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Resumen

Entre las mdultiples objeciones que se han formulado a la fenomenologia
husserliana ocupan un lugar preponderante las que se refieren al problema de
la subjetividad, y esto motiva una reflexion sobre la relacion que existe entre la
adopcion del punto de vista trascendental y la estructura psicologica —en
sentido empirico- que la hace posible. El contexto postmoderno motiva una
reformulacion de estas objeciones en cuanto que la radicalizacion del nihilismo
conduce a una simple ignorancia o elusion de las probleméticas del sujeto. El
abordaje de estas objeciones y omisiones permite evaluar el sentido en el que
la fenomenologia trascendental puede presentarse hoy como una opcién
aceptable para hacer frente a las adversidades de la vida en una actitud
moralmente sustentable.
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Abstract

Among the many objections that have been made to husserlian
phenomenology, those concerning the problem of subjectivity deserve special
consideration, which leads to a reflection on the relationship between the
assumption of a transcendental point of view and the psychological structure -in
an empirical sense- that makes it possible. The postmodern context also
triggers a revision of these objections inasmuch as theradicalization of nihilism
leads to a sheer ignorance or elusion of subjectivity as a problem. The
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approach of these objections and omissions makes it possible to evaluate the
way in which transcendental phenomenology can today be considered as an
option to face life adversities in a sustainable moral attitude.

Key words: phenomenology, nihilism, postmodernism

Zusammenfassung

Unter den zahlreichen Einwanden gegen die Phanomenologie Husserls
verdienen diejenigen besondere Aufmerksamkeit, die das Problem der
Subjektivitat betreffen. Dies fuhrt zu einer Reflexion Uber die Beziehung
zwischen der Annahme eines transzendentalen Gesichtspunkts und der
psychologischen Struktur -in einem empirischen Sinn-, die diesen ermdglicht.
Der postmoderne Kontext motiviert eine Uberpriifung dieser Einwande in dem
Sinn, dass die Radikalisierung des Nihilismus zu einer vélligen Unkenntnis oder
zu einer Umgehung der Problematik des Subjekts fuhrt. Die Herangehensweise
an diese Einwédnde und Unterlassungen macht es mdglich, den Sinn zu
bewerten, mit dem die transzendentale Phdnomenologie heute als eine Option
in Betracht gezogen werden kann, um den Widrigkeiten des Lebens in einer
nachhaltigen moralischen Haltung entgegen zu treten.
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“Aus den Ruinen blaht freilich ein neues Leben, wenigstens oft.” (Husserl)

1. La fenomenologia como fuente de malentendidos

La irrupcion de la fenomenologia se ha visto acompafiada, desde sus inicios
y a pesar de la vocacion de rigurosidad en la indagacion y de claridad
conceptual y linglistica en la exposicion por parte de su descubridor, por el
malentendido. Que en muchos casos no se trata de una cuestidon de detalles o
matices hermenéuticos, sino de incomprension basica del sentido de lo
afirmado, es lo que expresa Husserl al decir: “Lamento haber sido mal
entendido por un erudito tan destacado. Pero una respuesta critica se torna
imposible cuando el malentendido es tan completo que ya no queda nada del
sentido de las afirmaciones propias” (Husserl, 1950: 15). Uno de los
malentendidos mas persistentes es el que opera sobre la base de la
identificacion de la fenomenologia con la filosofia de la conciencia, y con una
filosofia de la conciencia que, por no haber logrado desprenderse de la
inspiracion cartesiana, “sabe que las cosas son dudosas [...] pero no duda de
que la conciencia sea tal como ella se aparece a si misma” (Ricoeur, 1965: 41).
La necesidad de una revision radical del modo como el hombre se comprende
a si mismo, superando la presuposicion ingenua de que la conciencia pueda
captarse a si misma con suficiente transparencia, es lo que conduce a Ricoeur
a una revision de la fenomenologia desde la perspectiva del psicoanalisis
freudiano. El foco de la atencién debe centrarse, en conformidad con este giro
metodoldgico, en el “psiquismo inconsciente” (Ricoeur, 1965: 42) antes que en
la conciencia.

La critica de Ricoeur a la fenomenologia husserliana retoma un tema que ya
estaba presente en la obra temprana de Sartre. El punto mismo de partida de la
fenomenologia en cuanto que filosofia trascendental de la conciencia resulta
cuestionable, porque no hay ninguna razon psicologica por la cual el filosofo
tenga que adoptar el punto de vista trascendental. Repitiendo a Fink, Sartre

dice que “en tanto que se permanece en la actitud ‘natural’, no hay razon, no
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hay ‘motivo’ para practicar la epojé. [...] Asi, la epojé se presenta, en la
fenomenologia de Husserl, como un milagro. Husserl mismo, en las
Meditaciones Cartesianas, hace una alusion muy difusa a ciertos motivos
psicolégicos que conducirian a efectuar la reduccién. Pero estos motivos no
parecen, en absoluto, ser suficientes” (Sartre, 1996: 83). Tanto para Sartre
como para Ricoeur, un problema basico de la fenomenologia husserliana es el
no haber visto que las condiciones psicoldgicas empiricas resultan decisivas en
el momento de elaborar una concepcion filosofica del mundo y sobre todo una
autocomprension de la condicion humana. En este sentido, ademas de la
ingenuidad metodoldgica, cabria reprochar a Husserl una ingenuidad practica:
se trata de una filosofia que por adoptar injustificadamente un punto de vista
trascendental resulta totalmente inadecuada para plantear e intentar resolver
los problemas fundamentales de la existencia humana. Para Ingarden, el
prejuicio con el que opera la fenomenologia husserliana es el mismo que el de
la filosofia trascendental kantiana, a saber, el de la prioridad indiscutida de la
gnoseologia sobre la ontologia. Es este presupuesto, comun a todas las
filosofias idealistas, de la prioridad del conocimiento sobre la realidad, lo que
les impide adoptar una posicion realista ante los problemas de la existencia
humana. A diferencia de Ricoeur y de Sartre, para Ingarden el problema de la
fenomenologia husserliana no reside tanto en la falta de una explicitacion
adecuada de los motivos psicoldgicos que conducen a la adopcion de un punto
de vista trascendental, sino en la adopcion misma del punto de vista
trascendental: “una conciencia pura asi depurada, como lo exige Husserl en su
fenomenologia trascendental, es tan sélo una abstraccién incapaz de vivir”
(Ingarden, 1965, 1I/2: 398). El problema de la fenomenologia no consiste, para
Ingarden, en la falta de una explicitacion suficiente de los motivos psicologicos
gue conducen a la adopcién de un punto de vista trascendental, sino en la falta
de una fundamentacion ontologica de la actitud moral requerida para superar
los momentos criticos de la existencia humana: “La guerra, cuyo verdadero
rostro se patentizé por primera vez con total claridad en Polonia [...] exigié de
nosotros no solo coraje y resolucion en las decisiones que hubo que tomar,
sino también ademas una inconmovible actitud moral. Pero esta exigia, por su
parte, que se pusiera todo el esfuerzo en clarificar la propia vision del mundo

en sus fundamentos mas profundos.” (Ingarden, 1965, I: xi)
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El tiempo transcurrido entre la irrupcion de la fenomenologia como novedad
filosofica y la recepcion critica de esta propuesta pudiera producir la impresion
de que resulte inoportuno reeditar la discusion en torno de la legitimidad de
estas diferentes posiciones, intento que bien pudiera catalogarse entre el grupo
de las discusiones académicas estériles deploradas por el propio Husserl al
final de su vida: “¢Querriamos aqui solamente escuchar discursos
académicos?” (Husserl, 1954: 15). Acaso podamos evitar la reedicion de
discusiones académicas que ademas de estériles resultarian totalmente
anacronicas considerando algunos de los motivos que justificarian esta
objecién anticipada. Uno de ellos es el que tiene que ver con una manera de
ver la filosofia, en la actualidad, que asume la imposibilidad radical de todo
intento de comprension racional del mundo, de la condicion humana y de sus
posibilidades, y en particular de la posibilidad de encontrar una solucion a los
problemas fundamentales de la existencia humana. Si la objecion de una
explicitacion insuficiente de los motivos para la adopcion del punto de vista
trascendental operaba sobre el supuesto implicito de que una psicologia
empirica podia dar cuenta de esta insuficiencia, hoy nos encontramos en una
situacion en la que resulta discutible que la psicologia empirica pueda dar
cuenta debidamente de ella. ElI ejemplo de la revision lacaniana del
psicoanalisis freudianopudiera justificar que retomemos hoy la discusion sobre
la legitimidad de una critica psicologica —empirica- de la filosofia trascendental.
Y el ejemplo de la revision del psicoandlisis freudiano hecha por Deleuze y
Guattari pudiera justificar que retomemos hoy la discusion sobre la legitimidad
de una critica a la filosofia que haya dado por resuelto el problema de una
crisis de la racionalidad filosofica en el sentido taxativo de una imposibilidad
radical de tratar de comprender el mundo y dar una respuesta a los problemas
qgue plantea la existencia que no pase por la via del suicidio. La referencia
comun al psicoanalisis freudiano permitiria encontrar una relacion estrecha
entre los dos grupos de objeciones a una filosofia trascendental de la
subjetividad, en el sentido de que una resolucién filosofica aceptable de los
problemas que plantea la existencia humana presupone una determinada
actitud psicologica. No habria necesidad de separar la actitud ética

fundamental de la estructura psicoldgica -en el sentido empirico del término- al
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evaluar la posibilidad de encontrar una comprension adecuada de la estructura
ontoldgica del mundo.

En lo que hace a la cuestion de la falta de una explicitacion suficiente de las
condiciones psicologicas que motivarian el abandono de la actitud natural para
adoptar el punto de vista trascendental, lo que cabe plantear hoy es el
problema de la legitimidad de los conocimientos de la psicologia empirica para
fundamentar la necesidad de permanecer en la actitud natural y no adoptar el
punto de vista trascendental. Si nos atuviéramos a la facticidad histérica del
decurso de la psicologia contemporanea, la apelacién al psicoanalisis freudiano
—siguiendo los lineamientos de la hermenéutica de Ricoeur- resultaria cuando
menos anacronica, toda vez que el psicoanalisis lacaniano ha desplazado al
freudiano en cuanto eje de referencia para la interpretacion de los problemas
psicolégicos del hombre contemporaneo. Pero ademas de existir el problema
del anacronismo de la facticidad histérica, las revisiones del psicoanalisis
freudiano no inspiran precisamente la confianza de que se trate efectivamente
de propuestas superadoras, toda vez que no llegan siquiera a satisfacer
adecuadamente las minimas exigencias pragmaticas de una comunicacién
racional. No es arbitrario que Ricoeur siga tomando al psicoanalisis freudiano
como referencia para la discusion del problema de la comprension que el
hombre puede alcanzar de si mismo. Es porque las presuntas alternativas
propuestas al psicoanalisis freudiano no terminan de resultar inteligibles que no
resulta admisible tomarlas como referencia. La falta de seriedad intelectual y de
rigor metodolégico hacen inviable seguir, por ejemplo, a Jung: “Tengo que decir
que son esta firmeza y este rigor los que me hacen preferir a Freud y no a
Jung. Con Freud yo sé donde estoy y hacia donde voy; con Jung, todo corre el
riesgo de confundirse” (Ricoeur, 1969: 206). Admitiendo la razonabilidad de la
condicion pragmatica de la inteligibilidad, y asumiendo que resulta poco
justificable aceptar como marco de referencia una construccion tedrica que
dificilmente se comprende, podriamos preguntarnos si la revision lacaniana del
psicoandlisis freudiano podria servir de base a una descalificaciéon de la
filosofia trascendental. Es un hecho que Ricoeur sigue a Freud y no a Jung o a
Lacan, y en lo que respecta a este ultimo, porque rechaza uno de los
postulados fundamentales de la revision lacaniana del psicoanalisis freudiano,

a saber, la idea de que el inconsciente tenga que ser concebido como el
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discurso del otro: “No es sin razén que Freud no toma en consideraciéon el
lenguaje cuando trata lo inconsciente” (Ricoeur, 1965: 387). Y, a diferencia de
Lacan, Freud no toma en consideracion al lenguaje como componente
estructural del inconsciente porque “el inconsciente no es fundamentalmente
lenguaje, sino tendencia hacia el lenguaje” (Ricoeur, 1965: 439). Si siguiéramos
esta linea de interpretacion tendriamos que admitir que la fenomenologia
husserliana estd mas cerca del psicoandlisis freudiano que el lacaniano, al
sostener que en “la tarea del develamiento de mi mismo como ego
trascendental [...] el comienzo es la experiencia pura y por asi decirlo todavia
muda, a la que hay que llevar a la expresion pura de su propio sentido”
(Husserl, 1977: 40). No es, tampoco, un dato menor el que uno de los
interlocutores elegidos por el propio Lacan haya rechazado la sugerencia de
siquiera leer el texto de la obra lacaniana. Y, en efecto, esto es lo que declara
Heidegger en una carta al psiquiatra Boss: “Seguramente usted habra recibido
el voluminoso libro de Lacan (Ecrits). Yo mismo no alcanzo a leer un texto tan
manifiestamente barroco” (Heidegger, 2006: 348). Heidegger no se limita a
expresar su animadversion a enfrentar las dificultades del texto lacaniano, sino
que tiene dudas incluso sobre la salud mental de su autor: “le adjunto una carta
de Lacan —me parece que el psiquiatra necesita un psiquiatra. Quiza usted
podria darme algunas breves indicaciones en su respuesta” (Heidegger, 2006:
439). El psicoanalisis lacaniano se podria visualizar asi como una expresion
mas -pero también mas clara- de la crisis de la psicologia empirica tanto en su
efectividad terapéutica como en su competencia para diagnosticar o
proporcionar claves hermenéuticas para una comprension mas adecuada y
profunda de las posibilidades humanas. No termina de resultar claro el modo
en que este tipo de conocimiento empirico pudiera ayudar a comprender las
motivaciones que justifican o descalifican el ejercicio de una reduccién
trascendental.

En lo que hace a la capacidad de la fenomenologia para la resolucion de los
principales problemas de la existencia humana, a la ineptitud de la conciencia
trascendental para vivir —entendida por Ingarden primariamente en el sentido
de que el propio sujeto se distancia de la vida- la critica de Deleuze y Guattari
focaliza su atencion en la ineptitud del fenomendlogo para ayudar a los demas

a vivir. Asi, la figura del fenomendlogo es el epitome de la intelectualizacién
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estéril del psicoterapeuta inoperante, caracterizable como “un psiquiatra
maligno, un super-observador comprehensivo, en sintesis, un fenomendlogo”
(Deleuze-Guattari, 1973: 31). En el contexto de la profundizacion vy
radicalizacion de los aspectos mas negativos del nihilismo postmoderno,
conviene aqui puntualizar que el sentido en el que Deleuze y Guattari conciben
la actividad “terapéutica” implica, en primer lugar, el rechazo de toda forma
institucionalizada de psicoterapia y, en segundo lugar, el rechazo del supuesto
con el que interpretan que operan las practicas psicoterapéuticas, a saber, la
intencion de adaptacion y refuncionalizacion del sujeto a la vida “normal”. La
critica a la focalizaciéon fenomenoldgica en la conciencia es radicalizada con la
propuesta de una liquidacion del sujeto: “el modelo en si mismo no es ya mas
el Yo, sino el cuerpo sin organos” (Deleuze-Guattari, 1973: 395). No se trata ya,
como en el paradigma de la filosofia trascendental, de explicitar las condiciones
tltimas de posibilidad de una experiencia del mundo, y de la implicacion del
sujeto de la apercepcion trascendental como condicion de esta experiencia,
sino de “esquizofrenizar la muerte”, comprender que “la experiencia de la
muerte es la cosa mas corriente en el inconsciente, precisamente porque ella
se hace en la vida y por la vida, en todo transito o en todo devenir, en toda
intensidad como transito y devenir” (Deleuze-Guattari, 1973: 394s.). En la
propuesta antiedipiana, la liquidacién de la subjetividad y su reemplazo por el
cuerpo sin 6rganos son la expresion de una ruptura radical con las formas de
vida propiciadas por el capitalismo occidental, pero sin que termine de
discernirse claramente hasta qué punto se trata sélo de un rechazo de las
formas concretas de este mundo de la vida y no del mundo de la vida en
general, de la vida como tal. Pasajes en los que se explicita la propuesta de
esquizofrenizar la muerte sugieren esto ultimo: “El cuerpo sin 6rganos es el
modelo de la muerte. Como lo han comprendido bien los autores del terror, no
es la muerte la que sirve de modelo a la catatonia; es la esquizofrenia
catatonica la que da su modelo a la muerte. Intensidad cero. El modelo de la
muerte aparece cuando el cuerpo sin érganos reposa y depone sus Organos
[...] hasta la automutilacion, hasta el suicidio” (Deleuze-Guattari, 1973: 393). La
intencidn basica de una revolucién antiedipiana contiene el motivo de la ruptura
con el triangulo edipico, y esto se traduce en el mas radical rechazo de las

figuras de los progenitores, hasta el punto de reiterar el pesimismo del “[mejor]
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no haber nacido, salir de la rueda de los nacimientos” (Deleuze-Guattari, 1973:
14). En una extensa cita de Henry Miller, el sentido de la actividad humana
“consiste Unicamente en limpiar enérgicamente el utero, hacerle sufrir, de
alguna manera, un aborto” (Deleuze-Guattari, 1973: 355). De un modo mucho
mas radical que el del psicoanalisis lacaniano, la propuesta esquizoanalitica
representa tendencias dominantes en nuestra cultura que pueden servir para
explicar por qué la fenomenologia haya pasado de ser discutida —en sus
comienzos- a ser ignorada —en la actualidad- y son mas indicativas de las
tendencias psicolégicas operantes en la sociedad actual que referencias
gnoseoldgicas validas para la discusion de posiciones filosoéficas. De ser fuente
de malentendidos, la fenomenologia ha pasado a ser hoy sefalizador de

topicos filoséficos que conviene evitar.

2. El contexto histérico del nihilismo y sus condic iones subjetivas

En el curso de la historia cambian tanto los desafios y problemas que la vida
nos plantea como también la actitud con la que hacemos frente a esas
situaciones. Las objeciones planteadas a la fenomenologia sugieren que el
hombre contemporaneo percibe la necesidad de una comprension adecuada
de sus motivaciones psicoldgicas -y en particular de mas profundas e
inconscientes- y de una filosofia menos abstracta y més cercana a los
problemas que la vida plantea en concreto. Que la fenomenologia sea
percibida como deficitaria en ambos sentidos es indicativa, inicialmente, del
modo como el hombre contemporaneo tiende a percibir el mundo. Pero no
resulta evidente que esta percepcion pueda equipararse sin mas a una
evaluacion adecuada de las intenciones y posibilidades reales de la
fenomenologia. En lo que sigue intentaré, en primer término, explicitar los
rasgos tendencialmente dominantes en nuestra cultura que pueden asociarse
con esta percepcion del mundo —sintetizada en una radicalizacion del nihilismo-
para pasar luego, y por via de la comparacion con testimonios del propio
Husserl a aportar elementos para una evaluacibn menos prejuiciosa de la
fenomenologia. En este sentido, interesa menos evaluar la fenomenologia
como un hecho mas en la historia de las ideas filoséficas que mostrar que en

ella se explicita una posibilidad constitutiva de la condicion humana.
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El nihilismo, como clave para la interpretacion y valoracion de la existencia
humana, ocupa un lugar destacado en la cultura occidental desde el derrumbe
de la cosmovision medieval. ElI pensamiento postmoderno puede
comprenderse como una profundizacion del nihilismo iniciado en la modernidad
y denunciado en forma explicita por Nietzsche. Que la lectura postmoderna de
Nietzsche resulte ser predominante no significa que sea la Unica posible en
términos filologicos, ni tampoco que sea la menos cuestionable desde los
puntos de vista psicolégico y antropologico. Entre todas las interpretaciones
posibles, la version postmoderna de Nietzsche es la que cuenta con la mayor
difusion. Ahora bien: si tanto el sentido filoséfico del nihilismo como el de su
superacion propuestos por Nietzsche pueden interpretarse —segun se ponga
mayor énfasis en algunas de sus afirmaciones que en otras- de diversas
maneras, la opcién por la versibn mas radicalmente pesimista -la que mayor
aceptacion ha logrado en nuestra cultura- no deja de resultar sintomatica del
caracter de esta cultura. La medida de la profundizacion y radicalizacién que se
hacen explicitas en el nihilismo postmoderno puede tomarse de la comparacion
con interpretaciones que, pretendiendo ser fieles al espiritu del pensamiento
nietzscheano, ponen énfasis en la afirmaciéon del caracter positivo de la
existencia humana. Asi, por ejemplo para Vaihinger, la filosofia nietzscheana
en su conjunto expresa la idea de que “hay que decir ‘si’ a la vida” (Vaihinger,
1902: 57). En una lectura que pretende interpretar el espiritu y el caracter
dinamico del pensamiento nietzscheano, Vaihinger encuentra en las
anotaciones fragmentarias y sueltas de la Ultima fase de este pensamiento
indicios suficientes para la reivindicacion de una religiosidad en sentido
simbdlico: “Se ha planteado a menudo la pregunta por la direccidén en la que
hubiera podido seguir su evolucién [de Nietzsche] si la catastrofe de 1.888 no la
hubiera interrumpido prematuramente. La respuesta es: Nietzsche hubiera sido
conducido a poner de relieve los aspectos positivos de las representaciones
religiosas -cuyos aspectos negativos tan crudamente habia ya patentizado- y a
reconocerlas como ficciones necesarias e incluso utiles” (Vaihinger, 1922: 788).
En esta linea de interpretacion, la irrealidad de las ficciones en general, y de las
ficciones religiosas en particular es lo que legitima su aceptacion en un
nihilismo positivo, puesto que son ellas las que hacen la vida posible. Citando a

Nietzsche pregunta Vaihinger: “¢y si el valor de las cosas no consistiera en que
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son falsas? ¢Y si tuviéramos que creer en Dios no porque es verdadero, sino
precisamente porque es falso?” (Vaihinger, 1922: 789). Puestas asi las cosas,
resulta cuando menos unilateral la interpretacion postmoderna segun la cual el
caracter infundado de las especulaciones metafisicas y religiosas admite como
Unica salida aceptable el rechazo de toda forma de sentido. También resultaria
arbitraria la conclusion de que el derrumbe de la metafisica y de la religién
asociada a ella tenga que conducir a una negacion de la vida en cualquiera de
sus manifestaciones.

La diversidad de interpretaciones posibles de un pensamiento tan ambiguo —
y por afiadidura inconcluso- como el de Nietzsche nos coloca en la situacién de
elegir una perspectiva hermenéutica, y con la eleccion de hacer explicito el
punto de vista con el que nos sentimos mas identificados. En lugar de una
aproximacion filolégica, que en su focalizacion en el texto como tema principal
dejaria sin tematizar los motivos personales de la eleccion de un eje
interpretativo, podemos profundizar el significado psicolégico de las diversas
interpretaciones. En este sentido, por ejemplo, y en consonancia con la
interpretacion positiva del nihilismo, Sabina Spielrein ve en el pensamiento
nietzscheano un ejemplo paradigmatico de la destruccién al servicio del
devenir; a este tipo psicoldgico se contrapone el de aquellos que ven en la
destruccion la meta ultima de todo proceso vital, es decir, consideran que el
devenir esta al servicio de la destruccion: “Aqui no resulta, como en Nietzsche,
la creacién a partir de la destruccion; por el contrario, se muestra que lo mas
amado [...] puede convertirse en una fuente de mortalidad” (Spielrein, 1912:
488). Este es el caso de la neurosis: “En la neurosis predomina el componente
destructivo y se manifiesta en todos los sintomas de la resistencia contra la
vida” (Spielrein, 1912: 489). Caracteristica de las corrientes postmodernas y
postestructuralistas contemporaneas es la radicalizacion y profundizacion de
los aspectos mas negativos del nihilismo que en el pensamiento de Nietzsche
aparecen combinados con otros positivos. ElI optimismo nietzscheano
expresado en la frase: “incluso la peor de las cosas tiene dos reversos buenos”
(Nietzsche, 1988: 367), se diluye en un estilo de pensamiento que, mucho mas
cerca de Mainlander que de Nietzsche, considera que “el sabio [...] tiene que
aprobar so6lo un danico impulso, el impulso hacia la quietud de la tumba, y que

reprobar todo lo demas como locura” (Mainlander, 1876: 131s.). La sabiduria,
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para Mainlander, consiste en comprender “que la muerte es preferible a la vida”
(Mainlander, 1876: 132). Unicamente pueden profesar un optimismo ante las
condiciones de la existencia aquellos que “todavia no han sufrido lo suficiente
[...] Pero en algun momento [...] van a despertar, y su despertar va a ser
espantoso” (Mainlander, 1876: 204). La prioridad, en términos de preferencias
valorativas, de la muerte sobre la vida, conduce en Mainlander a la
identificacion de salvacion con muerte, y en este sentido el ideal del
cristianismo auténtico que €l cree representar consiste en el sacrificio voluntario
de la propia vida —esto es, el suicidio- como término del sufrimiento en el que
consiste toda vida. Es por la volicibn de su propia muerte que Cristo se
presenta como “el mas puro fenomeno de este mundo: un iluminado, un
salvador, un vencedor, un martir, un héroe santo” (Mainlander, 1876: 222). La
posicion de Nietzsche respecto de Cristo y de su muerte es radicalmente
diferente, y perfectamente compatible con la afirmacion de la vida:
“Verdaderamente, murié demasiado pronto aquel hebreo al que veneran los
predicadores de la muerte lenta [...] Muri6 demasiado pronto; jél mismo
hubiera rectificado su ensefianza si hubiera podido alcanzar mi edad! jEl era lo
suficientemente noble como para rectificarse!” (Nietzsche, 1988: 95). Para
Nietzsche, la salvacion no consiste en la busqueda de la muerte, sino en la
asuncion de la vida: “transformar todo ‘Fue’ en un ‘jAsi lo quise yo!" —jesto
significa para mi en primer término la salvacion!” (Nietzsche, 1988: 179). El
sinsentido y el caos del mundo son el material sobre el que trabaja la filosofia
nietzscheana de la salvacion: “Todo ‘fue’ es un fragmento, un enigma, una
descolorida casualidad —hasta que la voluntad creadora dice de ello: ‘jpero asi
lo quise yo!" ” (Nietzsche, 1988: 181).

3. Las posibles superaciones del nihilismo

La radicalizacion de los aspectos mas negativos del nihilismo postmoderno
se orienta en una direccion polarmente antitética a la evolucion de la
fenomenologia, en el sentido de propiciar una liquidaciéon del sujeto y sustituirlo
por un cuerpo sin organos. El valor diagnostico de esta propuesta postmoderna
parece, en principio, menos aplicable a la fenomenologia como tal, y mucho

mas a la sociedad contemporanea. El tipo de estructura psicoldgica que hace
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posible la difusién de las ideas postmodernas, su predisposicion necrofilica, se
expresa plasticamente en una figura antiedipiana: “El Unico mito moderno es el
de los zombies —esquizos mortificados, buenos para trabajar, convertidos a la
razon” (Deleuze, Guattari, 1973: 401). La radicalizacion del nihilismo expresada
en esta vision del hombre implica una ruptura con el diagnéstico nietzscheano,
en el sentido de que para Nietzsche la version pesimista —insuperable- del
nihilismo es considerada patolédgica: “El pesimismo de la duda (: la aversion
ante todo lo consistente, ante todo asir y contacto) las condiciones psicologicas
correspondientes pueden observarse en su conjunto en los manicomios, aun
cuando en una cierta exageracion. Igualmente el ‘nihilismo’ (el taladrante
sentimiento de la ‘nada’)” (Nietzsche, 1988, XI: 11). La disposicion al suicidio es
presentada aqui como un componente del pesimismo radical del nihilismo: “La
fuerza de atraccion de las cosas terribles (aniquilantes): el vértigo de la caida
en los abismos del futuro.” (Nietzsche, 1988, Xl. 24) La posibilidad de
comprender el significado de esta condicion patolégica parece reclamar un
esquema de interpretacion diferente del propuesto por el psicoanalisis
tradicional, en la medida en que “el paciente actual sufre [...] por un abismal
sentimiento de falta de sentido, que se asocia con un sentido de vacuidad”
(Frankl, 1984: 11). La conexion entre el vacio existencial y el suicidio es directa:
“de hecho son muchos los autores que consideran que el suicidio en dltima
instancia se puede referir a ese vacio interior que se corresponde con la
frustracion existencial” (Frankl, 1984: 75). Que la frustracion provocada por la
falta de sentido se pueda expresar, en sus versiones mas extremas, en un
sentimiento taladrante de la nada, la atraccion vertiginosa por el abismo y por la
predisposicion al suicidio no implica que esta posibilidad sea la Unica.
Ciertamente, y desde el punto de vista de la facticidad historica concreta que
caracteriza la evolucibn de Occidente, es una tendencia dominante y
progresiva. Es esta tendencia lo que expresan, en su version sociologica, los
mas elementales estudios de Durkheim sobre el suicidio y sus correlatos
empirica y estadisticamente verificables, y en su explicitacion intelectual las
versiones mas radicales y pesimistas del nihilismo nietzscheano. Sin embargo,
el nacleo fundamental de este fendmeno, la falta de un sentido ultimo para la
existencia humana, contiene posibilidades que pueden ser elaboradas de un

modo radicalmente diferente. La propuesta nietzscheana de un nihilismo que
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sea sOlo una transicion hacia un modo de vida creativo, mas libre y mas pleno,
explora un segmento de esas posibilidades. La fenomenologia husserliana
explora posibilidades que estan implicitas en la tradicion filoséfica de
Occidente, y propone una superacion del nihilismo que, a diferencia de
Nietzsche, no presuponen la inversion de todos los valores ni la supresion de la
condicién humana.

El diagndstico fenomenoldgico de la situacion del hombre en la cultura
contemporanea no esta signado por la fijeza y el fatalismo que se expresa en
las formulas taxativas de la muerte de Dios y la muerte del hombre, en el
sentido en el que Deleuze sostiene que “el hombre no sobrevive a Dios, la
identidad del sujeto no sobrevive a la de la sustancia” (Deleuze, 1993: 1). El
diagnoéstico fenomenoldgicoopera con el concepto dinamico de crisis, de una
situacion que ha llegado a un punto en el que la decisién del curso por seguir
es inminente pero no estad univocamente determinada en una direccién o en
otra. En la nociébn de crisis las posibilidades estan abiertas. La crisis
diagnosticada por Husserl es la de la toma de conciencia de la falta de
realizacion de un proyecto que ha signado la historia de Occidente, a saber, la
vocacion de obtener un conocimiento cientifico, serio y riguroso, de la realidad:
“La crisis de una ciencia significa nada menos que se ha tornado cuestionable
en su genuina cientificidad, en el modo mismo como se ha planteado su tarea y
la metodologia que ha elaborado para llevarla a cabo” (Husserl, 1954: 1). El
sentido de esta crisis no consiste en que las ciencias hayan dejado de resultar
operativas o eficientes cuando se trata de resolver problemas técnicos; lo que
ha cambiado es la valoracion del significado que tiene el conocimiento para la
existencia humana: la “transformacion de la valoracion generalizada [...] no
concierne a su cientificidad, sino a lo que la ciencia ha significado y puede
significar para la existencia humana” (Husserl, 1954: 3). Si la ciencia est4 en
crisis es porgue no tiene respuestas que ofrecer para los interrogantes mas
profundos y serios que plantea el hecho de existir; y no las tiene porque a lo
largo de su historia se ha ido reduciendo a una recoleccion de datos positivos
al servicio de los intereses dictados por la tecnologia: la ciencia positivista
“excluye por principio precisamente las preguntas que para los hombres
expuestos a las transformaciones mas dramaticas en nuestros desgraciados

tiempos se han convertido en las mas apremiantes: las preguntas por el sentido
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o la falta de sentido de la existencia humana en su conjunto” (Husserl, 1954: 4).
Que la humanidad europea se encuentre en un estado critico no implica la
disolucion de lo humano en ella, sino precisamente lo contrario, que se
encuentra en un punto en el que su humanidad puede sucumbir pero también
superar el momento critico y preservarse fortalecida. En la medida en que el
diagnostico husserliano de una crisis de la ciencia, la filosofia y la humanidad
europeas implican la ruptura de continuidad lineal con el proyecto moderno,
podriamos interpretar que la crisis concierne a una fase postmoderna de la
historia: “El hombre moderno de hoy ya no ve en la ciencia —como lo hacia el
‘moderno’ en la época de la llustracion- [...] la funcion universal que la
humanidad se ha procurado para hacer posible una vida verdaderamente
satisfactoria, una vida tanto individual como social a partir de la racionalidad
practica” (Husserl, 1981: 4s.). La caracteristica dominante de estacultura ‘post-
moderna’ es la falta de una comprensién adecuada del mundo, y del sentido de
la existencia humana en el mundo: “Se vive, asi, en un mundo que se ha
tornado incomprensible, en el que vanamente se pregunta por el para qué, por
el sentido tan indubitablemente reconocido tanto por el entendimiento como por
la voluntad” (Husserl, 1981: 5).

4. La actitud fenomenolégica ante la vida

Una constante en el pensamiento husserliano ha sido la conviccion de que lo
posible tiene prioridad sobre lo real: “La vieja afirmacion ontologica, segun la
cual el conocimiento de las ‘posibilidades’ debe preceder al de las realidades
es, en mi opinion, y en la medida en que es correctamente entendida y se la
aplica correctamente, una gran verdad” (Husserl, 1959, I. 194). Si el
diagnéstico de una crisis de la humanidad europea es un diagnostico
circunscripto temporal, espacial y culturalmente, la posibilidad de una filosofia
primera que no herede de la tradicion occidental mas que la forma de la
posibilidad ideal, pero no los presupuestos incuestionados con los que ella
hubo operado histéricamente, es una cuestion que concierne a todo ser
humano en cuanto tal, porque esa filosofia primera es el fundamento para la
resolucion de todas las cuestiones de la existencia humana. El impulso a

filosofar para encontrar una respuesta a las preguntas fundamentales de la
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existencia es una posibilidad constitutiva de la condicion humana: “Siempre con
mayor apremio, y en su contenido con mayor claridad, se nos presenta el
desideratum de una filosofia verdaderamente originaria y precisamente por ello
novedosa en su género [...] un género de ciencia que [...] convierte en tema
originario de su investigacion teorética [...] el fundamento ultimo de todos los
fundamentos, esto es, la subjetividad trascendental” (Husserl, 1959, II: 356). La
tematizacion del fundamento dltimo implica llegar al limite de las posibilidades
humanas, y en este sentido es una experiencia comparable con la de la
confrontacion con el vértigo del abismo que caracteriza la disposicion nihilista.
La diferencia fundamental entre ambas experiencias es la actitud con la que se
hace frente a esta situacion critica. No falta, en la fenomenologia husserliana,
el momento dramatico que resulta decisivo en las versiones mas pesimistas del
nihilismo postmoderno, toda vez que no hay garantia de que el fundamento
altimo no resulte consistente. La posibilidad del suicidio como ‘salida’ entra en
consideracion: “Si yo supiera que a la muerte natural, fisica, no sigue un
despertar a una nueva vida natural, entonces elegiria el suicidio” (Husserl,
1959, II: 355). Pero en un contexto en el que no se sabe nada con certeza no
se puede dar por sentada la premisa de que la muerte fisica sea el fin de todo:
“Entonces tengo primero que superar el mundo en mi mismo, etcétera”
(Husserl, 1959, II: 355). En una linea de interpretacion que resulta similar a la
de Vaihinger al sostener que la filosofia nietzscheana conduce a la afirmacién
de la vida y la recuperacién de los valores religiosos como una ficcién util para
la vida, en esta etapa de la reflexion filosofica trascendental se impone la
ficcion practica como deber moral: “Ahora bien, también puedo decir: debo vivir
como si fuera inmortal y como si pudiera trabajar efectivamente en la infinitud”
(Husserl, 1959, II: 352). No es novedosa, en el desarrollo de la fenomenologia,
la apelacién a la ficcion como método apropiado para captar lo esencial de los
datos examinados, ya que “la ‘ficcion’ es el elemento vital de la fenomenologia,
como de toda ciencia eidética” (Husserl, 1950, I: 163). Lo que si resulta
novedoso en este punto del desarrollo fenomenoldgico es la aplicacion, al
campo de los problemas practicos, de criterios que inicialmente resultaron de
teorizaciones puras. Se comprende con relativa facilidad que no es necesario
que el gedbmetra opere efectivamente con figuras perfectas —lo que seria una

imposibilidad desde el punto de vista de la realizacion concreta- para el
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desarrollo de sus construcciones tedricas, y también que esto no afecta en
modo alguno la legitimidad de sus construcciones. Lo que parece mas dificil de
comprender es que la resolucion de los problemas que plantea la existencia en
concreto a cada uno de nosotros tenga que operar con criterios ficcionales.
Parte de esta dificultad podria deberse al hecho de que cuando nos referimos,
en la esfera de la praxis humana, a las acciones humanas, tendemos a operar
con un concepto equivoco de accion. Es a este equivoco que refiere Alfred
Schitz cuando, y siguiendo la inspiracion fenomenoldgica, afirma: “Con esta
palabra [accién] podemos designar por un lado, la accién terminada en cuanto
unidad concluida, como producto, como objetividad; pero también, por otro
lado, el actuar como flujo o decurso, como proceso de produccidon, como
efectuacion y no como efecto” (Schiitz, 2004: 124). Efectivamente, Husserl
distingue entre accién y acto: “Accién [Handlung] es el proceso de la actividad
del yo en statu fiendi. Acto [Tat] es la accion acabada [vollendete Handlung]”
(Husserl, 1973, I: 428). En la medida en que tendemos a objetivar nuestras
acciones tendemos a cristalizarlas en la fijeza de un resultado acabado, y
perdemos el sentido del actuar como un proceso que, por estar siendo, es
inacabado y por lo mismo estd permanentemente abierto a multiplicidad de
posibilidades. Es por esto que en la accion practica la consideracion de las
distintas posibilidades -de los distintos cursos posibles de accion- es un
momento constitutivo, y lo es el modo de la anticipacion de posibilidades que
por no estar ya realizadas pueden considerarse como ficciones. Lo que
distingue a las acciones humanas de los procesos mecanicos es el hecho de
que el hombre tenga conciencia de las posibilidades que se abren a cada
momento; la posibilidad de una regulacién de las acciones no es incompatible
con la estructura de la accidbn humana en cuanto proceso abierto a siempre
nuevas determinaciones posibles, sino todo lo contrario: “Hacer lo mejor entre
todos los bienes realizables, esto es lo absolutamente correcto y con ello lo
categdricamente exigido” (Husserl, 1988: 137). La accion humana supone
también la capacidad de valorar los cursos posibles de accion en términos de
preferencialidad: “En la esfera de lo realizable practicamente lo mejor es
enemigo de lo bueno; posponer lo mejor es incondicionalmente incorrecto,
elegir lo mejor posible es exigido incondicionalmente como lo Unico y con ello

absolutamente correcto” (Husserl, 1988: 140). La critica deleuziana al
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fenomendlogo y al psiquiatra como observadores imparciales e inoperantes en
la practica minimiza el sentido y la justificacion de la deliberacion previa en el
momento de tomar decisiones. El sentido de la funcion del espectador imparcial
en la toma de decisiones practicas es reducido, en Deleuze, a las posibilidades
que se encuadran en las relaciones humanas signadas por la distribucién
asimétrica del poder. Para la fenomenologia, en cambio, la justificacién del
punto de vista del espectador imparcial deriva del hecho de que represente el
punto de vista de lo preferible: “Asi justificamos también la ficcion, hecha por
muchos de los moralistas a lo largo de la historia, del espectador imparcial.
Actuamos correctamente cuando cualquier espectador imparcial que se pusiera
en nuestro lugar tendria que reconocer [la validez de] nuestra accion” (Husserl,
1988: 1138). La funcion del espectador imparcial representa el momento de
reflexividad de cuya valoracion depende la mayor o menor correccién atribuible
al curso de accioén elegido: “El espectador imparcial es aqui el sujeto que valora
racionalmente, que se convence del hecho de que las convicciones que
fundamentan la accion son correctas, y de que las valoraciones de lo bueno
han sido correctamente efectuadas” (Husserl, 1988: 138). La necesidad de la
ficcion del espectador imparcial para la vida practica tendria que ser reconocida
incluso por quien, adhiriendo a la propuesta nietzscheana, intentara una
inversion de todos los valores, puesto que representa la instancia reflexiva en
la que se decide que este curso de accion —la inversion de los valores- es
preferible a la inaccion resignada que opta por dejar que el curso del mundo
siga la misma direccion que tenia hasta el momento. Lo que diferencia el
examen fenomenologico de las condiciones de posibilidad de la accion humana
respecto de la antropologia nietzscheana, y en particular de la interpretacion
deleuziana de las relaciones terapéuticas, es el hecho de que para la
fenomenologia la funcién del espectador imparcial es simétrica y reversible por
principio: “Nosotros mismos nos colocamos en la posicion del espectador
imparcial cuando evaluamos nuestra propia accion desde el punto de vista de
la correccién” (Husserl, 1988: 138).

Para la fenomenologia, la adopcién del punto de vista del espectador
imparcial para la resolucion moralmente aceptable de los problemas practicos
es el correlato que se corresponde con la develacion de la subjetividad

trascendental. Pero si hay algo que distingue la actitud del fenomendlogo ante
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los problemas que plantea la existencia humana con respecto a la actitud del
nihilismo, es el hecho de que la experiencia de la confrontacién con los
fundamentos ultimos —tanto del saber como del existir- la subjetividad
trascendental se patentiza como el punto arquimédico que ofrece un soporte —
gnoseoldgico pero también existencial. La atraccién por la fuerza del abismo
descripta por Nietzsche, el vértigo existencial ante la posibilidad de no existir ya
mas, y la proclividad a resolver la situacion por la via de la autodestruccion no
es la opcion preferencial del espectador imparcial que evalia el mejor curso de
accion ante la presencia de una situacion critica. Puestas asi las cosas, el
develamiento de la subjetividad trascendental no resulta ser una mera
curiosidad tedrica, sino el fundamento antropolégico de la posibilidad de afirmar
la vida y los valores que la favorecen. Es mirada desde esta perspectiva que la
reduccion trascendental no s6lo que no se equipara a una abstraccion incapaz
de vida —en el sentido de la critica de Ingarden- sino que, por el contrario, es la
condicion de posibilidad de la confrontacion esperanzada con las dificultades
que plantea la existencia.

La reduccion trascendental permite acceder a una esfera que se sustrae a la
facticidad del decurso de los eventos histéricos. En este distanciamiento
respecto de las problematicas concretas se patentiza la libertad del hombre
ante esos eventos, y con ella la posibilidad de decidir de una u otra forma la
manera de enfrentarlos, de intervenir en ellos o de abstenerse de intervenir. De
este modo se supera el fatalismo inherente a la vision estatizante de la
condicion humana y se hace posible vivenciar la situacion como una crisis que
en cuanto tal deja abierta multiplicidad de posibilidades, y entre ellas las que
derivan de la intervencion activa del sujeto. Si se analiza fenomenoldgicamente
el ejemplo del vértigo ante el abismo se percibe que el caracter dramatico de la
situacion se potencia en la medida en que la experiencia es vivida en el modo
de la pasividad y de la impotencia, haciendo efectiva en la praxis la
presuposicion de que el sujeto no puede hacer nada para modificarla. A
diferencia de la propuesta nietzscheana, en la que la salvacion ante el
sinsentido de la existencia gira en torno a un ejercicio de la voluntad de poder
referida a los demas, la focalizacion en la subjetividad trascendental permite
develar las capacidades del sujeto como un “yo puedo”: “Pero, ¢no se da, en el

comienzo mismo de la filosofia junto con el ‘yo soy’ el ‘yo puedo’ [...]?"
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(Husserl, 1997, XllI: 212). El descubrimiento de la subjetividad trascendental no
devela una abstraccion incapaz de vivir, como pretende Ingarden, sino un
centro de actividad y de poder, y de poder libre que me convierte en sujeto
moral: “no existo éticamente solo en virtud del conocimiento, sino en virtud de
la decision libre.” (Husserl, 1997, XIlIl: 212) Es por la capacidad de tomar
distancia respecto de cualquier situacibn que pueda presentarsele a la
subjetividad trascendental que se supera el fatalismo de considerarse como
una mera parte del mundo determinada totalmente por factores extrinsecos a
ella: “¢Y qué [sucederia] si mi voluntad libre no pudiera tanto o si fuera una
mera ilusion, en cuanto que yo no fuera sino un juguete [dominado por] fuerzas
ciegas?” (Husserl, 1997, Xlll: 212). La actitud trascendental es la que permite
responder negativamente a esta pregunta, y afirmar la posibilidad de dar una
respuesta moral y positiva a los problemas fundamentales de la existencia.

El ejercicio de la reduccién eidética, al implicar la suspension de todos los
juicios relativos a la existencia, posibilita la captacion de las propiedades
esenciales de las cosas, sin que esto implique que se suspenda la suspension
y se afirme que el mundo no existe o que es una mera ilusion. De un modo
similar, en el ejercicio de la reduccion trascendental el develamiento de la
subjetividad trascendental permite hacer visible el conjunto de operaciones
mediante las cuales el mundo y los demas seres humanos son captados del
modo en que son captados, sin que esto impliqgue que dejen de percibirse los
acontecimientos del mundo tal como son dados en la experiencia concreta. Lo
qgue si cambia con este ejercicio es el descubrimiento de que la actitud que el
sujeto tenga respecto de sus propias percepciones del mundo y de los demas
depende de una libre decision. Este descubrimiento no puede resultar
totalmente indiferente en el momento de hacer frente a las condiciones
probleméticas, criticas o dramaticas de la existencia, toda vez que de él
depende la posibilidad de tomar distancia respecto de las valoraciones que
adoptamos —frecuentemente como definitivas e inmodificables- ante dichas
condiciones. Contrariamente a lo que afirma Ingarden, la subjetividad
trascendental puede permitir a quien la practica hacer frente a la adversidad no
menos ni con menos efectividad que el fildésofo realista. Lo que cambia
radicalmente en la perspectiva fenomenoldgica es la interiorizacion de puntos

de vista que, por estar centrados en la exterioridad, comportan el riesgo
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permanente de la alienacién. Asi, la actitud moral propuesta por la
fenomenologia se centra menos en la lucha por el reconocimiento del otro que
en la aprobacion interna que cada uno pueda tener de su vida: “El mundo
puede ser un infierno [...] yo resisto a este infierno y cumplo con mi ‘deber’. Yo
existo y puedo querer lo que es bueno, intentarlo practicamente, y aunque sea
en un ambito restringido, si hago lo bueno he cumplido con mi parte y no puedo
reprocharme nada. En cierto modo estoy satisfecho —conmigo mismo” (Husserl,
1997, XIll: 216). Retomando el ejemplo de Ingarden, y de la actitud moral
inconmovible que resulta necesaria para superar situaciones tan dramaticas
como las que sintetiza la experiencia de la guerra, la adopcion de un punto de
vista trascendental no implica la ignorancia ni el desconocimiento intencionado
del sentido de la experiencia del sinsentido a la que esta expuesta la condicion
humana: “Enfermedad, casualidad, lo irracional, el ser excluido de las grandes
tareas. Las irrupciones irracionales de los poderes de la naturaleza en la
racionalidad de la vida humana. La lucha contra la estupidez, la locura, el
egoismo. [...] Un plan grande y hermoso, el gran trabajo de toda una vida
aniquilado por el hecho de que la vida racional del hombre bueno choca con el
egoismo y la maldad de algunos. La guerra, a la que se han sacrificado sobre
todo los mejores” (Husserl, 1997, XIII: 221). Si la inconmovible actitud moral
que se requiere para soportar y superar todas las contrariedades, tragedias y
absurdos de la existencia supone, para Ingarden, una clarificacion de la
estructura ontoldgica del mundo, lo que no puede pasarse por alto es que el ser
humano tiene que seguir viviendo e intentando hacer frente a las dificultades de
la vida aun antes de disponer de una comprension suficiente de la estructura
del mundo. De hecho, si ha de resultar posible una indagacion filoséfica
puramente teorica que termine develando indiscutiblemente la estructura del
mundo, esta misma indagacion presupone como condiciéon previa que no se
siga el camino de la version pesimista radicalizada del nihilismo y se sucumba
pasivamente ante la fuerza atractiva del abismo. Las condiciones necesarias y
suficientes para la adopcién de una actitud positiva ante la existencia no
requieren de una indagacion filosofica demasiado profunda ni del develamiento
de la estructura ontolégica del mundo en sus fundamentos mas radicales. Las
decisiones morales, y entre ellas la decision fundamental de afirmar la

posibilidad de que el mundo tenga sentido, no dependen de la resolucién
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tedrica de las cuestiones filosoficas: “Supongamos que yo creyera -con razén o
sin ella, para el caso es igual- que el mundo carece de sentido [...] ¢ Qué debo
hacer, entonces? ¢ Debo hacer algo en absoluto? La respuesta es clara [...] si
pensamos en la madre que cuida de su hijo [...] Ella podria saber que el mundo
‘no tiene ningun sentido’, y que mafana podria producirse una catéstrofe que
aniquile todos los ‘valores’ [...] y si ‘supiera con certeza’ que mafiana en el
curso de una hora se producira el fin del mundo, ¢ dejaria, durante esa hora, la
verdadera madre de cuidar amorosamente y consolar a su hijo? ¢Y no sucede
lo mismo con todo lo que es ético?” (Husserl, 1997, XIlII: 216).

Lo que hace posible el hacer frente a las condiciones dramaticas de la
existencia humana no es, como pudiera sugerirlo el ejemplo de la madre que
cuida de su hijo, la mera pulsion instintiva, porque la misma actitud moral
puede encontrarse en un grupo de hombres que enfrentan un naufragio:
“Hombres en un barco condenado al naufragio, sabiéndolo, habran de poder
actuar éticamente como auténticos seres humanos, asi como en la accion del
amor reciproco” (Husserl, 1997, Xlll: 216). Asi como la actitud fenomenolégica
posibilita la toma de distancia respecto de la situacion concreta, asi también
posibilita la comprensién de la intimidad y cercania de los seres humanos entre
si: “No vivimos Unicamente unos junto a otros, sino en otros [ineinander]”
(Husserl, 1997, XllI: 217). El descubrimiento del valor de la vida es correlativo
del descubrimiento de la comunicacion intersubjetiva: “Valoracién de la vida.
Pero mi vida no es para si; es una con la vida de los otros [...] no puedo valorar
mi vida sin valorar la vida entrelazada de los otros” (Husserl, 1997, XIllI: 209s.).
El reconocimiento de la dimensién intersubjetiva de la vida trascendental no
implica un abandono del reconocimiento de la subjetividad, como si se tratara
de una opcién disyuntiva entre opciones incompatibles. Subjetividad e
intersubjetividad son modalidades de la vida trascendental consideradas en
distintas fases de la autorreflexion, y la valoracion de la vida intersubjetiva es
compatible con la valoracion de la vida del sujeto: “Junto con la valoracion de la
vida la autovaloracién del sujeto. [...] Valora la vida y a si mismo como sujeto”
(Husserl, 1997, XllI: 221).

5. Las motivaciones psicoldgicas de la reduccion tr ascendental
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Resulta cuando menos llamativo el que, citando al mismo autor al que refiere
Sartre, Sebastian Luft y Markus Asper hagan referencia al trabajo de Eugen
Fink para sostener que “son las circunstancias adversas las que en primer
término hacen al fil6sofo ser lo que es. Como es sabido, las consideraciones
tardias de Husserl sobre la epojé y la reduccién giran en torno a la pregunta por
aguello en lo que en absoluto puede consistir su motivacion” (Luft-Asper, 1999:
33). Lejos de no ser posible indicar cuales son las motivaciones que conducen
al filbsofo a efectuar la reduccion trascendental —como objetaba Sartre-, es la
actitud trascendental la que hace al filésofo, y lejos de ser la actitud
trascendental lo que imposibilita una respuesta aceptable a las adversidades
de la vida —como objetaba Ingarden-, son las adversidades de la vida las que,
al motivar la actitud trascendental, despiertan la conciencia del ser humano y lo
ponen en el camino de una resolucion efect