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algunos de los temas y problemas cardinales del proyecto filosofico de Edmund Husserl. Desde
lateoria del significado presentada en Investigaciones logicas hasta La crisis de las ciencias euro-
peas y la fenomenologia trascendental, y las cuestiones de la clave metodica de la reduccion, la
constitucion del tiempo propio de la vida de conciencia o la constitucion del sentido “otro yo”
(como yo pero que no soy yo).
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AL PENSAMIENTO
DE EDMUND HUSSERL

Biografia

El fundador de la fenomenologia, Ed-
mund Husserl, nacié en una familia de origen judio el 8 de abril de 1859
en Prossnitz, Moravia, region que por aquel entonces formaba parte del
Imperio Austriaco. Estudié matematicas, fisica y filosofia en las univer-
sidades de Leipzig y Berlin, y se gradu6 en Viena, donde en 1884 tuvo
oportunidad de asistir a las lecciones de uno de sus principales maestros: |49
Franz Brentano.
En 1886 estudio psicologia en la Universidad de Halle, donde elabo-
16 su tesis de habilitacion sobre el concepto de nimero. Ahi mismo
escribid sus primeros libros: Filosofia de la aritmética, publicado en 1891,
y los dos voltimenes de Investigaciones logicas (1900 y 1901). En 1901
se traslad6 a Gotinga, donde ensefi6 16 anos y fundo6 un circulo de discipu-
los cercanos que luego se disperso a causa de la Primera Guerra Mundial.
De este fructifero periodo de Gotinga datan Ideas para una fenomenolo-
gia pura y una filosofia fenomenologica (cuyo primer volumen aparecio
en 1913), la segunda edicion de Investigaciones logicas, como también
una serie de cursos que habrian de revelarse, afios mas tarde, de importan-
cia decisiva en el desarrollo de su pensamiento.
En 1916 Husserl acepto el cargo de profesor en Friburgo de Brisgovia,
puesto del que se retird en 1928. En esta época, el filosofo continu6 sus
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investigaciones, incluso después de haberse retirado de la catedra.
De 1929 data la publicacion de Logica formal y logica trascendental y
pronunci6 también entonces las llamadas Conferencias de Paris, que for-
maron la base de las Meditaciones cartesianas.

En sus ultimos afos, el filésofo suftio las politicas del nacionalsocia-
lismo persecutorias de los judios.

Muri6 de pleuresia en 1938. Dej6 un importante volumen de manus-
critos que, por hallarse en riesgo de ser destruidos en la Alemania nazi,
el sacerdote franciscano H. Leo van Breda llevé a Lovaina, junto con
la viuda y la biblioteca del filosofo. Los Archivos Husserl se fundaron en
1939, y, como fruto de una cuidadosa labor editorial (que inici6 en el afio
de 1950 y continta hasta la fecha), se han ido publicando las obras com-
pletas del filosofo (Husserliana. Edmund Husserl Gesammelte Werke),
que alcanza ya cerca de 40 volumenes, mas dos colecciones complemen-
tarias de correspondencia, notas de conferencias y lecciones, etc., todo lo
cual constituye un material de consulta indispensable para comprender
el proyecto filosofico de Husserl.

0 La teoria del significado en las Investigaciones logicas
5

En su lucha contra el psicologismo,' Husserl contribuy6 de manera
muy significativa a combatir el positivismo que tan fuerte presencia
tuvo en el pensamiento del Gltimo tercio del siglo XIX y principios del XX.
En ese entorno, el filosofo sefial6 como una importante exigencia ted-
rica el reconocimiento de que los significados de un discurso (y en
especial del discurso 16gico), debian mantener su identidad en medio
de los cambiantes contextos en los cuales pueden ser expresados o pen-
sados, pues de otro modo ninguna tesis —y, desde luego, tampoco las
que aventura el propio psicologista— podria ser aceptada ni rechazada
al cambiar de sentido cada vez que fuera formulada. Pero el mismo
—o diferente— sujeto siempre puede retornar al mismo significado

"En términos muy generales, se entiende por “psicologismo” aquella postura que, sin tener

en cuenta la existencia de principios de validez universal, pretende fundamentar la 16gica en puros
hechos psiquicos, con lo cual acaba reduciéndola a una mera forma de la psicologia.
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en distintos actos expresivos o de pensamiento, pues de otro modo no
podria haber comunicacion ni proseguirse un mismo hilo de pensamien-
to en diferentes momentos. Por lo tanto, resultaba imperativo practicar
un cuidadoso deslinde entre lo real (es decir, lo concreto empirico, lo
individual) y lo ideal (lo universal) que tomara en cuenta, por un lado,
dicha identidad, repetibilidad y —en este sentido— objetividad de los
significados, pero evitara, por otra parte, considerarlos como entidades
separadas, con lo cual se perderia su vinculacion con los actos concre-
tos de significar, actos que son operados por sujetos también concretos.?

Lo que Husserl puso de manifiesto de tal modo fue, ante todo, que la
validez de los juicios l6gicos no puede ser justificada por la mera referen-
cia a ningun hecho, ni siquiera de orden psiquico, como tampoco puede
explicarse asi satisfactoriamente la naturaleza del conocimiento. Y lo que
ocurre con el psicologismo es que confunde el “contenido del juicio” con
el acto concreto de juzgar. Pero dichos “contenidos” (tomemos como
ejemplo el teorema de Pitdgoras o cualquier ley o principio 16gico),
no existen ni en el tiempo ni en el espacio, su existencia, explica Husserl,
es “ideal” y, por lo tanto, se mantienen como idénticos en los multiples
actos concretos de juicio en los cuales aparecen. Cabe sefialar ahora
que el “contenido” de un juicio vendria a ser equivalente a su sentido y,
por consiguiente, que la validez de este permanece independiente del
hecho de ser expresado, pensado o traido a la conciencia. El significado,
entonces, no puede reducirse ni a un mero producto del sujeto, ni a una
mera convencion.’?

Ahora bien, el “contenido del juicio” también ha de distinguirse del
objeto acerca del cual uno juzga. Por eso, si dicho “contenido” es idénti-
co con su significado, este ultimo no puede tomarse sin mas como su

51

?Para un desarrollo mas amplio y detallado, remito al capitulo I de mi obra La vida en la
forma del tiempo. Un estudio sobre la fenomenologia del tiempo en la obra de Edmund Husserl,
2012, Morelia, Red Utopia / Jitanjafora Morelia, en particular las pp. 27-49.

3Por el momento, tomamos como equivalentes, de la manera mas general, los términos de
“sentido” (Sinn) y “significado” (Bedeutung). Una precision mayor determinara como significado
al sentido ya conceptualizado y ligado a fendmenos de expresion, mientras que el sentido conserva
una connotacion mucho mas amplia. Véase al respecto el paragrafo 124 del primer volumen de
Ideas relativas a una fenomenologia pura y una filosofia fenomenolégica, 2013, México, FCE /
UNAM, trad. de Jos¢ Gaos, nueva edicion y refundicion integral por Antonio Ziriéon Quijano,
pp- 381-382. (En adelante, Ideas 1.)
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objeto. Lo que los objetos son para nosotros depende de como nos
relacionamos con ellos, de la manera en que nos dirigimos o referimos a
ellos y en virtud de la cual estos se nos presentan. El significado,
entonces, es la manera en que un objeto nos es dado, en la cual aparece
a la conciencia, y no se trata, por ello mismo, de una esfera de objetos
especifica. Ciertamente, un significado puede llegar a convertirse en
un objeto de reflexion, pero este nuevo objeto tendria que ser aprehendi-
do, a su vez, de alguna manera, lo cual quiere decir que tendria, inevita-
blemente, su propio significado (estariamos hablando en ese caso del
significado que tiene el significado).

Conviene recordar en este punto una clave de suma importancia en
el pensamiento husserliano: la llamada intencionalidad de la conciencia,
su necesario referirse a algo de lo que es, precisamente, conciencia. Toda
conciencia es, pues, “conciencia de...” (percepcion de un arbol, fanta-
sia de un castillo, recuerdo de una melodia, deseo de aprobacion, valo-
racion de una accion). Empero, como la intencionalidad es una propie-
dad de la experiencia vivida, el significado permanece, en los primeros
analisis del filosofo, como cierto caracter —por demas irrenunciable—
de la conciencia que justamente experimenta al mundo, a si misma, a los

57| objetos ideales de la matematica o de la logica, etc. Por consiguiente,
el hecho de que las expresiones logicas sean significativas se debe al
caracter especifico de una vivencia dada, y no a la existencia de determi-
nados objetos (por ejemplo, “internos”). Mas atin, sentido y pensamien-
to son inseparables debido, precisamente, a la intencionalidad de la con-
ciencia, que nunca puede ser tal conciencia “en vacio”. Por otra parte,
conviene subrayar aqui que un mismo objeto puede ser significado, esto
es, caracterizado o presentado, de muchos modos diversos, sin por ello
perder su identidad propia. Por poner un ejemplo del propio Husserl, en
el caso del “vencedor de Jena” y “el vencido de Waterloo” tenemos dos
maneras distintas e incluso con significados opuestos, de referirnos al
mismisimo Napoleon Bonaparte.

Mas qué clase de identidad —y consiguiente universalidad— es
aquella que corresponde al significado en cuanto tal? El significado
es, de acuerdo con el Husserl de las Investigaciones logicas, 1a idea
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o esencia del acto en el cual se manifiesta (y recordemos que dicha esen-
cia no es propiamente el objeto al cual se refiere el acto significativo).
De manera que bien podemos distinguir entre la universalidad del objeto
al que nos referimos (por ejemplo, el tridngulo rectangulo) y la univer-
salidad del modo en el cual nos referimos a dicho objeto (por ejemplo,
la intuicidon de una idealidad por contraste con la intuicion de un objeto
singular o empirico), modo que es, y esto hay que subrayarlo, inseparable
del acto concreto en el que tal objeto se nos presenta (pues no pueden
separarse las esencias ni ningun otro tipo de idealidad de la conciencia
para la cual todas ellas existen). El significado, por lo tanto, es una esen-
cia (la esencia de los actos del significar) y no un mero hecho.

Distincion entre hechos y esencias

Pero, ;qué significa el ser “en si mismo” de lo ideal que se mantiene
inmutable, que “es lo que es” haya o no quien pueda conocerlo? Si los
objetos ideales mantienen su validez (no su “existencia’) y por con-
siguiente su identidad y universalidad como independientes del hecho
de que alguien los exprese, piense o traiga a conciencia, /,como podria
establecerse la relacion de lo que es ideal con lo real, de loque esa |53
priori con lo empirico? En este punto es necesario tomar en cuenta que
tanto las objetividades ideales como las reales, por subsumirse ambas
bajo el concepto general de “objeto”, requieren mantener alguna iden-
tidad; es preciso entonces que participen de alguna esencia y puedan ser
enmarcadas en una determinada region objetiva (por ejemplo, la region
“cosa fisica”).* Asi, todo individuo es lo gue es porque participa de algu-
na esencia. En efecto, el sentido de cualquier objeto de experiencia,
incluso el de un objeto psiquico, conlleva necesariamente cierto caracter
ideal, sin el cual no podriamos identificarlo precisamente como tal obje-
to, el mismo que se presenta en una pluralidad de vivencias dirigidas
intencionalmente a él. En efecto, cada determinacion de un hecho, cada
percepcion de algo, cada descripcion de una situacion concreta contiene
algo que rebasa los limites de esa situacion tomada en cuanto “aqui y

*Illescas Néjera, op. cit., p. 32.
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ahora”, hacia més alla de todo tiempo y todo espacio (es decir, apunta a
una idealidad). Puesto que “todo lo perteneciente a la esencia del indivi-
duo puede tenerlo también otro individuo, y las sumas generalidades
esenciales [...] delimitan ‘regiones’ o ‘categorias’ de individuos™.”

Por otro lado, y ello no es menos importante, también sucede que toda
idealidad puede referirse (o aplicarse) a una determinada esfera de hechos
posibles, 0, mas exactamente, idealmente posibles.

La intuicion de una esencia difiere, entonces, de la intuicion de un
individuo precisamente por el modo de aprehension del contenido
objetivo del que, en cada caso, se trata. Tocante a la intuicién de una
esencia tenemos un acto sintético o complejo, “fundado” sobre apre-
hensiones subyacentes (las intuiciones de objetos individuales o
de algun aspecto suyo). Es decir, encontramos aqui un nuevo modo de
aprehension que permite la presencia intuitiva de la esencia en cuestion
(por ejemplo, la idea de rojo). Dicha sintesis queda determinada por
una intuicion unitaria que se apoya en los actos parciales (fundantes),
para dirigirse a un nuevo objeto u objetualidad que de otro modo no podria
darse. Los universales son, pues, objetos que nos son dados Unica-
mente en virtud de una clase especifica de sintesis que los constituye
(esto es, de vivencias especificas en las cuales dichos objetos se ponen

54| de manifiesto). Que intuyamos objetos individuales o universales de-
pendera, entonces, del modo en que nos dirijamos intencionalmen-
te a ellos, del modo de aprehension del contenido objetivo de que
en cada caso se trata.

Se comprende ahora por qué el significado no consiste en una mera
construccion del sujeto, sino que es dado en la experiencia como una
cualidad suya que no detenta una existencia independiente (pues asi como
los hechos “puros” no existen, tampoco los significados separados de los
hechos). El significado, no es, por consiguiente, sino el modo de refe-
rirse a un objeto, de mentarlo, y determinar asi la modalidad de su (posi-
ble) presencia.

Pero, a todo esto, ;qué significa “ser dado”? ser inmediatamente
presente (o intuible). Darse es presentarse, en tanto que la intuicion carac-
teriza solamente el modo en el que algo es presente (sin mediacion de un

SIdeas I, p. 90.
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“representante”, signo o huella, esto es, “en persona”, “en carne y hueso”),
y sin implicar nada acerca de lo que pueda ser ese algo “en siy por si
mismo” considerado (es decir, independientemente de la conciencia que
justamente lo presencia). De manera que solo en una situacion concreta
puede decidirse sobre si algo es verdaderamente dado o no; y es sola-
mente en una diferente experiencia, desde otra perspectiva (en la que se
actualiza una nueva intencion), que podria revelarse que algo que hasta
entonces parecia haber sido dado, presente y efectivamente intuido, en
realidad no lo fue (en este sentido, la serie de distintas experiencias que
podemos tener del mismo objeto actia como un corrector de experien-
cias pasadas).

Indudablemente, toda caracterizacion que podamos hacer de un
objeto empirico, espacio-temporalmente determinado, nos relanza a
nuevas perspectivas del mismo objeto que pueden ulteriormente revi-
sarse, corregirse o ampliarse. Mds aun, este tipo de objetos solo dejan
translucir la identidad que les es propia desde una abierta multiplicidad
de aspectos o perspectivas que podemos tener de ellos, pero sin que
ninguna de ellas en particular los agote ni pueda decirse definitiva.
(Operara aqui la presencia plena, exhaustiva, de algo como una espe-
cie de “meta”, como un ideal que orienta los actos intencionales diri- |55
gidos al objeto en cuestion aunque lo que efectivamente nos brindan
estos (es decir, lo realmente visto, palpado, etc. del objeto) permanezca
siempre incompleto e “inadecuado”? ; Tenemos acaso alguna experien-
cia en la cual el objeto se nos presente integramente, es decir, nos sea
no solamente dado sino dado adecuadamente, sin fisuras ni opacida-
des, con absoluta evidencia? Para Husserl, este pudiera ser el caso de
nuestras propias vivencias (aunque es importante advertir que no toda
“percepcidn interna” es ya de por si adecuada, solo se dice aqui que
puede serlo).

De la distincion entre las dos grandes esferas de lo factual (cosas y
“estados de cosas” o situaciones concretas en las que estas se interco-
nectan) y aquella propia de las idealidades como un cierto tipo de objeto,
Husserl avanzara entonces hacia otro campo, la “region de la concien-
cia pura”.
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La operacion metodica de la reduccion

(Como es posible que todo aquello de lo que decimos que “existe” sea,
se nos manifieste y sea en suma cognoscible? Es claro que la busqueda
de una solucion al problema de la objetividad del conocimiento no puede
dar simplemente por supuesta la validez de algin conocimiento trascenden-
te, del tipo que sea. Porque solo puedo entender la relacion que el
conocimiento tiene con un objeto trascendente, mundano, en un caso y
solo en uno: cuando “veo” como esto ocurre, es decir, cuando la esencia
de tal referencia me es de algun modo dada. Entonces, para entender
el significado mismo de lo que entendemos por “objetividad’ en general,
hemos de volver los ojos a lo “inmanente”, a las propias vivencias de
conciencia, que son lo directamente dado, y en particular hacia el acto
de conocimiento mismo. De ahi que el siguiente paso metodico sea la
llamada “reduccién a la inmanencia”, esto es, reducir toda trascen-
dencia a una suerte de “nulidad epistemologica” (al “ponerla entre pa-
réntesis”, “suspenderla” o hacer epojé de ella, lo cual no quiere decir
negarla). Pues el conocimiento es inmanente porque el objeto conocido
no se sitia en un hipotético (e imposible) “mas alla del conocimiento”;
antes bien, nos es inmediatamente dado en y por este, y solo asi cobra
56 | para nosotros algun sentido y validez de ser.

Cabe aclarar que la reduccion fenomenologica no conlleva un re-
chazo del mundo: lo que “resta” tras la reduccion es, por ejemplo, la
percepcion “pura’” de un arbol (sin pronunciarnos acerca de su existen-
cia o no existencia “trascendente”, es decir, considerada en si misma 'y
sin relacion con alguna conciencia real o posible que pudiera captarlo
de algiin modo). Segun esto, tras la reduccion lo que queda es precisa-
mente /a conciencia de que yo percibo un arbol. Este arbol queda con-
siderado justo como aquel que es percibido ahora, de manera que en la
perspectiva abierta por la reduccion tanto ego como cogitatum dejan
de ser considerados como objetos independientes, “realmente existentes”,
para ser revelados, en cambio, como los términos indisolublemente liga-
dos de una relacion, la propiamente constitutiva de los phenomena (esto
es, del aparecer —es decir, de la vivencia— de lo que precisamente
aparece, se pone de manifiesto o se presenta).
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La reduccion a la inmanencia significa, por tanto, el “confinamien-
to a la esfera de lo directa y puramente dado”. Ahora bien, es muy
importante tener en cuenta que se halla en dicha esfera la referencia a
los objetos que conlleva la intencionalidad de las vivencias, y que por
este, su caracter esencial, se evita que nos quedemos “atrapados” en ellas
como si se tratara de una esfera cerrada sobre si misma (de ahi la tan co-
nocida manera de referirse a la intencionalidad propia de la conciencia
como un “volcarse hacia”). Por otra parte, la “reduccion a la inmanencia”
implica también la reduccion del yo empirico (o considerado como una
parte mas del mundo, inserto por ende en sus redes de nexos causa-
les, etc.), para llegar asi a la esfera de la conciencia pura. Yo misma, mi
biografia, mis aficiones y experiencias personales, mis esperanzas y te-
mores, etc., también quedan “puestos entre paréntesis” precisamente
porque la conciencia no es una mera parte del mundo, sino el ambito
desde el cual todo cobra sentido (naturalmente, también mi yo empirico,
mis estados psicoldgicos, etcétera).

(Como es, entonces, que el mundo y en general las cosas son cog-
noscibles? En el primer volumen de /deas, Husserl propone comenzar
con la descripcion del mundo tal como nos parece cotidiana, “normal”
o naturalmente, sin presupuestos cientificos ni elaboradas interpreta- |57
ciones de corte filosofico. Una descripcion libre de supuestos especu-
lativos, descripcion de lo que uno “ve” en su propia experiencia, ha de
ser el inicio de la reflexion fenomenoldgica. Se trata, en suma, de descri-
bir el mundo tal como aparece, sin prejuzgar acerca de lo que “real-
mente” es, atendiendo para ello a la esencia de los distintos tipos de actos
de conciencia en los cuales o gracias a los cuales las cosas del mundo se
ofrecen y cobran algtin sentido. La reduccion representa, asi, un esfuerzo
por radicalizar el problema del conocimiento, al rehusar aceptar acriti-
camente una determinada vision del mundo, asi como también la como-
didad de no cuestionar lo que la misma expresion “mundo real” significa.

Es importante sefalar en este punto que la epojé no es irrestricta, ya
que puede aplicarse tan solo al mundo y las cosas espaciotemporales,
mundanas. En efecto, el mundo (ya sea real, imaginado o posible) es
y se nos da siempre en el modo de cierto significado, mientras que las
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“experiencias’ (0 vivencias) son el presupuesto de dicho significado. Por
el contrario, la experiencia misma es algo que aparece absolutamente,
ya que para ella entre “ser” y “ser traida a conciencia” no hay ninguna
diferencia. De manera que la conciencia se dice absoluta por cuanto
solo tiene como presupuesto a ella misma.

El cogito se revela, de tal modo, como aquella esfera en la cual el
significado, o el mundo como significado, emerge. Por ello se dice que
la conciencia es esencialmente trascendental como condicion de posi-
bilidad de la aparicion de los seres trascendentes (o mundanos). Y también
queda claro desde ahora que la “reduccion trascendental” lo es preci-
samente al sujeto considerado en tanto dador del sentido del mundo, las
cosas reales (espaciotemporales), y hasta de si mismo y los otros suje-
tos considerados en tanto sujetos empiricos, esto es, como unidades
psicofisicas que también forman parte del mundo.

Poco después de la introduccion de la nocién clave de la reduccion
(en 1907) vino el reconocimiento de que ningtin pensamiento, conviccion
u observacion es idéntico a mi que pienso, me convenzo u observo, ya
que yo (el sujeto puro de conciencia) siempre puedo distanciarme de cada
acto que opero. Y, mas aun, el yo persevera en su identidad consigo
mismo frente a la incesante mudanza de todos sus actos y contenidos

81 de conciencia, que son siempre y necesariamente fluyentes.

Los grandes aportes del primer volumen de Ideas

Antes de escribir Ideas relativas a una fenomenologia pura y una filo-
sofia fenomenoldgica (1913), Husserl asumi6 una posicion para la cual
el hecho de que las experiencias sean “mis” experiencias no tiene una
particular significacion con respecto a su caracter absoluto (en tanto
esfera de emergencia del sentido). Sin embargo, en esta obra encontra-
mos un cambio radical de postura, ya que a partir de aqui Husserl man-
tendra que, en la perspectiva fenomenologica, percepcion, memoria y
voluntad son mi percepcion, mi memoria y mi voluntad. Es decir, son
actos en los cuales yo, percibiendo, recordando o queriendo, me refiero
aun objeto. Asi, las vivencias de conciencia no se caracterizan solo por
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su intencionalidad, sino que también son siempre las experiencias de
alguien. Este yo es el “yo puro” (hay que insistir en que no se trata
del yo empirico que aparece, en todo caso, como una autoobjetivacion
suya), refractario a la reduccion (que precisamente lo descubre como
no mundano), con la referencia a él como uno de los elementos fundamen-
tales de la estructura de la conciencia pura.

Ademas, el “yo”, el sujeto de todo acto de conciencia, que es siempre
un sujeto individual, no se desvanece en cuanto sus actos pasan, sino que
persiste. De €l podemos afirmar que es “antes” y “después” de la apa-
ricion de la experiencia, y que retiene su identidad propia en la corriente
de experiencias cambiantes que conforma su vida. Es por ello que la
percepcion que ayer hice de una casa, por ejemplo, y la memoria que hoy
guardo de ella pueden ordenarse como elementos de la misma conciencia:
porque son mis experiencias, reconocibles como tales y al trasluz de las
cuales también puedo reconocerme.

Otra distincion fundamental que aporta el primer volumen de Ideas
son los aspectos (o dimensiones) objetiva y subjetiva de la vivencia inten-
cional: ndema y noesis. En esta ultima puede distinguirse, a su vez, entre
materia (hyle) y forma. La materia no debe confundirse con las pro-
piedades de los objetos, sino que designa todo aquel “material” dela |59
experiencia consistente en datos y contenidos sensibles que, amorfo, no
se refiere en si mismo a ningun objeto (seria, en este sentido, de indo-
le no intencional) pero que actiia como el trasfondo meramente vivido
(sentido) que, al ser aprehendido o “interpretado” intencionalmente,
hace posible la experiencia de tal objeto. Por su parte, la forma de la
experiencia es precisamente aquello que organiza el material arriba
mencionado en cierta unidad significativa y, por consiguiente, imponién-
dole un determinado caracter intencional. En la forma tendriamos, pues,
la intencionalidad propiamente dicha.

En cuanto a la dimension objetiva de la vivencia (el noema), puede
decirse que no constituye propiamente una parte o elemento de la estruc-
tura de tal acto de conciencia, sino que es mas bien aquello a lo que este
se refiere (es decir, lo que esta siendo aprehendido, recordado, eva-
luado, etc.) o, con otras palabras, su correlato intencional.
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Ciertamente, aquello de lo que tenemos conciencia esta indisolu-
blemente ligado a ella pero es diferente de ella, irreducible a ella. Por
eso, cuando Husserl habla de la “referencia de la conciencia a un objeto”
lo que primariamente tiene en mente es la referencia al “ntcleo” del
noéema, es decir, al objeto en sentido estricto, que siempre puede dis-
tinguirse de las varias caracteristicas que podemos predicar de €l. Como
bien sabemos, el objeto idéntico que efectivamente aparece en la con-
ciencia a través de las sucesivas experiencias que podemos tener de €l,
lo hace siempre caracterizado de uno u otro modo. Pero falta anadir
que la serie de predicados diversos que tal objeto admite, y que nos
permiten irlo determinando poco a poco, requiere un principio (una
especie de indice o guia) que posibilite el ordenamiento de tales carac-
terizaciones en una unidad que es precisamente aquella de la cual son
predicados. Este principio es precisamente el “centro” o nticleo del
ndema. Lo anterior queda mas claro cuando consideramos que la reunion
del objeto a secas, del objeto sin mas, y el objeto considerado en el
como de sus determinaciones (0 modos de ser significado) es lo que
Husserl denomina el “noéema pleno” (que no es sino aquello que en cada
caso es traido a la conciencia).

En cuanto al mencionado proceso de ordenacion de las sucesivas

60 |  determinaciones y caracterizaciones que puede recibir un objeto, por
lo que toca a aquellos que son de indole espaciotemporal, mundana,
puede decirse que tal proceso se desenvuelve por la via de una constan-
te anticipacion de sentido brindada a cada paso, es decir, en cada nueva
experiencia, por el niicleo del néema que opera entonces a la manera
de un marco ideal que es a la vez determinado e indeterminado (por
todo lo que nos falta aprehender de ¢€1) y cuya plena intuicion se pro-
yecta al infinito.

Asi, toda vivencia intencional conlleva un néema, y en €l, un significa-
do a través del cual la vivencia se refiere al objeto, de manera que aquello
de lo que hablamos, que tenemos ante los 0jos como real, que contem-
plamos como posible, probable, dudoso, etc., es por ello mismo un obje-
to de conciencia. Pero en todo esto no se ha de perder de vista que el
objeto como tal no forma parte integrante (real) de la conciencia, sino
que la trasciende.
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Es bien sabido que la percepcion de toda cosa del mundo no es
puntual, sino un continuo a través del cual esta se va perfilando, concre-
tando, desde distintas y cambiantes perspectivas (por ejemplo, la que
brinda el &ngulo de vision, la iluminacion, la relacion con otras cosas,
etcétera). Ahora bien, ese continuo puede ser descrito como una serie
de momentos hiléticos (sensibles) ordenados segun ciertas formas (noesis).
De ahi que a la fenomenologia interese el analisis de aquellas regula-
ridades esenciales que enlazan el significado objetivo y ndema en gene-
ral con un sistema de noesis. O, con otras palabras, el esclarecimiento
de la correlacion, del vinculo esencial, entre el caracter del acto, traido a
luz en el analisis de tipo noético, y el caracter del significado o del sen-
tido objetivo, a su vez iluminado por el analisis de tipo noematico. Y es
a este vinculo, precisamente, a lo que Husserl llama constitucion.

Vivencias actuales e inactuales

Una de las propuestas mas interesantes y decisivas para el curso ulterior
de la fenomenologia, que aparece también en el primer volumen de
Ideas, es la distincion y mutua relacion que Husserl descubre entre las
vivencias actuales y las inactuales (o potenciales) que, en tanto modi-
ficaciones de las primeras, pueden llegar a reactivarse o reactualizarse
en determinadas modalidades de conciencia (como el recuerdo), pues
con esta distincion despunta la nocion de la conciencia como un hori-
zonte, para dar pie un poco mas tarde (desde 1917), a los anélisis de la
llamada fenomenologia genética.

Para entender lo que Husserl considera como inactualidad o modi-
ficacion de la actualidad es preciso tomar en cuenta una caracteristica
facilmente reconocible de la percepcion, y es que en el percibir, en
cuanto nos encontramos “vueltos hacia” el objeto en cada caso perci-
bido, se destaca efectivamente la cosa en cuestion pero siempre ha de
hacerlo contra un fondo empirico que comprende una serie de otros
objetos que también aprehendemos pero de una manera secundaria, mar-
ginal, o que a lo mejor no aprehendemos en modo alguno aunque, efecti-
vamente, “estaban ahi”, en el mismo campo de la intuicion.

61

¢ Ideas I, paragrafo 35, p. 152.
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Lo anterior conlleva el que sean posibles ciertas modificaciones
de la originaria vivencia de percepcion, modificaciones que tienen lugar
al “desviar la mirada” libremente del objeto primeramente percibido
hacia aquellos otros del fondo de los cuales se tenia ya una conciencia
implicita (o potencial) y que después de volver la mirada hacia ellos se
hacen explicitamente conscientes, ya sea que los percibamos atenta-
mente o bien de manera secundaria o incluso meramente accesoria. Lo
dicho hasta aqui de la vivencia perceptiva se aplica igualmente a otros
tipos de conciencia de las cosas, como los recuerdos de diversa indole
y la fantasia, a todos los cuales es inherente la posibilidad de pasar del
modo de la actualidad al de la inactualidad y viceversa. De manera que
toda vivencia implica (y no como un mero accidente) sus posibles
modificaciones. Mas alin, toda vivencia actual se encuentra siempre
rodeada de un horizonte de vivencias inactuales ya que “la corriente
de vivencias no puede constar nunca de puras actualidades”.’

Toda vivencia, en efecto, necesariamente transcurre y pasa, va de-
jando de ser estrictamente actual conforme se constituye originariamen-
te (esto es, mientras y en tanto se presencia), hasta que acaba de pasar,
mas no por ello puede decirse que se desvanece sin dejar rastro. Ni
tampoco desaparece una vivencia actual por el mero hecho de que la

62 | atencion se vuelva hacia algo nuevo. Aunque “apagado”, “hundido en
la oscuridad”, “olvidado”, el cogito anterior sigue existiendo como vi-
vencia de conciencia (como mi vivencia), si bien con una existencia
modificada; su estructura entera, su referencia objetiva, es la misma,
aun faltandole la actualidad que inicialmente tuvo. A esta modificacion
de la vivencia la caracteriza Husserl como el paso a un “estado confuso”
o indiferenciado (y por ello mismo, por faltarle el mas minimo “desta-
carse” del trasfondo, pertenece a una esfera de conciencia “dormida” o
pasiva).® La actividad pasa entonces a pasividad,’ aunque a una pasividad
que remite siempre a la ejecucion originalmente espontanea.

"Ibid., p. 153.

81llescas Néjera, op. cit., pp. 209-10.

?El concepto husserliano de pasividad se refiere a un tipo de acontecer conciencial que no
se debe a ningun acto del yo ni es iniciado, controlado o escogido por €l, sino que simplemen-
te se desenvuelve sin su libre intervencion. Pero ademas de a lo no voluntario, la conciencia
pasiva alude al ambito de la sensibilidad, que acontece “sin mi”, pero sin la cual simplemente
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Pero no solamente pueden emerger (“despertar”, reactivarse)
cogitationes que yacian olvidadas en el fondo oscuro de la conciencia
al ser recordadas expresa o aun implicitamente, sino que también exis-
ten otras modalidades concienciales que, como motivaciones de acto,
pueden anticipar en cierto modo determinados actos propiamente dichos
del ego, brindandoles una especie de orientacion previa que, por asi de-
cirlo, los invita a entrar en la conciencia.

Asi pues, si tomamos ahora en cuenta que la conciencia es consi-
derada por Husserl como una corriente, un flujo de vida, cada uno de los
actos o vivencias intencionales puede dejar de verse como una unidad
rigida para dar paso a su enfoque en tanto que devenir, esto es, como
una unidad temporal, una unidad inmanente de duracién, delimitable
ciertamente respecto de las otras que también forman parte de la misma
corriente de conciencia, pero en necesario enlace con ellas, enlace que
también puede ser experimentado. Por ello del analisis estatico hay
que pasar al genético, que investiga los actos particulares precisamente
en su devenir, asi como también en las conexiones que lo ligan necesa-
riamente con los otros actos y contenidos de conciencia dentro de la
totalidad concreta del fluir de la conciencia.

Se comprende que para llegar hasta este punto, el filosofo tuvo antes
que enfrentar una problematica crucial: aquella que le plantea la pregun- |63
ta por el sentido mismo del tiempo.

La corriente de conciencia como
constante proceso de temporalizacion

La experiencia intima que tenemos de nuestro vivir temporal nos lo
muestra, ante todo, como un continuo en el que se da el encadenamien-
to perpetuo de fases de conciencia que se interpenetran y matizan unas
a otras sin cesar. Cada vivencia exige el testimonio de las otras —pasa-
das y futuras— para dar cuenta de si, “apunta hacia ellas” intencio-
nalmente y se conecta unitaria y constantemente con ellas, con lo cual

yo no seria, puesto que en todos los actos que opero, la encuentro siempre “ya ahi”, pre-dada,
como condicion indispensable para toda nueva actuacion.
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funda lo que podria denominarse una “forma de unidad en la fluencia”,
esto es, la forma de la propia conciencia que se expone o manifiesta, a
lavez, “en” el tiempo y, sobre todo, como tiempo. El tiempo dado inme-
diata u originariamente es, entonces, flujo (podriamos decir de “ahoras”
que se suceden ininterrumpidamente) pero también un ahora conti-
nuo que no es arrastrado por el flujo temporal mismo, puesto que puede
distinguirlo o presenciarlo de algin modo. Hay que notar, en efecto, que
la forma en que siempre se nos dan todas nuestras vivencias es la forma
inmutable de un “ahora” que permanece y “en” el cual propiamente vi-
vimos; pero hay que entender por esto la ley misma que rige la muta-
cion temporal (por lo que no puede decirse ya que ella misma transcurre
temporalmente), y a la que no podemos reconocer, sin embargo, sino
desde el propio transcurso de tales vivencias.

Pero de lo anterior también se sigue, por otra parte, que ningu-
na aparicion posible puede darse (constituirse) si no es “desde” la
propia temporalidad inherente al transcurrir de la conciencia, que efec-
tua, entonces, lo que podria considerarse como una “sintesis de identi-
ficacion” (al aprehender al objeto justamente como e/ mismo desde la
serie de sus diversas apariciones). La unidad de un objeto intencional se

64 | constituye, de tal modo, en una sintesis temporal que, a su vez, ha de ser
examinada. De ahi que no puedan disociarse (ni menos oponerse) la des-
cripciodn de tal flujo de aquella que se orienta hacia las objetividades
que en €l se constituyen. Aunque también es verdad que el llamado
“tiempo del mundo” (u objetivo) se ofrece, se da a conocer como tal,
cobra sentido, solo en el tiempo inmanente pero no por ello se confunde
con €L, puesto que toda nocidn o concepto que sobre el “tiempo objetivo”
de la naturaleza lleguemos a alcanzar, lo presupone.

Un avance decisivo en el esclarecimiento de este tema lo ofrecen
las Lecciones de fenomenologia de la conciencia interna del tiempo,
al buscar hacernos comprensible como puede constituirse una objeti-
vidad temporal, es decir, una objetividad individual, en la conciencia
temporal subjetiva. Y es que “desde” la duracion que inhiere necesaria-
mente en la percepcion, se constituye (da sentido a, o presencia) la
duracién de los objetos mundanos justamente como una propiedad
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de ellos. De donde el esfuerzo por dilucidar como se da (o se constituye)
el paso continuo o flujo de conciencia que configura el transcurso de
cada vivencia y que es, sin embargo, continuamente “retomado” a fin
de garantizar la unidad de lo objetivo temporal en el proceso mismo de
su constitucion.

Queda claro que en un segundo momento debia considerarse la
manifestacion de la propia temporalidad “inmanente” de la conciencia,
es decir, de aquel tiempo que pertenece necesariamente a su curso uni-
tario y que por ello aparece solamente con ese mismo flujo. O, con otras
palabras, habia que proceder a la indagacion sobre como se constitu-
ye el &mbito mismo de la inmanencia (es decir, de la propia vida de
conciencia). Al proseguir esta ultima via, Husserl acabaria por llegar
al reconocimiento de un “ahora” constante bajo cuya forma se tem-
poraliza (o constituye) la propia corriente de conciencia, e inclusive
llegaria a ver en ello el origen mismo de la subjetividad, su dimension
mas profunda.

En la primera etapa del analisis que desata la pregunta por la posi-
bilidad de percibir (o aprehender) un “objeto temporal” (por ejemplo,
una melodia) aparece, pues, como nocion fundamental, el campo tem-
poral originario entendido como presencia viva de conciencia. Se trata
de un presente no meramente puntual sino espacioso, que abraza al aho- |05
ra en sentido estricto (la llamada “impresion originaria™) y a la vez,
indisociablemente, a las dimensiones del pasado y el advenir inme-
diatos. Pero con ello habréa de reconocerse que la presencia del presente
percibido no puede aparecer como tal mas que en la medida en que se
integra continuamente con una especie de no-presencia o no-actuali-
dad, a saber, el recuerdo y la espera primarias (posteriormente llamadas
retencion y protencion). Estas ultimas no son afiadiduras, no acompafian
eventualmente al “ahora” actualmente percibido sino que participan ne-
cesaria y esencialmente en su posibilidad. Asi, afirma Husserl que la
retencion es todavia una percepcion (pues es una dimension necesaria
de todo acto perceptivo), pero es el caso absolutamente inico de una
percepcion en la que lo percibido sea no un presente, sino un pasado
como modificacion del presente. Pues solamente en el “recuerdo pri-
mario” se constituye el pasado y no de una manera representativa, sino,
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por el contrario, “presentativa”. En la retencion, el presenciar que “da
aver”, entrega, pues, un no-presente, un presente-pasado e inactual, con
lo cual la presencia propia del acto perceptivo se “extiende”.

Por otra parte, cada “ahora” actual de la conciencia se encuentra
sujeto a lo que podria denominarse como la “ley de la modificacion”.
Es decir, cambia en retencion y esta, a su vez, en “retencion de retencion”
(como el “pasado inmediato” de un “recién pasado™) y asi sucesiva-
mente, de manera constante. Pues si la conciencia se temporaliza
es, precisamente, porque a cada instante brota o aparece ‘“un nuevo
ahora”, porque el presente no es fijo ni acabado sino transito (aunque /a
forma de este si puede decirse constante), y la densidad del pasado se
acrecienta con cada nuevo acto de conciencia.

Cuando cesa la percepcion de un objeto “extendido’ temporalmente,
las series de modificaciones retencionales se van debilitando, se alejan
o0 “hunden” en el pasado, hasta “caer en la inadvertibilidad”. Sin embar-
go, aunque olvidadas, se conservan como potencialidad del recuerdo.
De ahi que sean precisamente las series de modificaciones retenciona-
les encadenadas entre si (o “presentes” a la manera de un horizonte
determinado-indeterminado y no tematizado) lo que constituye nuestra

66| apertura originaria hacia el pasado.

En cuanto a la “anticipacion inmediata” o protencion, opera, de ma-
nera enteramente simétrica a la retencion, como responsable de la apertu-
ra de lo inminente y, a través de ella, de la formacion del horizonte
de futuro. Cabe afiadir que la formacion del tiempo de la conciencia
tanto en direccion retencional como protencional ocurre de una manera
enteramente pasiva.

El segundo nivel de analisis que se trabaja en las Lecciones se orien-
ta a la conciencia que, al constituir toda aparicion temporal en cuanto tal,
se “temporaliza” ella misma como un continuo unitario de duracion
tendida al infinito. Se trata aqui de la constitucion del llamado “tiempo
objetivo inmanente”, lograda conjuntamente por la labor de la reten-
cion y la identificacion hecha posible por la memoria, puesto que el
recuerdo, en tanto re-produccion o “repeticion” (de su originario pro-
ceso de constitucidon), opera como una suerte de explicitacion o tema-
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tizacion (y en ese sentido, “objetivacion”) de lo inmanente. Se gana
asi la duracion unitaria de la propia corriente de conciencia considerada
como una totalidad, duracion en la que esta puede identificarse a si misma
y en ello manifestarse como constituida (es decir, dada para si).

En efecto, la conciencia del “yo puedo identificar esto y regresar a
¢l (a través de la reproduccion mnémica) una y otra vez’” habra de exigir
como su necesario correlato un orden temporal “objetivo”, existente
“en si mismo”, y a cuyas posiciones y relaciones posicionales puedo
también volver una y otra vez por via de la identificacion que el recuer-
do ha posibilitado. De tal modo, lo esencial de aquella clase de repro-
ducciones que se llaman recuerdo y anticipacion, reside precisamente
en la ordenacion de las apariciones reproducidas en la conexion de ser
del tiempo interno, es decir, de la serie transcursiva de mis vivencias
que ocurrieron unas exactamente antes o después de las otras.

Se sigue de aqui un tercer nivel de constitucion, mas profundo, que
corresponde a aquello que, sin ser propiamente “fendmeno”, constituye
sin embargo la fuente de aparicion de todo lo que la experiencia muestra
a titulo de fenomeno. O, en otros términos, se trata de la conciencia-
tiempo (o formadora de tiempo) considerada esta vez en tanto puramen-
te constituyente (0, mejor, autoconstituyente); de la conciencia “desde”
la cual se constituye el tiempo mismo de la conciencia, el tiempo del
aparecer de todo lo que dura (asi sean mis propias vivencias y contenidos
de conciencia), y cuya esencia es la definicion misma de la “tempora-
lidad”, el fondo ultimo del que emerge la subjetividad misma.

67

La historicidad de la conciencia. Habitualidades
y sedimentacion de capas de sentido

La nocion de las habitualidades del ego, introducida por Husserl en el
segundo volumen de Ideas, representa, sin duda, una importante clave
en el desarrollo de la fenomenologia genética, puesto que gracias a ella
el filosofo pudo rebasar la consideracion del “yo puro” como un mero
y vacio polo de identidad frente a la incesante mudanza de sus vivencias.
Dicho polo vacio habria de cobrar concrecion, en efecto, al compren-
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derse como un yo que posee determinadas capacidades, actitudes y con-
vicciones, que es ademas capaz de sostenerlas de modo duradero y de
sostenerse en ellas. Ciertamente, solo desde el mantenimiento de tales
capacidades, disposiciones y tomas de postura, que siempre remiten a
sus experiencias anteriores, puede haber para el yo un mundo siempre
ya ahi, pre-dado como el horizonte que abre para €l las posibilidades
de su experimentar. Pero hay mas, puesto que gracias a estas disposicio-
nes estables adquiridas por el sujeto, ¢l mismo /lega a ser una persona-
lidad determinada, una individualidad particular. Pues en virtud de
una “ley de la génesis trascendental”, con cada acto suyo que es eje-
cutado por primera vez, se instituye una suerte de “propiedad perma-
nente” suya (en el sentido de que en principio siempre podra volver
a dicho contenido y reactualizarlo en el recuerdo), con lo cual él mismo
se ira determinando como un yo persistente por este, su “habito” du-
radero. Labra asi su propia y peculiar historia en el transcurso y
“sedimentacion” de sus propias actitudes, intereses, motivaciones, opi-
niones, elecciones y, en general, toda conviccién que guarde respecto
de lo que es trascendente.

Cada acto de conciencia pasa inevitablemente, pero deja “tras de si”,
68| como huella indeleble, nada menos que un ego mas experimentado el
cual, por virtud de ese mismo acto ya devenido y luego conservado
(asi sea de la manera mas oscura e implicita), es capaz de vivir nuevas
experiencias que no hubieran sido posibles de no ser por este “residuo
habitual”. Asi, el resultado de todo lo que ha vivido el yo puro (o no
empirico) persiste y “funciona pasivamente” (es decir, sin que intervenga
en ello la voluntad) como pre-determinacion que posibilita, gracias a
la formacion de “tipos” en virtud de los cuales se ordena la experien-
cia presente y por venir, una serie abierta de sintesis (activas y pasivas)
subsecuentes. Por lo cual puede afirmarse que la persistencia pasiva
de lo que se ha experimentado determina la actividad consciente del
sujeto en tal o cual momento de su desarrollo.

Conviene recordar en este punto los dos “lados” fundamentales
del analisis fenomenologico: el noético y el noematico. Las habitua-
lidades del sujeto, que lo perfilan como un individuo unico y peculiar,
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se desvelan desde el analisis de tipo noético. Correlativamente, la se-
dimentacion de capas de sentido provenientes de lo ya vivido, asi como
las distintas asociaciones entre los objetos que conforman el trasfon-
do sordo (o no expreso) de la experiencia con lo que se vivencia en
el presente, se descubren desde el angulo noematico del andlisis
fenomenologico.

En Logica formal y trascendental, Husserl menciona, en efecto, el
efecto aperceptivo por el cual, en cada nueva situacion perceptiva, se
capta a la vez (aunque no tematicamente) aquello de lo que ya se ha
tenido experiencia y que se asemeja a lo actualmente presenciado.!”
Ambos contenidos, el que corresponde a lo ya vivido y el que atafie a
lo actual, se asocian, y ello puede ocurrir por semejanza, aunque también
por contigiiidad o por contraste, con lo cual se desata una serie de ligas
concienciales que abarcan toda la esfera de la conciencia en cuanto
esfera de la temporalidad inmanente, configurando asi su génesis pa-
siva. Lo anterior es importante en la medida en que toda actividad
interviene en alglin grado en evocaciones asociativas (por las cuales “algo
me recuerda algo que he vivido antes”), asociaciones que orientan a su
vez nuevas constituciones objetivas, tanto pasivas como activas.

La asociacion detenta, entonces, una funcion unificadora dentro de 69
la presencia de conciencia cuando, por ejemplo, conforma pasivamen-
te la estructura del campo sensorial (ya sea auditivo, visual o tactil) desde
cuyo fondo podemos percibir las cosas del mundo. Pero otra de sus
funciones es la de unir también lo separado, como en el caso de viven-
cias lejanas que se conectan con aprehensiones actuales o incluso con
objetos de la fantasia.

Lo “sumergido” en el trasfondo del pasado es, por ello mismo,
susceptible siempre de evocarse, y de algun modo, “hacerse presente”
de nuevo, en unidad intuitiva con lo que evoca (y ello antes del esfuer-
zo porque dicho recordar devenga expreso). Ahora bien, la liga intuitiva
entre lo presente y lo re-presentado presupone necesariamente la uni-
dad fundamental de la conciencia. Recordemos que todo cuanto aparece

YEdmund Husserl, Légica formal y l6gica trascendental. Ensayo de una critica de la razon
logica, 2009, México, UNAM / 1IF, trad. de Luis Villoro, Apéndice 11, p. 327.

Estudios 130, pp. 47-84, vol. XVI1I, otoflo 2019.



Se prohibe su reproduccion total o parcial por cualquier medio, incluido electrénico, sin permiso previo y por escrito de los
editores.

MARIA DOLORES ILLESCAS NAJERA

en la experiencia se orienta temporalmente; ya sean vivencias intencio-
nales, objetividades constituidas o habitualidades del mismo yo, tienen
cada una su “ubicacion temporal” y por ello forman parte del sistema
formal del “tiempo universal”, uno y inico que configura la propia
vida de este. Entre todas las vivencias de un yo existe, sin duda, una uni-
dad temporal que no es todavia una unidad de la intuicidn (pues las
objetividades que se perciben, recuerdan, imaginan, etc. estan separa-
das entre si). Sin embargo, también es cierto que por el hecho de estar
constituidas en el fluir de una conciencia temporal inmanente existe la
posibilidad de establecer una conexion intuitiva entre todas las objeti-
vidades constituidas ahi.

Aparece aqui, de nueva cuenta, el campo temporal originario con
su contenido propio y sus modificaciones respectivas (que, como ya
vimos, comprenden tanto la conciencia de lo que recién acaba de pasar,
como también la conciencia de lo inminente), como una verdadera forma
de enlace que habra de permitir, a la manera de un “espacio comun de
aparicion”, el engarce (por asociacidon) entre objetos pertenecientes
a diversos campos de presencia; es decir, su transposicion al campo tem-
poral intuitivo que es “ahora”. Los complejos marcos de la memoria,

70 | los posibles encadenamientos de los diversos “campos” de presencia
—actuales e inactuales— y su relacion con el olvido conforman, de tal
suerte, “estructuras” multiples de esta forma general que es la con-
ciencia del tiempo.

Por otra parte, la asociacion se reviste de una gran importancia por
cuanto lo semejante no solo “recuerda a lo semejante”, sino que permite
preverlo, anticiparlo, dentro de un horizonte mas o menos predelineado.
Se espera, asi, que la percepcion ulterior sea similar a la anterior.

La vida del sujeto, sometida asi a una incesante génesis, ha de ser
entonces considerada en su historicidad esencial, la cual queda soporta-
da por el radical e incesante proceso de temporalizacion y autotem-
poralizacion que, en Ultima instancia, ella misma es.
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La cuestion de la intersubjetividad

Son muchos los textos que testimonian sin dejar lugar a dudas el inte-
rés que Husserl tuvo siempre por la cuestion de la intersubjetividad. En
varios de ellos se afirma incluso que ningtn sujeto tomado en su plena
concrecion puede existir independientemente de los otros, de mane-
ra que el yo lo es gracias a su necesaria conexion con todos los otros yo.
Por lo demas, ya la misma constitucion del sentido “mundo” supone
indefectiblemente la accion constituyente de los otros: mi experiencia
del mundo apunta a ellos, los supone necesariamente. Pues solo en tanto
experimento aquello que los otros a su vez experimentan o pueden vi-
venciar, tengo yo realmente experiencia de ese objeto como real y trascen-
dente.! Por ello afirma Husserl en el segundo volumen de su Filosofia
primera que la subjetividad trascendental es, en su plena universalidad,
intersubjetividad;'> mas aun, que el sujeto solo llega a ser plenamen-
te trascendental —o dador de sentido— a través de su relacion con
los otros.

Se comprende que la cuestion clave aqui consiste en dilucidar pre-
cisamente como se constituye el sentido “otro yo” (como yo pero que
no soy yo) y ello sin tomar simplemente al otro como una especie de 7
objeto peculiar para mi (se trataria, entonces, de examinar como puedo
experimentar al otro justo como otro, esto es, como sujeto). Para zanjar
la cuestion hay que partir, como primer paso, de la afirmacion siguiente:
encuentro el cuerpo vivo del otro como propiamente percibido y per-
ceptible, aunque su vida de conciencia, como la mia para él, permanece
tan solo re-presentada (ya que, precisamente por tratarse de otro, no
puedo acceder a ella inmediata, originariamente). Y, sin embargo, en

! Maria Dolores Illescas Néjera, “La constitucion del tiempo comunitario y de la historia
en el pensamiento de E. Husserl”, en Eduardo Gonzalez Di Pierro (coord.), Rostros de la his-
toria y de la temporalidad, 2011, Morelia, UMSNH / Secretaria de Cultura del Estado de
Michoacan, pp. 75-104.

12¢Mas el tnico ser absoluto es el ser-sujeto en tanto que ser originariamente constituido
para si mismo, y la totalidad del ser absoluto es el ser del universo de sujetos trascendentales que
se encuentran juntos en comunidad real y posible”. Philosophie premiére. Deuxiéme partie:
Théorie de la réduction phénomenologique, 1972, Paris, PUF, trad. de A. L. Kelkel, p. 261.
La traduccion al espafiol es mia.
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el ser ahi uno para el otro nos hallamos mutuamente como co-presentes.
El cuerpo propio de todo otro es, pues, para todos los demas sujetos,
cuerpo externo, cuerpo fisico ahi (Korper), pero a la vez es vivido por
¢l (como a mi vez yo vivo el mio) de una manera tinica, en su propia mo-
vilidad corporal. Asi, el cuerpo del otro, en la relacion de semejanza
con el mio (experimentado en mi primordialidad u originalidad), llega
a ser captado en la vivencia de la empatia como portador de la apercep-
cion del otro:"® de otro presente primigenio en el cual él constituye como
cuerpo vivo (Leib) su propio cuerpo. Es decir, las constituciones de
ambos cuerpos son rigurosamente correlativas y, por ende, puede decir-
se que las respectivas experiencias primordiales coinciden sintética-
mente, lo mismo que el tiempo de uno y otro.'

Empero, el cuerpo (Leib) ajeno indica una totalidad de percepcio-
nes como las mias propias y en las cuales lo mismo, las mismas cosas
del mundo, existen para ambos. Mi percepcion objetiva esta en conexion
con la suya, mi recuerdo objetivo se conecta con el suyo, asimismo
se conectan mi mundo de experiencia real y posible y el suyo, tanto noé-
tica como noematicamente, de manera que podemos llegar a reconstruir
del mismo modo la esfera de lo percibido en comun. Entonces, en la

73 | coincidencia constitutiva de la naturaleza espaciotemporal que se pre-
senta como la misma a cada yo primordial, cada yo que aparece como
hombre psicofisico es el cuerpo vivido como propio de un sujeto que,
sin embargo, se “localiza” o inserta mediante ese mismo cuerpo en la
naturaleza —y con ello todo lo subjetivo suyo.'> De manera que, en

13Por apercepcion (Apperzeption) se entiende, de una manera muy general, una conciencia
que no es solamente “conciencia de algo” sino que, al mismo tiempo, apunta intencionalmente
mas alla de si misma, por lo cual podria decirse que lleva también en si la motivacion para cobrar
conciencia de otra cosa que en cierto modo forma parte de ella, puesto que su toma de conciencia
respectiva ha sido motivada por ella.

“Tllescas Najera, “La constitucion del tiempo comunitario...”, p. 86.

SEfectivamente, en mi presente actual puedo ser motivada no solo por mis propias expe-
riencias pasadas, sino también por el sentido propuesto por el otro que me es presente desde su
propio pasado, es decir, en tanto historia viviente de sus habitualidades, sus creencias o con-
vicciones; ellas pertenecen a ese otro en cuya temporalidad se entrecruzan también otras
temporalidades contemporaneas y pretéritas que de una u otra manera perviven en la cultura.
La configuracion del mundo se da, asi, desde las experiencias vividas intersubjetivamente. En
ellas (como intersubjetividad trascendental o constituyente de sentido) se constituye un tiempo
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tanto co-participes del mundo humano y natural, asi como el cuerpo
fisico-vivo del otro se encuentra en mi campo perceptivo, asi también
el mio se halla en el suyo, etcétera.

Por “empatia” entiende Husserl la experiencia de la conciencia de
otro en general; se trata de la experiencia que un yo en general tiene
de otro yo en general. Esta experiencia de lo psiquico ajeno es, cierta-
mente, mi vivencia intencional y puede decirse con toda legitimidad
originaria como lo son, por cierto, todas las vivencias propias presentes
en cuanto tales. Pero, como puede advertirse facilmente, no todas las
vivencias son originarias por su contenido (por ejemplo el recuerdo,
la expectativa, la fantasia, que no tienen su objeto en presencia viva
frente a si, sino que solo lo re-presentan). En este ultimo sentido puede
decirse que la empatia es una re-presentacion (Vergegenwdrtigung)
donde lo que se “presenta” son experiencias que justamente no son las
mias: otro es, pues, experimentado precisamente como un yo viviente
que, sin embargo, me es ajeno. En todos los casos de re-presentacion, la
no-originariedad de la vivencia representada remite a la originariedad del
modo en que dicha experiencia fue vivida originalmente; ya sea en un
“ahora” pasado (en el caso del recuerdo, por ejemplo), o bien, en la empa-
tia tenemos que dicha remision lo es a la vivencia de otro. 73

Y es precisamente porque la subjetividad extrafia no entra en la esfe-
ra de mis posibilidades de percepcion originales (o privativamente propias)
que no se disuelve en correlatos intencionales de mi vida propia y sus
estructuras reguladas. Por el contrario, ella (esta segunda vida trascen-
dental) se da legitimamente desde su propio sentido como un ser que
existe en siy para si y que no tiene el modo de dacién del “otro” mas
que para mi (o para todos los que para ¢l son otros).'

La empatia supone, por consiguiente, cierta similitud pero a la vez
una irreductible diferencia entre el sujeto extrafio encarnado que yo
encuentro y mi propio cuerpo. Lo cual no implica, sin embargo, que
mi experiencia del otro sea una mera inferencia analodgica ni tampoco

objetivo, comun, dentro del cual ha de poder ordenarse todo lo individual, en lo que respecta
tanto a vivencias y contenidos psiquicos como a objetividades intencionales.
!%Tllescas Néajera, “La constitucion del tiempo comunitario...”, p. 85.
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un acto intelectual de ningun tipo. Lo que tenemos aqui es, por el con-
trario, la experiencia (pre-reflexiva) que tengo de mi propio cuerpo como
base que permite la experiencia de cualquier otra subjetividad encar-
nada. De manera que si lo que aparece es captado asociativamente, en
“parificacion” (Paarung) con mi propio cuerpo, es porque aquel lleva
consigo apresentativamente determinaciones especificas que coinci-
den con las que me ofrece la vivencia originaria de mi propio cuerpo, de
modo tal que puedo captar el cuerpo del otro “‘como si mi propio cuerpo
estuviera alla”. A lo cual ha de anadirse que la experiencia de algo en
tanto cuerpo vivo de alguien debe ir necesariamente acompafiada por
la experiencia que el otro tiene de ese mismo cuerpo como del suyo
propio, todo ello en una originalisima coexistencia.!” Por eso lo prime-
ro que hay que observar aqui es justamente la peculiaridad de esta
operacion, que Husserl considera como una operacion de asociacion por
sintesis pasiva (o no voluntaria).

Un caracter verdaderamente esencial de la empatia es la recipro-
cidad que conlleva o, con otras palabras, la inversion interna de la
direccion intencional que ocurre en ella. Lo anterior quiere decir que yo
no puedo tener experiencia del otro mas que en tanto lo experimento

74| justo como aquel que, a su vez, me experimenta a mi: el ego que se
me presenta como alter es tal porque a la vez yo soy alter para él. Pero
ademas, al explicitar mi experiencia del otro encuentro que también
los demas “tienen experiencia los unos de los otros como otros; y mas
alla, con que puedo tener experiencia del otro de que se trate no sola-
mente en tanto que otro, sino en tanto que referido ¢l mismo, a su vez,
a sus otros y, eventualmente, en una mediatez que hay que pensar como
reiterable, simultineamente referido a mi mismo”."®

Para cada yo todo otro sujeto empatiza o puede empatizar a su vez
con otros, ya sea implicita o explicitamente, y no soy yo mismo sino
un yo como todos los otros, en los cuales tanto como en mi, la autoper-
cepcidn pasa por el camino de la “autoenajenacion”. Lo anterior quiere

7 Loc. cit.
8 Edmund Husserl, Meditaciones cartesianas, 1996, México, FCE, trad. de José Gaos y
Miguel Garcia-Baro, paragrafo 56, p. 196.
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decir que mi yo primigenio implica una infinitud de egos, cada uno de
los cuales implica a su vez a todo otro a partir de si mismo y, desde luego,
entre ellos también a mi propio ego en el que, por cierto, todo eso esta
implicito, como precisamente ocurre otra vez en cada uno (puesto que
somos alteri unos para otros). Pero, entonces, la efectuacion de la empa-
tia puede ser considerada en cierto modo como una especie de “auto-
enajenacion” de todos en todos en virtud de la “paridad” (Gleichstellung)
que se establece entre mi y todas las otras “monadas” (o sujetos concretos
tomados en su singularidad irreductible).”

Ennuestra convivencia se va forjando, de tal modo, cierta comunidad
de conciencia de los otros conmigo tanto como de mi con ellos, en la
necesidad de un mismo mundo para todos nosotros. De aqui viene
la unidad ella misma historica del mundo en torno historico; es decir, el
hecho de que el mundo (que siempre es vivido en comun) se presenta
solo a través de todos los diversos tiempos e historicidades personales, y
ello en su fuente misma, es decir, en el presente vivo de cada quien.

El olvido del mundo de la vida

, .. Lo 75
En su obra péstuma La crisis de las ciencias europeas y la fenomeno-

logia trascendental, Husserl afirmo6 que un profundo quebranto y des-
orientacion afecta a la vida moderna en general y, en el fondo, a las
modernas ciencias europeas en virtud de las cuales el mundo ha sido
interpretado y transformado, pero que al cabo de un largo proceso se
han vuelto ciegas en lo que respecta a la fuente ultima de la que toman
su sentido para la vida humana. Su actual desarrollo se aleja, en efecto,
cada vez mas, de los problemas que son decisivos para la salvaguarda
y desarrollo de un auténtico humanismo, de manera que en lugar de fa-
cilitar la autocomprension humana han contribuido mas bien a un tragico
auto-extrafiamiento.

La solucion de la actual problematicidad de las ciencias no puede,
entonces, sino reconducirlas a la subjetividad, que se ha vuelto un enigma

YTllescas Najera, “La constitucion del tiempo comunitario...”, pp. 89-90.
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pleno de oscuridad y de la cual las ciencias positivas encerradas en esque-
mas objetivistas nada tienen que decir, pues han asumido, como si fuera
algo evidente de suyo, que su estricta cientificidad conlleva la exigen-
cia de una escrupulosa exclusion de toda toma de posicion valorativa, de
todo preguntar por la razon o sinrazon de la humanidad y sus formacio-
nes historico-culturales.

A fin de contribuir a la solucidn de esta profunda crisis, la fenome-
nologia se propone como tarea la indagacion acerca del origen de la
misma, procediendo por la via de un cuidadoso analisis sobre la historia
de la constitucion de las ciencias modernas. Pero hay que entender bien
esto, pues a lo que Husserl nos invita aqui es a retrotraernos al plano
fundante de una “historia de la conciencia”. Por ello, cuando la fenome-
nologia muestra como el (sentido del) mundo y el conocimiento que
nos forjamos de €l se constituyen en la conciencia, remite todas las
formas de la cultura a la fuente ultima en que beben ellas su significa-
cion, esto es, la vida de la conciencia constituyente.

Pero ;como fue que se abrid paso el proceso de “objetivizacion™ del
mundo que se tradujo a la postre en la actitud cientificista-positivista
que aun hoy dia nos aqueja? Segun el cuadro historico bosquejado en

76| La crisis, un primer paso en el desentrafiamiento de este proceso nos
lleva al cambio de sentido por el cual en los albores de la era moderna
se propuso a la matematica el papel de una ciencia universal sobre
lo infinito, ciencia de un estilo nuevo desconocido para los antiguos. La
geometria, por ejemplo, se concibid entonces como una tarea infinita
ligada a la idea del espacio geométrico. Muy pronto se anticiparia desde
aqui la idea de que la totalidad infinita de lo existente en general es
“en si misma” una totalidad tinica racional que correlativamente puede
y debe ser dominada totalmente por una ciencia universal. El raciona-
lismo de esta tltima se extendi6 sin demora a la ciencia de la naturaleza
y creo para ella la idea completamente nueva de la ciencia matemati-
ca de la naturaleza, de la ciencia galileana. Asi, la naturaleza misma se
vio idealizada bajo la direccion del nuevo paradigma de cientificidad,
pero para ello debia transformarse en una mera multiplicidad mate-
matica; su “realidad” devino, pues, res extensa.
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Es cierto que en el mundo circundante intuitivo, al dirigir abstracti-
vamente la mirada sobre las meras formas espacio-temporales, tenemos
la experiencia de “cuerpos”, aunque no de cuerpos geométricos ideales.
Sin embargo, las cosas del mundo circundante se mantienen en general
y en todas sus propiedades fluctuando alrededor de lo meramente ideal-
tipico (como formas reconocibles como mas o0 menos circulares o mas
0 menos rectangulares, etcétera). A la concrecion de los cuerpos intuibles
sensiblemente corresponde, entonces, el hecho de estar ligados a una
variabilidad que les es propia y esencial. Sus variaciones respecto al lugar
espacio-temporal, a las estructuras de forma y “cualidad”, no son arbi-
trarias, sino que obedecen (como también sus interconexiones posibles)
a determinados patrones sensibles “tipicos” o “habituales”, por ejemplo,
se comportan analogamente en circunstancias tipicamente analogas.

Dicha variabilidad o, si se quiere, gradualidad, se caracteriza, pues,
como una mayor o menor perfeccion en relacion con las formas geo-
métricas puramente ideales. “Perfeccion” que en un momento dado
puede bastar al interés practico particular, pero que al cambiar dichos
intereses deja de ser considerada como satisfactoria, para dar paso a un
proceso de perfeccionamiento técnico, por ejemplo, en cuanto a hacer
lo recto cada vez mas recto o lo plano cada vez mas plano, con lo cual |77
el ideal de perfeccion se coloca siempre “mas alla”. De ahi que tenga-
mos un horizonte abierto de mejoramiento imaginable, que puede ser
llevado cada vez mas lejos.

En el esfuerzo por avanzar en tal horizonte de perfeccion imaginable,
se disefian formas-limite hacia las cuales se dirige la correspondien-
te serie de perfeccionamientos y variaciones arriba mencionadas como
hacia polos objetivos inmutables y nunca plenamente alcanzados. El
gedmetra en cuanto tal, dirige su interés precisamente a dichas formas
ideales y se ocupa con ellas para definirlas y para construir nuevas for-
mas a partir de las ya determinadas. E igualmente para la esfera mas
amplia que comprende también la dimension del tiempo, se comporta
la matematica que trata con estructuras “puras”, cuya forma fundamen-
tal (universal) es la forma espacio-tiempo, idealizada ella misma junto
con aquellas otras que es posible construir —siempre idealmente— en
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ella. Ahora bien, la operacion con estas significaciones ideales mate-
maticas posibilita lo que nos es negado en el mundo empirico: la exacti-
tud, pues las formas ideales son susceptibles de definicion en su identidad
absoluta y consiguiente inmutabilidad.

Pero hay un problema en todo esto, y no menor, pues ;/qué ocurre con
las cualidades sensibles, tales como los colores, tonos, sabores, texturas,
claridad u oscuridad, etc., que completan y dan concrecion a los momen-
tos estructurales espacio-temporales del mundo corporal? Ya que ellas no
se pueden tratar directamente en sus propias gradualidades como si cabe
hacerlo, en cambio, con aquellas estructuras. Las configuraciones cuali-
tativas, puramente fundadas en cualidades sensibles especificas, no son
realmente analogas a las formas espacio-temporales ni pueden reducirse
a ellas sin deformarse o, peor aun, perderse como tales.

Lo anterior apunta a algo que simplemente no puede ser pasado por
alto, y es que la idea galileana respecto a la universal matematizacion
de la naturaleza no pasa de ser una mera hipotesis (aunque el mismo
Galileo nunca la reconoci6 como tal), hipotesis de una indole muy
peculiar puesto que su verificacion se proyecta al infinito (y con ella,
la “verdadera” naturaleza se proyecta también al infinito, como meta
para una infinidad de teorias que la tematizan en un proceso histérico

78| infinito de aproximacion).

El resultado del sometimiento del ambito todo de lo real a tales pro-
cesos idealizadores fue, a fin de cuentas, que se acabd operando una
sustitucion por la cual este mundo de las idealidades, abstraido mate-
maticamente, tomo el lugar del inico mundo real, del mundo efectiva-
mente dado por medio de la percepcion: nuestro mundo de la vida coti-
diana. Con lo cual quedd encubierta aquella fuente de sentido de la
que bebian, sin embargo, las mismas operaciones geométricas y en
general matematicas que, convertidas de mas en mas en una refinada
técnica, manejaban los nuevos fisicos, alejandolas cada vez mas de las
fuentes primarias de la intuicion efectivamente inmediata, que quedaron
entonces desacreditadas o simplemente olvidadas.

Debido a este olvido del “mundo de la vida” (Lebenswelt) origi-
nario, cuando hoy en dia hablamos de los objetos de la ciencia, estos no
son los objetos de la experiencia, tal como se experimentan originaria-
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mente. Pues nuestra cultura cientificista suele pasar por alto que este
universo de determinaciones “en si” en el que la ciencia aprehende
supuestamente “lo que es”, el universo del ser, no es en realidad mas
que “un ropaje de ideas” con que se cubre el mundo vital, de manera que
cada uno de los resultados de la ciencia funda su sentido en este mundo
de la experiencia inmediata, al que de un modo u otro siempre acaba
por referirse. Este ropaje de ideas, de teorias matematico-simbolicas,
hace que tomemos por el ser verdadero lo que no es mas que un método,
y que hayamos terminado por interpretar el mundo de nuestra expe-
riencia en el sentido propuesto por la serie de idealizaciones con que
lo hemos cubierto, como si fuera “en si” de ese modo.

Ahora bien, al mundo de la intuicion empirica, lo encontramos
siempre como aquel horizonte de todas las realidades conocidas y des-
conocidas; esta siempre “ya ahi” por anticipado, como la base de toda
accion practica o tedrica. Nos esta previamente dado a todos nosotros
como personas en el horizonte de nuestra co-humanidad, es decir, en
toda conexion con otros, como “el” mundo, comun a todos. En €l vivimos
y damos sentido a las cosas que se perfilan en su horizonte; mundo que
conforma el terreno para toda funcion cognoscitiva y para toda deter-
minacion cientifica, a partir del cual nos afecta todo lo que se convierte
en sustrato de posibles juicios. Dicho “mundo de la vida” constituye, |79
asi, el circulo de certezas ya familiares aceptadas como incondicional-
mente validas y comprobadas practicamente anfes de cualquier exigencia
de fundamentacion cientifica.

Se trata, entonces, de que el mundo de la vida se muestre segtn su
sentido peculiar, de manera inmediata, no gravada por presupuestos,
y segun sus formas esenciales aprioristicas (sus estructuras invariantes).
El retorno al mundo de la vida asume, por lo tanto, la forma de una
incansable busqueda de las estructuras universales de la experiencia
—es decir, de las condiciones trascendentales y constitutivas de su modo
de darse—, con lo cual retrocede hasta las efectuaciones constitutivas
yacentes en lo mas profundo de aquella vida donde cobra sentido y
validez todo lo que es mundano, y que en sus adquisiciones duraderas,
habituales, siempre reconfigura activamente al mundo como el horizonte
dinamico de todas sus experiencias actuales y posibles.
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Obras de Edmund Husserl

(se mencionaran solo las que cuentan con una traduccion al espafiol)

Husserliana. Edmund Husserl Gesammelte Werke, coleccion editada
bajo la responsabilidad de los Archivos Husserl de Lovaina, por Martinus
Nijhoff, Den Haag, (desde 1980 por Kluwer Academic Publishers,
Dordrecht/Boston/London y actualmente por Springer). [Abreviadas
usualmente como Hua|

— Hua I. Cartesianische Meditationen und Pariser Vortrdge, Her-
ausgegeben und eingeleitet von S. Strasser, Den Haag, Martinus
Nijhoft, 1950.

— Meditaciones cartesianas, 1986, México, FCE , trad. de José¢ Gaos
y Miguel Garcia Baro.

— Meditaciones cartesianas, 1986, Madrid, Tecnos, trad. de Mario
A. Presas.

— Las conferencias de Paris. Introduccion a la fenomenologia trascen-
dental, 1988, México, UNAM, IIF, trad. de Antonio Ziriéon Quijano.

— Hua Il. Die Idee der Phdnomenologie. Fiinf Vorlesungen, Heraus-
gegeben von Walter Biemel, Dordrecht, Kluwer Academic Publishers,
1973 (1% ed., 1950).

— La idea de la fenomenologia, 1982, Madrid, FCE, trad. de Miguel
Garcia Baro.

80

— Hua Ill. Ideen zu einer reinen Phdnomenologie und phdnomenolo-

gischen Philosophie, Erstes Buch: Allgemeine Einfiihrung in die
reine Phdnomenologie, Herausgegeben von Walter Biemel, Den Haag,
Martinus Nijhoff, 1950.
— Ideas relativas a una fenomenologia pura y una filosofia fenome-
nologica. Libro Primero. Introduccion general a la fenomenologia
pura, 2013, México, FCE, UNAM, IIF, trad. de Jos¢ Gaos, nueva edi-
cion y refundicion integral por Antonio Ziridn Quijano.

— Hua IV. Ideen zu einer reinen Phdnomenologie und phdnomeno-
logischen Philosophie, Zweites Buch: Phdnomenologische Unter-
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suchungen zur Konstitution, Herausgegeben von Marly Biemel, Den
Haag, Martinus Nijhoft, 1952.

— Ideas relativas a una fenomenologia pura y una filosofia fenome-
nologica. Libro segundo: Investigaciones fenomenologicas sobre
la constitucion, 1997, México, UNAM, IIF, trad. de Antonio Ziriéon
Quijano.

— Hua V. Ideen zu einer reinen Phdnomenologie und phinomenolo-

gischen Philosophie. Drittes Buch: Die Phdnomenologie und die
Fundamente der Wissenschafien, Herausgegeben von Marly Biemel,
Den Haag, Martinus Nijhoft, 1952.
— Ideas relativas a una fenomenologia pura y una filosofia fenome-
nologica. Libro tercero: La fenomenologia y los fundamentos de las
ciencias, 2000, México, UNAM, IIF, trad. de Luis E. Gonzalez, revi-
sada por Antonio Zirién Quijano.

— Hua VI. Die Krisis der europdischen Wissenschaften und die trans-
zendentale Phdanomenologie. Eine Einleitung in die phdnomenologi-
sche Philosophie, Herausgegeben von Walter Biemel, Haag, Martinus
Nijhoff, 1954.

— La crisis de las ciencias europeas y la fenomenologia transcenden- |81
tal, 1991, Barcelona, Critica, trad. de Jacobo Mufioz y Salvador Mas.

— Hua VIII. Erste Philosophie (1923/1924). Zweiter Teil: Theorie der
phdnomenologischen Reduktion, Herausgegeben von Rudolf Bohem,
Den Haag, Martinus Nijhoft, 1959.
— Filosofia primera (1923-24),1998, Bogota, Grupo Editorial Norma,
trad. de Rosa Helena Santos de Ilhau.

— Hua IX. Phdnomenologische Psychologie. Vorlesungen Sommerse-
mester 1925, Herausgegeben von Walter Biemel, Den Haag, Martinus
Nijhoft, 1962 (incluye el articulo “Fenomenologia™ destinado a la
Encyclopaedia Britannica).

— El articulo de la Encyclopaedia Britannica, 1990, México, UNAM,
ITF, trad. de Antonio Zirion Quijano.
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—  Hua X. Zur Phdnomenologie des inneren Zeitbewusstseins (1893-
1917), Herausgegeben von Rudolf Bohem, Martinus Nijhoft, Den
Haag, 1969.

— Vorlesungen zur Phdnomenologie des inneren Zeitbewusstseins,
texto publicado en el Jahrbuch fiir Philosophie und phdnomeno-
logische Forschung,1X, 367-496. Tubinga, Max Niemeyer, 1928.
— Lecciones de fenomenologia de la conciencia interna del tiempo,
2002, Madrid, Trotta, trad. de Agustin Serrano de Haro.

— Fenomenologia de la conciencia del tiempo inmanente, 1959,
Buenos Aires, Nova, trad. de Otto E. Langfelder.

—  Hua XIII. Zur Phdnomenologie der Intersubjektivitdt. Texte aus dem
Nachlass. Erster Teil: 1905-1920, Herausgegeben von [so Kern, Den
Haag, Martinus Nijhoff, 1973.

— Problemas fundamentales de la fenomenologia, 1973, Madrid,
Alianza, trad. de César Moreno y Javier San Martin.

—  Hua XVII. Formale und transzendentale Logik. Versuch einer Kritik
der logischen Vernunft, Herausgegeben von P. Janssen, Den Haag,
Martinus Nijhoff, 1974.
82 — Logica formal y logica trascendental. Ensayo de una critica de la
razon logica, 2009, México, UNAM, TIF, trad. de Luis Villoro.

—  Hua XVIIL Logische Untersuchungen. Erster Teil. Prolegomena zur
reinen Logik. Text der 1. und der 2. Auflage. Herausgegeben von
Elmar Holstein, Den Haag, Martinus Nijhoff, 1975; Halle, Max
Niemeyer, 1900; ed. rev. 1913.

—  Hua XIX. Logische Untersuchungen. Zweiter Teil. Untersuchungen
zur Phdanomenologie und Theorie der Erkenntnis. Herausgegeben
von Ursula Panzer, Dordrecht, Kluwer Academic Publishers, 1984;
Halle, Max Niemeyer, 1901; ed. rev. 1922.

— Investigaciones logicas, 1929, Madrid, Revista de Occidente,
trad. de Manuel Garcia Morente y Jos¢ Gaos. Tomo primero: Pro-
legomenos a la logica pura. Tomo segundo: Investigaciones para la
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fenomenologia y teoria del conocimiento. Introduccion e Investi-
gaciones Iy II. Tomo tercero: Investigaciones para la fenomenologia
y teoria del conocimiento. Investigaciones I1I, IVy V. Tomo cuarto:
Investigacion VI. Elementos de un esclarecimiento fenomenologico
del conocimiento.

— Investigaciones logicas, 1985, Madrid, Alianza, trad. de José Gaos.

—  Hua XXVII. Aufscitze und Vortrdge (1922-1937), Herausgegeben von
Thomas Nenon und Hans Rainer Sepp, Dordrecht/Boston/Londres,
Kluwer Academic Publishers, 1989. En este volumen se incluye la
serie de articulos preparados por Husserl para la revista japonesa 7he
Kaizo, traducidos al espafiol con el titulo Renovacion del hombre
v la cultura: Cinco ensayos, 2002, Barcelona, Anthropos / UAM Izta-
palapa, trad. de Agustin Serrano de Haro.

Trabajos publicados fuera de Husserliana

— L’origine de la géometrie, 1962, Paris, Presses Universitaires de
France, trad. de Jacques Derrida. 83
— El origen de la geometria, 2000, Buenos Aires, Manantial, trad. de
Diana Cohen.

—  Erfahrung und Urteil. Untersuchungen zur Genealogie der Logik.
Redigiert und Herausgegeben von Ludwig Landgrebe, Prag, Aca-
demia/Verlagsbuchhandlung, 1939.

— Experiencia y juicio. Investigaciones acerca de la genealogia de
la logica, 1980, México, UNAM / TIF, trad. de Jas Reuter.

— Philosophie als strenge Wissenschaft, “Logos”, Tiibingen 1910-11.
— La filosofia como ciencia estricta, 1969, Buenos Aires, Nova, trad.
de Elsa Taberning. Contiene también “La filosofia en la crisis de la
humanidad europea”, conferencia pronunciada por Husserl en Viena
en mayo de 1935 y “La filosofia como autorreflexion de la huma-
nidad”, texto agregado como conclusion a Die Krisis der europdiis-
chen Wissenschaften und die transzendentale Phdnomenologie.
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— Invitacion a la fenomenologia, 1992, Barcelona, Paidos, trad. de
Antonio Zirion, Peter Beadet y Els Tabernic. Comprende el articulo
“Fenomenologia” de la Encyclopaedia Britannica, “La filosofia en

la crisis de la humanidad europea”y “La filosofia como autorreflexion
de la humanidad”.
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