percepcién, o bien
de los complejos de indole bien determinada que llamamos experiencia
comprobatoria (...) Jamds es un objeto existente en si un objeto tal que no le
afecte para nada la conciencia y su yo»®.

Ahora bien, al examinar el ser del objeto fenoménico, éste aparece
siempre en un horizonte determinado, que no s6lo se refiere al fondo
del cual surge, sino también a las posibles experiencias que se pueden
tener con él mismo: “Toda experiencia actual sefiala, por encima de si
misma, a posibles experiencias, que a su vez sefialan otras posibles y asf
in infinitum. Y todo esto se lleva a cabo segtin reglas esencialmente
determinadas o ligadas a tipos a priori”™*.

La reducci6n eidética permite, por tanto, acceder al eidos 0 esencia®

41. Ideas 1, §47, pag. 108. En cste punto cabe sefialar que, fenomenolGgicamente
hablando, €l sentido hace referencia a los procesos subjetivos desde los cuales un
ente puede ser de determinada manera o clase, esto es, gracias a la constitucién
intencional del sentido un objeto puede ser experimentable.

42. MALDONADO, Carlos E. 1996, pig.163.

43, Ideas 1, §47, pig. 109

44, Ibidem, pag. 110.

45. “Ante todo designo &esenciaf lo que se encuentra en el ser autdrquico de un
individuo constituyendo lo que él es. Pero todo “lo que™ semejante puede “‘trasponerse
enidea”. Una intuicién empirica o individual puede convertirse en intuicién esencial
(ideaci6n) - posibilidad que por su parte no debe considerarse como empirica sino
como esencial”. Ideas I, §3, pag. 20.
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del objeto, una de cuyas propiedades es que no s6lo remite a su ser actual
(realiter), sino que abre o mejor, motiva un horizonte de posibilidades,
esto es, de acciones o comprensiones que se pueden efectuar sobre éste.
Asi mismo, efectuando la reduccion eidética (a partir de la libre variacién
de lo ya alcanzado), resulta posible suponer que si las estructuras en las
que se presentifica el mundo desaparecieran, si de un momento a otro
los fen6menos presentes a la conciencia se tornaran caéticos, atin asf el
ser de la conciencia permanecerfa intacto, aunque de alguna manera
modificado. De ahi que resulte posible la aniquilacién del mundo
trascendente como ser en sf, con lo cual se accede de plano al ser esencial
de la conciencia, como:
«Un orden del ser encerrado en si, como un orden de ser absoluto en que
nada puede entrar ni del que nada puede escapar; que no tiene un exterior
espacio-temporal ni puede estar dentro de ningiin orden espacio-temporal;
que no puede experimentar causalidad por parte de ninguna cosa ni sobre
ninguna cosa puede ejercer causalidad - supuesto que causalidad tenga el
sentido normal de causalidad natural o de una relacién de dependencia
entre realidades, en sentido estricto (...). Porotra parte, es el mundo espacio-
temporal entero, en el que figuran el hombre y el yo humano como realidades
en sentido estricto singulares y subordinadas, un mero ser intencional por
su sentido o un ser tal que tiene el mero sentido secundario y relative de ser
una ser para la conciencia. Es un ser al que ponen las conciencias sus
experiencias, un ser que por principio sélo es intuible y determinable en

cuanto es algo idéntico de multiplicidades motivadas de apariencias - pero
que ademds de esto no es nada mds»*.

Con la aniquiliacién del mundo natural, el campo de la conciencia
adquiere un nuevo sentido: un nuevo orden cerrado en si, absoluto, del
que no puede entrar ni salir nada, porque todo estd constituido en su
propia esfera. Todo ha quedado reducido a ser fenoménico constituido
en ella. Correlativamente, el mundo es en cuanto fenémeno constituido
intencionalmente por la conciencia*’. Con ello se ve con mayor claridad

46. Ideas 1, §49, pag.114.

47. En este punto, diverjo un poco de la interpretacién del profesor Maldonado
(1996, pag.164), quien considera que la aniquilacién del mundo es una hipétesis,
cuya necesidad es mostrar que las conciencia no tiene necesidad de las cosas para
existir. Aunque estoy de acuerdo en que esta es una de las conclusiones que s¢ puede
inferir de la aniquilacién del mundo, tal vez metédicamente se trata de una real (y no
supuesta) aniquilacién del mundo, pues tan sélo asi se puede acceder a la conciencia
como una esfera absoluta y cerrada en sf misma, de la que nada entra ni sale.

209



La via cartesiana hacia el yo trascendental: Reconstruccidn y limites

cémo la trascendencia del mundo y de las cosas naturales queda
desconectada y que, por tanto, la correlacién (ser inmanente y
trascendente) se da al interior de la conciencia pura. De ahi se desprende
la superacion del dualismo conciencia y objeto, pues ellos estdn en una
correlaci6n indisociable: no son totalmente ajenos uno del otro.

Con la reduccién fenomenol6gica (poner fuera de juego la tesis natural
del mundo), no se ha perdido nada en absoluto, sino que por el contrario
se ha ganado una nueva regién: la conciencia, cuya principal funcién
consistird en atribuir sentido y unidad al ser del mundo. Con lo cual se
empieza a entender esta funcién de la conciencia pura como trascendental
o condicién de posibilidad (necesaria y absoluta) para la existencia de

los objetos en general (del mundo):
“Una realidad en sentido estricto y absoluta es exactamente lo mismo que
un cuadrado redondo. Realidad y mundo son, justo, aqui rétulos para ciertas
unidades de sentido vilidas, unidades de ‘sentido’ referidas a ciertos
complejos de la conciencia pura o absoluta que por su esencia dan sentido
y comprueban la validez de todo sentido justamente en determinada forma y
no en otra”™®,

2.5 La desconexidon del yo empirico y el acceso al yo trascendental

Una vez presentado el problema central de la fenomenologfa: el acceso
a la conciencia trascendental o productora de sentido, el capitulo cuarto
dela Meditacidn fenomenoldgica fundamental, tiene menor importancia
temética que los anteriores. Sin embargo, Husserl alcanza la meta del
recorrido realizado desde la actitud natural, el yo-trascendental (al cual
tematizard por extenso en su obra Ideas IN®.

Cabe recordar que bajo la desconexién caen tanto el sujeto empirico
e incluso otras subjetividades y comunidades, con lo cual queda vigente
la pregunta por el ser del yo. En términos fenomenol6gicos éste iiltimo
aparece en el flujo de vivencias, como dirigiendo ‘la mirada de cada
cogitatio’ o vivencia de la conciencia: “se dirige a través de cada cogitatio
actual a lo objetivo” (ibfdem, p4g. 132); dicho “negativamente”, el yo
No se encuentra como una vivencia entre otras, ni es parte constitutiva
de ellas, ni de una substancialidad y tampoco es una idea ‘fija’ e
‘invariable’. El yo se anuncia en la vida cogitativa de la conciencia y es
inseparable de esta, de este modo, el yo corresponde con el flujo de la

48. Ideas I, §55, pég. 129
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conciencia y se convierte en centro de referencias de €sta a los objetos.
En consecuencia, el yo no puede ser reducido porque no se ofrece como
un objeto natural, como una vivencia entre otras vivencias. El yo
acompafia las vivencias y es inseparable del flujo de la conciencia.

La relacién que se establece entre las vivencias y el yo es de co-
pertenencia: éstas pertenecen al yo (en cuanto cogito), al tiempo que €l
vive su vida en ellas. Para ilustrar la relaci6n entre el yo y las vivencias,
Husserl acude a la sentencia kantiana: “ ‘el yo pienso’ debe poder
acompafiar todas mis representaciones”. En este sentido, refiriéndose a
las relaciones que sostiene el yo con la trascendencia, afirma el profesor
Maldonado: “Debido a su actividad intencional, el yo mienta mucho
més que la simple vivencia, con ello su intencién puede cumplirse o
(decepcionarse). Podemos decir que el yo puro ‘se trasciende’ en cada
cogito, sin objetivarse por ello a s{ mismo en el sentido de trascendencias
reales en el mundo natural”.

Podria dar la impresi6n de que el yo puro y la conciencia pura son
equivalentes, pero no lo son, lo que sucede es que el yo se anuncia en
cada actividad cogitativa de la conciencia. Asf, Husserl afirma que la
conciencia y el cogito son irreductibles el uno al otro, al tiempo que
ninguno de los dos sucumbe a la reduccién fenomenolégica®'.

Como ya qued6 establecido, a este yo-fenomenoldgico se accede a
través de la reduccién (primero fenomenol6gica y luego eidética), sin
embargo, quedan por sefialar algunas de sus caracteristicas bésicas

49. En su obra Ideas I, Husserl no tematiza por extenso la problemética del yo,
reservando este andlisis para el segundo volumen de Ideas (Han IV, pp. 97-111y
211-275). Para profundizar el problema de la concepcién del Yo en los distintos
periodos de la fenomenologia de Husserl, cfr: Marbach. E. Das problem des Ich in
der Phiinomenologie Husserls. Martinus Nijhoff. Den Haag, 1974.

50. MALDONADO, Carlos E. 1996, op.cit. pdg. 170

51. «Pero si llevo a cabo la Eoxr} fenomenolégica, sucumbo, como el mundo
entero en la tesis natural, también el ‘yo, el hombre’ a la desconexi6n, quedando la
pura vivencia del acto con su propia esencia (...) No hay desconexién capaz de
borrar la forma del cogito y el sujeto ‘puro’ del acto: el ‘estar dirigido a’, ‘estar
ocupado con’, ‘tomar posicién relativamente a’, ‘experimentar, padecer’ algo,
encierra necesariamente en su esencia esto: ser, justo, un ‘desde el yo’, o, en un rayo
de direccién inversa, ‘hacia el yo’, y este yo es el puro, al que no puede hacerle
nada ninguna reduccién’». Ideas I, B 80, pg. 190.
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avizoradas a partir de la via aqui presentada®’.

El recorrido que se ha realizado hasta aqui conduce al yo
fenomenolégico. Su principal caracterfstica, ademds de ser una estructura
que se relaciona intencionalmente con el mundo, es estar dirigido
bdsicamente hacia el presente (en forma de presencia: Bestéindigkeit),
desde el cual abarca -formalmente- toda temporalidad, pues el pasado
se percibe como un haber sido retenido (implicito) y el futuro como un
presente proyectado: «De otra parte, yo puedo referirme a la totalidad
“objetiva” de la conciencia como un ahora y decir: Ahora»*.

El yo trascendental, como centro de toda constituci6n (referida hacia
el presente - y en €l hacia el pasado y el futuro), es una estructura formal
y permanente, a la cual no se puede acceder totalmente, pues es la
‘corriente’ misma de vivencias. Se trata de una estructura en la que cada
forma temporal es la misma, a cada una le corresponde un antes y un
después™.

A modo de resimen, se puede afirmar que la subjetividad

52. En este punto cabe sefialar que aunque la presentacién -en adelante- se basa
en las Lecciones sobre la conciencia del tiempo inmanente, de 1904-5, su concepcion
general se enmarca en un tipo de subjetividad, cuya comprensi6n exige larealizacién
de la reduccién fenomenol6gica. La anterior interpretacion cobra validez, a pesar
de Husserl tan sélo tematizaré esta técnica metddica en las lecciones de 1907, en la
Idea de la fenomenologia.

53. “Anderesseits kann ich das ganze Gegenstandsbewusstesein als ein Jetzt
fassen und sagen: Jetzt” (Husserl, E. 1904. Vorlesungen zur Phanomenologie des
inneren Zeitbewusstsein, traduccién mfa, editadas por Heidegger en 1928, pég. 405.
Halle, Max Niemeyer Verlag. Halle a.d.S.

A este respecto comenta Maldonado: “Pues bien, en contraste con estas
objetividades, la corriente constituyente adopta caracteres por completo diferentes
(e inclusive opuestos). En realidad, el inico momento al que pertenecen los fenémenos
constituyentes es el de un ahora, pues en tanto que fluye, cualesquiera sean sus
contenidos, modos, formas bésicas y temporales, es absoluta presencia y en cuanto
tal siempre pertenece a un ahora”. (Maldonado, Carlos E. Fenomenologia y
conciencia del tiempo. Ed. Univ. de la Sabana, Santafé de Bogotd. 1994, pég. 126.

54. «Verbleibend ist vor allem die formale Struktur des FluBes, die Form des
FluBes. D.h. das FlieBen ist nicht nur berhaupt FlieBen, sondern jede Phase ist von
einer und derselben Form, die bestindige Form ist immer neu von ‘Inhalt’ erfiillt,
aber der Inhalt ist eben nicht #uBerlich in die Form Hineingebrachtes, sondern durch
die Form der GesetzméBigkeit bestimmt...» (Husserl, Edmund. 1904.0p. cit.. S.
467).
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trascendental alcanzada en la via cartesiana tiene las siguientes
propiedades: a) se concibe como un “punto arquimédico” (base absoluta)
cuya funcién es fundamentar el conocimiento y b) la permanente
constitucién temporal (e intencional) de los objetos con que se
correlaciona. Esta ultima actividad constitutiva la realiza la subjetividad
a través de una sfntesis continua, en una dimension temporal inmanente.
Ahf reside la ‘identidad’ del yo, pues es €l mismo quien -temporalmente-
estd en permanente constitucién de los objetos con que se correlaciona:
experimentando y realizando continuas sintesis de vivencias.

Por tltimo, esta caracterizacién del yo la realiz6 Husserl en las
lecciones de 1904, época en la que -al parecer- no habia desarrollado
suficientemente la técnica de la reduccién trascendental. Sin embargo -
en afios posteriores- se referiria continuamente a las mismas. De todos
modos, en el momento de tematizar el yo trascendental, Husserl
encontrard que por pertenecer €ste a una nueva regi6n de la realidad,
tendr4 que utilizar una nueva forma de referirse al mismo y por tanto de
describirlo. Esta experiencia le llevard a afirmar que el lenguaje, tal y
como se entiende y utiliza en la actitud natural queda corto: “... para
todo esto nos faltan nombres”*.

SEGUNDA SECCION: LiMITES DE LA VIA CARTESIANA

Como es bien conocido, Husserl reconoce explicitamente que para
realizar su fenomenologia trascendental y acceder a la meta que se
propuso: la subjetividad trascendental, como punto arquimédico del
conocimiento, fue necesario ensayar varios caminos®. Uno de estos
caminos fue el cartesiano.

55. Los fenémenos constituyentes de tiempo son, por tanto, de modo evidente y
por principio, objetividades distintas a las constituidas en el tiempo. No son objetos
individuales, ni tampoco procesos individuales y no se le puede asignar con sentido
los predicados de éstos (...) Esa corriente constituyente de tiempo es algo que
denominamos de tal modo segiin lo consituido, pero no es nada temporalmente
‘objetivo’. Es la subjetividad absoluta y posee las propiedades absolutas de lo que
metaféricamente cabe designar como ‘corriente ' como teniendo su origen en un
punto de actualidad, un punto fontanal originario, un ‘ahora’, etc. (...) Para todo
esto nos faltan nombres. (Husserl, Edmund. 1904. Ibidem §36, S.429. Este pasaje
fue traducido por Mario Presas, el subrayado es mio).

56. «En un meditar de muchos afios he emprendido diversos caminos igualmente
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Aunque, al parecer no resulta muy claro que Husserl haya abandonado
plenamente su ideal de alcanzar una filosoffa apodictica que - siguiendo
el proyecto cartesiano -, sirviera de fundamento para la construccién del
saber cientifico en general. De todos modos, el fundador de la
fenomenologfa reconoce las aporfas de la via cartesiana y, por tanto,
ensaya otros recorridos hacia el yo trascendental, asf por ejemplo, la via
cartesiana y la via del mundo del mundo de la vida.

De acuerdo con Landgrebe, en un texto ya cldsico en la literatura
fenomenoldgica, Husserl y su separacién del cartesianismo®, tan s6lo
es posible identificar los limites de esta via en el momento en que se
radicaliza su proceder.

Para la presentacion de este ‘abandono’, Landgrebe®® reconstruye el
curso de las lecciones dictadas por Husserl en los afios 1923-24, cuyo
contenido fue posteriormente publicado (en dos voliimenes) con el titulo
Erste Philosophie. En esta obra Husserl intent6 desarrollar una filosofia
primera que respondiera al ideal cartesiano y sin embargo, termina
abandonado esta pretension®. De este modo, Husserl desbordé, sin
saberlo, los marcos de la filosofia moderna®: se trata del “fracaso del
subjetivismo trascendental, entendido como un apriorismo ahistérico y
como la consumacién del racionalismo moderno”®!.

En una primera aproximacién a Erste Philosophie II se puede
reconocer que efectivamente Husserl toma distancia de la via cartesiana.

posibles para poner de manifiesto con absoluta trasparencia y contundencia semejante
motivacién...» Epilogo a las Ideas I, §4, pag. 382

57. Cfr.: Landgrebe, Ludwig. EI camino de la fenomenologia. Traducci6én de
Mario Presas, Buenos Aires, Suramericana, 1968.

58. Recuérdese la importancia que tiene Landgrebe en el movimiento
fenomenoldgico y en particular para una interpretacién de la obra de Husserl. Desde
muy joven trabajé como asistente de Husserl, al tiempo que gracias a él tenemos
noticia de los trabajos husserlianos que hoy constituyen la obra Experiencia y Juicio.

59. “Husserl abandona este proyecto como algo no concluido ni concluible en
modo alguno” (Op. cit., pag. 252).

60. De acuerdo con Landgrebe se trata de la superacién de la bisqueda de un
saber universalista y apodictico referido a la subjetividad trascendental, de manera
que se abre el horizonte de volver la mirada hacia la historicidad de la vida subjetiva.
Este punto por ahora no lo desarrollaré en esta investigacién.

61. Ibidem, pag. 253
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A continuaci6n presento los tres problemas fundamentales de esta via:

1. EL CARACTER INADECUADO DEL COGITO ENTENDIDO COMO
“pUNTO ARQUIMEDICO DEL CONOCIMIENTO”’

Como ya lo presenté en la primera parte, la éroxr| fenomenoldgica
estaba dirigida a mostrar el cardcter apodictico del ego trascendental®.
Sin embargo, Husserl no estuvo muy seguro de haber alcanzado en iltimo
término este propésito. Esto es lo que intento mostrar en esta parte de mi
ensayo.

Husserl comienza su recorrido sefialando la meta que quiere alcanzar:
el punto arquimédico del conocimiento, en términos del conocimiento

apodictico sobre el cual se realicen construcciones seguras:
«Yo busco aiin el punto arquimédico, sobre el cual pueda permanecer seguro,
que sea a la vez base del conocimiento, sobre el cual pueda poner mi trabajo
como una primera obra segura»®.

Se trata de un comienzo absoluto, propio del filésofo principiante,
quien est4 dispuesto a poner fuera de juego toda conviccién personal,
con el fin de acceder (siguiendo el ideal cartesiano) a una auténtica
ciencia, absolutamente fundamentada®. Es precisamente esta exigencia
de la apodicticidad® del cogito, 1a que se superard a partir de la reflexién
en torno a la temporalidad de la subjetividad. Si se considera al yo
trascendental como torrente de vivencias, en permanente actividad
constitutiva, de manera que la atencién no sélo se dirija al presente sino

62. Asi, por ejemplo, en La idea de la fenomenologia se lee: «A este primer
conocimiento no le estd permitido contener absolutamente nada de la oscuridad e
incertidumbre que prestan a los conocimientos, en otros casos (...) entonces tiene
que poder mostrarse un ser que tengamos que reconocer como dado absolutamente
y como indudable en tanto que esté dado precisamente de tal modo que haya en él
una claridad perfecta, en la cual encuentre y haya de encontrar toda pregunta su
respuesta» (Husserl, E. La idea de la fenomenologia, pig. 38).

63. HUSSERL, Edmund. Erste Philosophie II Hua. VIII, S. 69, traduccién mia

64. ¢fr HUSSERL, Edmund. Meditaciones Cartesianas, traducci6n de José Gaos
¥ M.Garcia Bard, F.C.E. México. §3.

65. Entendida ésta como el descubrimiento de la imposibilidad del no-ser de un
objeto, la exclusién de la posibilidad de representarse cualquier duda a cerca del
mismo (cfr. Meditaciones Cartesianas. §6, pag. 56).
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también a la posibilidad de volver a representarse el pasado y de

proyectarse hacia el futuro®, entonces ya no se puede hablar expresamente

de apodicticidad:
«Ahora bien, tiene sin duda sus dificultades la estructura de la apodiciticidad
de mi ser como yo puro de mi vida pura y de esta misma en el todo temporal,
temporal-inmanente, de este ser y vida. Como, por ejemplo, el recuerdo
inmanente puede engaiiar, asi es muy posible la pugna, el engaiio, el ser-
otro (segiin ensefia incluso el recuerde intuitivo) fuera del vivo presente
inmanente intuitivo. Pero cdmo, si a pesar de tales posibilidades fuese
apodictico el ser concreto de la corriente de mi conciencia y pudiera
esencialmente hacerse evidente que aqui'y ahora en primer lugar es vilido
el principio apodictico: todo aparecer tiene por base el ser, y no un ser
cualquiera, sino un ser inmanente, exhibible con un contenido apodictico
que, sin embargo, sélo hace accesible la plena determinacion de tal ser
como ‘idea’ infinita»®’.

En el pasaje anterior se pueden identificar dos ideas importantes. La
primera es que la apodicticidad de la vida de la conciencia se torna
problemdtica cuando se consideran su pasado y el futuro, pues uno y
otro est4n supeditados al presente y en el caso concreto del recuerdo, ya
no proporciona ninguna evidencia adecuada. La segunda es que la
estructura formal de 1a vida de la conciencia permanece como apodictica,
esto es, ella misma considerada, a la vez, como torrente de vivencias y
como forma temporal.

Asi, en adelante el yo trascendental mds aiin que una estructura
apodictica vacfa, serd considerado como un sujeto temporal®, esto es,
como corriente de vivencias cuyas dimensiones son el pasado, el presente
y el futuro® cuyos contenidos estén plenos de experiencias.

66. «Pero mi interés reductivo estar dirigido Gnicamente a la pura subjetividad
del presente, sino también a mi pasado y futuro; de hecho, asf gano también un reino
subjetivo en el sentido de absoluta pureza» (Husserl, Edmund. Erste Philosophie 11,
pég. 159, la traduccién es mfa).

67. Ideas I, Adici6n XIII, de 1929, pig. 422

68. Con lo cual no se identifica con un sujeto empirico de la experiencia natural.
De ser asf la descripcién fenomenol6gica equivaldria a la psiciologfa como ciencia
de descripciones empiricas (p. ej. de este o aquel sujeto). La especificidad de la
investigaci6én fenomenolégica consiste en identificar las estructuras trascendentales
desde las cuales el sujeto (o los sujetos) constituye temporal e histéricamente el
mundo.

69. Erste Philosophie, S. 467-469
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Al respecto afirma Kern que *“un contenido de la corriente viviente y
presente no puede - como tal - proporcionar la evidencia de lo existente,
para la elaboracién de una ciencia. Nosotros podemos -siguiendo a
Husserl- ir mds alld y afirmar: La corriente viviente y presente, que sélo
se comprende como retencién y protensién, se muestra como una
estructura mediadora, llega a considerdrsele como problemdtica su
apodicticidad™™.

En consecuencia, desde el punto de vista de los contenidos, la corriente
viviente de la conciencia no puede considerarse como apodictica, este
atributo tan s6lo quedarfa referido a la forma de la estructura temporal
(de la conciencia) y a la existencia del sf mismo (al cogito)™" .

En definitiva, Husserl a partir de sus lecciones de Erste Philosophie
no considera més al cogito como una estructura vacfa y apodictica y es
precisamente este uno de los puntos desde los cuales iniciard el trdnsito
hacia otras vias que le permitan nuevas comprensiones del yo
trascendental. En este sentido, el siguiente pasaje muestra lo afirmado
aqui:

«Pero lo que asi resulta como una subjetividad pura no se presenta como
apodictica e indubitable. La desconexidn del mundo bajo el fundamento de
quie éste no se ofrece a si mismo como apodictico, hace que se conduzca la
mirada hacia el universo de la subjetividad, la cual ofrece un nuevo tipo de
experiencias, desde el punto de vista trascendental. Pero la critica de su
apodicticidad debié dejar producir su rendimiento, el regreso a nosotros
misimos, ése fue nuestro primer recorrido por la via cartesiana hacia el ego
trascendental y su productiva critica (...). La préxima necesidad la
satifaceremos del siguiente modo, conociendo la subjetividad trascendental
con sus peculiares transformaciones, clases de formas y no considerando

al ego cogito como una palabra vacia. Con ello, construiremos
progresivamente un nuevo camino hacia el ego cogito»™.

En consecuencia, Husserl inicia un recorrido diferente a la via

70. Kern, I, op. cit. S. 321, la traducci6n es mia.

71. “No es la vacia identidad del ‘yo soy” el contenido absolutamente indudable
de la experiencia trascendental del yo, sino que a través de todos los datos particulares
de laexperienciareal y posible del yo se extiende una estructura universal y apodictica
de la experiencia del mismo ( por ejemplo, la forma inmanente del tiempo que tiene
la corriente de vivencias), aun cuando estos datos no sean absolutamente indudables
en detalle” (M.C. B12, pig. 74.)

72. Erste Philosophie II, §46, S. 126, la traduccién es mia.
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cartesiana, que le conducir4 a otros resultados. La reflexidn del filésofo
‘principiante’ comienza con una critica de la experiencia del mundo™ ,
enellala pregunta gira en torno a la donacién adecuada de las polaridades
de la correlacién yo-mundo: “ Yo soy, este mundo es ‘@cémo podria
dudar de esto? Deberfa probar - libremente - su apodiciticidad a partir de
la permanencia de la adecuaci6én””.

Asi, en el andlisis de las proposiciones ‘yo soy’y ‘el mundo es’, la
segunda no puede servir de punto de partida para la reflexion filoséfica,
pues el mundo no se dona en evidencia adecuada, sino que estd sujeto al
variable flujo de la percepcién. De hecho, se podria lanzar la hip6tesis
de qué sucederfa si el mundo no existiera, fuera aniquilado; de lo que se
seguiria si el (yo) sujeto (meditante) no tuviese cuerpo (Leib). La
conclusién es que se parecerfa més a un dngel y por eso ya no serfa €l
mismo™.

Asf las cosas, con la suposicién de la no existencia del mundo, Husserl
descubre un carécter nuevo para el sujeto pues éste es, tiene un doble (y
paradGjico) significado, es trascendental y a la vez estd inserto en el
mundo’.

El yo trascendental al que aquf se retrocede no tiene las mismas
caracterfsticas del yo apodictico de la via cartesiana, pues si bien es
cierto que su principal funci6n es ser constituyente de sentido, también

73. Ibidem, §36, S 64 ff. traduccién mia.

74. Ibidem, S. 40, traduccién mia.

75. Ibidem, S. 63 Otra diferencia que cabe anotar con la via cartesiana, a partir
de la presente reflexién, es que practicando el ejercicio hipotético de la ‘aniquilacién
del mundo’ ya no se ofrece un ‘residuo’ , esto es, el yo también se destruye, luego
existe una correlacién indisociable entre el ser del mundo y la subjetividad.

«Ichwiire und bleibe der von aller Weltnichtigkeit in meinem Sein Unbetroffene
(...) Ich bleibe, der ich bin, wenn ich auch der Welt entriickt wiirde, wenn ich von
meinem Leib losgeldst wiirde; denn das siihe so aus, als handelte es sich hier um
die Moglichkeit, daB ein Todesengel mich als reine Seele hinaushobe aus dieser
seienden und verharrenden Welt». (E. Ph. I, S. 73).

76. “Asf que, cuando regresamos nuevamente a nuestra pura meditacion
filos6fica, sin duda se puede diferenciar (y por ello mismo el filésofo principiante
debe diferenciar) entre: mi existencia mundana, que me proporciona la percepcién
originaria, en la experiencia mundana, y mi ser trascendental, que me ofrece -
originariamente - mi (auto) experiencia trascendental., A través de la autopercepcion
de la reflexi6én pura”. E. Ph.II, S. 73 traduccién mia.
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lo es que por estd via critica de la experiencia del mundo, se descubre el
yo trascendental, como un ‘campo de experiencia’y como una corriente
temporal de vivencias. Mientras que el campo de la conciencia, en
perspectiva cartesiana, se caracteriza como “ la base apodicticamente
cierta y tltima de todo juicio, en que hay que fundamentar toda filosofia
radical””’; en un primer momento queda la impresién de que evidencia
y apodicticidad son dos conceptos equivalentes. Sin embargo - como se
verd4 - esto resulta problematico.

El propio Husserl en reiteradas ocasiones sefiala que otras vias son
més fructiferas que el camino cartesiano, en términos del esclarecimiento
de la subjetividad trascendental. A ésta la concibe ahora como un campo
de experiencias que debe someterse a una critica apodictica™. De todos
modos, aqui no se persigue ya una evidencia absoluta y adecuada, pues
Husserl descubre que el yo trascendental no es tan apodictico como lo
propuso en Ideas 1, sino que es el mismo yo de la experiencia mundana
sélo que actda encubierto: “Debo reconocer en apodictica evidencia,
que yo soy como sujeto de experiencia- idéntico con el hombre objetivo
(llegado a ser, gewordenen)”™. Hay una unidad entre el sujeto empirico
y el sujeto trascendental, s6lo que este tltimo constituye al primero y
s6lo es descubierto mediante la reflexién. En todo caso, aqui se aprecia
un punto de vista distinto al anélisis realizado en la via cartesiana.

77. Meditaciones Cartesianas. §8 pig. 60.

78. De hecho, en esta via el yo se concibe como un campo de experiencias, al
que tan s6lo se accede por la reduccién fenomenoldgica y, a la vez, debe analizarse
a partir de una critica apodictica:

«Yo dije, que para Descartes resultaba ser el ego cogito la subjetividad
trascendental, entendida ésta como absolutamente indubitable. En contraste con €l
camino seguido con la posibilidad de la no existencia del mundo... se eleva el cogito
para mi como no susceptible de duda (...) Frente a esto he pensado el método de la
reduccién trascendental - en esta presentacién - como relevado de la preguntapor la
validez apodictica del autoconocimiento trascendental. Separo ahora la reduccién
trascendental o la reducci6n fenomenolégica de la reduccion apodictica. La tiltima
muestra un tarea posible a través de la reduccion fenomenolégica. Antes de practicar
la critica apodictica, debo tener una campo de critica, un reino de experiencia, tengo
el campo de experiencia trascendental, gracias (ante todo) al método de la reducci6n
fenomenolégica» (Ibidem, S 80, traduccién y cursiva mias).

79. Ibidem S. 71-72
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A propésito de este pasaje, Iso Kern presenta del siguiente modo del

trdnsito de la via cartesiana a la psicoldgica:
«Significativo es que Husserl aqui - en contraste con las “Cinco lecciones
de idea de la fenomenologia y con Ideas 1 - no exija para este yo ninguna
evidencia absoluta, adecuada o apodictica, sino que exige someter a este
Yo auna critica trascendental. Con el yo trascendental atin no ha alcanzadeo
‘eo ipso’ el punto arquimédico de la filosofia (...) Las siguientes reflexiones
ofrecerdn un andlisis de la reduccion fenomenolégica, con el cual - al tiempo
- conducirdn a la reduccién fenomenolégica hacia un nuevo camino, el cual
serd totalmente independiente de la via cartesiana: el camino psicologico»™.

La fragilidad de la via cartesiana reside especialmente en su
concepcion del ego cogito como evidencia absoluta, y es sobre la critica
a este punto de partida que Husserl inicia el trdnsito hacia la via
psicol6gica. Se trata, en concreto, de la problemdtica de Ia no coincidencia
entre adecuaci6n y apodicticidad, en el 4mbito del ego cogito; la
adecuaci6n sucede en la experiencia originaria que tiene el ego cogito
de si mismo en el presente, de manera que ella misma no alcanza a
cubrir el horizonte pasado y futuro, sino que los asume como horizontes
implicitos, de este modo, no se garantiza apodiciticidad alguna. En otros
términos, si bien es cierto que el ego cogito garantiza su presencia actual,
atin se desconoce su cardcter y constitucién como tal, lo que sean las
estructuras y el contenido propio de estos horizontes, es presumido a
partir de la evidencia ‘viva’, presente. Y sin embargo, aunque esta
presuncion gane cierta apodicticidad, ain ella deja abierta la posibilidad
del autoengafio®. Ya no se puede hablar, entonces, del puerto Seguro e
indubitable avistado en la via cartesiana.

80. Kern, Iso. Die drei Wege zur transzendental phédnomenologischen Reduktion
in der Philosophie Edmund Husserls. En: Tijdschrift voor Filosofie, 24, 1962, pp.
310-11. La traduccién es mia.

81. «Pues bien, andlogamente abarca la certeza apodictica de la experiencia
trascendental mi ‘yo existo’ trascendental en la indefinida universalidad de un
horizonte abierto inherente a é1. La realidad de una base primera en s del conocimiento
es segiin esto absolutamente firme; pero no asi sin mds aquello que define de una
manera mds precisa le realidad de esta base, ni aquello que todavia no estd presente
ello mismo, sino que s6lo estd presumido, en el curso de la evidencia viva del ‘yo
existo’. Esta presuncién implicita en la evidencia apodictica estd, pues, sujeta a la
critica de su alcance (por lo que respecta a las posibilidades de su confirmacién).
Hasta dénde puede el yo trascendental engafiares acerca de si mismo, y hasta dénde
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De ahi que Husserl, en el caso de su obra Crisis, se distancie
expresamente del cartesianismo. En ella acepta que la érox) cartesiana
conduce como de un salto hacia el yo trascendental, sin llegar a explicitar
cémo se accede a éste. M4s aiin, sefiala que por ese rumbo ain no es
f4cil concebir el ser propio del cogito, el cual incluso tiene un caracter
vacio (cfr.).

2. LA REDUCCION TRASCENDENTAL COMO PERDIDA DEL MUNDO Y LA
CONCIENCIA COMO RESIDUO FENOMENOLOGICO

Una de las criticas que se le suele hacer a la reduccién trascendental
fenomenol6gica consiste en poner en entre dicho el cardcter de la pérdida
de la validez del mundo. De hecho, Husserl niega que se pierda éste o
que se ponga en duda su carécter. De lo que aqui se trataria es de un
cambio de signo, esto es, ya no se prestaria atencién a su existencia, sino
que més bien habrfa que atenerse a lo que éste presenta de si como
fenémeno presentificado a la conciencia: correlato intencional del
‘cogito’®. Asf, una vez puesta fuera de juego la validez del mundo
.qué queda? La conciencia como campo, como ‘residuo feno-

alcanzan los contenidos absolutamente indudables, a pesar de esta posibilidad que
existe de engafiarse?” (Meditaciones Cartesianas. §9, pag. 65).

82. «Ich bemerke nebendabei, daB der viel kiirzer Weg zur transzendentalen
Epoché in meinen “Ideen...”, den ich den ,,cartesianischen” nenne (némlich als
gewonne durch bloBe besinnliche Vertiefung in die Cartesianische Epoché der
“Meditationes” und durch kritische Reinigung derselben von den Vorurteilen und
Verirrungen Descartes’) den groBen Nachteil hat, daB er zwar wie in einem Sprunge
schon zum transzendentalen ego fiihrt, dieser aber; da jede vorgingige Explikation
fehlen muB, in einer scheinbaren Inhaltleere zur Sicht bringt, in der man zuniichst
ratlos ist, was damitl gewonnen sein soll, und gar, wie von da aus eine neue und fiir
eine Philosophie entscheidende, villig neuartige Grundwissenschaft gewonnen sein
soll. Daher erliegt man auch, wie den ersten Anfingen, den ohnehin sehr
versucherischen Riickfiillen in die naiv-natiirliche Einstellung» (Hua, VI, Krisis,
§43 S. 157-158.). véase la traducci6n espaiiola: Crisis de las ciencias europeas y la
fenomenologfa trascendental, traduccién de Jacobo Muiioz y Salvador Mas, ed.
Critica, Barcelona, 1990)

83. Con ello, se evita el realismo ingenuo, en términos de que la conciencia
intenta aprehender un objeto que es independiente a ella.
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menolégico’ se trata de un reino de ser ‘absoluto’, campo infinito de
conocimientos eidéticos®.

Sin embargo, si el mundo queda reducido a mero fenémeno
(cogitatum) ;c6mo se reasegura su posesién (wieder-in-Geltung-
setzung)? ;cO6mo recobra su validez? ;Cémo afirmar que la conciencia
es ‘residuo’ del mundo natural? ; Acaso por ello mismo no se la esté - en
alguna medida - naturalizando?

Kern a propésito de los limites de la via cartesiana, muestra c6mo en
ella Husserl tenia la esperanza de que, una vez realizadas las consi-
deraciones apodicticas del yo-trascendental, serfa posible volver a poner
en juego la validez del ser del mundo (Wieder-in-Geltung-Setzung®).
Sin embargo, Husserl no vuelve a tocar esta temdtica, de hecho, en
adelante la reducci6n no consistird en desconectar o poner fuera de validez
al mundo, sino en dirigirse a la vida de 1a conciencia en términos de su

horizonte temporal:
«Mi interés reductivo debe estar dirigido no sélo a la pura subjetividad del
presente, sino también a mi pasado y futuro; de hecho, asi gano también un
reino subjetivo en el sentido de absoluta pureza. Ciertamente, mi pasado y
mi futuro son legitimos para mi sélo aqui'y ahora, (hacia) donde yo debo
reducirlos, en virtud de mi horizonte presentex(%),

Husserl ve que si el método se limita a la via cartesiana, entonces no
lograr4 pensar nuevamente en la renovacién de la creencia del mundo®.
El problema se desplaza de la consideraci6n de la legitimidad de la validez

84. Ideas 1, §50, pag. 116

85. Ideas 1,863, pig. 145

86. cfr: Erste Philosophie II, S. 68.

87. Erste Philosophie II S. 159, traduccién mfa.

88. En este sentido afirmar I. Kern: “El auténtico sentido de la reduccién
trascendental de Husserl no asume un regreso hacia la creencia en el mundo, de
modo que entendiera a este regreso a la validez del mundo ( Wieder-in-Geltung-
Serzung) como algo superior que debe aparecer como la apetecida meta de los
filosofantes. Este auténtico sentido de la reduccién fenomenolégica no llega a
alcanzarse a través del camino cartesiano” (Kern, L ob. cit. pég. 313. La traduccién
s mia).

Para la concepcién fenomenolégica del mundo, en esta perspectiva cartesiana
puede consultarse el texto del profesor Maldonado: Introduccién ala fenomenologia
a partir de la idea de mundo, especialmente los capitulos 3 y 4.
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(v su puesta o no en juego) hacia la descripci6n del horizonte temporal
de la vida de la conciencia®.

El siguiente aspecto fragil de la reduccién fenomenolégica consiste
en presentar el campo trascendental de la conciencia como un residuo.
De hecho, no se explicita all{ si este “sobrante” se trata de un componente
o capa del mundo, con lo cual darfa pie a interpretar que se trata de un
andlisis psicol6gico una especie de ‘pequefio fin del mundo’ ( “endchen
der Welt”).

El propio Husserl reconoce la desventaja de esta denominacién y
aclara que de lo que se trata mds bien es de una “purificacién” de todo
elemento empirico, mundano, para acceder al campo trascendental ( ) sl

3. EL PROBLEMA DE LA INTERSUBJETIVIDAD

La tercera dificultad de la via cartesiana consiste en la afamada
critica de que ella conduce a un solipsismo trascendental, de modo que
la totalidad (el mundo y los otros) quedarfan reducidos a la soledad del
sujeto. En este punto, 1o que interesa mostrar es que la problemitica de
la constituci6n de los otros y la manera como el mundo tiene un sentido
constituido intersubjetivamente, no se puede resolver por el camino
eidético de Ideas P'.

89. cfr. Erste Philosophie II Beilage XX, S 433-434

90. cfr. ibidem, Beilage XX, pag. 433. Respecto de los dos anteriores limites,
Husserl reconoce la imprecisién y manifiestamente toma distancia de ellos: «La
aclaracion de los temas de la subjetividad trascendental ... y del nuevo campo del
ser aqui presentados, tienen grandes dificultades, que yo habfa pensado previamente
(urspriinglich):

1. Por lo pronto es mejor evitar en la terminologfa fenomenolégica expresiones
como “residuo” y “desconexién del mundo” ... Pero cuando la subjetividad universal
in su plena universalidad y, por tanto como trascendental, es puesta en legitima
validez, entonces en ella aparece el correlato (polo -Seite) como el mundo existente
y legitimo”.

Esto significa que la reduccién como reduccién a la conciencia ‘pura’ a parte de
la ‘purificacién’ (‘Reinigung’) de mi existencia como hombre del mundo y en especial
de mi alma, a la cual en el ambito de la actitud natural se valida como el ‘lado
psiquico’ del ‘yo-hombre’... (cfr. Erste Philosophie II, Beilage XX, S. 433).

91. Asimismo, de acuerdo con el problema que se trabaja en esta investigacion,
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Ya desde el primer pardgrafo de Ideas I, cuando Husserl realiza los
andlisis preparatorios para la presentacién de la reduccién trascendental,
se advierte que cuando se percibe a alter, se tiene un conocimiento
directo a través de la intuicién, con lo cual se tiene evidencia de su
donacién corporal. Sin embargo, no se trata de una experiencia originaria,
pues la primera corresponde mds bien a «nuestros estados de conciencia
en la llamada percepcién interna o autopercepcion, pero no de los demds
ni de sus vivencias en la ‘intrafeccién’. Le vemos a los demds sus
sentimientos sobre la base de la percepcién de las manifestaciones
corporales de los sentimientos... pero ya no en un acto en que se dé algo
originariamente»®2.

Asi, queda abierta la posibilidad de la no existencia de una conciencia
ajena con la que yo entrara en relacién (la percepcién de un cuerpo
semejante, por si mismo no implica que tenga necesariamente una
conciencia semejante a la mia). Por el contrario, cualquier vivencia del
flujo de mi conciencia por su cardcter originario, esto es, ‘dado’
directamente y en evidencia - excluye por principio la duda:

«Toda percepcidn inmanente garantiza necesariamente la existencia de su
objeto. Cuando la reflexidn se dirige a mi vivencia y la aprehende, aprehendo

algo que es ello mismo un absoluto y cuyo estar ahi no es, por principio,
negable...»%.

En consecuencia, lareduccién trascendental tan s6lo permite dirigirse
al campo de la conciencia y, con ello, a la subjetividad trascendental, de
manera que la existencia de un alter ego queda reducida a ‘mero
fenémeno’.

Afios después, sefialard Husserl que limitar la fenomenologia a un
solipsismo o egologia trascendental, sin realizar el trdnsito hacia la
reduccion intersubjetiva, es un malentendido (Mifiverstindnisse) del
auténtico sentido de la reducci6n. Atenerse a la descripcién de la
reduccién fenomenolégica, tal y como la present6 en Ideas I, equivaldria
a sostener una visién demasiado estrecha y limitada de la misma:

queda abierta provisionalmente la pregunta de si la psicologia fenomenolégica tiene
un cardcter intersubjetivo (e.d., describe a alter).

92. Ideas 1, §1 pég. 18.

93.1bidem, §46, pp. 104-105.
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“ Por muchos aiios no vi ninguna posibilidad, de transformarla hacia un
cardcter intersubjetivo. Pero finalmente se abrié un camino, el cual posibilito
plenamente la fenomenologia trascendental y -en el mds alto nivel- hizo
posible una filosofia trascendental...™”.

Por tiltimo, cabe sefialar que Husserl ve en las “Cinco lecciones de
1907 -la Idea de la fenomenologia- un error en la reduccién de la totalidad
al ego cogito. Este error serd subsanado con la correspondiente ampliacion
de la reducci6n fenomenolégica hacia la intersubjetividad monddica®.
En estas lecciones Husserl desarrolla la teorfa de la “constitucién del
alter ego’ a partir del ‘esquema de implicacién’ ”, el cual permite colegir,
a partir de la experiencia de un objeto, qué horizontes de posibilidad hay
para acceder a alter. Es precisamente este esquema el que permitird
entender la manera como entra la subjetividad en relacién con los otros,
tema que no se desarrollard aqui, pues en si mismo amerita una
investigacién particular®.

94. Erste Philosophie II, S. 174 Traduccién mia. En este mismo texto, Husserl
escribe lo siguiente, a propdsito de la necesidad de una nueva via que permita el
desarrollo de la reduccién intersubjetiva:

En el contexto de los limites de la via cartesiana y de la necesidad otro camino,
“la ventaja de este segundo camino hacia la subjetividad trascendental frente al
cartesiano es que proporciona la posibilidad de realizar una reducci6n intersubjetiva”
(ibidem, S 313. Traduccién mia).

95. Cuyas primeras reflexiones las presento Husserl que en las lecciones de 1910,
Problemas fundamentales de fenomenologia cfr: Erste. Philosophie II. S. 433

96. Cfr. Erste Philosophie II, S. 434. Véase la version espafiola de César
Moreno de las lecciones de 1910, Problemas fundamentales de fenomenologia, Ed,
Alianza, Madrid, 1994 . Asi mismo, pueden consultarse el capitulo 4 de Maldonado
(1996). y el texto de Javier San Martin La fenomenologia de Husserl como utopia de
la razén. Editorial Anthropos. Barcelona, 1987, pp. 82 y ss.
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