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La obra filosofica de Husserl se inaugura con dos textos de una
importancia y de una extension desiguales. Se trata, en primer lugar del texto
Sobre el concepto de niumero que de hecho es su disertacion inaugural (o
Habilitationsschrift) de 1887 y, de 1891, del texto sobre la Filosofia de la
aritmética® (cuyos cuatro primeros capitulos son esencialmente idénticos al
texto de 1887). No obstante, la primera obra propiamente fenomenologica® de
Husserl son las Investigaciones Légicas, publicadas primero en 1900/01 y
luego, con correcciones y modificaciones, en 1913 y en 19214, Sin embargo,
es con La idea de la fenomenologia. Cinco lecciones como se inaugura la
fenomenologia trascendental de Husserl, esto es, el tipo de filosofia que marcara
en lo sucesivo la obra de Husserl hasta su muerte.

La idea de la fenomenologia® es el texto de las lecciones dictadas por
Husserl en 1907 en Géttingen®. La importancia de este texto reside en que
Husserl presenta aqui por primera vez, de una manera sistematica, la reduccion
fenomenologica, esto es, la esencia misma de toda la fenomenologia husserliana.
Por lo demas, en «La Idea» se encuentran ya las ideas centrales, en su articula-
cion y en sus relaciones esenciales, que marcaran el punto de vista mas funda-
mental de la filosofia de Husserl. En una palabra, podemos decir que el texto
de «La idea» es ante todo un texto «programatico, si se entiende con ello la
presentacion de un plan de problemas, cuestionamientos y tareas que pueden y
deben ser tenidos en cuenta siempre como validas, incluso posteriormente’. Y
Husserl tuvo en efecto en cuenta estos aspectos en un tiempo posterior, de tal
suerte que el contenido fundamental de sus cursos puede encontrarse -incluso
amplificado y desarrollado- posteriormente en su obra. En «la Idea» encontramos
entre otros los temas de la correlacion intencional, de la evidencia y de la
constitucion, siempre en relacion con el método de la reduccion fenomenoldgica.
Pero lo que es aun mads interesante en el texto de estas lecciones, vemos aqui la
esencia misma del método fenomenologico de filosofar y una puerta de acceso
a «la actitud de espiritu filosoficon [Hua II, p. 17 (25)]. Asi pues, nos
proponemos hacer ¢l recorrido de estas lecciones®, tomando comoe hilo con-

* Debido a su extension, las Notas aparecen al final del texto (N. del E.)
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ductor el tema del comienzo filosofico asi como la relacién entre la correlacion
intencional y la constitucion. En este recorrido queremos resaltar lo que, a
nuestro juicio, es lo mas importante para la comprension sistematica del método
estatico en fenomenologia. En la primera leccién resaltamos principalmente el
problema que, segin Husserl, nos conduce hacia la actitud de pensamiento
filosofico; en la segunda leccion aprendemos el modo y las razones para depasar
la actitud natural; la tercera leccion nos da el acceso a lo esencial de la doctrina
fenomenolégica; la cuarta leccidon estid centrada en torno al tema de la
intencionalidad y de la evidencia; y finalmente, la quinta leccion se interesa
principalmente por el tema de la constitucién, como culminacion de las
comprensiones y de los analisis por parte de esta «nueva ciencia», la
fenomenologia.

§ 1. EL PROBLEMA QUE CONDUCE A LA FILOSOF{A

El texto comienza operando una distincién entre las ciencias de la
actitud natural y la ciencia filosofica: esta distinciéon descansa en la
caracterizacion de lo que constituye la actitud natural propiamente dicha. En
ella, estamos volcados hacia las cosas que nos son dadas a cada momento de
una u otra manera: por ejemplo, en el modo de la percepcion, de la conjetura,
de la duda, del deseo, y otros. Que las cosas nos son dadas, «esta va de suyo
para nosotros», cualquiera que sea la determinacion de la cosa, por ejemplo un
ser animado, una herramienta, una persona, etc. El mundo es algo que va de
suyo en la actitud natural, y, dado en parte en la percepcion, en parte en los
recuerdos [Hua II, p. 17 (25)], el mundo es el presupuesto al cual se refieren
todos nuestros juicios, ya sean doxicos, cotidianos, o bien tedricos, cientificos.
La experiencia del mundo y de la realidad se funda para esta actitud sobre el
primado de la percepcion, de la experiencia directa y los resultados de esta
experiencia pueden extenderse por inferencias, por generalizaciones y
deducciones. Asi pues, en la actitud natural, los conocimientos -
correspondiéndose mutuamente, confirmandose unos a otros, aumentando su
fuerza logica, corrigiéndose inclusive y reforzando su coherencia logica [Ibid,,
pp- 17-18 (26)] - logran con todo llegar a expresarse y a «conquistar» (bemdichti-
gen) la realidad [/bid., p. 18 (27)]. Dicho en otros términos, si las ciencias
derivadas de la actitud natural nos informan ampliamente sobre su objeto, la
existencia misma de su objeto de estudio, del objeto de su predicacion, es
siempre algo que va de suyo, tanto como va de suyo la posibilidad del
conocimiento, es decir, la relacion con el objeto [Ibid., p. 19 (28-29)].

Husserl no pretende que el conocimiento no sea también objeto de
una consideracion reflexiva para las ciencias naturales, sino, mas bien, que
cuando el conocimiento sea ¢l objeto de una investigacion natural en la actitud
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natural, sea comprendido como un «hecho de la naturaleza» y como un «factum
psicologico» [Ibid., p. 19 (28)]. Es evidente que las ciencias nos ensefian
determinaciones que conciernen al objeto. Hay una relacién necesaria entre €l
pensamiento natural y su objeto. En una generalidad formal, nos dice Husserl,
las ciencias naturales toman por objeto de investigacion «las relaciones
aprioristicas de las significaciones y de la validez de significaciones, asi como
las leyes apriori que pertenecen al objeto en cuanto tal»[Ibid.}°; es asi como
nacen la gramatica pura y la logica pura, las cuales son las determinaciones
mas generales (formales) del conocimiento. En resumen, en la ciencia natural
«practicamos ontologia» [Ibid., p. 79 (109)]. Es que, para la actitud natural, no
se plantea el problema de saber cdmo conocemos, sino, por el contrario, la
caracteristica principal en esta actitud es el qué: qué es lo que conocemos, etc.
Pero el modo de nuestro conocimiento no es puesto en cuestién en absoluto.
Ahora bien, es precisamente la correlacion «entre la vivencia cognitiva, la signi-
ficacion y el objeto, lo que constituye la fuente de los problemas mas profundos
y los mas dificiles» [Ibid., p. 19 (28-29)].

En efecto, el problema surge en el momento en el que reconocemos
mediante un acto de reflexién'® que el conocimiento es efectivamente una
vivencia psiquica: «un conocimiento del sujeto que conoce» [Ibid., p. 20 (29)].
Dicho en otros términos, el problema reside en que el conocimiento es un acto
subjetivo, un acto encamado, por asi decirlo. Es sobre este plano que Husserl
sitia el «enigma» [Ibidem] o el «misterion» [Ibid., p. 19 (27)] del conocimiento:
en una palabra, es aqui en donde se encuentra todo el problema del
conocimiento.

De donde s€, o de donde puedo saber a ciencia cierta yo, el que conoce,
que no sdlo existen mis vivencias, estos actos de conocimiento, sino que

también existe lo que ellas conocen - de donde sé que incluso existe go
ue} Flueda oponerse al conocimiento como a su objeto? [Ibid., p. 20

Asi pues, nos hallamos frente al fenomenismo (o fenomenalismo), frente
al solipsismo o al psicologismo; en resumen, lo que la pregunta subraya es la
esencia misma del problema del conocimiento: es posible saber con toda certeza
si no nos encontramos en un «sueifio coherentey, si la realidad y el mundo no
son un «sueiio» o una «ilusion de los sentidos»? [Ibid., p. 81 (113)]"2.

En la elucidacion del problema del conocimiento debemos deshacermos
de todo presupuesto, con todo y lo «cientifico» o «d6gico» que pueda ser, dice
Husserl, tanto mas cuanto que lo que se cuestiona es precisamente el
conocimiento en cuanto tal. La logica misma se vuelve problematica [/bid., p.
21 (30)], asi como las matematicas y las ciencias y disciplinas de toda especie'*:
toda ciencia y todo método dejan de tener validez como un bien disponible
[Ibid., p. 24 (35)]. No importa cuan famosas y populares sean, cuan logicas y
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coherentes puedan ser o parezcan ser las ciencias, debemos dejar de lado todo
presupuesto a fin de comprender y de elucidar «el enigma del conocimiento».
Debemos pues, por asi decirlo, reducirnos a la total pobreza de conocimiento,
esto es, no aceptar nada o asumirlo con antelacion.
El teatro de estas obscuras y contradictorias teorias, asi como de las
interminables disputas que s unen a ellas, es la teoria del conocimiento,

asi como la metafisica, 1a cual... s¢ halla intimamente ligadaa ella» [/bid.,
pp. 21-22 (31)].

Por tanto, se impone una critica del conocimiento, es decir, una
comprension del conocimiento y de su esencia. Husser] habla igualmente de
esta critica del conocimiento como de una critica de la razoén tedrica. Ahora
bien, esta critica tiene una doble tarea: por un lado, como pars destruens, debe
eliminar todos los absurdos y los sin sentidos (non-sens) con respecto a la
esencia del conocimiento; de otro lado, como pars construens, debe brindar la
solucién «a los problemas que encierra la correlacion entre el conocimiento, el
sentido cognitivo y el objeto de conocimiento» [Ibid., p. 22 (31)]. Es debido a
esta doble tarea que la teoria del conocimiento tiene en consecuencia el derecho
a criticar el conocimiento natural. Es en este momento cuando Husserl resume
la esencia del problema: lo que importa es por tanto clarificar a la vez la esen-
cia del conocimiento y del ser que es, en cada caso particular, el objeto de
conocimiento por parte de la ciencia natural [Ibid, p. 22 (32)]. Husserl le reserva
esta tarea a lo que ¢l denomina la «fenomenologia del conocimientoy, fa cual
«forma la primera parte y la mas fundamental de la fenomenologia en general»
[fbid., p. 23 (33)]. Ahora bien, qué sea la fenomenologia -y lo que ella seguird
siendo hasta el final de la vida de Husserl- se encuentra claramente definido en
este texto de Hua II: la fenomenologia designa «ante todo» un método y una
actitud de pensamiento, a saber, precisamente el método y el pensamiento
especificamente filosoficos [Ibidem].

Por lo tanto, es poniendo en evidencia el caracter problematico del
conocimiento natural y proponiéndose clarificar este problema mediante la
reflexion, y que Husserl llama «reflexion gnoseologican, como se establece la
distincion entre la ciencia natural y la filosofia. Mediante esta distincion,
Husserl quiere llegar no a una interpretacion, o a un saber parcial o «regional»
del ser, sino, por el contrario, a un saber del ser «en sentido absolutoy [Idem].
Esta ciencia es manifiestamente la metafisica'®. Asi pues, surge, en el horizonte
de la critica del conocimiento, la idea por alcanzar la metafisica. O como lo
dice Husserl, la filosofia se sitia en una dimension «totalmente nuevay, con
un método «totalmente nuevo» y con un punto de partida «totalmente nuevo»
[Zbid., p. 24 (34)]. Esta dimension totalmente nueva es, commo vemos, la de la
fenomenologia, lo que la fenomenologia representa pero también aquella a la
cual quiere conducimos. De este modo, la fenomenologia, esto es, la filosofia
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misma, tiene como tarea capital la de poner en claro la posibilidad del
conocimiento, no solamente del conocimiento humano, sino de todo
conocimiento en general.

El misterio que nos interesa elucidar es por tanto: jcomo el
conocimiento -siendo subjetivo- pueda alcanzar un objeto «que es sin em-
bargo en si lo que es?» [Ibid., p. 25 (35)]'°. El conocimiento fenomenologico
no debe entendérselo, por consiguiente, en modo alguno, como una «creacion»
de objetos: este conocimiento no pone objetos, sino arroja luz sobre la obra
misma del conocimiento, esto es, sobre el sentido mismo del conocer. Ahora
bien, el sentido mismo del conocer es un problema que, desde su origen en
Grecia, concierne a la filosofia, como clarificacion precisamente de lo que es
«el conocimiento que posee validez y el que no es mas que una pretension de
conocimiento» [Ibidem]. El conocimiento por el cual se interesa la
fenomenologia es aquel que enuncia claramente lo que alguien sabe -ve, y lo
que alguien pretende saber o finge saber, etc. Por lo demas, y correlativamente,
la fenomenologia tiene como objeto clarificar el sentido de un objeto, cualquiera
que sea, y tal cual es en si mismo, es decir, indiferentemente de que alguien lo
conozca o no, pero que, no obstante, es en tanto que objeto el correlato intencional
de un conocimiento posible [[bid., p. 25 (35)]'¢. Es que, de hecho, la posibilidad
del objeto de ser conocido forma parte del senfido del objeto mismo.

Asi pues, nos encontramos ad portas de la filosofia, o mejor,
comenzamos a reconocer y a entrar en el campo especifico de la filosofia:
puesto que «la filosofia comienza en efecto con la critica del conocimiento y,
en todo lo demas que ella es ulteriormente, tiene sus raices en la critica del
conocimiento» [Ibidem; (subrayado, C.E.M.)]. En resumen, la filosofia, siendo
igualmente una critica de la razon practica y una critica de la razon axiologica,
comienza siempre necesariamente por y tiene sus raices en la critica de la razon
tedrica. Nos hallamos asi comprometidos por el camino que nos conduce
esencialmente hacia la filosofia, esto es, hacia la fenomenologia pura. Este es
el resultado de la primera leccion.

§ 2. EL CAMBIO DE LA ACTITUD NATURAL

Ya sabemos pues de qué clase de conocimiento no se trata aqui: es
esto lo que la primera leccion nos ha ensefiado. A partir de esto, y teniendo en
cuenta que no podemos presuponer de antemano ringun conocimiento como
valido y que, por lo demas, todo ser y toda validez que eran validos en la
actitud natural son puestos en suspenso a partir de este instante, se trata de
saber, por consiguiente, si €l conocimiento es posible. ;Cémo puede estable-
cerse una critica del conocimiento si no sabemos ni siquiera si es posible el
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conocimiento? Esta es la pregunta central de la segunda leccion. El problema
es por tanto el de la comprension de si mismo del conocimiento [Ibid., p. 29

(37)1.

A fin de abordar esta pregunta capital, Husserl introduce la idea de la
epojé: ponemos entre paréntesis todo juicio sobre los distintos conocimientos
(ciencias y disciplinas), sobre su objeto y sobre su validez. Pero la radicalidad
de la epojé consiste en que no solamente debemos comenzar por poner en
cuestion todo conocimiento y toda clase de datos, sino, méas aun, en que debemos
continuar poniendo en suspenso todo conocimiento «todo el conocimiento
propio», e incluso nuestros propios datos [/bidem] - hasta que alcancemos esa
region carente de toda duda y clara que pueda valer como comprension del ser,
en el sentido introducido por la primera leccion. Mediante la epojé, la teoria
del conocimiento debe poder alcanzar una justificacion de si misma, es decir,
«se da a si mismay y «se pone a si misma como primer conocimiento». Ahora
bien, con toda evidencia, una tal radicalidad no es propia sino de la filosofia.
Por tanto, la filosofia, esto es, la fenomenologia, tiene como tarea primera una
comprension del sentido del objeto, objeto que, siendo en si, es conocido sin
embargo en el acto subjetivo de conocimiento; es a partir de esta tarea que se
desprende la justificacion misma de la filosofia.

La formulacion natural del problema del conocimiento plantea el
problema con respecto al conocimiento, de una doble manera: por una parte,
(como es posible el conocimiento? Y correlativamente: ;cual es el sentido de
un ser que siendo en sf es sin embargo conocido en la subjetividad del
conocimiento? [Ibid., p. 29 (38)]. En esta segunda leccion, Husserl esclarece
el problema del conocimiento volviéndose principalmente hacia este segundo
aspecto de la pregunta, a saber, la distincion entre el modo y la esencia de la
donacién del objeto del conocimiento [Ibid., p. 29 (38)]"". Precisemos mejor:
Husserl consagra esta segunda leccion a establecer un tipo de objeto cuya
donacion absoluta e indubitable nos permita resolver todas las preguntas con
respecto (al problema del) conocimiento. Con la finalidad de aprehender y de
comprender un tal ser, es decir, una donacién semejante, Husserl hace un
llamado al procedimiento cartesiano de la duda. Es en este momento en el que
se instaura plenamente la via cartesiana de la fenomenologia, via que ocupa un
lugar considerable en la obra de Husserl.

El procedimiento cartesiano en «La Idea» puede resumirse de la
siguiente manera: el problema que debemos comprender y resolver es el de la
posibilidad y la esencia del conocimiento. Sin embargo, teniendo en cuenta
que hemos excluido todo conocimiento cientifico o pre-cientifico, pero que
no hemos alcanzado todavia un conocimiento claro y libre de toda
incertidumbre, bien podria suceder que cayéramos en el desespero escéptico, y
terminamos asi diciendo: «nada es cierto, todo es dudoso» [Hua II, p. 30 (38)].
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Ahora bien, es evidente que en este momento aparece la cogitatio sobre nuestra
propia duda; y en consecuencia es absurdo querer mantener una duda univer-
sal. Y lo mismo sucede para toda otra cogitatio: cuando dirijo mi mirada (im
Hinblick) sobre la cogitatio sobre la cual me ocupo (la percepcion, la duda, el
asombro, el juicio, etc.) se hace evidente entonces que tengo la cogitatio, la
cual se refiere siempre a alguna-otra-cosa. La certeza de la cogitatio deviene
evidente «en tanto que yo reflexione» sobre ella, que la «acoja» y la ponga
pura, tal cual la veo [Cfr. ibid., p. 30 (39)].

Ciertamente Descartes lleva a cabo la duda con vistas a otras finalidades,
a saber, alcanzar una certeza absoluta sobre la existencia del mundo. Pero
desde el comienzo Husserl es explicito en cuanto al procedimiento cartesiano:
Husserl quiere uinicamente, «modificando convenientemente» la finalidad de
la duda, servirse de ella [Cfr: 1bid., p. 30 (39)] con un fin diferente: a saber, la
elucidacion del enigma del conocimiento y de los problemas y consecuencias
que implica.

Por consiguiente, ;jqué entendemos por conocimiento? Husserl dice:

Conocimiento es el «titulo que designa una esfera multiforme del ser
ue es susceptible de sernos dada absolutamente y que cada vez puede
se absolutamente en casos singulares.» [/bid., p. 30 (53)].

Husserl introduce el término «ver» (schauen) en relacion con el de
donacio6n para definir el caracter necesario del objeto propio del conocimiento;
y con é€l, correlativamente, para designar progresivamente el género de
conocimiento posible mediante la critica del conocimiento'®. En tanto que la
cogitatio es dada directa e inmediatamente en el acto de la reflexion, es calificada
por Husserl como donacion «absoluta», es decir, indubitable. Ahora bien, el
tipo de objeto al cual apuntaba la teoria del conocimiento en la primera leccién
exigia manifiestamente esta cualidad: «ser absoluto». De este modo, la teoria
del conocimiento, mejor, el conocimiento que se deriva de la claridad y de la
indubitabilidad es posible: «es posible designar una esfera de donacion
absoluta» [Ibid., p. 32 (41)]. Esta esfera es la de la cogitatio en general, en
otras palabras, la esfera de las vivencias.

Ahora bien, el procedimiento cartesiano es claramente, como es sabido,
una aprehension de la inmanencia. Mediante la duda cartesiana, o paralelamente,
mediante la epojé de Husserl, suspendemos todo juicio sobre todo conocimiento
y sobre todo objeto trascendentes. Es por este camino que podemos alcanzar
una donacion absoluta: la cogifatio cuya donacion es inmanente es precisamente
absoluta, indubitable. Husserl se interroga entonces o busca comprender esta
inmanencia, a la cual le asigna un triple rol:

a) en primer lugar, esta inmanencia debe «servir como punto de partida»
de la teoria del conocimiento;
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b) luego, debe estar libre «de todas las dificultades escépticasy, de
toda obscuridad y incertidumbre;

¢) finalmente, debe manifestarse como «el caracter necesario de todo
conocimiento» [Ibid., p. 33 (43)].

Por lo tanto, es claro que, para Husserl, no se trata de negar el
conocimiento, sino mas bien de comprender el modo como el conocimiento
puede alcanzar (7reffen) su objeto. El problema del conocimiento consiste
precisamente en el encuentro del acto de conocimiento (treffen, Triftigkeit)
con su objeto. «Si miramos de més cerca lo que es tan enigmatico y lo que nos
coloca en dificultades cuando comenzamos a reflexionar sobre la posibilidad
del conocimiento, es por tanto su trascendencia» [Ibid., p. 34 (45)]. El problema
consiste propiamente hablando en el hecho de que todo conocimiento natural,
ya sea precientifico o cientifico, pone objetos y estados-de-cosas que no se
encuentran en €l: apoyarse asi en la ciencia natural para resolver el problema del
conocimiento es cometer una mefabasis eis allo genos [Ibid., pp. 6y 39 (96y 51)]"°.

Husserl introduce una doble distincion para explicitar lo que se debe
entender con esta «trascendencia» del objeto. Es trascendente:

a) por una parte, todo objeto que no-esta-contenido-efectivamente en
el acto del conocimiento. A esta primera caracterizacion de trascendencia se
une correlativamente un sentido de la inmanencia: es inmanente todo objeto
que esta contenido efectivamente en el conocimiento [Ibid., p. 35 (45)]1%;
trascendencia e inmanencia van una al lado de la otra;

b) por otra parte, todo objeto que se sitia mas alla de la esfera de la
donacion absoluta. En este caso, el conocimiento #o ve el objeto mismo. Aqui,
la trascendencia se opone a la inmanencia como donacion absoluta y clara, «la
donacién misma en sentido absoluto» [Ibid., p. 35 (46)]. Husserl designa este
modo de donacidén absoluta y en persona (Se/bst) como evidencia, «evidencia
inmediata». Como vemos facilmente, la diferencia de los objetos se funda por
tanto en su modo de donacion?',

Gracias a esta distincion entre inmanencia y trascendencia es posible
determinar mejor todavia la «nueva ciencia», la fenomenologia. Esta tiene por
objeto las vivencias o las cogitaciones debido precisamente a su caracter
inmanente; por tanto, no le es permitido emplear nada trascendente como dado
de antemano [Cfr: 1bid., p. 36 (47)]. Es gracias a esta delimitacién del campo
de la «nueva disciplina» que el problema del conocimiento se vuelve mas
especifico. Hasta aqui, podemos resumir el problema del conocimiento en tres
formulaciones progresivas:

a) ;Como es posible el conocimiento?;
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b) ;Coémo el conocimiento, siendo un acto subjetivo, puede alcanzar
un objeto que es en si lo que es?;

¢) (Cémo es posible el conocimiento de la trascendencia? [Cfr Ibid.,
pp. 36-37 (47-49)].

En otras palabras, el problema fundamental es ¢l de la relacidn, esto
es, el de la correlacion intencional entre el conocimiento y su objeto. Pero la
exigencia de Husserl es tal que esta «relacion» o esta «correlacion» deben ser
dadas ellas mismas, «como algo que debe ser visto», y en modo alguno como
una deduccién - puesto que es solamente entonces que «podria entenderla»
[Ibid., p. 37 (49)]. Estas son pues tres maneras de comprender y de definir -
gradualmente- el problema que se le plantea a la fenomenologia. De la respuesta
a estas preguntas depende, segin Husserl, el destino entero de la filosofia, de
la metafisica en tanto que saber del ser absoluto, e inclusive, de la razén pura
en general. O, para decirlo en otros términos, la fenomenologia tiene entre sus
manos el destino entero de la filosofia, de la comprension de las ciencias y de
la racionalidad cientifica, y en fin, de la razén misma. Este es, presentado de
una manera sucinta, el analisis de lo aprendido en la segunda leccion.

§ 3. Lo ESENCIAL DE LA FENOMENOLOGIA

La critica del conocimiento ya nos ha asegurado la esfera de las
cogitaciones, la cual no puede ya ser puesta en cuestion nuevamente. Se trata
efectivamente de la esfera de las puras donaciones inmanentes y absolutas.
Refiriéndose a este nuevo objeto de conocimiento, Husserl introduce el concepto
de «fenémenon, para designar precisamente esta objetividad (Gegenstdndlichkeir)
que no se encuentra por fuera del conocimiento, «por fuera de la *conciencia’»:
el fenomeno caracteriza «lo que es el objeto de una pura vision» [Ibid., p. 43
(54)]. Ahora bien, es precisamente con el objetivo de asegurar este nuevo objeto,
el fenémeno, en el sentido introducido por la critica del conocimiento, que
Husserl recurre a la reduccion gnoseolégica, o mejor, a la reduccidn
Jenomenoldgica®.

En efecto, tenemos necesidad aqui de la reduccion, a fin de que la
evidencia de la existencia de la cogitatio no esté confundida con la

evidencia de mi cogitatio, la mia, conla del sum cogitans, o cosa similar»
[Hua Il, p. 43 (Sgﬁ.

Se trata por tanto de trazar la distincion entre el fenémeno puro, en el
sentido de la leccion anterior, y el fenomeno psicolégico. Viviendo en la actitud
natural, el hombre puede comprender su cogitatio, por ejemplo una percepcion
o un recuerdo, un juicio o una pregunta, etc., como perteneciéndole de facto,
estando situada en un tiempo objetivo preciso, en un lugar y en una situacion
objetiva, en una palabra, en el mundo objetivo. La apercepcion empirica (o
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psicologica) de la conciencia concierne (aqui) ante todo al ego empirico, es
decir, la conciencia anexada a un cuerpo y como donacion de una personalidad
determinada. Se trata de una cogitatio dada al yo existente realmente en un
espacio, un tiempo, una situacion objetivos. Husserl llama al yo que vive en
este mundo objetivo un yo empirico, real, en una palabra, yo psicoldgico®.

Ahora bien, como ya lo sabemos, en la epojé fenomenoldgica excluimos
toda trascendencia. Y es aqui donde encontramos un concepto fundamental
para la comprension del método y de la filosofia de Husserl: este yo como
persona, «como una cosa del mundo» y sus vivencias insertadas en el tiempo
objetivo, «todo esto son trascendencias y son, en cuanto tales, gnoseoldgi-
camente nulos» [Ibid., p. 44 (55)]. Mediante la reduccién fenomenologica
ponemos pues entre paréntesis toda trascendencia, y por tanto también este yo
empirico («real») como persona y el mundo entero que le es propio. En esencia, la
operacion de la reduccion fenomenoldgica es el acto por el cual el sujeto que
filosofa se pone en cuestion a si mismo como sujeto natural, y pone en cuestion
toda vivencia, toda situacion objetiva. La puesta en cuestion es, recordémoslo, una
suspension del juicio sobre el ser (o el no-ser) a los cuales nos aproximamos por lo
tanto en tanto fendmenos de validez [/bid., p. 6 (96)]. Tal y como lo hemos
aprendido en la segunda leccion, para la «nueva ciencia» es fundamental que
comencemos por operar la reduccion, pero es igualmente necesario permanecer
en ella, sin lo cual no son posibles una teoria del conocimiento, una critica del
conocimiento, esto es, en ultimas, la filosofia?*,

Dirigiendo la mirada reflexiva sobre lo que es dado en la epojé,
alcanzamos el fenomeno puro. El fenémeno puro es por tanto la donacion
absoluta que resulta de la puesta en cuestion del yo, del mundo y de toda
trascendencia, y que es aprehendida en la evidencia de la donacién-misma
[Cfr ibid,, p. 44 (55)]. Asi pues, existe cierta correspondencia entre el fendmeno
psiquico (o psicoldgice) y el fendmeno puro en el sentido de que el segundo
«revela su esencia inmanente como donacion absoluta» y ello mediante la reduc-
cion fenomenolégica [Ibid., p. 45 (55)]. En otras palabras, el fendmeno psiquico
y el fenomeno puro son materialiter la misma cosa, se derivan de la misma
objetidad, pero su modo de aprehensién es por esencia diferente.

No queda menos sino saber de qué modo el fenémeno puro, la donacién
absoluta se refiere intencionalmente (meinen) a un ser objetivo. Siendo
materialiter la misma cosa que ¢l fendmeno psicolégico, jcomo comprender
sin embargo que la cogitatio, siendo una vivencia inmanente, mienta o se refiere
a un ser que existe por fuera suyo? O mas radicalmente, ;qué nos asegura de la
evidencia de la cogitatio (puesto que ella ha perdido ¢l estatuto que tenia antes
en la actitud natural)? Este es el tema al cual Husserl consagra su atencion en
lo que queda de esta tercera leccion.
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La donacion del objeto trascendente, cualquiera que sea su caracter,
no es, hablando con todo rigor, otra cosa que una «cuasi-donaciéon» [Ibid., p.
45 (56)1%, y esto vale igualmente para el fenémeno psicoldgico. Por su parte,
¢l fendmeno puro es una donacion absoluta inmanente, ya sea que se trate de
un fenémeno cognoscitivo, axiologico u otro. Ahora bien, no hay mas que una
ciencia que da cuenta (legein) de los fendmenos puros: esta ciencia es
precisamente la fenomenologia®. El objeto de la fenomenologia, las vivencias
purificadas de toda trascendencia gracias a la operacion de la reduccion, debe
ser aprehendido y estudiado de manera «inmanente y puramente intuitiva». De
este modo, Husserl establece por primera vez la esfera propia de la
fenomenologia, a saber: la conciencia pura [Ibid., p. 46 (57)], el campo de
todas las vivencias cuya trascendencia es puesta en suspenso y que se trata de
comprender. En cuanto al referirse (meinen) al-objeto-trascendente, por el
momento Husserl no dice otra cosa que: la mencion, la relacién a un objeto
trascendente «es un caracter interno del fenémeno» [Ibidem]. La relacion al
objeto intencional (el cogitatum) es pues dejado de lado provisionalmente,
puesto que Husserl se impone en primer lugar la tarea de comprender el estatuto
cientifico de la fenomenologia.

La aprehension inmanente del fendmeno es el resultado de la vista
reflexion (Schauen). El yo ve el fenémeno tal cual se da absolutamente,
inmediatamente a la mirada reflexiva. Con respecto a un fenomeno tan evidente,
el yo puede decir sin duda alguna: «esto!» (Dies-da) [Cfr. Ibid., p. 47 (59)]*.
La pregunta que se plantea Husserl a propésito de la evidencia del «esto» para
el sujeto concierne precisamente la posibilidad del conocimiento. En efecto,
el conocimiento, esto es, la ciencia, debe ser un saber objetivo y universalmente
valido. ; Como «elevar», en estas condiciones, la verdad *subjetiva’ del enunciado:
«esto!» a un juicio que posea una validez universal?. Para resolver este problema,
Husserl se sirve del procedimiento cartesiano de la reduccion eidética.

Para Descartes, la evidencia de la cogitatio descansa sobre la clara et
distincta perceptio, es ella la que le asegura la donacion de su cogitatio. El
problema fenomenolégico consiste en que, viviendo en la actitud natural, no
podemos comprender de qué manera la percepcion puede alcanzar lo que es
trascendente®. Quizas el mundo, la realidad entera sea un «suefio coherente».
La duda sobre la realidad de lo trascendente es siempre posible al interior de la
percepcion exterior, viviendo en la percepcion exterior. Por el contrario, la
vista reflexiva que resulta de la epojé? nos ofrece el fenomeno absolutamente
y en persona; aqui no hay espacio para la duda. Husserl designa esta aprehension
directa e inmediata por la vista como la evidencia®: lo que la evidencia ofrece
es lo ultimo (das ist ein Letztes). Es precisamente esta evidencia la que da el
«eston, y que es una individualidad. Es a partir de esta clarificacion que Husserl
vuelve sobre el estatuto cientifico de la fenomenologia®'.
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Ademas de los enunciados sobre la vivencia singular, la cual da, con
toda evidencia, al fenémeno tal cual es, jes posible hacer enunciados sobre
generalidades, sobre objetos generales, estados-de-cosas generales «que pueden
alcanzar a llegar a una donacion absoluta en persona»? [lbid., p. 51 (63)]. La
respuesta a esta pregunta se encontraba ya implicita en la exposicion de las
lecciones anteriores: gracias a la reduccién eidética, la fenomenologia se revela
como un analisis y un estudio de la esencia (eidos), siempre sobre la base de la
evidencia, es decir, sobre la base de la percepcion reducida. En la reduccion
eidética® el objeto dado en la percepcion exterior es considerado unicamente
como un ejemplo, cuya generalidad es una esencia®. En tanto que investiga-
cion sobre la esencia, la fenomenologia se revela como una ciencia del apriori.
El apriori es por tanto correlativo a la esencia (eidos) y al caracter genérico del
conocimiento fenomenologico®. En otras palabras, lo que es el objeto de la
intuicion apriori (o de la intuicion aprioristica) es siempre lo que es general
(das Generell) y es sobre su base que es posible, por consiguiente, aprehender
lo que es especifico.

Frente a este primer concepto del apriori, Husserl distingue otro apriori,
a saber, aquel en el cual todos los demas conceptos «desempeifian el papel de
principios en sentido preciso» [Hua II, p. 51 (64)]. En este segundo caso, la
fenomenologia se erige como una critica de la razon, es decir, como una critica
de los principios regulativos y constitutivos de toda forma de racionalidad (tedrica,
practica y axiologica). Es estableciendo en términos generales estas posibilidades,
este campo y estas tareas y programa como concluye la tercera leccion.

§ 4. LA INTENCIONALIDAD Y LA EVIDENCIA

A pesar de que Husserl quiere limitarse en sus lecciones solamente a
la fenomenologia del conocimiento dejando de lado las demas posibilidades
de la fenomenologia en general, repite sin embargo, en multiples ocasiones,
que la validez de los analisis y comprensiones de la fenomenologia del
conocimiento valen igualmente para los otros dominios de la fenomenologia.
Pero volvamos mejor a la exposicion misma de Husserl.

En la segunda leccion hemos visto que el conocimiento es en general
el titulo que designa una esfera del ser en general y de sus momentos particulares.
Continuando esta idea, Husserl precisa todavia mejor la tarea de la elucidacién
de la esencia del conocimiento:

Se trata, procediendo mediante la vista y manteniéndose en el marco de
la reduccién y de la donacidén misma, en persona, fenomenolégicas, de
clarificar plenamente y de distinguir analiticamente los multiples tipos
gt} %"7%95"05 que abarca el amplio titulo de ‘conocimiento’» [/bid., p.
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Se trata por tanto de concentrarnos sobre los fenomenos a fin de saber
lo que se encuentra en ellos, es decir, su relacion con la trascendencia, la manera
en que se constituyen y las relaciones existentes entre los fenémenos y los
diferentes grupos posibles de fenomenos. Por consiguiente, todo el interés se
concentra en lo sucesivo en la esfera de la inmanencia, y mas exactamente de
«lo inmanente en sentido intencional». La pregunta dejada en la indeterminacion
hace un momento, en la leccién anterior, acerca del referirse-a-un-objeto-
trascendente encuentra también una solucion en esta cuarta leccion.

Tal y como resulta de la tercera leccion, la investigacion sobre los
fenomenos y sobre la esencia del conocimiento es manifiestamente una
investigacion genérica®. El objeto de esta investigacion es el de alcanzar lo
que Husserl llama por el momento (provisionalmente) el «objeto general» [Ibid.,
p. 56 (68))7"; este objeto general sera reconocido precisamente como el objeto
que es constituido en cuanto unidad en la conciencia. En correspondencia con
esto, la fenomenologia quiere ir a la fuente de la intentio de los fendmenos
cognoscitivos yendo hacia el objeto trascendente. Es que a los ojos de Husserl
no es posible elucidar el enigma del referirse-al-objeto-trascendente de otro
modo que analizando los origenes mismos de esta intencionalidad; y el origen
se encuentra no en el objeto trascendente mismo*, sino en el fendomenos redu-
cido. Ahora bien, comprender esto significa, segin Husserl, conducir el
problema del conocimiento a una clarificacion genérica acerca de «los
«encadenamientos teleolégicos del conocimiento» [Ibid., pp. 57-58 (71)]°.
De hecho es precisamente mediante esta aprehension de las conexiones de las
vivencias en su entrelazamiento teleoldgico como la fenomenologia merece el
nombre de fenomenologia trascendental: todos los problemas parciales se
subordinan a la unidad sintética efectuada en la conciencia. La obra de la
conciencia es (siempre) la produccién de unidades sintéticas de sentido y es
exactamente esto lo que define la esencia misma de la conciencia trascendental.

Ahora bien, desde el punto de vista de la fenomenologia, la clarificacion
de la relacién intencional al objeto, no puede llevarse a cabo, como ya lo
sabemos, mas que en el marco de la pura vista, de la aprehension directa e
inmediata de los interrogantes y analisis en cuestion®. Husserl quiere ser claro
al respecto: la fenomenologia «no hace teorias», «no elabora explicaciones en
el sentido de la teoria deductiva» [Ibidem]: la fenomenologia es theorein en el
sentido mas originario de la palabra, en el sentido absoluta y exclusivamente
propio de la filosofia. Se trata de un método que procede por y se limita a la
vista, la cual, insistimos, es una mirada reflexiva y por ideaciéon* «en el marco
de la mas estricta reduccion fenomenolégica», es decir, poniendo entre parén-
tesis todo juicio referido a la trascendencia y limitandose a la donacién de
esencia de lo que es dado en el fenomeno puro y en el modo mismo de la
donacioén. La fenomenologia procede entonces al analisis del fendmeno puro.
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Ahora bien, ;de qué clase de vision se habla aqui? jEs acaso la pura
vision a la que le hace falta la palabra o que no necesita ni siquiera de la
palabra, esto es, de un discurso tematico coherente y articulado? En absoluto:
esta es para Husserl una posicion propia del misticismo [Cfr: ibid., pp. 62-63
(76-78)]. Para la fenomenologia, la vision pura es siempre la evidencia, lo que
quiere decir, el hecho de atenerse a las cosas mismas - al interior de la reduccién
fenomenologica.

El punto capital es el de que no sobra observar que 1a evidencia es entonces

esta conciencia que no hace otra cosa mas que ver verdaderamente, mas

gue aprehender directa y adecuadamente ‘en persona’, que no se trata
e nada mds sino de la adecuada donacién misma [Ibid., p. 59 (72)]*.

En efecto, la evidencia es el método fenomenolégico®® que solamente
es posible mediante la efectuacion de la reduccion fenomenologica®. O bien,
dicho inversamente, la reduccion fenomenoldgica es precisamente la limitacion
a la esfera de las «puras donaciones en personay, a la esfera de la evidencia
[Hua Il, pp. 60-61 (75)]*. De este modo, Husserl insiste y ratifica en los mismos
términos que en la leccion anterior: «la donacion absoluta es lo que hay como
ultimo» (Absolute Gegebenheit ist ein Letztes) [Ibidem], y es esta donacion
absoluta, el fenémeno puro en sentido fenomenoldgico, el que sirve de «norma
ultimay, lo que, en cuanto «medida de base» le confiere sentido al conocimiento.
Comprender esto es, de acuerdo con Husserl, aprehender en toda su esencia en
qué consiste la filosofia, en qué consiste esta actitud de espiritu que es la filosofia.

De esta forma, resulta claro que la infencionalidad de las vivencias,
en este caso de las vivencias cognoscitivas, es la estructura constitutiva de las
vivencias mediante la cual éstas mientan (meinen) un objeto y gracias a la cual
el objeto es dado en si mismo, tal cual es mentado. Gracias a esta
correspondencia fundamental entre la evidencia y la intencionalidad,
aprendemos que la mencioén que hacen las vivencias no va «mnas allay, ni se
queda «mas acé» de la intentio misma. Dicho en otros términos, el conocimiento
alcanza efectivamente el objeto trascendente y en la pura vista, en virtud del
método de la evidencia eidética y en el marco de la reduccion, aprehendemos
el sentido mismo de este objeto (= lo que él es efectivamente), y no un
«fantasman, una «apariencia» (Schein), o una «ilusién» simplemente. Es gracias
a esta correspondencia entre la intencionalidad de las vivencias cognoscitivas
y la evidencia que da el objeto como «correlato intencional» -y ello a través de
la obra de la reduccion- que tenemos la «donacion absoluta en persona». Por
tanto, esta donacion es una adquisicion, a saber, el resultado del método y de
la actitud especificamente filosoficos. Es unicamente en esta actitud y por este
método que es posible «ver las razones», y el filosofo es consiguientemente
aquel que «ve las razones» (Grund) [Cfr. ibid., p. 61 (75)] y que indica o hace
ver las razones o los fundamentos esenciales del ser y de la relacion del ser
(para emplear la expresion ya presentada por Husserl). En esto consiste toda la
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significacion critica, filosofica y metafisica inclusive de la fenomenologia.
Contra «aquel que no ve o no quiere ver», contra éste, dice Husserl, «no podemos
hacer nada» [Ibidem]*S.

En todo caso, Husserl lleva el analisis aun mas lejos. En efecto, no se
queda simplemente en el «ver y dejar ver», sino plantea aun la pregunta acerca
de hasta donde se extiende la donacién absoluta en persona [Ibid., pp. 61-62
(76)]. La importancia de la pregunta consiste en el hecho de que se trata de
eliminar los malentendidos que podrian conducir la fenomenologia a una
posicion extrema de misticismo (sobre el cual ya hemos hablado), o, en €l otro
extremo, a una posicion intelectualista [Cfr: ibid., pp. 62-63 (76-78)]"". No
obstante, esta pregunta queda sin respuesta en esta leccion. Para encontrarla
debemos avanzar hasta el contenido expuesto en la quinta y ultima leccion.

§ 5. EL TEMA DE LA CONSTITUCION FENOMENOLOGICA

Ya ha quedado establecida la evidencia de la cogitatio, esta esfera en
la cual tenemos la donacion de los objetos como correlatos intencionales (el
cogitatum). En consecuencia, Husserl propone avanzar un paso. Es lo que
constituye el objeto inmediato de la quinta leccién. Al comienzo del texto
existe una discusion bastante larga acerca de las relaciones y de las diferencias
al interior de la cogitatio, y principalmente las distinciones entre la percepcion
y el recuerdo y la imaginacion. El objetivo de estas distinciones es el de clarificar
aun mejor la evidencia de la cogitatio, puesto que resulta claro que su ser «o
es tan simple como parecey [Ibid., p. 71 (84)].

El objetivo inicial en la delimitacion de las distinciones entre las
diferentes cogitaciones* es ante todo el de elucidar con toda evidencia la
aprehension misma de la esencia del objeto de conocimiento, o mejor, el estatuto
fenomenologico de las cogitaciones. El problema es por tanto el de saber si la
aprehension de la esencia es siempre la misma, o si las diferencias de las
cogitaciones -las cuales se fundan esencialmente en diferencias de la mirada
reflexiva, segun si dirigimos la mirada a una forma determinada de donacion
de un objeto, 0 a otra cualquiera- estan determinadas por la aprehension de la
esencia (del cogitatum).

Asi pues, Husserl comienza por hacer una distincién entre las
cogitaciones con respecto a la aprehension o a la donacion del objeto de
conocimiento. Si en la percepcion ponemos la existencia del objeto mismo -
»esten- y que, por consiguiente, este objeto de la conciencia perceptiva es
totalmente individual, lo mismo sucede para el recuerdo. En efecto, en el
recuerdo* de un sonido, por ejemplo, podemos distinguir mediante la reflexion
sobre el recuerdo mismo, si el contenido del sonido es el mismo, si dura todavia,
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o si por el contrario ha cambiado. Existe por lo tanto una distincion entre la
trascendencia del objeto y el fendmeno temporal. El objeto permanece en su
trascendencia como singularidad, por su lado, el fenémeno temporal (el cual
es a cada instante un ahora) «conduce a la aparicion al ser temporaly [Hua II,
p- 68 (80)]. Es preciso distinguir por tanto dos cosas: por una parte, la
percepcion y el recuerdo tienen, en tanto que vivencias, el mismo estatuto
fenomenolégico, a saber, la donacién (ciertamente de una manera distinta entre
la una y el otro) evidente del fenomeno; por otra parte, el cogitatum de la
percepcion y del recuerdo no tienen el mismo caracter de evidencia. En el
recuerdo, por ejemplo, el objeto no esta presente, sino dado en la
presentificacion (Vergegenwdrtigung). En el recuerdo «la vista depasa» el puro
punto del ahora [Ibid., p. 67 (80)], la pura donacion de la percepcion; pero
continuamos teniendo cuando menos una donacion evidente del objeto puesto
que podemos identificarlo como siendo el mismo que era anteriormente en el
modo de la percepcion.

Asi pues, el analisis de la conciencia del recuerdo muestra que hay
diferentes modos de objetos y de donacion, y que estos modos se encuentran
entrelazados. Pero lo que es aun mas importante con respecto al problema de
la trascendencia del objeto, es la distincion que establece Husserl entre, por un
lado, el objeto mismo, que es o que era, que dura o que cambia - y por otro
lado, el fenémeno temporal en el cual aparece €l objeto a la conciencia como
siendo precisamente un ser temporal. Este fenomeno del tiempo es «a cada
momento un ahora» [Ibid., pp. 67-68 (80)]. El objeto no es una parte del
fenémeno, puesto que posee su propio lugar en el tiempo objetivo, y por
consiguiente, el objeto se constituye en tanto que fendmeno que transcurre (=
que fluye) en la conciencia [Ibid., p. 68 (80)]°.

Luego de haber establecido esto, Husserl pasa a una distincion de las
cogitaciones con vistas a la donacién de la esencia. Ciertamente, como ya se
ha dicho en las lecciones que preceden, la esencia se constituye no simplemente
en la percepcion (y en la retencion), sino igualmente «generalizando» el objeto®' .
Lo mismo puede decirse en ¢l caso de la imaginacion (Phantasie) o de la
rememoracion (Wiedererinnerung)®, puesto que en estas formas de la cogitatio
nos las vemos también con generalidades, o sea, con esencias.

Como quiera que sea, la conclusién importante con respecto a la
diferenciacion de las cogitaciones es que, para la aprehension de las esencias,
la diferencia entre la percepcion y la imaginacion no juega ningtn papel. Lo
que cuenta ante todo es que la aprehension de la esencia «remite» siempre, por
asi decirlo, a una intuicién singular «pero no por ello a una percepcién singu-
lary [Hua II, p. 68 (80)]>. Asi pues, Husserl traza un distincién de principio
entre la percepcion -la cual es esencialmente una «posicion de la existencia»
[efr ibid., p. 70 (83)]- y la intuicién de esencia -la cual puede basarse también
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en un acto de la imaginacion o de la representacion-. El otro aspecto importante
que se desprende de lo que precede es que es precisamente esta intuicion de
esencia la que constituye el conocimiento o, como dice Husserl, es con la
mirada que se constituye el conocimiento [/bid., p. 68 (80)].

Por tanto, es importante no perder de vista que si nos atenemos a la
aprehension de la esencia, cualquiera que sea el modo de la cogitatio, esta
cogitatio expresa el contenido, 1a «esencia singulan o la «esencia individual»
y no la existencia. Megjor, para la aprehension de la esencia la posicion de
existencia o de no-existencia no entra en consideracion. La aprehension de la
esencia es ante todo una aprehension del mismo contenido - y esto de una
cogitatio a otra. El contenido es por lo tanto, claramente, el fendmeno que
aparece en toda su «ipseidad» ante la mirada reducida. Aprehendiendo esta
esencia hacemos abstraccion de toda determinacion empirica, «real» de la cosa
o del estado-de-cosas tal y como ha tenido lugar en el tiempo objetivo, en una
situacion concreta, etc. en €l mundo.

Una vez que esto ha quedado claramente establecido, Husserl concluye
con total evidencia: del analisis precedente resulta una distincion capital, a sa-
ber: la diferencia entre la existencia y la esencia, las cuales corresponden
fundamentalmente a dos modos de ser, dos modos de donacién [/bid., p. 70
(83)]. Toda la atencion de la actitud de espiritu fenomenol6gico se halla, como
ya lo sabemos, del lado de la esencia. Llevando este anlisis aun mas lejos,
podemos afirmar inclusive que existe una anterioridad intencional de la esencia
sobre la existencia. Esta anterioridad intencional constituye la esfera de trabajo
de la fenomenologia: es la «conciencia pura». La existencia o el juicio de
existencia se refiere siempre a una individualidad determinada: el «esto». Por
su lado, el juicio genérico sobre la esencia constituye plenamente una férrea
objetividad. Es esta la respuesta al problema planteado en la leccién anterior, esto
es, el problema del estatuto cientifico de la fenomenologia. Sin embargo, el interés
de Husserl no se sitia del lado de esta respuesta, que parece desprenderse con
evidencia de los analisis anteriores. Lo que le preocupa ahora se sitiia en otro je.

En efecto, al comienzo de esta quinta leccion, Husserl recuerda que la
evidencia de la cogitatio ya ha quedado establecida. Ahora bien, los analisis
que preceden muestran que esta evidencia de la cogitatio no es algo simple. De
hecho, para la distincion y la diferenciacion de cogitaciones hemos descubierto
una multiplicidad de modos de donacién de los objetos, debido precisamente
a esta variedad de fenomenos constituidos en las cogitaciones [cfr: ibid., p. 71
(84)]. Es en estos fenomenos como los objetos se dan exactamente y tal cual
son. De alguna manera, dice Husserl, se «crean» (schaffen) los objetos [Ibidem]).
aun cuando estos fendmenos no sean exactamente los objetos que ellos
constituyen o que «crean» y que los objetos no se encuentren efectivamente en
los fenomenos.
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Por tanto, hemos obtenido dos clases de «objetos»; por una parte, la
cogitatio, la cual es el objeto de la reflexion fenomenoldgica; por otra parte, el
cogitatum, que es el objeto intencional de esta cogifatio. Sin embargo, s preciso
hacer una doble observacion con respecto a este pasaje. Por un lado, es la
distincion precisa que establece Husserl entre la objetividad del objeto y el
caracter intencional del fendmeno. Husserl no niega en absoluto la realidad
objetiva de las cosas, de la realidad. Esto ya es conocido suficientemente por
las ciencias de la actitud natural y por el hombre de esta misma actitud. Por el
contrario, lo que sigue siendo incomprensible para ellos es el como de la relacion
a la trascendencia o, para decirlo en otros términos: como es posible que el
conocimiento pueda dar cuenta con toda legitimidad del ser trascendente -
trascendencia que el conocimiento pretende encontrar, en tanto que este es
precisamente el otro aspecto del enigma del conocimiento. Por lo demas, hay
que observar igualmente que Husserl presenta el modo como este objeto
trascendente se manifiesta en tanto que fenomeno «subjetivamente» a la
conciencia. En efecto, el objeto se da tanto segin el modo de la percepcion,
como en el modo del recuerdo e incluso de una manera distinta atin segun el
modo de la imaginacion, etc. Sin embargo, sostiene Husserl, somos capaces,
en tanto que fenomenologos, de aprehender y de identificar en cada caso a
través de la diversidad de modos de donacion la unidad del objeto. Esta
aprehension de la unidad sintética del objeto es la constitucion. Ahora, esta
identificacion es posible, segiin el texto de Hua I, gracias al hecho de que
podemos referirnos a la esencia. La esencia es entonces lo idéntico que aparece
en una multiplicidad de modos. Cada modo es donador de una concrecion
singular, pero solo la intuicion de esencias nos ofrece el objeto tal cual (en su
generalidad), es decir, como fenémeno puro. De esta forma, es posible no
solamente sobrepasar todo relativismo, sino, al mismo tiempo, y por ello mismo,
afirmar la universalidad y la objetividad del método fenomenologico - una
objetividad y una universalidad que se fundan en todo caso en la esencia misma
de la subjetividad del conocimiento. Desde luego, no se trata de una subjetividad
psicolégica, sino de una subjetividad pura: la del yo puro que resulta de la
reduccion fenomenoldgica.

De esta suerte, podemos continuar el analisis de la leccion de Husserl.
Existe por tanto una diversidad de modos de donacion del sentido del objeto
o, en otras palabras, existe una diversidad de modos de constitucion del objeto:
en la percepcion y en la retencion se constituye el objeto temporal; en la
conciencia-de-lo-general se constituye lo general; en la imaginacion se
constituye igualmente el contenido intuitivo, la esencia singular; en los actos
categoriales se constituyen los enunciados evidentes, y asi sucesivamente [Cfr:
Ibid., p. 71 (85)1°.
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De una manera general, podemos decir: la constitucion se efectua en
actos de pensamiento, tomando el concepto de pensamiento en ¢l sentido mas
amplio de la palabra. En toda su obra, Husserl se refiere a estos actos de
pensamiento como a «cogitaciones» 0 a «vivencias» (Erlebnis). En todo caso,
se quiere significar toda vivencia o acto de pensamiento en el cual la conciencia
ve con toda evidencia y absolutamente ¢l fendbmeno «en persona» [cfr. ibid.,
pp. 71-72 (85)]. Asi pues, las cosas (Sachen), en el sentido amplio de la palabra,
se constituyen en estos actos. Es en estos actos que las cosas llegan a la
conciencia. Por consiguiente, la aprehension adecuada de la cosa (Sacke) en
sentido fenomenologico exige el estudio en cada caso del modo como la cosa
es dada o como se constituye en la conciencia. La constitucién es pues un
«llegar a la donacién» por parte del objeto, para manifestarse intencionalmente
a la conciencia en toda su ipseidad. «Es unicamente siendo constituidas»
como las cosas «se muestran tal y como son» [Ibid., p. 72 (85). Subrayado,
C.EM]. Vemos claramente que el analisis de la constitucion es la respuesta
fenomenologica al problema del conocimiento, a saber: tanto a la esencia del
conocimiento como al objeto o al ser del conocimiento.

De esta forma se revela toda la esencia de la fenomenologia del
conocimiento, pero con ella igualmente la esencia de la fenomenologia en gen-
eral. La fenomenologia tiene como tarea poner en claro la relacion de la
conciencia con la trascendencia. Esta relacion se revela como una correlacion
intencional y apriori, es decir, esencial, mediante la cual resulta claro que el
objeto trascendente es sin embargo dado a la conciencia segun una multiplicidad
de modos, bajo la forma de un fendmeno que aparece ya de una manera, ya de
otra. No obstante, la conciencia esta en capacidad de aprehender una unidad a
través de y «a pesar» de la multiplicidad. Husserl comprendera esta aprehension
como un acto de sinfesis. La obra de la conciencia es por tanto fundamentalmente
una efectuacion de sintesis, Se trata de la sintesis que aprehende la esencia
misma del objeto y que lo da entonces con toda evidencia. El sentido mismo
del objeto se revela entonces. Husserl denomina este acto de donacién de sentido
como constitucion. La constitucion aparece en consecuencia como la donacion
de la cosa en todo su sentido, siempre y cuando, para la revelacion y la
comprension adecuada de este proceso de conocimiento, continuemos actuando
siempre al interior del marco de la reduccion fenomenoldgica. Esto es, hasta el
momento, lo mas esencial de La idea de la fenomenologia.

No obstante, Husserl no esta todavia dispuesto a concluir. Una vez
clarificado (conceptualmente) el concepto de constitucion®®, Husserl se plantea
aun una pregunta de una radicalidad enorme. En efecto: «;En donde comienza
esta constitucion de objetos, y en donde termina?» [Hua 11, p. 72 (85)]. Husserl
no se interroga acerca del simple «comienzo» ni sobre el «simple» fin de la
constitucion en el sentido natural o ingenuo de las palabras. No olvidemos que
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nos encontramos en la actitud de espiritu critico, de espiritu fenomenolégico.
Con la formulacién de esta pregunta Husserl apunta a un problema mucho mas
grave de lo que parece.

Efectivamente, el marco de la pregunta [cft: ibid., pp. 72-76 (85-90)]
concierne por completo al problema de la legitimidad, o mas precisamente, de
la autenticidad de la donacion, esto es, de la videncia donadora del objeto. Se
trata por tanto de distinguir lo que se da en la donacioén verdaderamente,
auténticamente «y lo que no lo es» [Ibid., p. 73 (87)]. A la conciencia se dan
a cada instante, y siempre bajo un modo mas atento o menos atento, mas actual
o mas potencial, mas patente o mas latente®, una multiplicidad de fenomenos.
En todo caso, a los ojos de la fenomenologia, no se trata «de establecer como
donaciones cualquier fenomeno», sino, por el contrario, se trata de «hacer
inteligible la esencia de la donacidny» asi como la constitucion de los diversos
modos de objetos [Ibidem. Subrayado, C.E.M].

Es claro ahora que el fenomeno tiene una doble relacion: al mismo
tiempo al objeto real, existente en el tiempo objetivo, etc. y al objeto
intencional®’. El fenomeno designa a la vez el aparecer y lo que aparece [Ibid.,
p. 14 (106)]. El analisis de la constitucion se refiere a o resulta de esta segunda
relacion. En el primer caso, tenemos, por asi decir, un simulacro del objeto; en
el segundo caso, ponemos en claro el objeto en su constitucion auténtica. Asi
pues, es fundamental desde el punto de vista fenomenoldgico aprehender clara
y distintamente el objeto en su evidencia «verdadera y auténtica» [Cf¥: ibid., p.
74 (88)]. Como dice Husserl, «la donacion es siempre donacién en el fenémeno
cognoscitivo... y siempre hay que seguir esta correlacion». La vision evidente:
es esto el conocimiento en el sentido mas fuerte de la palabra [Ibid., p. 74
(89)]. En otros términos, es en el conocimiento donde se constituye el objeto,
y ello en un proceso ascendente de determinaciones graduales en las cuales
aprehendemos el objeto de una manera siempre adecuada. La evidencia es un
método, esto es, un camino, un proceso (odos). Este proceso es el que conduce
de una evidencia adecuada a otra todavia mas adecuada, y por fin, finalmente,
hasta una evidencia apodictica. Este camino es el de la ciencia, e implica una
serie de conexiones teleoldgicas, serie en la cual alcanzamos la unidad dltima
del objeto. Por consiguiente, esta donacion de la esencia debe siempre ser
estudiada segtin la relacion de la correlacion, esto es, segun la aprehension y la
comprension de los diferentes modos de conciencia en los que el objeto es
dado. De esta forma, es por lo tanto, claramente, en el conocimiento y por el
conocimiento como resulta manifiesta la «ultima donacién de sentido» [Ibid.,
p. 76 (90)] al mismo tiempo que el objeto.

Una vez que estos analisis han sido recorridos, podemos volver a la
pregunta relacionada con el comienzo y el fin de la constitucion. ;En dénde
comienza por tanto la constitucion de objetos, y donde termina? La respuesta
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que podemos dar a la luz de La idea de la fenomenologia se desprende
indirectamente de la exposicion de Husserl. La constitucion del objeto comienza
con la elucidacion, con la mostracion de la evidencia auténtica y verdadera que
da el sentido Gltimo del objeto como siendo el correlato intencional de la
conciencia. Ahora bien, puesto que este proceso de constitucion adopta
dimensiones teleologicas, el comienzo de la constitucién tiene una cierta
similitud con el fin de esta constitucion, y remite hacia una serie infinita de
constituciones (y re-constituciones). Por lo tanto, es una serie infinita, no debido
al objeto o a los campos sensoriales, etc. Para decirlo en términos de un realismo
filoséfico ingenuo: la constitucion es un asunto infinito, no debido a la realidad.
Por el contrario, su caracter infinito coincide a nuestro juicio por completo
con la infinidad de las posibilidades de (la vida de) la conciencia. Es esta la
respuesta que podemos anticipar someramente, y que Husserl mismo parece
haber dejado en suspenso en sus cursos de 1907. De hecho la tematizacion
misma de la pregunta y de su respuesta desborda el marco de los andlisis
gnoseoldgicos de Husserl, y todavia mas el marco de la fenomenologia estatica,
que es unicamente el de un analisis de la correlacion. La extension de la pregunta
nos conduce aun mas lejos. En efecto, la fenomenologia acaba de ser desbordada
sistematicamente con estas lecciones de 1907. En lo sucesivo, deberemos aiin
continuar los desarrollos intentados por Husserl. Efectivamente, el texto
concluye con una enumeracion de problemas y de tareas. Nos encontramos al
comienzo de la fenomenologia, e inclusive de la filosofia. Pero el comienzo es
un ya haber comenzado, un encontrarnos habiendo ya comenzado. Pero al mismo
tiempo el comienzo queda ya detras nuestro.

§ 6. Conclusion

Como deciamos al comienzo, el texto de las lecciones de 1907 es
principalmente programatico. Es precisamente por esta razon que el texto
presentado aqui por Husserl tiene el defecto de ser igualmente bastante gen-
eral y en ocasiones repetitivo: encontramos aqui esencialmente una enumeracion
de problemas, pero no todavia un desarrollo de los temas. Es por esto por lo
cual queremos aqui, como conclusion parcial a estas lecciones, trazar primero
la articulacion misma del texto de La idea.

El problema central del texto se resume bajo el titulo del conocimiento.
Se trata para Husserl de comprender el conocimiento y de resolver su enigma.
El enigma del conocimiento consiste en el encuentro (Triftigkeit) del
conocimiento con su objeto. Con el objetivo de esclarecer este enigma, Husserl
comienza por hacer una descripcion de la actitud natural (o de la conciencia
empirica). Aprendemos asi que la conciencia empirica tiene ciertamente
conocimientos acerca del mundo y de la realidad. Pero lo que es un misterio
para ella en precisamente el modo de la relacion (o referencia) del conocimiento

No. 95 Acosto 1994 105



Carcos EpuarDo MALDONADO

con su objeto. Para la conciencia que vive en la actitud natural, el mundo, las
cosas y la realidad son algo que va de suyo. En consecuencia, se le plantea a la
fenomenologia el problema de saber de qué modo es posible que el conoci-
miento tenga certeza (o que sea la certeza) de su objeto, tanto mas cuanto que
los conocimientos que se derivan de la actitud natural no nos dan jamas una
garantia absoluta acerca del mundo y de la realidad. Es posible incluso que
vivamos en un suefio coherente. El objetivo de la fenomenologia es por tanto
el de comprender la relacién del conocimiento con su objeto, al mismo tiempo
que, con ello mismo, alcanzar un ser en sentido absoluto.

En efecto, los conocimientos en la actitud natural son conocimientos
siempre parciales e inacabados: estan marcados por el signo de un cumplimiento
(Erfiilllung) sélo parcial y provisional; siempre es posible que la experiencia
nos obligue a sobrepasar las evidencias alcanzadas en un momento dado, etc.
Asi pues, viviendo en la actitud natural, estamos siempre tentados a caer en el
escepticismo. Por consiguiente, a la reflexion fenomenoldgica se le impone la
tarea de una critica del conocimiento. Se trata precisamente de una reflexion
mediante la cual en lugar de estar dirigidos («arrojados») hacia las cosas,
queremos comprender el modo del conocimiento, su esencia misma. Con esta
reflexion, no nos referimos ya mas simplemente a las cosas, sino a los actos
mismos en los cuales las cosas nos son dadas.

La critica del conocimiento comienza para Husserl con la exclusion
de toda trascendencia y de todo conocimiento que se deriva de la actitud natu-
ral. Esta suspension o puesta entre paréntesis de toda trascendencia es llamada
la epojé, que es el método caracterizado consiguientemente por una ausencia
de presupuestos y por la suspension del juicio que se refiere a la realidad como
existiendo anteriormente (a nosotros). En este texto, la epojé fenomenolégica
tiene como finalidad el dar claridad al conocimiento. Husserl llama a esta
comprension del conocimiento, entendida en estos términos, como una
comprension de si mismo del conocimiento.

Gracias a la epojé fenomenologica, aprendemos que existen funda-
mentalmente dos modos de donacion de los objetos. O bien se dan como objetos
trascendentes, o bien como objetos inmanentes. Los primeros se dan a través
de escorzos, siempre inadecuadamente; con respecto a ellos, la duda es siempre
posible. Los segundos, por el contrario, se dan con toda evidencia e
indudablemente en la inmanencia de la cogitatio. La epojé fenomenologica
nos coloca frente a estos objetos inmanentes, las vivencias, y de lo que se trata
es entonces de comprender como las vivencias se refieren a la realidad y al
mundo exterior. Lo que constituye el enigma del conocimiento es pues su
trascendencia. Husserl denomina a esta relacion entre el conocimiento y la
trascendencia, la correlacion intencional (entre el conocimiento y el objeto).
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El titulo que abarca estos objetos dados absolutamente en la inmanencia
es el de fendmeno. Es preciso distinguir dos clases de fendmenos: primero, el
objeto real que se da a cada instante en una multiplicidad de modos; y luego, €l
objeto intencional que es el correlato de las vivencias. Es decir, se trata de la
diferencia entre el fenomeno como aparecer y como lo que aparece. Una vez
que se ha establecido esto, Husserl, introduce la idea de la reduccion
Jfenomenoldgica, la cual tiene como finalidad aprehender el fendmeno puro.
Mediante la reduccion, ponemos en suspenso no solamente la trascendencia
de los objetos y los juicios que se refieren a estos objetos dados en la
trascendencia, sino igualmente al propio yo empirico, la persona que vive en el
mundo a la manera de las cosas, en el tiempo y en el espacio objetivos. El
sentido de la reduccion fenomenologica es el colocarnos cara a cara con el ser
de la conciencia, y con ello, al mismo tiempo, el de obtener una evidencia
sobre la propia cogitatio y sobre su relacion con la trascendencia.

La relacién de las vivencias con la trascendencia es la obra misma de
la intencionalidad. Ahora, la intencionalidad no es una relacion, ni siquiera la
relacion entre el sujeto y el objeto: antes bien, es el caracter de ser de todas las
vivencias intencionales, en una palabra, el ser mismo de la conciencia. Asi
pues, €l campo de investigacion de la fenomenologia, los fenomenos puros, es
la conciencia pura, la conciencia puesta de manifiesto gracias a la reduccién
fenomenolodgica. La investigacion de la intencionalidad muestra por tanto
suficientemente que el yo empirico trabaja continuamente con actos
intencionales y con sus implicaciones. Siendo el yo empirico, la persona que
vive en medio de la naturaleza y del mundo a la manera de una objetividad
como las demas, esto es, como una objetividad natural precisamente, el yo
empirico es insuficiente para garantizar la certeza del objeto que es el correlato
intencional de las vivencias, a saber, del cogitatum, precisamente debido a que
es un presupuesto natural. A fin de alcanzar una certeza absoluta sobre el
cogitatum, es necesario acceder a la conciencia pura como al «lugar en el cual
los objetos son dados a la conciencia. En consecuencia, se hace claro que
hablar de un objeto en si (en el sentido del kantismo, por ejemplo) es un sin-
sentido (non-sens). Mejor, el ser del objeto se revela como siendo intencional:
es un objeto para una conciencia, y la conciencia, por su parte, se manifiesta
como una relacion intencional al objeto. Esta correlacion intencional define
un primer sentido de la constitucion: la constitucion es por tanto una donacion
de sentido, en el sentido mismo de que el objeto carece de todo sentido para el
sujeto si no es en virtud de una relacién esencial a sus experiencias y sus
motivaciones. El objeto aparece siempre en dependencia de las motivaciones
de la conciencia. De esta forma, el objeto es tanto lo que aparece a cada instante
a la conciencia, como lo que se revela como teniendo un sentido constituido
en los encadenamientos de las motivaciones de la conciencia.
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No obstante, a este nivel de la investigacion se plantea un nuevo
problema. Se trata, para Husserl, del estatuto cientifico de la fenomenologia.
En efecto, la dificultad consiste en que los fendmenos son siempre dados en
un fluir de la conciencia, en devenir. En consecuencia, se plantea el problema:
(cdmo establecer una ciencia objetiva y universal de estos fendmenos, los cuales
son, sin embargo, en devenir incesante? Para resolver la pregunta, Husserl hace
un llamado a la reduccion eidética, la cual consiste en la aprehension de lo
que es lo invariante del fenomeno en devenir, lo que permanece a pesar del
devenir mismo. Husserl llama a este invariante el contenido del objeto, esto es,
la esencia (eidos) del objeto. La reduccion eidética es por tanto una condicion
necesaria de la fenomenologia, pero no es, sin embargo, la condicion suficiente
de la fenomenologia trascendental. Sélo la reduccion fenomenolégico-
trascendental, es decir, la reduccion aplicada al conjunto de la realidad, incluido
el propio yo empirico, es la condicién suficiente de la fenomenologia entendida
como ciencia universal, objetiva y trascendental- de la conciencia pura.

Asi, la pregunta de la fenomenologia acerca de la esencia del
conocimiento se resuelve en la pregunta que se refiere a la condicion de
posibilidad del conocimiento y del objeto de conocimiento. Esta condicién de
posibilidad es la conciencia pura, o también la conciencia trascendental. Esta
es la condicion de posibilidad del aparecer de los objetos y del mundo, esto es,
la condicion de posibilidad del senfido de los objetos y del mundo. El analisis
de los fenomenos puros implica, consiguientemente, una investigacion sobre
el origen y sobre la estructura de la intencionalidad. El titulo de esta
investigacion es la evidencia, mejor, la evidencia propia a la reflexion
Jfenomenoldgica. Con ello, no solamente aprendemos que el objeto que la
conciencia mienta es un objeto intencional, sino también que el objeto
intencional corresponde exactamente al objeto mentado por la conciencia. De
esta forma, la intencién coincide por completo con la donacion. La evidencia
es lo que hay como ultimo; es la donacién misma del objeto. Ahora, la evi-
dencia es el resultado de la reduccion fenomenoldgica tanto como de la
aprehension de la estructura intencional de la conciencia.

La investigacion de la intencionalidad muestra claramente que existe
una diversidad de modos del objeto y de la donacién del objeto. Husserl deja
de lado (provisionalmente) el cogitatum para referirse mas bien al cogito
(intencional). Es en la intuicion singular como aprehendemos la esencia de
este objeto, es decir, de la cogifatio en la mirada reflexiva. La constitucion es
por lo tanto el modo mas propio como podemos aprehender y resolver el
problema relativo a la esencia del conocimiento. Y este conocimiento se lleva
a cabo en la vista (Schauen), en la mirada reflexiva. Existe por tanto una
multiplicidad de modos de donacion del objeto (la percepcidn, la imaginacion,
etc.). Si trazamos ahora el paralelo con el conocimiento de un objeto
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trascendente, se hace claro que es la aprehension del objeto en su unidad a
través de la multiplicidad de modos de donacién y de los modos de aparicion
lo que caracteriza la constitucion en el sentido fuerte de la expresién. De esta
suerte, la constitucion del objeto es la aprehension de su unidad, como una
unidad de sentido, a través de la multiplicidad de donaciones y de apariciones.
Como dice Husserl, la constitucion es un llegar a la donacion, y coincide por
tanto con la evidencia y se lleva a cabo mediante sintesis a través de las cuales
el objeto se constituye como unidad de sentido. «Sélo siendo constituidas, las
cosas se muestran como lo que son». Asi pues, a pesar de la apariencia muy
general del texto, surge una linea central con toda claridad en la argumentacion
de los analisis elaborados aqui por Husserl: es precisamente el camino que
conduce hacia la caracterizacion de la fenomenologia como fenomenologia
trascendental. Esto quiere decir que la conciencia pura o la subjetividad
trascendental se revela como la condicion de posibilidad del aparecer del mundo
y de la realidad como poseyendo un sentido preciso. Este sentido les es dado
por las efectuaciones intencionales de la subjetividad. La comprension de esta
donacion de sentido es llamada por Husserl constitucion. La tarea fenomeno-
légica consiste entonces en comprender el modo como toda la trascendencia
se constituye en la inmanencia de la conciencia. Es por esto por lo que la
conciencia pura se revela como el campo (absoluto) de estudio de la filosofia
fenomenolégica.

Esta es, presentada sucintamente, la articulacion central de las lecciones
de 1907. Ahora bien, estas lecciones no nos dan justamente mas que una idea
de la fenomenologia, y ello en el sentido de una vision global y unitaria, aunque
breve, de lo que es la fenomenologia, asi como del fin al que quiere conducirnos.
Sin embargo, queremos resaltar dos preguntas principales que todavia quedan
por responder. La primera se relaciona con la extension absoluta de la donacion
en persona: «;Hasta donde se extiende la donacion absoluta en persona?».
Podemos formular esta pregunta en otros términos refiriéndola al problema
relativo al comienzo y al fin de la constitucion: «;En donde comienza y en
donde termina la constitucion de objetos?». La segunda pregunta tiene que ver
con la constitucion intersubjetiva de la cosa. Quisiéramos expresarnos mas
ampliamente sobre ambos interrogantes.

Comencemos por la tltima pregunta. La conciencia trascendental (o
conciencia pura) es la condicion de posibilidad de la donacién de los objetos
y de la realidad. Es ella la que le da sentido a la realidad y a las cosas, y la cosa
y el mundo no tienen sentido mas que por su relacion intencional a las
experiencias de la subjetividad. Pero esta conciencia pura, jes una conciencia
aislada, singular? La respuesta es que no se trata aqui de 7/ conciencia perso-
nal, o de la de alguien mas que afirma «yo», «a mi». La pregunta tiene que ver
mas bien con la intersubjetividad de la conciencia. Esta pregunta se resuelve
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en parte en La idea, pero solo de una manera abstracta, digamos. Mediante la
reduccion fenomenologica ponemos fuera de juego el yo empirico. Con ello
alcanzamos al mismo tiempo el ser mismo de la conciencia, la conciencia
constituyente. En tanto que estructura universal («el yo reducido de toda trascen-
dencia y de todo caracter psicoldgico, y por tanto empirico»), el ego
trascendental se encuentra en relacion (intersubjetiva) con otros sujetos. Sin
embargo, el desarrollo de este tema es una tarea que desborda por completo el
marco de los analisis llevados a cabo por Husserl en 1907. La tematizacién de
la constitucion intersubjetiva y de la constitucion de la intersubjetividad
pertenecen a otro capitulo de la fenomenologia. En cuanto tal, esta ultima se
halla ausente en el contexto de Hua II.

En cuanto a la primera pregunta, se trata de saber si la donacién pura
debe ser adecuada. La respuesta que Husserl da a esta pregunta en 1907 es
afirmativa®, De esta forma, a partir del texto de La idea, podemos decir que la
donacion absoluta en persona se extiende efectivamente tan lgjos como se
extiende el campo de la inmanencia pura.

Ahora, la validez universal de las investigaciones fenomenologicas
coincide por completo con la aprehension auténtica y verdadera de los
fenémenos. Pero la aprehension de los fendmenos, entendida en estos términos,
corresponde por principio con la historia de la conciencia. La constitucion
comienza y termina con las efectuaciones de (la vida de) la conciencia. Hay
aqui un tema que queda implicito en el marco de los analisis de Husserl: es el
tema de la vida de la conciencia. El desarrollo de la unidad de la vida de la
subjetividad es un capitulo fundamental de la fenomenologia. Sin embargo,
aqui, se queda como un proyecto.

Mientras que el conocimiento que se deriva de la actitud natural es
siempre parcial, incompleto, dudoso, la filosofia se pone como tarea alcanzar
y comprender ¢l conocimiento en sentido absoluto. Segun Husserl, la filosofia
comienza por y encuentra siempre sus raices en la teoria del conocimiento.
Ahora bien, el objetivo del conocimiento implica poner en claro el objeto del
conocimiento, ¢l ser mismo del conocimiento. Sin embargo, el conocimiento
es algo (es un proceso) que le «acaece» al objeto; mas exactamente, el ser del
objeto consiste en ser conocido. Es en el conocimiento en donde éste se revela
como lo que es; por fuera del conocimiento el objeto es puro non-sens. Con
respecto a la subjetividad, el ser del objeto consiste en tener un sentido, y este
sentido le es dado por y en la conciencia pura. Es por esta implicacion de la
cosa como siendo relativa a la conciencia y como encontrando en la conciencia
trascendental el origen de su sentido, por lo que la fenomenologia se caracteriza
como un «idealismo trascendental.
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Por lo demas, no encontramos (todavia) en La idea de la fenomenologia
una tematizacion explicita del mundo ni de la constitucion del mundo. El mundo
no aparece aqui como lo que sera en el resto en la obra de Husserl; el tema
principal de la filosofia®. La preocupacion de Husserl se vuelca mas bien alrede-
dor de la cosa y del objeto del conocimiento. Aun cuando Husserl indica
claramente que en el horizonte de la fenomenologia del conocimiento existe
un interés por la metafisica (en sentido fenomenologico), Husserl se queda en
este texto simplemente en el nivel epistemoldgico o gnoseologico de las
comprensiones acerca de la idea del conocimiento en general. No obstante,
Husserl habla aqui del horizonte («Hof») del que esta circundado todo objeto
intencional. Este horizonte es ¢l mundo (tal y como se hace manifiesto con
suficiente claridad con el analisis del texto de las Ideas I). Como quiera que
sea, lo que se dice con respecto al objeto (o a la cosa) puede «generalizarse»
igualmente con respecto al mundo y a la realidad en general; es decir, extraen
su sentido de la subjetividad trascendental y de sus efectuaciones intenciona-
les. En todo caso, lo importante ¢s tener en cuenta la constitucion (del objeto)
como siendo un proceso continuo en el que ¢l objeto es dado a la conciencia
como unidad sintética, esto es, como unidad de la multiplicidad de las
donaciones y de los modos de donacion. En fin, la tarea fenomenologica consiste
en comprender la constitucion del ser en la subjetividad trascendental®.

NoTAS

! El presente texto forma parte de mi disertacion doctoral L 'idée du monde chez
Husserl. Objet et méthode dans la phénoménologie statique (1900-1917), presentada
endiciembre de 1992 en laK.U.L. con la direccion del Profesor Rudolf B T

. * Estetexto se encuentra publicado en Hua X1I. Sobre el concepto de nitmero
esta incluido igualmente en Hua XI/. No existe hasta el momento traduccion espafiola
de estos dos textos. (Véase la bibliografia al final)

? Tal y como ya se ha establecido por diferentes fenomendlogos y
comentaristas, el pensamiento filoséfico de Husserl comprende esencialmente tres
periodos: primero, el periodo pre-fenomenolégico al que pertenecen los dos textos
anteriormente citados de 1887 y de 1891 asi como una serie de articulos que tratan, en
parte, de la I6gica algebraica; segundo, el periodo de la fenomenologia como psicologia
descriptiva, que se caracteriza fundamentalmente por las Investigaciones Logicas'y,
tercero, el periodo de la fenomenologia trascendental, que se inaugura con las lecciones
de 1907 (y en particular con las lecciones sobre La idea de la fenomenologia, Hua II) ly
;';ue se prolonga hasta la obra final de Husserl, incluida [a Krisis (La crisis de la

umanidad europea y la filosofia fenomenolégica, Hua V1) asi como numerosos
manuscritos aun no publicados y que se encuentran en los Archivos Husserl en Lovaina.

4 Las Investigaciones ldgicas fueron el sec%}mdo libro publicado por Husserl
(después de su Filosofia de la aritmética, 1891, cir. Hua XII), pero, por otra parte,
constituyen el primer texto propiamente fenomenolégico de Husserl. Las
«Investigaciones» comprenden tres volumenes, publicados respectivamenie en:
Laﬁ ische Untersuchungen. Erster Band. Prolegomena zur reinen ogik. Text der 1.
und der 2. Auflage, Heraus%}:geben von E. Holenstein, Hua XVIII, Ed. M. Nijhoff,
Den Haag, 1975. Logische Untersuchungen. Zweiter Band. Erster Teil. Text der 1.

und der 2. Auflage ergiinzt durch Annotationen und Beiblitter aus dem Handexemplar,
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Herausgefeben von U. Panzer, Hua XIX/1, Ed. M. Ng'hoﬂ", The Hague, 1984. Logische
Untersuchungen. Zweiter Band. Zweiter Teil. Text der 1. und der 2. Auflage ergénzt
durch Annotationen und Beiblitter aus dem Handexemplar, Herausgegeben von U.
Panzer, Hua XIX/2, Ed. M. Nijhoff, The HaFue, 1984. Version espaiiola: _]nvestifgiciones
16 ac;_‘a& l] 3;} g version espafiola de Manuel G. Morente y José Gaos, Alianza Editorial,

.. La primera edicion de las Investigaciones caracteriza a esta obra como
«psicologia descriptiva o también como psicologia eidética descriptiva: se trata en
efecto de la descripcitn in specie de los actos o vivencias intencionales de la conciencia.
En la segunda edicion, publicada por la misma época que las /deas I, Husserl conduce
(= «elevar) las investigaciones al nivel de la fenomenologia trascendental. De acuerdo
con algunos autores, con esta modificacion Husserl habria caido en el idealismo y los
elementos «realistas» de la primera edicién habrian sido desplazados, e incluso dejados
de lado. La tercera edicion es en efecto una reedicion de la edicion de 1913.

5 Die Idee der Phdnomenologie. Fiinf Vorlesungen, Hua II;, traduccion al
espaiiol: Edmund Husserl, La idea de la ﬁnomenologia. Cinco lecciones, trad. por
iguel Garcia-Bard, F.C.E., México, Madrid, Buenos Aires 1982. Cltan_ms a
continuacion Hua I/ o «La idea»; la numeracion de 1a pigina se refiere siempre primero
al texto de Husserliana, y, aunque generalmente las traducciones son nuestras, el
nimero entre paréntesis corresponde al de la traduccidn al espaiiol.

¢ Este texto forma parte de una serie de cursos dados por Husserl en Gotinga.
Para una vision general de la organizacién de estos cursos y de la unidad temdtica de
Husserl, cft. la introduccion del editor de Hua XXIV, p. XIII: estos cursos de Géttingen
abarcan, en la obra publicada in Husserliana, el texto Nr. 1 in Hua XXIII (Phantasie,
Bildbewuf3tsein, Erinnerung), los cursos sobre la conciencia del Uemﬁo interno: Hua
X, el texto completo de Hua 11, los textos completos de Hua XVI, Hua XXV, Hua
H)CY Vi Ilﬁrlesungen itber Bedeutungslehre) y Hua XXVIII, asi como el texto Nr. 6 in

ua .

" Husserl no criticé nunca posteriormente las tematizaciones y los desarrollos
que conforman ¢l objeto de estas lecciones, si bien criticé -lo cual tiene sin embargo
otra envergadura, tal'y como tendremos la ocasién de indicarlo- el camino cartesiano
de su fenomenologia en los afios 20 y 30: pero entonces se refiere explicitamente a las
Ideas I (Hua III). Volveremos sobre este punto.

® Para un resumen comentado de este texto, cfr. por ejemplo S. Breto%_l956
pgv. 156-168. Cfr. igualmente las introducciones del editor del texto aleman, W. iemel
f{ ua II), asi como la introduccion de P. Janssen a la edicion del texto aleman in Edmund
3 9!]886861' , Die Idee der Phdnomenologie. FinfVorlesungen, Ed. Felix Meiner, Hamburg,

_? Asi nacen, segiin Husserl, la gramadtica pura, la logica pura y la légica
normativay practica.

' Husserl habla del despertar de la reflexion (Idem., p. 18 527)) como el origen
de los problemas que revelan el «enigma» del conocimiento. En el texto de Hua I/ no
existe una tematizacion acerca del origen y la esencia de esta reflexion. Sabemos
simplemente que es el producto del filosofo que se interroga acerca de la referencia del
conocimiento con su objeto, asi como acerca de sus rasgos esenciales. Habrd que esperar
a los desarrollos ulteriores de Husserl sobre esta reflexion («fenomenoldgica») y sobre
;{u diger§erllc§ia con la reflexion natural: Hua I11, 1, pp. 162 y siguientes (172 y sig.) y
ua l, .

" ‘Se impone aqui una doble observacion: por una parte, se retoma el mismo
tema que explicitamente plantea Husserl en la gregun a saber la posibilidad del
conocimiento, ?' por otra parte, se encuentra también implicitamente o por omision el
hecho de que el problema del conocimiento se plantea aqui por completo en términos
de la conciencia individual o del sujeto individual: no existe aqui -ni en la exposicién
misma de los cursos de 1907~ referencia al a la intersubjetividad, esto es, al
conocimiento d la intersubjetividad en el doble sentido del genitivo; cfr. por lo demas
F. Dastur (1989). ‘
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2 Husserl vuelve sobre la importancia de aclarar el problema del conocimiento
en estos mismos términos in Hual, p. 57 (54). Husserl resume lapidariamente la forma
del conocimiento para el pensamiento natural, asi: «lo trascendente no es accesible ala
experiencia», Hua II, p. 82 (123): «inferimos la trascendencia».

" En esta primera leccion, Husserl introduce un argumento bastante interesante:
el del biologismo. De acuerdo con los defensores del biologismo, el conocimiento
expresa «la particularidad contingente de la especie humana», y estaria en total
dependencia de las posibilidades de evolucion en el futuro; el ser humano no alcanza
jamas la naturaleza de las cosas mismas, sino, inicamente alcanza las cosas en una
relacion condicionada par nuestro grado actual de evolucién. Asi pues, este blolo%:mo
hace del conocimiento un Egoblema tan sélo humano, y es el representante de un
relativismo antropolégico. Ciertamente no es éste el inico relativismo que halla que
criticar, pero Husserl le otorga una atencién particular en «La Idea», asi como en Hua

" Esta relacion entre la fenomenologia y la metafisica no es siempre clara, y
de hecho Husserl no elabord una relacién sistematica entre ambas. Sin embargo, de un
modo general, para Husserl la metafisica es ante todo la ciencia absoluta del ser, es la
ciencia auténtica de la realidad. No obstante, distinguimos en Husserl dos significaciones
de ‘metafisica’: de un lado, en tanto que doctrina sobre el ser y el no-ser, [a metafisica
es la fundacién o 1a explicacion de las ciencias de hechos y de’los hechos empiricos en
general (Tatsdchlich) a partir de principios trascendentales apriori; de otro lado, en
tangl)fgqe esta explicacion encuentra su fuente y su legitimidad en la conciencia pura, la
metafisica coincide «finalmente» con la fenomenologia pura. En este segundo sentido,
la metafisica se encuentra «al finaly, o mejor, en el horizonte de la fenomenologia: la
metafisica es el fin que la fenomenologia quiere alcanzar finalmente. Hay que decir sin
embar&;) que esta conexion entre la fenomenologia y 1a metafisica no es, en el periodo
de 1900-1917 més que una «tarea» o un programa para Husserl. En contraste, nos
parece que es mas bien en los afios veinte y sobre todo en los afios treinta cuando las
implicaciones y las consecuencias, inclusive los desarrollos metafisicos de la
fenomenologia son mucho m4s claros. Como guieta que sea, encontramos ya a partir
del periodo de «La idea» esta «camaraderia» (Bundesgenossenschaft, como se expresa
Husserl en Aua X1, p. 222) entre la fenomenologia y Ia metafisica o la ontologia. Cfr.
Bernet, Kernund ach, 1989, pp. 209-213.

"* Ibid., p. 25 (35). Es preciso decir que se trata aqui, sin embargo, como lo
veremos en seguida, de una formulacién provisional y no todavia tipicamente
fenomenolégica. Es que la delimitacion y la comprensién del «misterio» del
conocimiento se lleva a cabo en estas lecciones de una manera progresiva.

' Ibid., p. 25 (35). Como vemos claramente, €l conocimiento es un proceso
que le «sucede» al objeto; desde este punto de vista, el conocimiento hace parte del
sentido mismo del ser del objeto.

17 Clr; igual_mente Hua XIX, 1, § 2, p. 8 (6-7). Se impone aqui una observacién:
cuando habla del objeto como existiendo en si «y sin embargo» como siendo conocido
en el conocimiento, Husserl emplea los términos (kantianos) de los psicologistas del
conocimiento, y no (todavia? una expresion rigurosamente fenomenolégica. Husserl
hace aqui la descripcion del conocimiento tal'y como éste tiene lugar en la actitud
natural y con los términos derivados de esta actitud. Es posteriormente como nos
elevamos al nivel y al modo propiamente fenomenolggiqo (esto es filosofico) de
comprender el conocimiento. Con todo rigor, hay que decir que, desde el punto de
vista de la fenomenologia, hablar de un objeto l{;;)r fuera de la posibilidad del
conocimiento corresponde a un puro non-sens. La condicion de posibilidad del
conocimiento de los objetos es la misma condicién de posibilidad de la experiencia de
estos objetos; el objeto posible estd referido siempre a una conciencia posible a partir
de la cual el objeto extrae su sentido, es decir, en la cual el objeto se constituye.
Hablaremos al respecto mucho més a propdsito de la quinta leccion.

'8 Mediante la reflexion, toda cohgitatio, toda vivencia en general se convierte
en el objeto de una vista pura (reines Schauen) y de una aprehension (Fassen) pura 'y
en esta vista la vivencia es donacidn absoluta: cfr. /bid., p. 31 (40). (Modificamos la
traduccién espaiiola de presencia (Gegebenheit) por donacion). La reflexién
fenomenoldgica consiste pues aqui en un ver y aprehender puros, esto es, directamente
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y sin mediaciones, del objeto en su modo mismo de donacién. Este acto de «ver» es por
tanto obra de la intuicion (Ibid., p. 31 (41)): gracias a la intuicién, que es donacién
directa del objeto, vemos y podemos aprehender la guidditas del objeto, es decir: el
objeto es lo que es dado y no de otra manera.

1 Husserl califica a esta «metabasis eis allo genos» como una «tendencia
extraordinariamente fuerte» por parte de la actitud natural. De hecho, la «metabasis»,
la cual se refiere a la concepcion de la conciencia y no a la relacion con toda forma de
trascendencia, consiste en comprender la conciencia como un hecho natural, a la manera
de las objetividades existentes en el espacio y en el tiempo objetivos, por tanto a
semejanza de las cosas. Es contra una tendencia «natural» semejante que se dirige la
critica de la fenomenologia. Cfr. por lo demds, Hua X1X/2, pp. 728-29.

* Husserl emlplea para esta aSlzrimera) inmanencia el término ree/! Immanent,
que estd traducido en la version espanola por «ingredientey.

1 De esta forma, nos es permitido hablar fenomenoldgicamente de dos clases
de objetos en general: de objetos inmanentes y de objetos trascendentes - siempre en
su modo de donacién. Asi pues, en lo sucesivo carece de sentido hablar en
fenomenolo%ia de objetos «objetivos» o «subjetivos». Por consiguiente, es claro que
pmadi Hun.:user no se trata de distinguir entre el realismo y el idealismo en sentido
tradicional.

. 2 «La idea» no es el primer texto en el que Husserl introduce la idea de la
reduccién fenomenoldgica, pero si es, ciertamente, en este texto en donde la reduccion
esta presentada por primera vez de una manera sistematica - precisamente en esta tercera
leccién. (En efecto, es en las lecciones de 1906/07 (Hua XXIV), dictadas justamente
algunos meses antes del texto de Hua I/, en donde Husserl introduce (= descubre) la
idea de la reduccién fenomenold ca?. Es precisamente la reduccién fenomenol6gica
lo que constituye aqui lo esencial de la fenomenologia.

= Es por esta razén por lo que Husserl denomina a este fenémeno, asf
aprehendido, un factum psicoldgico: ib., p. 44 (54). Por otra parte, es interesante observar
que Husserl llama a la psicologia una ciencia natural, o ciencia de la naturaleza. La
razon para ello es que la psicologia se refiere al sujeto empirico, considerandolo como
un objeto trascendente, existente en medio de la naturaleza o del «mundo» en un estado
semejante al de los demds objetos de las ciencias naturales. En esencia, lo que le hace
falta a la psicologia (empirica) es la comprension de la reduccién fenomenolégica.

. M «C’est la raison pour laquelle la phénoménologie est, pour Husserl,
essentiellement une méthode et non pas une science caractérisée par son contenu, F.
Dastur, op. cit., pp. 45-46.

¥ Husserl denomina también a esta cuasi-donacién del objeto trascendente
en las /deas I como donacion por escorzos (4bschattungen): notenemos a cada instante
mads que una donacién parcial del objeto trascendente y éste nunca nos es dado absoluta
e indubitablemente, sino, siempre es dado de manera inadecuada. Por el contrario,
pertenece a la esencia de toda vivencia, de toda cogitatio, que nunca se da por escorzos,
precisamente debido a que la vivencia es dada absolutamente en la inmanencia de la
conciencia; cfr. Hua I1l/1, pp. 87 y siguientes (95 y sig.).

% Husserl es consciente de los problemas que plantea el hecho de llamar a la
fenomenologia como ciencia. En efecto, desde siempre la pretension y la validez de la
ciencia descansan en una descripcidn, explicacion y aprehension coherentes y necesarias
de una objetividad valida universalmente. Asi pues, surge la pregunta siguiente: como
hacer de [a fenomenologia una ciencia de los fenémenos puros, sin caer, sin embzu?o,
en las dificultades de la objetividad (en si) y de la universalidad en los términos de las
ciencias naturales? Para resolver este problema es fundamental recordar que la
fenomenologia no pone objetos, no es una ciencia de «nuevos objetos», sino, mas
bien, un método y una actitud de pensamiento «completamente nuevos»: la
fenomenologia es ante todo la pura donacion absoluta de la cosa una vez que excluimos
todo interés y toda referencia con la trascendencia. Insistimos una vez sobre el hecho
de que la fenomenologia es una actitud de espiritu filosofico. En la fenomenologia
vivimos «en la comprensidn».
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77 «A los juicios tales como: esto-aqui existe, etc., que elaboramos en el marco
dela visth:;gura, no atribuimos un valor particulan, idem, B 48 C(go . En las Ideas I,
Husserl habla del «esto aqui» refiriéndolo al tode fi aristotélico: cfr. Hua Ill/1, § 14.

* Es este el momento de recordar que para Husserl la «percepcion» no siﬁnjﬁm
unicamente la aprehension del fenomeno mediante la vista; por ¢l contrario, para Husserl
la percepcién puede llevarse a cabo igualmente por los otros sentidos, como el tacto, el
olfato, el oido, etc. Es fundamental comprender esto para trazar la distincién entre la
percepcién como modo de la conciencia donadora del objeto, y €l papel muy
fundamental de la vista (schauen) en la filosofia fenomenoldgica. En efecto, como ya
hemos visto, 1a vista reflexiva es por completo la evidencia - evidencia que Husserl
define en las Jdeas I como «el principio de todos los principios» (Hua IIl/1, § 24), y
que es la medida absoluta y la norma para todo juicio, para toda relacion con el mundo
y con las realidades del mundo.

» Husserl habla de esta vista reflexiva como_«percepcion inmanente»,
«percepcion reflexiva» o <%>_ercepc16n reducida», para designar la misma cosa, a saber
la donacién absoluta del objeto en la inmanencia de la cogitatio: cfr. Ibid., p. 49 (609.
Emplearemos en lo sucesivo, indiferentemente, estos términos para referirnos al modo
de donacién del fenémeno puro.

% La evidencia significa: «la vista, la aprehension de lo que es dado-en-persona,
en la medida en que se trata precisamente de una vision verdadera, de una verdadera
presencia-en-persona en el sentido mds riguroso de la palabra, y no de otra clase de
presencia o de donacion, que mienta algo que no es dado; es esto lo que hay como lo
ultimow, ibid., p. 50 (75).

*! Recordemos que la problematica de este estatuto de la fenomenologia reside
en el hecho de gge la fenomenologia no puede afirmarse sobre la base de ninguna
ciencia natural. Se trata de un comienzo completamente nuevo; no es posible por tanto
establecer la fenomenologia (= lafilosofia) siguiendo el modelo de otras ciencias (como
es ¢l caso para Kant, por e_femplo). La ciencia -y pensamos con Husserl en la idea
platénica de la episteme- debe poder dar razon ( egein) objetiva y universalmente de
una trascendencia. Ahora bien, la trascendencia de la fenomenologia no quiere ser
solamente esta o aquella; la fenomenologia no quiere y no g:ede ser un saber «regional»,
sino, por el contrario, en su horizonte se halla la posibilidad y la necesidad de un saber
absoluto y definitivo sobre el ser en sentido iltimo. Vemos, desde el comienzo, el
horizonte de «hacer fenomenologia»: este horizonte es la metafisica, la filosofia como
ciencia ultima del ser, como prima philosophia.

* De hecho, Husserl no habla explicitamente en este texto de «reduccién
eidéticar, pero, sin et_nbarbgo, esto no esté en contra del hecho de que Husserl si emplee
aqui el método eidético. El método de la reduccion eidética surge aqui a partir de la

icultad de aprehender la fenomenologia como ciencia absoluta Iy universal de la
conciencia. En efecto, la conciencia es un «flujo heracliteo» (Flua I, p. 47 (59)), un
fluir de fenémenos. Por tanto, frente a este flujo se hace imposible un conocimiento
descriptivo y determinado, esto s, incluso, definitivo del mundo de los fenémenos. Es
por esto gor lo que la investigacién de la conciencia (pura) no puede fundarse en una
ciencia de la experiencia (Erfahrungswissenschajt) sino solamente en una ciencia
eidética (Wesenswissenschaft). La fenomenologia es 1a ciencia pura y apriori de la esencia
de la conciencia. Su «pureza» (Reinheit) se deriva a la vez de la reflexion pura y del
sentido mismo del agljlon' en el sentido de prius. Es que la investigacién de la conciencia
en la reduccién eidetica es la aprehension de los fenomenos puros antes (= apriori) ¢
incluso indiferentemente de toda referencia a la experiencia concreta, empirica del
mundoy de la realidad. En lugar de referirse a realidades efectivas (Wirklichkeiten), la
fenomenologia se ocupa, Fraqlas a esta reduccion, de las posibilidades ideales. Asi
pues, su contenido no es el objeto de una experiencia concreta y por tanto individual,
sino la de una experiencia pura, en la generalidad y la necesidad del eidos. La
rehension del eidos es 1a aprehensién de la idea, de lo quees lo idéntico en la variacion

el fenémeno. Con la reduccion eidética la actitud natural se modifica, digamos, en
una actitud eidética. «En la actitud dirigida hacia el puro eidos, la realidad féctica
(faktische) es por completo irrelevante» (Hua X, p. 74). Ahora bien, la refunta que
lmforta en la actitud eidética (a la que Husserl 1lama igualmente ideacion (/deation))
setormula de la siguiente manera: qué es 1a *percepcién’ en general, qué es el recuerdo
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en general, etc., en una palabra, cudles son las posibilidades de la conciencia pura? Solo
a partir de estas posibilidades es posible aprehender la esencia misma de la conciencia.
O bien, gam decirlo en los términos de Aua II, es en estos términos como es posible
aprehender y comprender la esencia del conocimiento. En canto a la reduccién eidética
en Husserl, cfr. por ejemplo Fua X1X, 2, § 52, Hualll, §§ 71-75, Hua I, § 34; con

a las relaciones de la fenomenologia con las demds ciencias, Hua 11l/1, §§ 1-3, Hua V,
pp. 44y 59-70; asi mismo, cfr. Bernet ef al., 1989 pp. 74-84.

Por lo demds, si es posible decir que existe un sentido posible de la
fenomenologia trascendental sin la reduccién eidética (tal es el caso de algunas
investigaciones fenomenologicas llevadas a cabo por Husserl principalmente en los
aflos veinte y treinta), pero también de la fenomenologia eidética sin la reduccién
fenomenolégica -especialmente las Investigaciones légicas-, Husserl insiste por otra
parte en que es la unién de la reduccién fenomenolégica de la intuicién eidética la
que define por completo a la fenomenologia trascendental: ver Hua I, p. 106.

* La fenomenologia «quiere ser, en efecto, la ciencia y el método que explica
las posibilidades, las posibilidades del conocimiento, las posibilidades de la evaluacion,
y que las explica a partir de su fundamento esencial; estas posibilidades son
problemdticas en general, y las investigaciones de la fenomenologia son, por
consiguiente, investigaciones universales de esencias», ibid., p. 51 (64).

* Con respecto a la esencia, Husserl expresa en otro texto que ésta no es en
modo alfunp diferente del apriori mismo: este concepto de eidos «define al mismo
tiempo el unico de los conceptos de la expresién con un s;gmﬂmdo multiple: el apriori
que debe ser reconocido por nosotros como filoséfico. Me refiero, por tanto,
exclusivamente a éste, cada vez en que en mis escritos se trata del apriorin: Hua XVII,
p. 255 (la observacion).

3 Trad. modificada, y subrayado, C.E.M..

% «El fenémeno cognoscitivo singular, que aparece y desaparece en el ﬂly'o

de la conciencia, no es el objeto de las ciones fenomenoldgicasy, ibid.,(}). 5

S?S . En este mismo sentidoy casi en las mismas palabras, cfr. Erj%lhrung und Urteil,
ndice I, pp. 460 y siguientes.

. *" Es decir, lo que es «idéntico en innumerables conocimientos posibles que
tienen, todos, un contenido inmanente similan.

. Esencel estudio de la esencia intencional de la conciencia en donde se sitia
la diferencia esencial de la fenomenologia de Husserl con respecto a otras filosofias.
En efecto, contra toda inferprefacién causalista o realista (ingenua), el método
fenomenolégico muestra claramente que no existen en absoluto «motivaciones» que
provengan garte del objeto y que vengan hacia al conciencia para J;roduci_r enella

uicios, tomas de posicion, etc., en otras pﬁgll?xasz para producir el acto de conocimiento.
que, segin Husserl, 1a relacion de la conciencia con el objeto Sﬁor esencia, s:en(;gre,
un relacion motivada: es en esto en lo que consiste ¢l rasgo mas fundamental de la
intencionalidad. Comprender esta relacion intencional con ¢l objeto trascendente, esto
es, la intencionalidad, equivale a tematizar y a comprender las motivaciones de la
conciencia con el objeto. Husserl presenta esta idea ya en 1907 en sus cursos sobre «La
Cosa y el espacion, Hua XVI, en donde muestra muy claramente cémo el nivel mas
elemental de esta motivacion, esto es, inclusive de la intencionalidad, es el de las
relaciones quinestésicas. Esto quiere decir que los movimientos corporales y las
siciones de la corporeidad desempefian un agapel fundamental para la constitucién
del objeto y del objeto en ¢l espacio, en una gal ra, para la determinacion del sentido
y de la validez del objeto. La donacion del objeto y la del mundo se hallan en conexion
i con una forma determinada de la intencionalidad y con una toma de posicion
con respecto a esta donacion.

* En cuanto a la significacion de estos encadenamientos, Husserl no agrega
nada mds en ffua II. No obstante, en otro texto, se hace claro que estos encadenamientos
teleolégicos de la conciencia conciernen a la teleologia de las funciones noéticas. En
otros terminos, ¢l problema de que se trata aqui es, de un lado, ¢l de la conciencia
misma de alguna cosa, y correlativamente esta misma alguna cosa que se manifiesta
como una unidad objetiva a través de las diferentes conciencias posibles. En lugar de
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tomar las vivencias aisladamente y de describirlas y analizarlas una a una, la
fenomenologia se propone (en correspondencia con la estructura misma de la conciencia,
que es un fluir incesante) estudiar y comprender las vivencias desde el punto de vista
teleolégico de su funcién «que es la de hacer posible una ‘unidad sintética’». Es decir
que el estudio de las vivencias en este sentido, intenta poner en claro €l modo mismo
como la trascendencia es consciente, es mentada, y ello a pesar del hecho mismo de la
multiplicidad de sus modos de donacxén{ de cién. Husserl denomina a este estudio
(teleolégico) de las vivencias un «problema funcional», el cual es «el punto de vista
central de la fenomenologia». Cfr. Hua Ill/1, § 86, pp. 229-232 (207-210). Este punto
de vista es (= conduce a) la fenomenologia genética.

% «La fenomenologia procede elucidando mediante una vista (schauend),
determinando el sentido y distinguiendo el sentido», Hua II, p. 58 (71).

4! Husserl introduce aqui la abstraccién por ideacién que es el correlato
metodoldgico de la aprehension por la vista al interior de la reduccidn fenomenolégica.
El método de la ideacién es el procedimiento que consiste en aprehender exactamente
la esencia del fendmeno puro. Partiendo siempre de una o de varias intuiciones
singulares, y en el marco de la reduccidn, el fenomenélogo pone entre paréntesis la
relacién con la u'ascendencia_gue la intuicién le ofrece. Asi, le es posible al fenomendlo ﬁo
aprehender el sentido de la idea, «lo universal idéntico que la vista extrae de esto y de
aquello». Asi pues, el sentido del fenémeno cqrre(slponde, r tanto, apriori exactemente
con lo aprehendido y visto. Pero ello, al interior de Ia reduccién, cfr. Hua /I, pp. 56-57
(68-71). De este modo, 1a determinacion del sentido de una objetividad cualquiera es
para la fenomenologia la aprehensién (= la comprensién) de lo que la cosa misma esen
sentido fenomenologico. Husserl denomina a esta aprehension, donacién o captacion
del sentido, 1a consfitucion.

_“*«Laevidenciaes en primer lugar un *método’... se debe entonces interrogar
su accién de efectuacién y con ello se sabe cudles cosas “mismas’ se tiene (y con
cudles horizontes) en la evidencia ;en cuanto que ella es una conciencia que tiene las
cosas “mismas’)», Hua XVIiI, p. 177 (156-8).

__* Por tanto hay que dejar de lado las falsas interpretaciones de la evidencia en
el sentido «de un sentimiento de evidencia» o en el sentido mgenuo de una simple
co{rrﬁsponcgencm del entendimiento con el objeto (en el sentido de /a adecuatio rei et
infellectus),

“ Desde este punto de vista, justamente, podemos decir que la evidencia es
no el punto de partida en el andlisis del conocimiento, y de las relaciones del sujeto con
el mundo, sino el resultado de la reduccion fenomenologica, 1a cual solamente pone
ante la vista la correlacidn adecuada con las «cosas mismas». Es por esto por lo que
hay que evitar entender por evidencia la simple adecuacion entre el entendimientoy la
cosa; cfr. por lo demds E. Tugendhat, 1970, pp. 230y siguientes.

% La esfera de la evidencia es aquella en la que lo que es mentado, «es
igualmente dado, y dado en persona en el sentido mds estricto, de tal modo que no
5 éaMmjlda en lo que es mentado que no sea dado», idem., p. 61 (75), (subrayado,

_* En efecto, es posible que frente a la actitud desinteresada del filésofo -pues
esta actitud consiste absolutamente en ello: «ver y dejar vem, indicar, mostrar-, exista
por parte del hombre (que vive en la actitud ) determinados infereses particulares,
«mala fe» o simplemente una actitud escéptica, etc. Frente a este hombre el filésofo
{xada puede - mientras permanece al interior de la actitud de espiritu filosofico, desde
Uego.

_ Por lo demis, es precisc observar que esta actitud por parte del filosofo
consistente en «ver y en dejar ver» un senfido se funda en un trabajo de anlisis, de
comparacion, de distincion, de establecimiento de conexiones y de relaciones, de division
de los fenémenos de conocimiento, etc. (cfr. ibid., p. 58 (71-2)). El filésofo tiene por
tanto como finalidad «aportar una evidencia», por asi decirlo, pero esto en €l sentido de
aportarle a la visién un sentido siempre reflexivo.
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7 Vemos aqui mismo igualmente la preocupacion de Husserl por evitar que el

método fenomenoléi;xoo sea interpretado erroneamente como una «introspeccion», en
especial cuando habla de «percepcion interna».

*¢ Hay que decir aqui que ¢l modelo de la donacidn, esto es, inclusive, como
vamos a indicarlo a continuacion, el modelo de la constitucién es siempre para Husserl
la percepcién. Pero Husserl distingue igualmente modalizaciones de la percepcion, por
ejemplo la duda, la negacion, la posibilidad, etc. En cualquier caso, la distincién entre
estas modalizaciones ;?asa el marco del presente andlisis in Hua II. Con respecto a
esta modalizacion, cfr. Hua X7, la introduccién y la primera parte.

* Para un andlisis mucho més detallado de las diferencias entre la percgg_cién

el recuerdo, y de la forma primaria del recuerdo que es la retencién, efc., cir. las
@ocgonfs sobre la conciencia del tiempo interno de 1905/07, in Hua X, pp. 393 y
siguientes.

* Hay que observar que Husserl introduce ya el término «constitucién», pero
es tan s6lo a continuacién que lo define. En otras palabras, tenemos primero una
comprensién de la constitucion «por medio de ejemplos», y /uego una determinacion
conceptual de lo que es la «constitucién». Vemos en ello un gran mérito pedagdgico
por parte de Husserl.

. *'Esta generalizacion (Verallgemeinerung) del objet:)a%:e dice Husserl,
consiste en el acto de poner «en el momento de arrojar la mira re este 0ltimo, una
generalidad: F ?. el contenido temporal en general, la duracidn en general, el cambio
en generaby, /bid., p. 68 (80-81).

*2 Husserl define la rememoracion in Hua X, como una modificacién continua
de la conciencia. De hecho, la retencidn es igualmente constitutiva del objeto: cffr. op.
cit., §§ 11 y siguientes, § 39.

% Husserl seiiala que para la aprehension de las esencias deben hallarse ante
nuestros 0jos ejemplos, pero ello no implica la necesidad de que sea a la manera de las
cosas o de los estados de cosas percibidos: ibid., p. 68 (81).

. *Encuanto a los actos categoriales, cfr. Investifaci_ones logicas, §§ 23-24y
siguientes; cfr. igualmente, E. Tugendhat, op. cit., pp. 114 y sig.

% El concepto de constitucién no siempre es univoco en Husserl, aun cuando
permanezca como un concepto «operatorion. Hay en Husserl una evolucién del
concepto de constitucion, pero, a pesar de la multivocidad de este concepto, es claro -
y sera siempre claro en la obra de Husserl- que la constitucién designa una donacién
adecuada del sentido del objeto. Y que, correlativamente, el objeto no se revela como
lo que es sino en tanto que es constituido. La c;omprensién de esta constitucion por la
conciencia significa exactamente la tematizacion y la comprension de la correlacién,
en términos generales, entre la conciencia y el objeto, entre el sujeto y el mundo.

% Se trata aqui de las modalizaciones que conciernen plenamente los analisis
de Husserl pero que no se encuentran presentes, sin embargo, explicitamente como
tales en el texto de «la Idea». No obstante, nos permitimos introducirlos a fin de clarificar
el esfuerzo de que se trata en relacion con [a exposicion central de Husserl en estas
lecciones. Con respecto a un estudio de estas modalizaciones, ademds del texto ya
citado de Hua X1, cfr. también Hua 111/1, por ejemplo, §§ 105, 113, 120.

*” El objeto real no es en modo alguno el objeto como un «en si», sino el
objeto que se manifiesta a la conciencia, el objeto intencional. En realidad hay que
distinguir aqui tres clases de fendmenos: el fenomeno en el sentido de la noesis, en el
sentido del noema que es el cogitatum intencional de la noesis y finalmente en el
sentido de la cosa constituida como la unidad de la multiplicidad de modos de donacién.
De hecho, osamos decir que es esta tercera especie la que caracteriza al fendémeno en el
sentido mas fuerte de la palabra.

% Sin embar%o, en 1910/11 su respuesta sera negativa. En efecto, el objeto del
recuerdo, dird Husser], es una donacién fenomenoldgica que no es indudable.
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. * En efecto, la idea del mundo, el tema del mundo, ¢l problema del mundo
constituye el tema o el problema fundamental de la filosofia fenomenolégica, y ello,
dicho de una manera muy general, en el sentido de la correlacidn apriori entre el mundo
yel m&gto. En esencia, el tema del mundo, y que Husserl 1I en la Crisis como el
«mundo de la vida» (Lebenswelt) es el problema ontolégico o metafisico de la
fenomenologia. O también, es en el estudio del mundo como fundamento de todo otro
ente, como se pone de manifiesto el afdn metafisico u ontoldgico de la fenomenologia.
Para una primera tematizacion de este Problema habra que esperar, en 1910, el texto de
las lecciones Problemas fundamentales de la Ij‘enomenologt’a (Grundprobleme der
Phanomenologie), publicado en Hua X, y en 1913, el texto de /deas I, al cual ya hemos
remitido en varias ocasiones.

% «La tarea no es la de hacer inferencias Serschlieﬂen) con resPecto al ser
trascendente, sino la de comprenderlo, a través de la revelacién (Entha lunﬁ) de la
constitucién, como un acontecimiento (f/prkammnis) en la subjetividad trascendental»,
Hua I, p. 192. (Este texto no est4 traducido en las versiones espafiolas).
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