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EL PENSAMIENTO FILOSOFICO DEL SIGLO XX

La filosofia del siglo XX esta marcada por cambios paradigmaticos, como también
por los acontecimientos sociales, politicos y culturales. En especial hay que resaltar el
impacto que han causado las dos guerras mundiales, la divisién del mundo en dos bloques
(capitalista y comunista), el progreso tecnolégico y cibernético, las hazafias en el espacio y
la globalizacion de la economia. El mundo se ha convertido en “aldea”, pero a la vez no ha
sabido resolver los grandes problemas como las guerras, la injusticia social y racial, el
hambre y la proteccién del medio ambiente. El pensamiento de este siglo vacila entre
euforismo y pesimismo. La confianza ingenua en la razén y en las ciencias es
reemplazada por una “sospecha sistémica” frente a cualquier intento de elaborar un
“sistema filosofico”. Encima de esto viene todavia la conciencia de que cada filosofia tiene
sus rasgos sociales y culturales, el pensamiento occidental ya no es considerado como
“universal”. El espiritu critico de la Ilustracidén ahora tiene otros rasgos: el pensamiento
esta bajo la sospecha del racismo, sexismo, centrismo cultural y de intereses particulares.
Sin embargo, la filosofia trata de dar respuestas actuales a cada uno de los desafios, esto es
una de las razones de que las posturas filoséficas en nuestro siglo cambian a mayores
velocidades. Se trata en parte de “corrientes instantaneas” y “filosofias regionales” o
“contextuales” (etno-filosofias). Entre las corrientes principales apreciamos algunas
innovaciones considerables (fenomenologia, existencialismo, estructuralismo), como
también un desarrollo ulterior de corrientes anteriores o su “diferenciacién actual”
(neopositivismo, neotomismo, neorrealismo, neomarxismo, hermenéutica). En la corriente
del pos-modernismo se anuncia un posible cambio “paradigmatico” en el pensamiento
filoséfico. Tratamos en seguida estas posturas principales, por parte segin un criterio
cronoloégico, por parte por la unidad de la materia.

LA FENOMENOLOGIA

INTRODUCCION

Etimoldgicamente considerada, la fenomenologia es el estudio o la ciencia del
fenomeno o de la apariencia (phainomenon y logos ). Asi, la fenomenologia
practicamente no tiene limites en cuanto a su objeto, puesto que todo lo que aparece es
“fenémeno”. Por otro lado, la fenomenologia como movimiento filoséfico, no sélo puede
definirse por el significado etimolégico, sino hay que considerar la historia del término.
Aparece por primera vez en el Nuevo 6rgano (1764) de J.H. Lambert, libre discipulo de
Christian Wolff; el autor entiende “fenomenologia” como “teoria de Ila ilusién”. Mas célebre
es el uso del término por Kant en el sentido de una “fenomenologia critica”, estudiando el
ambito fenoménico, distinguiéndolo del noumenon. Con la Fenomenologia del Espiritu
(1807) de Hegel, el término entra definitivamente a la tradicion filosofica, y pasa a ser de
uso corriente. Hegel describe las “formas de manifestacion“ del espiritu en su auto-
desarrollo; no existe una diferencia principal entre lo que aparece y lo que es.
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Sin embargo, no sera la fenomenologia hegeliana la que se perpetie en el siglo XX
como el movimiento de pensamiento conocido por el nombre de “fenomenologia”. El
verdadero iniciador del movimiento fenomenoldgico es Edmund Husserl, quien daba
un contenido nuevo a un término ya antiguo.

Aunque el movimiento fenomenoldgico comprende pensadores de muy diferente
indole (Husserl, Heidegger, Sartre, Scheler, Merleau-Ponty, Ricoeur, Lévinas), tiene
algunos rasgos en comun. En primer lugar no excluye fenémeno ninguno de ser digno
de un analisis filosdéfico. Esta riqueza es una de las fuerzas de la fenomenologia; asi entran
al debate filoséfico “fendmenos” que antes fueron excluidos, como el trabajo, la sexualidad,
la mirada, el lenguaje, la muerte, el temor y el dinero. En segundo lugar, la fenomenologia
sigue un cierto método que comprende la descripcion, la reduccion eidética y el analisis
de significado. En tercer lugar, siempre tiene que ver con la realidad humana sea en
relacién con su existencia o con la conciencia. La fenomenologia tenfa un impacto
considerable sobre el existencialismo, la ontologia, la hermenéutica y la logistica. En
cuarto lugar, la fenomenologia se entiende como alternativa a los sistemas especulativos
y dogmaticos del idealismo aleman, del materialismo y del sensualismo.

La fenomenologia ha sido una de las corrientes mas importantes y difundidas entre
los intelectuales de nuestro siglo. Muchos emplearon el método fenomenoldgico, sin ser
considerados como miembros del movimiento fenomenolégico (N. Hartmann, J.L. Austin).
En otros prevalece otro tipo de filosofia, aunque se autodenominan “fenomendlogos” (J.
P.Sartre, E. Lévinas). Nosotros tratamos bajo la denominacién de “fenomenologia” a
aquellos pensadores que tenian una relaciéon muy estrecha con el movimiento
fenomenolégico sobre todo colaboradores del Jahrbuch fiir Philosophie und phdno-
menologische Forschung (Anales para filosofia e investigacién fenomenolégica) de 1913-
1930: E. Husserl, M. Heidegger, M. Scheler, M. Merleau-Ponty y P. Ricoeur.

LA FENOMENOLOGIA DE HUSSERL

Justamente en el afio 1900 aparece el primer tomo de Logische Untersuchungen
(Investigaciones ldgicas) de Edmund Husserl (1859-1938), obra que iria a determinar
gran parte de la vida filoséfica del siglo XX. El movimiento fenomenolégico tiene su partida
de nacimiento en el mismo inicio de nuestro siglo.

VIDA Y ESCRITOS

Husserl naci6 en Prossnitz (Moravia) y estudi6 en Leipzig, Berlin y Viena, primero
matematicas y fisica; después se consagré a la Filosofia. A partir de 1886, era profesor de
filosofia en Halle, pero por la publicaciéon de Logische Untersuchungen (Investigaciones
l6gicas) en 1900/01 lleg6 a ocupar una catedra en Gottingen. Se formé un circulo exquisito
de discipulos, entre los cuales destacan M. Geiger, A. Reinach, M. Scheler, H. Conrad-
Martius, E. Stein, W. Schapp, A. Koyré y R. Ingarden.

Cuando en 1913 aparece Ideen zu einer reinen Phdnomenologie und
phdnomenologischen Philosophie (Ideas para una fenomenologia pura y filosofia
fenomenolégica), sus alumnos no le siguieron en la transformacién del método
fenomenoldgico a una filosofia trascendental.
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Husserl sufrié una crisis, también por la Primera Guerra Mundial, se trasladé a
Friburgo de Brisgovia, donde ocup6 la catedra de filosofia desde 1916 hasta su jubilaciéon
en 1928. Entre sus alumnos destacaron O .Becker, L. Landgrebe, E. Fink y, el mas famoso,
Martin Heidegger. En 1929 public6 Formale und transzendenta-le Logik (Lo6gica formal y
trascendental), en 1931 las Méditations cartésiennes (Meditaciones cartesianas), y
en1936 Die Krisis der europdischen Wissenschaften und die transzendentale
Phédnomenologie (La crisis de las ciencias europeas y la filosofia trascendental). Antes de
la Segunda Guerra Mundial, los manuscritos del judio Husserl fueron salvados y editados
en el Husserl-Archivde Lovaina (unos 30 volimenes hasta la fecha).

EL PLANTEAMIENTO DEL PROBLEMA

En cierto sentido, Husserl empezé sus reflexiones filoséficas como Descartes hace
tres siglos. Partiendo de las matematicas, se preocup6 por la certeza de las ciencias,
pretendié recuperar la fama de la filosofia, elevandola a la dignidad de “ciencia estricta”.
Aunque en su primera obra Philosophie der Arithmetik (Filosofia de la aritmética) de
1891 todavia adopté el psicologismo, muy pronto lo iba a rechazar como fuente de
tendencias relativistas y subjetivistas en las ciencias. El psicologismo, sostenido por Hume
y Mill, comprende la psicologia como una meta-teoria de la logica, las normas légicas que
rigen por cualquier pensar recto, se apoyan en los procesos psiquicos, y por lo tanto son
empiricas. En las Investigaciones légicas, Husserl rechaza el psicologismo como
relativismo y afirma la independencia de la l6gica, porque contiene verdades necesarias
puramente ideales.

Para superar los antagonismos filoséficos existentes entre idealismo y
materialismo, Husserl se dedica a la investigacion de la conciencia. Esta siempre contiene
dos momentos: actos animicos y objetos a los que se refieren estos. La conciencia es un
complejo de datos psiquicos y experiencias que tienen como objeto el significado o lo
entendido. El acto animico del pensar y percibir, que Husserl llama noesis, se define por lo
pensado y percibido, el noema: el “fené6meno”. Para conocer entonces la naturaleza de la
conciencia, es necesario un estudio detenido de los “fen6menos”, o sea, una
“fenomenologia”. Husserl afirma la intencionalidad de la conciencia: los actos siempre
se refieren a “algo” como objeto. La correlacién entre noesis y noema es el rasgo
fundamental de lo psiquico, cada acto se refiere a un objeto. Con este enfoque, Husserl
pretende evitar las discusiones eternas sobre la naturaleza de la ultima realidad. Lo
primero y fundamental es el fenémeno, pero como parte correlativa de una actividad
consciente.

EL METODO FENOMENOLOGICO

Husserl sigue hasta cierto punto el método de la duda universal de Descartes, pero
sin llegar a la conclusion de la existencia de una substancia espiritual. Mas bien aplica, en
forma progresiva, tres reducciones para llegar a un fundamento seguro e indudable. La
consigna de Husserl, el “retorno a las mismas cosas”, pretende aplicar el método
fenomenolégico de describir los fendmenos “tales como se nos presentan”, independiente-
mente de su naturaleza ontoldgica.
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En la reduccién fenomenolégica, Husserl se
abstiene de un juicio existencial. Refiriéndose al método
de los escépticos griegos, llama esta reducciéon una
epokhé, o sea: una puesta entre paréntesis de la
cuestion de la existencia o no-existencia del fen6meno.
Esta reduccién abre el camino a una investigacion sin
prejuicios existenciales de todo tipo de fenémenos u
“objetos” (cosas mismas). El residuo que queda después
de haber aplicado esta reduccién, es la vida intencional
de la conciencia, la correlacién entre el acto noético y el
objeto noematico.

En un segundo momento, hay que realizar la
reduccion eidética mediante el método de variacion del
planteamiento. Un fenémeno puede ser considerado
como conteniendo una “esencia” (eidos). La “vision de la
esencia” (Wesensschau) es capaz de constituir las
distintas formas fundamentales de la correlaciéon
noético- noematica de la conciencia. Variando los
aspectos accidentales en un fenémeno, la conciencia
es capaz de captarlo “general” o el mismo eidos del
fenomeno (no del ente como Aristoteles). La
reduccion eidética da lugar a ontologias regionales de
acuerdo al tipo de “esencia” que se capta (entes
materiales, ideales, imaginarios, psiquicos, etc.).

En un tercer momento, Husserl aplica la
reduccion trascendental. Aqui sus discipulos se
alejaron de su maestro; porque este paso significa la
afirmaciéon abierta de una posicion idealista. En la
epokhé, la existencia de los fendémenos sélo fue “puesta
entre paréntesis”; por la reduccién trascendental, esta
misma existencia es concebida como producto de la
“constitucion trascendental” por parte de la conciencia.
Lo que al sujeto se le presenta como “realidad” sélida
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EPOKHE (en griego é woy1j, de
epekho, detenerse, suspender)
Término que el escepticismo
griego aplica a la decisién de
suspender el juicio cuando se
halla ante opininiones de igual
valor (isostheneia ton logon).
La palabra epokhé, proviene de
los estoicos.

En la filosofia contempordnea,
Edmund Husserl utiliza este
término para designar un
recurso de su método
fenomenolégico, mediante el
cual pone entre paréntesis el
mundo objetivo y establece
contacto, por asi decir, con su
propio yo o cogito. Esta epokhé
0 esta puesta entre paréntesis
del mundo no nos enfrenta a
una pura nada ni es expresion
de un escepticismo, pero
mediante ella nos apropiamos
de nuestras propias vivencias y
del universo de los fendmenos,
en el sentido fenomenoldgico
(ver texto). De esta manera la
epokhé aparece como el método
radical y fundamental por el
que el yo se capta propiamente
como yo.

Edmund Husserl: la epokhé fenomenologica

Esta epokhé fenomenologica o esta puesta entre paréntesis del mundo objetivo, no nos enfrenta, por tanto, con
una nada. Mas bien, aquello de lo que nos apropiamos precisamente por este medio o, dicho mas claramente, lo
que yo, el que medita, me apropio por tal medio, es mi propia vida pura con todas sus vivencias puras y la
totalidad de sus menciones puras, el universo de los fenémenos en el sentido de la fenomenologia. La epokhé es,
asi también puede decirse, el método radical y universal por medio del cual yo me capto puramente como yo, y
con mi propia vida pura de conciencia en la cual y por la cual es para mi el entero mundo objetivo y tal como él es
precisamente para mi.

Meditaciones cartesianas, §8, Ediciones Paulinas, Madrid 1979, p.58.
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e incuestionable, es en realidad producto de su constitucion. La realidad extra-mental
es algo constituido por una subjetividad trascendental (yo trascendental). De esta posicion
surgen tres problemas: el problema del mundo exterior, de la inter-subjetividad y de la
conciencia natural.

LA ONTOLOGIA FUNDAMENTAL DE HEIDEGGER

La fenomenologia toma con Heidegger un rumbo ontolégico y se aleja de la rigidez
cientifica de Husserl. La filosofia de Heidegger es un pensamiento sumamente enigmatico,
pero a la vez de una trascendencia incuestionable para la vida intelectual del siglo XX.

VIDA Y ESCRITOS

Martin Heidegger (11889-1976) naci6 en Messkirch en la Selva Negra, en el sur de
Alemania; esta region siempre seria el trasfondo “ambiental” de la filosofia heideggeriana.
Heidegger suspende su preparacion para el sacerdocio en Friburgo de Brisgovia y pasa a la
filosoffa. En 1915, fue promovido a profesor, bajo la direccién de Heinrich Rickert. A partir
de 1919, Heidegger era ayudante de Husserl, la relacidn inicial amistosa se convierte mas
tarde en rivalidad y hasta enemistad, sobre todo, a raiz del acercamiento de Heidegger al
nacionalsocialismo. En 1923, Heidegger asume una catedra en Marburgo, y en 1928 ocupa
como sucesor de Husserl la catedra en Friburgo. Un afio antes, public6 su obra famosa Sein
und Zeit (Ser y tiempo).

Con esta obra, que nunca fue concluida, Heidegger se hizo famoso, tanto por su
estilo como por la radicalidad del cuestionamiento. Entre 1933 y 1934, Heidegger era
rector de la Universidad de Friburgo, dentro de la linea del nacionalsocialismo. Existe una
gran controversia sobre la medida en que Heidegger tenia simpatias con la ideologia nazi,
en sus obras se pueden encontrar tendencias a ciertos rasgos del nazismo (la importancia
del “suelo”, la insistencia en el “destino” del ser como histéricamente inevitable). A partir
de 1930, el pensamiento de Heidegger toma otro rumbo, se habla de una “vuelta” (Kehre),
de un punto de vista existencialista otro netamente ontolégico. Fruto de su pensamiento
maduro y tardio son las obras Brief iiber den Humanismus (Carta sobre el humanismo)
de 1947 (después del fin de la Segunda Guerra Mundial), Holzwegw (Senderos forestales)
de 1950, Washeisst Denken? (;Qué significa o manda pensar?), y Nietzsche de 1961. No
es facil entender los escritos de Heidegger, y resulta practicamente imposible traducirlos,
porque es un maestro del juego de palabras y de la explicacién etimolégica. En este
sentido, Heidegger ha creado su propio lenguaje filoséfico que tiene significados sui
géneris. Heidegger es un fil6sofo muy controvertido, pero también extraordinariamente
famoso.
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EL PROBLEMA DEL SER

En su obra principal Sein und Zeit (Ser y
tiempo) de 1927, Heidegger intenta convertir la
fenomenologia en ontologia, muy a disgusto de su
maestro Husserl. Segin Heidegger, practicamente
toda la filosofia occidental ha olvidado el ser
(Seinsvergessenheit) y se ha sumergido en el estudio
de los seres o entes. La ontologia clasica no es
ontoldgica, sino d6ntica u ontoteolédgica; estudia la
realidad desde el ente particular o el ente supremo,
pero no desde el mismo Ser. Heidegger quiere
plantear de nuevo la pregunta por el significado del
ser.

En primer lugar, el ser nunca es un “ente”, es
decir, algo que estd dado como objeto del estudio
cientifico. Hay que hacer bien claramente Ia
distincién entre ser y ente (la “diferencia
ontoldgica”). En segundo lugar, existe ya siempre
una cierta “comprension del ser (Seinsvertindnis)
que depende mucho de las circunstancias histéricas
y existenciales. En tercer lugar, hay un ente que
tiene una posicién excepcional con respecto a esta
comprensién del ser: el ser humano, o el Dasein (el
ser-aqui-y-ahora).

El problema del ser s6lo puede ser resuelto a
través de un analisis del Dasein como condicion de
la posibilidad de un “pre-entendido” de lo que
significa el ser. La obra Sein und Zeit (s6lo fue
publicado el primer volumen) es ante todo un
analisis fenomenoldgico de la existencia humana y
de sus caracteristicas principales (los
“existenciales”). Esta es la razén de que Heidegger a
veces fue interpretado como “existencialista”.
Aunque es cierto que su pensamiento tiene muchos

Filosofias del Siglo XX

Prof. Lic. Claudio Andrés Godoy

ENTE (del latin ens, entis, participio presente del

verbo esse, ser o existir) Historicamente,
la manera como Boecio tradujo el To
@v, to on, lo real, del verbo , {v a1, einai,
ser, de la época cldsica griega;
anteriormente, to on se traducia como
quod est, lo que es, y hasta como
existens, lo existente. Posteriormente se
distingue entre «ente» (ens)y «ser»
(esse), si bien el sentido de cada término
depende de la corriente filoséfica de que
se trate, incluso dentro de la misma
escoldstica. Para Tomds de Aquino, por
ejemplo, ente es «lo que es» (quod est),
mientras que ser (esse) se refiere a que
algo es. Que algo es, en la mente de
Tomds de Aquino, quiere decir que existe
porque ha sido creado: ser no es mds que
el «acto de ser», la existencia participada,
mientras que Dios es la plenitud de ser, o
el ipsum esse subsistens, el mismo Acto de
ser.

Segtin Heidegger, la tradicion occidental se ha

interesado mds por el «ente» (to on) -las
cosas en cuanto son- que por el «ser» -la
comprension de la existencia-; por esto
afirma que la filosofia, basada en la
distincion entre «ser» y «ente», a la que
da el nombre de diferencia ontoldgica,
busca la comprension del «ser del ente»;
al «ser» llama das Sein y al «ente»
Seiendes: el ser estd en todos los entes,
pero no se identifica plenamente con
ninguno de ellos (ver cita).

Diccionario de filosofia en CD-ROM. Copyright ©

1996. Empresa Editorial Herder S.A.,
Barcelona.

Heidegger recuerda a este propdsito un pasaje del Sofista, de Platon, en el que se enfrenta con todos los fisicos
anteriores a él y coetdneos suyos, que dicen que el ser es lo caliente o lo frio, o lo himedo o lo seco. Platéon les
reprocha el que con ello confunden el ser (einai) con «lo que» es en cada caso. Lo calido «es», pero «es» no es lo
calido, porque también lo frio «es». Hablan del ser como si fuera una de las cosas que son. Por esto, afiade Platon,
parece que estan contando un mito, el mito del ser. El ser es algo distinto de la esencia. La esencia es el ente, pero
no es el ser. Esta diferencia entre el ser y el ente es lo que Heidegger llama diferencia ontolégica.

X. Zubiri, Cinco lecciones de filosofia, Alianza, Madrid 1980, p. 261-262.
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aspectos “existencialistas”, su primera preocupacién mas bien es el analisis del ser, es
decir, una fenomenologia ontoldgica.

EL DASEIN

La metafisica tradicional siempre ha considerado el ser como un presente objetivo,
como un Vorhanden-sein (disponibilidad). Heidegger dice mas bien que todo ser, antes de
aparecer como objeto tedrico de investigaciéon y
observacidn, siempre es un ser que esta a la
mano (Zuhandensein) del hombre. Asi el

Término alemdn, que Martin i ) ;
caracter verdadero del ser y del tiempo sélo se

Heidegger utiliza como

concepto fundamental en Ser y revela a través del Dasein, del ser humano. El
tiempo (1927), y que se traduce hombre no es simplemente vorhan-den
como «existencia», «realidad (disponible como objeto), sino se proyecta al
humana» o, mds comiinmente, futuro y se halla arrojado a una determinada
en castellano como «ser ahi». situacién. Esta dialéctica entre futuro

(proyecto) y pasado (ser arrojado) revela la

dimension mas profunda del ser: el ser siempre

ya es temporal, y en el caso del hombre se
vuelve historico.

Ademas, el Dasein es un ser-en-el-mundo (/nder-weltsein) y un ser-con-otros
(Mitsein). Estos dos aspectos de la existencia humana -como “existenciales”- son la base
para otras caracteristicas del ser humano. En primer lugar, el hombre no puede “fundarse”
a si mismo, sino que siempre ya se halla en “situaciones dadas”. En segundo lugar, el
hombre es un proyecto abierto y tiene que desenvolverse en el “mundo” para existir y no
sola-mente “ser”. Heidegger distingue dos modos fundamentales del hombre (que nos
hacen recordar de Kierkegaard): el modo de autenticidad (Eigentlichkeit), en el cual la
reconoce su responsabilidad y asume el peso de su existencia, proyectdndose hacia la
muerte. Heidegger habla de la “conciencia existencial” que nos hace recordar nuestro
propio ser auténtico, tenemos que enfrentar el temor ante la posibilidad de la nada. El
otro modo mucho mas frecuente es el modo de la inautencidad (Uneigentlichkeit), en el
cual la persona “huye” de si mismo y no asume la responsabilidad. Es el modo de existir
como “uno” (Man): “uno hace”, “uno piensa”, “uno vive”. La persona en el modo inauténtico
tiene tanto miedo a la mismidad (“yo0”), como al poder-no-ser (muerte).

Heidegger desarrolla todo un andlisis de la muerte como la dltima posibilidad de
existir. La vida es desde el nacimiento un ser-hacia-la-muerte; la finitud nos llama a ser
auténticos y a realizar el proyecto propio de cada uno. En este sentido, el Dasein es en el
fondo “preocupacion” (sorge), tanto por su propia existencia, como por la existencia del
otro (Fiirsorge). Como tal, la existencia humana siempre es temporal en un sentido no-
objetivo; la existencia se “historiza” (zeitigen). Esta temporalidad es para Heidegger el
trasfondo para la “comprension del ser” por el hombre, como también para el olvido del
mismo que constata en la época moderna.
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LA “VUELTA”

A partir de 1930, Heidegger abandona el enfoque existencial y propone una
“metafisica después del fin de la metafisica”. La metafisica occidental siempre ha
interpretado el ente en el horizonte del ser como presencia permanente. Heidegger
pretende ir mas alla de este enfoque, en un “paso atras” a los presocraticos y las profecias
de Hoélderlin. La etimologia nos puede revelar mucho sobre el significado original de los
conceptos, asi empieza una época en el pensamiento de Heidegger, en la cual plantea una
“filosofia etimoldgica”.

En primer lugar enuncia una critica aguda al espiritu tecnomorfico de la vida
moderna. La técnica ha reemplazado a la religién y se ha convertido en la tinica religion, en
la técnica, el ser se revela como Gestell (marco, lo que estd colocado). Pero asi la verdad
del ser se oscurece, urge entonces una revelacion de la verdad del ser, de acuerdo al
significado etimoloégico de “verdad” (aletheia significa: “desvelamiento”). Pero ya no es la
existencia humana que seria capaz para tal acontecimiento, sino que hay que esperar con
apertura el destino del ser (Seinsgeschick). El hombre es el “cuidante del ser”, y el lenguaje
es la “casa del ser”; lo que podemos hacer entonces es ser disponible ante este “destino”
del ser. Vemos que el hombre ya no es protagonista del desvelamiento de la verdad, sino
un “cuidante” de un ser anénimo y fatal que acontece.

LA FENOMENOLOGIA DE VALORES DE SCHELER

Max Scheler (1874-1928) pertenece a la primera generaciéon de fenomenélogos,
contemporaneo con Husserl. Scheler naci6 en Munich de una familia de confesién mixta
(judia y protestante); estudio psicologia, medicina, sociologia y filosofia. En 1889, recibe el
bautismo catélico; hasta en los ultimos afos, cuando adopta una vision panteista del
mundo, mantendra un fundamento catélico de la filosofia. Desde 1907, Scheler colaboré en
el circulo fenomenolégico de Munich y Gottingen, una corriente disidente de la
husserliana. Después de la guerra fue profesor de filosofia y sociologia en Colonia. Era un
impulsor de la renovacion catoélica de la época, Juan Pablo Il dedicé su tesis de doctorado a
Scheler.

Scheler fue inspirado sobre todo por Eucken, Dilthey, Husserl y la filosofia vitalista
(Bergson, Nietzsche), pero se distanci6 de Husserl en el rechazo del idealismo
trascendental. Para él, la fenomenologia era sobre todo el arte de describir los fendmenos
vitales, en especial los valores y sentimientos. Aplicé la epokhé en la linea de la distincion
entre existencia (Dasein) y esencia (Sosein), para una metafisica. En 1913, aparece su obra
ética Der Formalismus in der Ethik und die materiale Wer-tethik (El formalismo en la
ética y la ética material de valores); en el mismo afio también fue publicado Zur
Phanomelogie und Theorie der Sympathigefiihle von Liebe und Hass (Acerca de la
fenomenologia y teoria de los sentimientos de simpatia de amor y odio). En 1921, aparece
Vom Ewigen im Menschen (De lo eterno en el hombre), y en 1927, Die Stellung des
Menschen im Kosmos (La posicion del hombre en el cosmos). En 1926 fue publicada la
obra sociolégica Die Wissensformen und die Gesellschaft (Las formas de conocimiento
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y la sociedad). Scheler no sélo es el iniciador de la antropologia moderna, sino también
de la sociologia del conocimiento.

Scheler aplica el método fenomenolégico a la ética y a las emociones y
sentimientos. Combate tanto el formalismo kantiano, como los tipos de éticas que
identifican el “bien” con un objeto especifico, como la felicidad, el Estado o la utilidad.
Frente a Kant pretende reivindicar una ética material, un contenido real de los valores.
Pero a la vez esta de acuerdo con la aprioridad de la ética, porque los valores no dependen
del sujeto empirico, sino son esencias axiomaticas apriori, que pueden ser conocidas
mediante la “intuicion eidética”. Scheler insiste en que los valores no son alcanzables por
el puro entendimiento, sino mas bien por la vida emocional. Rechaza la dicotomia entre
razon y sensibilidad y adopta una actitud irracional en el sentido de que la actitud
originaria frente al mundo es la actitud emocional.

Los sentimientos nos hacen presentes los valores y el orden de una jerarquia
axiolégica. Para llegar a una ética materiaria de
los valores, Scheler aplica el método
fenomenologico de Husserl, inclusive la

Jerarquiaaxiolagicaide Scheler reduccién eidética y la intuicién eidética. La
Desde los inferiores hasta los jerarquia axioldgica (de axios: “valor
superiores: comprende cuatro niveles de valores, cada uno

tanto positivos como negativos).
1. Los valores sensoriales como lo

agradable y lo desagradable. En el hombre, se abren paso los valores
2 Los valores vitales como lo espirituales y religiosos. Scheler emprende un
noble y lo vulgar. proyecto de una antropologia filoséfica cuya
introduccion fue publicada como “La posicion
del hombre en el cosmos”. El hombre es un
ser que se trasciende a si mismo, porque tiene
una tendencia inherente a lo divino. Es un
4. Los valores religiosos de lo intermedio c6smico, dotado de un cuerpo
sagradoy profano. propio que mira intencionalmente a Dios. Esta
A estos niveles axiomaticos caracteristica es la que hace del hombre una
corresponden distintos tipos de persona, un centro de todos los actos, un
sociedades. individuo absoluto que es singular. Cada
persona es una vocacién, un microcosmos que
se realiza a su manera, contribuyendo a la
realizacién cdsmica. El personalismo ético de
Scheler considera con Pascal, San Agustin y Nietzsche, que el amor es el acto
fundamental del espiritu, y no el entendimiento. La persona constituye un fin en si
mismo; la esencia singular de la persona es lo que es bueno para mi. Pero este bien
personal tiene un alcance césmico y universal, porque se funda en la solidaridad esencial
entre las personas, que es co-responsabilidad.

3. Los valores espirituales como lo
bello y feo, lo justo e injusto, y los
valores cognoscitivos.

El amor nos lleva al verdadero conocimiento de la esencia del otro. Dios es la
“persona de personas” que garantiza la unidad del mundo y la mutua comprensibilidad de
las personas. En lo sagrado, las vocaciones personales, tal como el amor las revela,
convergen en lo absoluto.
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LA FENOMENOLOGIA DEL CUERPO-SUJETO DE MERLEAU-PONTY

La fenomenologia pas6 a Francia mediante unas conferencias que dio Husserl en
1930 en la Sorbona, traducidas por Lévinas y publicadas como Méditations cartésiennes
(Meditaciones cartesianas). Uno de los principales fenomendlogos franceses era Maurice
Merleau-Ponty (1908-1961) quien era profesor en el famoso College de France de 1951-
1961. En 1945 fund¢, junto con Sartre, la revista Les Temps modernes. En 1942, fue
publicado La structure du comportement (La estructura de la conducta), y en 1945 la
Phénoménologie de la perception (Fenomenologia de la percepcion). En 1948 aparece
Sens et no sens (Sentido y sin-sentido), y postimamente fue editado en 1964 Le visible
et le invisible (Lo visible y lo invisible). Hasta 1955, Merleau-Ponty mostré una gran
simpatia por el comunismo.

Merleau-Ponty se enfrenté con dos frentes: el materialismo reduccionista por un
lado, y el idealismo (o criticismo) por otro. A la vez rechazé la solucién dualista del
problema de la relacion entre cuerpo y espiritu; intenté desarrollar una antropologia no
dualista y no-reduccionista. El concepto basico para Merleau-Ponty es el “cuerpo-sujeto”
(corps-sujet) que afirma desde el inicio la unidad basica de las dimensiones mentales y
corporales. El cuerpo humano es él mismo un sujeto que estd en didlogo permanente con
el mundo y las demas personas. El cuerpo no es lo opuesto al espiritu, sino comprende
éste; es una realidad material y espiritual al mismo tiempo. Las actividades mentales
(conocimiento, razén) presuponen ya un cuerpo-sujeto. En el nivel pre-consciente, el
cuerpo ya es sujeto.

Como manifestacion ejemplar de este concepto basico, Merleau-Ponty somete la
percepcion a un andlisis fenomenoldgico. La percepcion es el modo de existencia del
cuerpo-sujeto, el didlogo entre el cuerpo-sujeto y su mundo es presupuesto por la
conciencia.

El cuerpo no es una maquina que funciona por reaccién a estimulos externos, como
lo afirma el behaviorismo. El comportamiento perceptual establece una relacion dialéctica
entre el cuerpo-sujeto y su entorno, y asi aparece “el mundo”. Se trata de un “sujeto
encarnado”, envuelto o implicado en el mundo. El cuerpo objetivo de las ciencias sélo es
una imagen empobrecida o una abstraccién del cuerpo fenoménico o cuerpo-sujeto.

Merleau-Ponty presta especial atenciéon a la relacion entre pensamiento y
lenguaje, éstos son dos aspectos de una misma realidad. No hay pensamiento sin lengua,
pero tampoco lenguaje sin pensamiento. La “palabra hablante” es manifestacion del
cuerpo-sujeto, y en la “palabra hablada” se manifiesta el aspecto social del sujeto. El
pensamiento siempre es anclado en el cuerpo sujeto. Seguin Merleau-Ponty, la libertad
nunca es absoluta (en contra de Sartre), sino siempre “situada” y condicionada. En sus
ultimos afios, Merleau-Ponty desarrolla una ontologia sin metafisica; el Ser es la dimensién
invisible de lo visible, el fundamento comiin de sujeto y objeto, la “carne del mundo” (chair
du monde).

10
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LA FILOSOFIA EXISTENCIAL Y DIALOGICA

INTRODUCCION

Al mismo tiempo que la Filosofia Analitica, pero sobre todo en Alemania y Francia,
se desarrolld una corriente filoséfica muy distinta y hasta diametralmente opuesta. La
filosofia existencial y dialdgica realiza en cierto sentido un giro antropoldgico como lo
habia practicado Socrates en la antigiiedad o Kant en la época moderna. En el centro de la
atencién no estd el conocimiento y la ciencia (como en el pensamiento analitico y
fenomenoldgico), sino la existencia humana y sus relaciones interpersonales.

Aunque la filosofia existencial es muy distinta de la filosofia dialégica, sin embargo,
tienen mucho en comdn. En primer lugar se oponen al esencialismo que pretende
identificar a priori una “esencia” humana eterna y abstracta. El hombre no es algo que
“es” como una cosa, sino que “deviene” y se realiza mediante una serie de relaciones y
actitudes. En segundo lugar, se trata de un pensamiento que descubre la perspectiva vital
y mundana referida a la libertad individual. Es cierto que la filosofia existencial la enfoca
desde el “yo”, mientras que el pensamiento dialégico la interpreta desde el punto de vista
del “td”. En tercer lugar podemos constatar una cierta distancia a la ciencia, la
interpretacion cientifica es considerada mas bien como un distanciamiento de la
verdadera problemadtica del ser humano. En el caso de la filosofia dial6gica, hay que
mencionar la inspiracién en la tradicion biblica.

La filosofia existencial tiene su punto de partida en Kierkegaard, pero se
desarrolla en direcciones muy distintas segtn el enfoque. La filosofia existencial teista o
cristiana estd abierta a la trascendencia y ve la finitud de la existencia como un paso hacia
lo absoluto (Jaspers y Marcel). Mientras el existencialismo es un pensamiento
basicamente ateista y considera la existencia humana como algo absurdo o heroico,
limitdndose a la finitud absoluta de la existencia (Sartre, Camus). Aunque también
Heidegger normalmente es considerado como “existencialista”, su primera preocupaciéon
es el Ser y su andlisis fenomenoldgico. El andlisis del Dasein (ser humano) sélo tiene un
lugar importante en su pensamiento, porque es el lugar del advenimiento del Ser y de su
interpretacion.

El pensamiento dialégico es la manifestacion predominante de una inteligencia
judia (aparte del pensamiento dialéctico-neomarxista). Esta inspirado fuertemente en la
estructura dialégica de la Biblia hebrea. Entre sus representantes podemos mencionar a
Martin Buber, Franz Rosenzweig y Emmanuel Lévinas.

LA FILOSOFIA EXISTENCIAL

El pensamiento existencial se inicia después de la Primera Guerra Mundial, a raiz
de las experiencias personales y de la necesidad de dar respuestas frente al drama
humano. Su inspiracién principal es la filosofia de Kierkegaard, y su preocupacion es la
superacion del dualismo antitético entre razén y vida.

11
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EL EXISTENCIALISMO DE SARTRE

Jean-Paul Sartre (1905-1980) es el representante principal del existencialismo
francés y muy famoso por sus numerosas obras teatrales y novelisticas. Era el “gurd” para
los jovenes del movimiento de mayo de 1968, cuando el existencialismo todavia estaba de
moda entre los intelectuales. Sartre nacié en Paris, donde hizo sus estudios superiores, se
empend como profesor de filosofia en diferentes liceos. Entre 1933 y 1935 se especializd
en Berlin y Friburgo, donde entré en contacto con el movimiento fenomenolédgico, en
especial con Heidegger. Durante la guerra participé activamente en la resistencia y llevd
un afio en la carcel. Nunca ocup6 una catedra universitaria. Desde 1945, Sartre vive por
completo de la pluma, sin ninguna ocupacion fija y sin familia, le acompafia su compafiera
y filosofa Simone de Beauvoir. Sartre rechazé el Premio Nobel de Literatura. Junto con
Merleau-Ponty, fund6 en 1945 la revista Temps Modernes.

En la evolucion filosofica de Sartre hay dos etapas: una primera (hasta 1960), esta
caracterizada por el existencialismo, mientras que la segunda esta bajo un acercamiento al
marxismo. De la primera fase resultan muchas obras literarias, en las que Sartre pretende
explicar su pensamiento filoséfico. Por ejemplo La nausée (La nausea) de 1938 y la
trilogia Les chemins de la liberté (Los caminos de la libertad) de 1945. Entre las obras
filoséficas hay que mencionar L‘imaginaire: Psychologie phénoménologique de
I'imagination (Lo imaginario: psicologia fenomenoldgica de la imaginacién) de 1946, y la
obra principal L’étre et le néant (EI ser y la nada) de 1943. También vale mencionar el
escrito popular L’existencialisme est un humanisme (El existencialismo es un
humanismo) de 1946. De la segunda fase destaca Critique de la raison dialéctique
(Critica de la razén dialéctica) de 1960.

El pensamiento de Sartre estd fuertemente influenciado por Descartes, Hegel,
Husserl y Heidegger; es un pensador fenomenolégico, aunque su centro de gravitacion es
el hombre y su existencia. Sartre empieza su obra “El ser y la nada” con un analisis
fenomenoldgico de la conciencia prerreflexiva como dato basico. Cada conciencia es
intencional (Husserl), es decir, es una posicién de un objeto trascendente, mas alla de la
misma conciencia. Sartre no comparte la epokhé husserliana y su idealismo trascendental,
sino mas bien enfatiza la ruptura basica entre el objeto de la conciencia que es
trascendente y existente, y la misma conciencia que “no es”, sino que “actua”. El yo y el
mundo surgen en correlacidn, pero el yo es algo derivado y fugaz.

Esta contraposicion de la conciencia y de su objeto le lleva a Sartre a afirmar
(usando la terminologia de Hegel) la naturaleza ontolégica diametralmente opuesta del
objeto trascendente y de la conciencia inmanente. El objeto es el ser-en-si (1" en-sof), que
es opaco, macizo y totalmente indiferenciado. El ser objetivo “es” simplemente, gratuito,
contingente y “de mas” (de trop). Recién la conciencia, mediante un acto de “negacién”,
diferenciacion y conceptualizacidn viste el ser con significado. Por eso, la conciencia es el
ser-para-si (le poursofi), es aquello que introduce en el ser la negacion o nihilizacién; en el
fondo, la conciencia es pura indeterminacion, es “no-ser” o “nada” (néant). Su actividad es
la “nihilizacién”, intencionando un cierto objeto (p.ej. una mesa), “nihiliza” o “niega” todos
los demas objetos.

Asi Sartre llega a describir la existencia humana como el ser por el que la nada
viene al mundo. La conciencia surge de una fisura o grieta que se produce en el ser, de un
rompimiento cuyo resultado es la distancia esencial de la conciencia. La indeterminacién
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total de la conciencia significa que el hombre (el para-si) es esencialmente libre e
indeterminado. Esta condicidn existencial del hombre expresa Sartre con el lema anti-
esencialista L’ existence précede I’ essence (La existencia precede a la esencia): el hombre
primero existe, y después crea su propia esencia. Sartre niega una naturaleza humana fija,
salvo la libertad ilimitada y absoluta. El hombre es “condenado” a ser libre, lo que lleva
consigo una responsabilidad absoluta que produce angustia.

Cada hombre tiene un proyecto original que se revela en los proyectos
particulares, lo que consideramos como “obstaculos” u “obligaciéon”, en el fondo son
consecuencias de este proyecto primordial. Pero el hombre tiende a autoengafarse y huir
de su libertad, delegando su responsabilidad a otros, al destino o hasta a Dios. Esto llama
Sartre la mala fe (mauvaise foi), la vida en plena inautenticidad. En especial, el hombre
aspira al proyecto ideal de llegar a ser el en-y-para-si (conciencia y ser), lo cual es Dios; el
ser humano es en el fondo “deseo-de-ser-Dios”. Pero es una pasion inutil, porque el
mismo concepto de Dios” es contradictorio (ser y nada a la vez). Sartre afirma con toda
claridad el ateismo como la Uinica posicion compatible con el existencialismo: si el hombre
existe como libertad, Dios no puede existir; y, si Dios existe, el hombre no puede existir.

Yo me doy cuenta del otro como de un sujeto consciente y libre a través de su
mirada (regard), con la que me convierte a mi en un objeto para otro. Como la libertad es
la condicion bésica del ser humano, la esencia de las relaciones entre conciencias no es el
Mitsein (ser-juntos) de Heidegger, sino el conflicto. Yo puedo o bien hacer del otro un
objeto (dominacién), o bien dejar que el otro me objetive a mi mismo (sujecién); el amor
como algo permanente es imposible. El mismo Sartre trat6 de vivir lo imposible mediante
relacion sui géneris con Simone de Beauvoir, una fildsofa existencialista y feminista.

EL PERSONALISMO

PLANTEAMIENTO Y CARACTERISTICAS.

Es toda aquella doctrina que mantiene el primado ontolégico, ético y social de la
persona. Mas que de un sistema claramente delimitado, se trata de una concepcién de
contornos poco delineados y que engloba bajo si posturas filos6ficas de tendencia muy
diversa con el denominador comun de la exaltaciéon de la dignidad de la persona. El
término personalismo, creado por Paul Janet en su Histoire de la philosophie.

Caracteristicas fundamentales del personalismo son:

1) Primacia de la persona en el orden Ontico; todo el dinamismo del ser
culmina en la personalizacion, de tal modo que, como senala E. Mounier,
para el personalismo es la persona la realidad central del universo;
los demdas seres impersonales se presentan como un retroceso de la
naturaleza en este proceso de personalizacion; lo impersonal, la cosa,
pierde su autonomia 6ntica, adquiriendo dnicamente sentido en cuanto
esta al servicio de la persona.

2) Como consecuencia, el personalismo se opone a toda doctrina que
disminuye el valor 6ntico de la persona, ya por reducirla a «uno mas»
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entre los seres de la naturaleza -caso de las diversas formas de
materialismo- ya por considerarla como una mera epifania de un
principio superior -caso del idealismo absoluto-. En este sentido ha
dicho B. P. Bowne que el personalismo niega cualquier tipo de
impersonalizacién de la persona, «sea en la forma inferior del
mecanicismo materialista, sea en la forma abstracta de las concepciones
idealistas» (Personalism, Boston 1908, 263); no hay que olvidar que, al
menos en Estados Unidos, el personalismo nacié como reaccion frente al
idealismo de ]. Royce, de orientacién hegeliana. Por su parte Renouvier
insiste en que el personalismo tiene como impronta determinante el ser
una concepcion en la que la persona es una entidad consciente,
libre y auténoma, que no puede deducirse en modo alguno de
ningun otro principio o sustancia ultima y fundamental.

3) Esta primacia dntica de la persona se despliega en un abanico de
posibilidades éticas, socio-politicas y pedagoégicas. Eticamente, la
dignidad de la persona se cifra en que es la inica que tiene capacidad
para realizar los valores; el valor s6lo es tal por y en relaciéon con la
persona, que puede, en su dinamismo, dar concrecién al reino a priori de
los valores. En este exclusivismo axiologico de la persona frente a la
cosa radica, segin L. W. Stern, la excelencia de la primera, constituida
por la dignidad, frente a la segunda, que se expresa en el precio.

4) En la esfera socio-politica el personalismo se opone tanto al colectivismo o
comunismo como al individualismo. La persona no es un medio para
la sociedad, sino que ésta tiene su finalidad en la persona; de ahi su
oposiciéon a toda sustancializaciéon de la colectividad, propia de los
sistemas colectivistas y totalitaristas. Pero también se opone el
personalismo al individualismo, en cuanto éste lleva consigo una
atomizacion de la sociedad y en el que las relaciones interpersonales
quedan reducidas a relaciones de apartamiento y de defensa; la
persona es esencialmente solidaridad y autorrelacion; el individuo
es una entidad cerrada, la persona es una unidad abierta a los demas; la
personalizacion implica la interpersonalizacién, pues, como dice M.
Nédoncelle, «el amor personal tiene originariamente un ntcleo
interpersonal» (La réciprocité des conscientes. Essai sur la nature de la
personne, Paris 1942, 16). El personalismo insistira en la
comunicabilidad de la persona, comunicabilidad que, para ser tal,
tiene que estar basada en el amor, gracias al cual el otro deja de ser, en
expresiéon de G. Marcel, un él, para hacerse un td, es decir, pasa de ser
considerado como cosa u objeto a ser considerado como otra persona
con la que se establece una verdadera e intima relacién, una simpatia -en
el sentido que Scheler ha dado a la palabra- que permite, manteniendo la
autonomia de las diferentes personas, su mutua compenetracion y
comprension.
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5) Pedagogicamente, el personalismo centra toda la actividad educativa en el
armonico desenvolvimiento de la personalidad; el fin de la actividad
educativa no radica en el mero perfeccionamiento de la inteligencia o en
la estricta capacitacién técnica, sino en actualizar el proceso de
personalizacion, en hacer del individuo una persona; de ahi la oposicion
del personalismo a la «escuela de masas» y a la nocion de «escolar
medio», en las que la persona queda reducida a pura unidad numérica y
abstracta con pérdida de las particularidades concretas y contingentes
que constituyen el ntcleo fundamental de la propia personalidad (L.
Stefanini, Personalismo educativo, Roma-Miladn 1955).

REPRESENTANTES.

Historicamente, y en cuanto al proceso de desenvolvimiento del personalismo, hay
que distinguir entre el personalismo en sentido lato, es decir, aquellas corrientes
filos6ficas que de un modo genérico aceptan y exaltan la dignidad de la persona, y el
personalismo en sentido estricto, o sea, las doctrinas filoséficas que hacen de esta
exaltacion el eje en torno al cual se desenvuelve todo el sistema.

En la primera significacién, el personalismo es muy antiguo, y puede decirse con
todo derecho que el personalismo es cristiano, ya que fue precisamente el cristianismo
el que puso de relieve, contra la concepciéon predominante en el pensamiento greco-
romano, el valor de la persona. En esa linea puede hablarse de un personalismo
agustiniano o tomista, cuando S. Agustin dice que «cada hombre es persona, e imagen de
la Trinidad en cuanto ser espiritual» (De Trinitate, XV,7,11), o al afirmar Santo Tomas que
«la persona significa lo que es perfectisimo con respecto a toda la naturaleza» (Sum. Th.,, 1
29 a3). También podria hablarse del existencialismo -en particular, dentro de esta
ultima corriente filosé6fica hay autores en los que se manifiesta una fuerte actitud
personalista, como es el caso de N. Berdiaeff o de G. Marcel, de M. Scheler.

El personalismo en sentido estricto abarca una esfera mas reducida, quedando
circunscrito a los llamados personalismo francés y norteamericano.

Personalismo francés. Puede considerarse como su creador a Ch. Renouvier
(1815-1903).

Mas el principal representante ha sido Emmanuel Mounier (1905-50), que en
numerosos escritos -Manifeste att service du personnalisme (Paris 1936), Qu'estce-que le
personnalisme (Paris 1946) y Le personnalisme (Paris 1949)- ha defendido un
personalismo cristiano de gran vigor. Frente al idealismo, Mounier sostiene que todo lo
real s6lo adquiere sentido en virtud de que en él hay un proceso de personalizacion, de
forma que lo que no es personal se justifica por el significado que recibe de la
persona. La persona es entidad libre y auténoma, en la que se conjugan tres
dimensiones dnticas: la trascendencia, la naturaleza y el inconsciente; en virtud de la
primera, y a través de la captacidon de su propia limitacion, la persona asciende hacia una
realidad superior, la divinidad, en la que encuentra su fundamento y su perfeccién. Pero la
persona es también cuerpo, y por ello estd inmersa en la naturaleza material, lo cual en
algin caso puede suponer un lastre en la tensién de la persona hacia el movimiento de
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trascendencia; misién de la persona es, pues, proceder a la personalizacién de la materia, o
sea, a hacer de ésta un elemento positivo en el dinamismo de la trascendencia personal.
Por ultimo, esta el elemento inconsciente, dato negativo en el proceso de personalizaciéon
y al que la persona debe domefiar gracias a su espiritualidad y a su voluntad libre. Sobre
la base de estas tres estructuras dnticas, la persona despliega su actividad en una doble
direcciéon, que da lugar a un movimiento de interiorizacién y de exteriorizacion;
constitutivos ambos del dinamismo personal e igualmente necesarios, siendo tan peligrosa
la hipertrofia del uno como la del otro. La actividad de la persona no puede cifrarse en
un absoluto repliegue sobre si misma ni en una apertura total hacia los otros que
destruya su intimidad; no obstante, Mounier, para acentuar quizad su oposicién al
individualismo, insistird en el aspecto comunitario de la vida personal; la persona no es una
ménada cerrada en si misma, ya que sélo en la comunidad, en la integracién del yo con el tu
mediante el amor, puede ejercitar toda la gama de sus posibilidades.

Por ultimo, puede relacionarse con el personalismo cristiano francés a Jacques
Maritain, que, en oposicién al idealismo y al individualismo, afirma que el hombre no es
una mera manifestaciéon de un principio absoluto ni una entidad aislada, sino una persona
que, en su vinculacién con los otros y con Dios llega a la plenitud de su propio ser.
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EL MITO DE SiSIFO

Albert Camus

Los dioses habian condenado a Sisifo a empujar sin cesar una roca hasta la cima de una
montafia, desde donde la piedra volveria a caer por su propio peso. Habian pensado con algin
fundamento que no hay castigo mas terrible que el trabajo indtil y sin esperanza.

Si se ha de creer a Homero, Sisifo era el mas sabio y prudente de los mortales. No obstante,
segun otra tradicidn, se inclinaba al oficio de bandido. No veo en ello contradiccion. Difieren las
opiniones sobre los motivos que le convirtieron en un trabajador inGtil en los infiernos. Se le
reprocha, ante todo, alguna ligereza con los dioses. Revel6 sus secretos. Egina, hija de Asopo,
fue raptada por Jupiter. Al padre le asombré esa desaparicion y se quejo a Sisifo. Este, que
conocia el rapto, se ofrecid a informar sobre él a Asopo con la condicién de que diese agua a la
ciudadela de Corinto. Prefiri6 la bendicién del agua a los rayos celestes.

Por ello le castigaron enviandole al infierno. Homero nos cuenta también que Sisifo habia
encadenado a la Muerte. Plutén no pudo soportar el espectaculo de su imperio desierto y
silencioso. Envio al dios de la guerra, quien liberé a la Muerte de manos de su vencedor. Se
dice también que Sisifo, cuando estaba a punto de morir, quiso imprudentemente poner a
prueba el amor de su esposa. le ordené que arrojara su cuerpo sin sepultura en medio de la
plaza publica. Sisifo se encontré en los infiernos y alli irritado por una obediencia tan contraria
al amor humano, obtuvo de Pluton el permiso para volver a la tierra con objeto de castigar a su
esposa. Pero cuando volvio a ver este mundo, a gustar del agua y el sol, de las piedras célidas
y el mar, ya no quiso volver a la sombra infernal.

Los llamamientos, las iras y las advertencias no sirvieron para nada. Vivi6 muchos afios més
ante la curva del golfo, la mar brillante y las sonrisas de la tierra. Fue necesario un decreto de
los dioses. Mercurio bajo a la tierra a tomar al audaz por la fuerza, le apart6é de sus goces y le
llevd por la fuerza a los infiernos, donde estaba ya preparada su roca. Se ha comprendido ya
que Sisifo es el héroe absurdo. Lo es en tanto por sus pasiones como por su tormento. Su
desprecio de los dioses, su odio a la muerte y su apasionamiento por la vida le valieron ese
suplicio indecible en el que todo el ser dedica a no acabar nada. Es el precio que hay que
pagar por las pasiones de esta tierra. no se nos dice nada sobre Sisifo en los infiernos. los
mitos estan hechos para que la imaginacion los anime. Con respecto a éste, lo Unico que se ve
es todo el esfuerzo de un cuerpo tenso para levantar la enorme piedra, hacerla rodar y
ayudarla a subir una pendiente cien veces recorrida; se ve el rostro crispado, la mejilla pegada
a la piedra, la ayuda de un hombro que recibe la masa cubierta de arcilla, de un pie que la
calza, la tension de los brazos, la seguridad enteramente humana de dos manos llenas de
tierra. Al final de ese largo esfuerzo, medido por el espacio sin cielo y el tiempo sin profundidad,
se alcanza la meta. Sisifo ve entonces como la piedra desciende en algunos instantes hacia
ese mundo inferior desde el que habra de volverla a subir hacia las cimas, y baja de nuevo a la
llanura. Sisifo me interesa durante ese regreso, esa pausa. Un rostro que sufre tan cerca de las
piedras es ya él mismo piedra.

Veo a ese hombre volver a bajar con paso lento pero igual hacia el tormento cuyo fin no
conocera. Esta hora que es como una respiracion y que vuelve tan seguramente como su
desdicha, es la hora de la conciencia. En cada uno de los instantes en que abandona las cimas
y se hunde poco a poco en las guaridas de los dioses, es superior a su destino. Es mas fuerte
que su roca. Si este mito es tragico, lo es porque su protagonista tiene conciencia.
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¢En qué consistiria, en efecto, su castigo si a cada paso le sostuviera la esperanza de
conseguir su propdsito?. El obrero actual trabaja durante todos los dias de su vida en las
mismas tareas y ese destino no es menos absurdo.

Pero no es tragico sino en los raros momentos en se hace consciente. Sisifo, proletario de los
dioses, impotente y rebelde conoce toda la magnitud de su condicién miserable: en ella piensa
durante su descenso. La clarividencia que debia constituir su tormento consuma al mismo
tiempo su victoria. No hay destino que no venza con el desprecio.

Por lo tanto, si el descenso se hace algunos dias con dolor, puede hacerse también con
alegria. Esta palabra no esta de mas. Sigo imaginandome a Sisifo volviendo hacia su roca, y el
dolor estaba al comienzo. Cuando las imagenes de la tierra se aferran demasiado fuertemente
al recuerdo, cuando el llamamiento de la dicha se hace demasiado apremiante, sucede que la
tristeza surge en el corazén del hombre: es la victoria de la roca, la roca misma. La inmensa
angustia es demasiado pesada para poderla sobrellevar. Son nuestras noches de Getsemani.

Sin embargo, las verdades aplastantes perecen al ser reconocidas. Asi, Edipo obedece
primeramente al destino sin saberlo, pero su tragedia comienza en el momento en que sabe.
Pero en el mismo instante, ciego y desesperado, reconoce que el Unico vinculo que le une al
mundo es la mano fresca de una muchacha. Entonces resuena una frase desesperada: «A
pesar de tantas pruebas, mi edad avanzada y la grandeza de mi alma me hacen juzgar que
todo esta bien». El Edipo de Séfocles, como el Kirilov de Dostoievsky, da asi la formula de la
victoria absurda. La sabiduria antigua coincide con el heroismo moderno. No se descubre lo
absurdo sin sentirse tentado a escribir algiin manual de la dicha. «¢,C6mo? ¢Por caminos tan
estrechos...?». Pero no hay mas que un mundo. La dicha y lo absurdo son dos hijos de la
misma tierra. Son inseparables. Seria un error decir que la dicha nace forzosamente del
descubrimiento absurdo. Sucede también que la sensacion de lo absurdo nace de la dicha.
«Juzgo que todo esta bien», dice Edipo, y esta palabra es sagrada. Resuena en el universo y
limitado del hombre. Ensefia que todo no es ni ha sido agotado. Expulsa de este mundo a un
dios que habia entrado en él con la insatisfaccion y aficién a los dolores indtiles. Hace del
destino un asunto humano, que debe ser arreglado entre los hombres. Toda la alegria
silenciosa de Sisifo consiste en eso. Su destino le pertenece. Su roca es su cosa. Del mismo
modo el hombre absurdo, cuando contempla su tormento, hace callar a todos los idolos.

En el universo vuelto de pronto a su silencio se alzan las mil vocecitas maravillosas de la tierra.
Lamamientos inconscientes y secretos, invitaciones de todos los rostros constituyen el reverso
necesario y el premio de la victoria. No hay sol sin sombra y es necesario conocer la noche. El
hombre absurdo dice que si y su esfuerzo no terminara nunca. Si hay un destino personal, no
hay un destino superior, o0, por lo menos no hay mas que uno al que juzga fatal y despreciable.
Por lo demas, sabe que es duefio de sus dias. En ese instante sutil en que el hombre vuelve
sobre su vida, como Sisifo vuelve hacia su roca, en ese ligero giro, contempla esa serie de
actos desvinculados que se convierten en su destino, creado por el, unido bajo la mirada de su
memoria y pronto sellado por su muerte. Asi, persuadido del origen enteramente humano de
todo lo que es humano, ciego que desea ver y que sabe que la noche no tiene fin, esta siempre
en marcha. La roca sigue rodando.

Dejo a Sisifo al pie de la montafia. Se vuelve a encontrar siempre su carga. Pero Sisifo ensefia
la fidelidad superior que niega a los dioses y levanta las rocas. El también juzga que todo esta
bien. Este universo en adelante sin amo no le parece estéril ni fatil. Cada uno de los granos de
esta piedra, cada trozo mineral de esta montafia llena de oscuridad forma por si solo un
mundo. El esfuerzo mismo para llegar a las cimas basta para llenar un corazén de hombre.

Hay que imaginarse a Sisifo dichoso.
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JEAN - PAUL SARTRE: LA NAUSEA

La palabra Absurdo nace ahora de mi pluma; hace un rato, en el jardin, no la
encontré, pero tampoco la buscaba, no tenia necesidad de ella; pensaba sin palabras, en las
cosas, con las cosas. Lo absurdo no era una idea en mi cabeza, ni un halito de voz, sino
aquella larga serpiente de madera. Serpiente o garra o raiz o garfas de buitre, poco
importa. Y sin formular nada claramente, comprendia que habia encontrado la Existencia,
la clave de mis Nauseas, de mi propia vida. En realidad, todo lo que pude comprender
después se reduce a este absurdo fundamental. Absurdo: una palabra mas, me debato con
palabras; alli llegué a tocar la cosa. Pero quisiera fijar aqui el caracter absoluto de este
absurdo. Un gesto, un acontecimiento en el pequefio mundo coloreado de los hombres
nunca es absurdo sino relativamente: con respecto a las circunstancias que lo acompafian.
Los discursos de un loco, por ejemplo, son absurdos con respecto a la situacién en que se
encuentra, pero no con respecto a su delirio. Pero yo, hace un rato, tuve la experiencia de
lo absoluto: lo absoluto o lo absurdo. No habia nada con respecto a lo cual aquella raiz no
fuera absurda. jOh! Cdmo podré fijar esto con palabras? Absurdo: con respecto a la grava, a
las matas de césped amarillo, al barro seco, al arbol, al cielo, a los bancos verdes. Absurdo,
irreductible; nada -ni siquiera un delirio profundo y secreto de la naturaleza- podia
explicarlo. Evidentemente no lo sabia todo: Yo no habia visto desarrollarse el germen ni
crecer el arbol. Pero ante aquella gran pata rugosa, ni la ignorancia ni el saber tenian
importancia; el mundo de las explicaciones y razones no es el de la existencia. Un circulo
no es absurdo: se explica por la rotacién de un segmento de recta en torno a uno de sus
extremos. Pero un circulo no existe. Aquella raiz, por el contrario, existia en la medida en
que yo no podia explicarla. Nudosa, inerte, sin nombre, me fascinaba, me llenaba los ojos,
me conducia sin cesar a su propia existencia. Era inttil que me repitiera: «Es una raiz»; ya
no daba resultado. Bien veia que no era posible pasar de su funcidon de raiz, de bomba
aspirante, a eso, a esa piel dura y compacta de foca, a ese aspecto aceitoso, calloso
obstinado. La funcidn no explicaba nada; permitia comprender en conjunto lo que era una
raiz, pero de ningin modo ésa. Esa raiz, con su color, su forma, su movimiento detenido,
estaba... por debajo de toda explicacién. Cada una de sus cualidades se le escapa un poco,
fluia fuera de ella, se solidificaba a medias, se convertia casi en una cosa: cada una estaba
de mas en la raiz, y ahora tenia la impresién de que la cepa entera rodaba un poco fuera
de si misma, se negaba, se perdia en un extrafio exceso. Raspé con el tacon aquella garra
negra; hubiera querido descortezarla un poco. Para nada, por desafio, para que apareciera
en el cuero curtido el rosa absurdo de un rasgufio: para jugar con el absurdo del mundo.
Pero cuando retiré el pie, vi que la corteza seguia negra.

(Negra? Senti que la palabra se desinflaba, se vaciaba de sentido con una rapidez
extraordinaria. ;Negra? La raiz no era negra, no era negro lo que habia en este trozo de
madera, sino... otra cosa; el negro, como el circulo, no existia. Yo miraba la raiz: ;era mas
que negra o mas o menos negra? Pero pronto dejé de interrogarme porque tenia la
impresion de pisar terreno conocido. Si, yo ya habia escrutado, con esa inquietud, objetos
innominables; yo habia intentado -en vano- pensar algo sobre ellos, y ya habia sentido que
su cualidades frias e inertes se me escapaban, se deslizaban entre mis dedos. [...]
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Aquel momento fue extraordinario. Yo estaba alli, inmévil y helado, sumido en un
éxtasis horrible. Pero en el seno mismo de ese éxtasis, acababa de aparecer algo nuevo: yo
comprendia la Nausea, la poseia. A decir verdad, no me formulaba mis descubrimientos.
Pero creo que ahora me seria facil expresarlos con palabras. Lo esencial es la contingencia.
Quiero decir que, por definicion, la existencia no es la necesidad. Existir es estar ahi,
simplemente: los existentes aparecen, se dejan encontrar, pero nunca es posible
deducirlos. Creo que algunos han comprendido esto. S6lo que han intentado superar esta
contingencia inventando un ser necesario y causa de s{ mismo. Pero ningtin ser necesario
puede explicar la existencia; la contingencia no es una mascara, una apariencia que puede
disiparse; es lo absoluto, y en consecuencia, la gratuidad perfecta. Todo es gratuito: ese
jardin, esta ciudad, yo mismo. Cuando uno llega a comprenderlo, se le revuelve el
estdmago y todo empieza a flotar [...]; eso es la Nausea.

La nausea, Alianza, Madrid 1990, p. 166-169.
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SOU VOCE- Caetano Veloso

Yo soy ti

de atras al mar

de la ciudad a la luz.
Mi mundo

cancion que escribi
Silenciar todos los
Ahora

Mi voz

Cual fue el alcance
el universo, la inmensidad
hoy cantaré para ti

CANCIONES DEL ALMA...

En una noche oscura

con ansias en amores inflamada
joh dichosa ventura!

sali sin ser notada

estando ya mi casa sosegada,

a oscuras y segura

por la secreta escala disfrazada,
joh dichosa ventura!

aoscuras y en celada

estando ya mi casa sosegada.

En la noche dichosa

en secreto que nadie me veia
ni yo miraba cosa

sin otra luz y guia

sino la que en el corazo6n ardia.

Aquesta me guiaba

mas cierto que la luz del mediodia
adonde me esperaba

quien yo bien me sabia

en sitio donde nadie aparecia.

[1]
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mi esposa, mi amor, mi lugar.
Antes de tu llegada

todo era nostalgia

Puedo cambiar de cancion en el aire
tu nombre hoy en la ciudad

Luna en la estrella de mar en el suelo
A tus pies, en tus manos

Todo lo que usted quiere lograr
Levante el sol de mi corazon

ya no Vivir ni morir en vano

SOy mas

porque yo soy tl

iOh noche, que guiaste!

iOh noche amable mas que la alborada!
iOh noche que juntaste

amado con amada,

amada en el amado transformadal!

En mi pecho florido,

que entero para él solo se guardaba
alli qued6 dormido

y yo le regalaba

y el ventalle de cedros aire daba.

El aire de la almena
cuando yo sus cabellos esparcia
con su mano serena
y en mi cuello heria
y todos mis sentidos suspendia.

Quedéme y olvidéme

el rostro recliné sobre el amado;
ces6 todo, y dejéme

dejando mi cuidado

entre las azucenas olvidado.

21



Nino Bravo - Libre

Tiene casi veinte afios y ya esta
cansado de sofar,

pero tras la frontera esta su hogar,
su mundo, y su ciudad.

Piensa que la alambrada sdlo es
un trozo de metal,

algo que nunca puede detener

sus ansias de volar.

Libre, como el sol cuando amanece,
yo soy libre como el mar.

Libre como el ave que escap6 de su
prision

y puede, al fin, volar.

Libre como el viento

que recoge mi lamento y mi pesar,
camino sin cesar detras de la verdad
y sabré lo que es, al fin, la libertad.

La libertad- Calamaro

Creo que todos buscamos lo mismo

no sabemos muy bien qué es ni donde
esta

oimos hablar de la hermana mas
hermosa

que se busca y no se puede encontrar
La conocen los que la perdieron

los que la vieron de cerca, irse muy lejos
y los que la volvieron a encontrar

la conocen los presos,

La libertad

Algunos faloperos,

algunos con problemas de dinero,
porque se despiertan sofiandola,
algunos que nacieron en el tiempo
equivocado,

la libertad

Todos los marginales del fin del mundo,
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Con su amor por banderas se marchd
cantando una cancion,

marchaba tan feliz que no escuch6

la voz que le llamo,

y tendido en el suelo se quedd
sonriendo y sin hablar,

sobre su pecho flores carmesi,
brotaban sin cesar...

Libre, como el sol cuando amanece,
yo soy libre como el mar.

Libre como el ave que escap6 de su
prisiéon

y puede, al fin, volar.

Libre como el viento

que recoge mi lamento y mi pesar,
camino sin cesar detras de la verdad
y sabré lo que es, al fin, la libertad

esclavos de alguna necesidad,

los que suefan despiertos,

los que no pueden dormir,

la libertad

Algunos tristemente enamorados
pagando todavia el precio del amor
algunos que no pueden esperar,

y no aguantan mas la necesidad
Algunos cautivos de eso,

que no saben dénde mirar,

tengo algunos hermanos y una hermana
muy hermosa,

la libertad

Igual que Norberto, me pregunto muchas
veces,

donde esta? y no dejo de pensar,

sera solamente una palabra, la hermana
hermosa

la libertad.
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Reflejos- Natalia Jiménez

Dices adi6s y te veo cerrar la puerta
Digo un te quiero que nunca escucharas
Es tan dificil decirte como muero

Por ser quien tu crees que yo soy

Pensé que en tus labios

Estaria la respuesta

Que en ti encontraria la felicidad
Llegué tan profundo

Que ahogué todos mis deseos

Y cambie mis suefos por tu amor

Necesito valor

Soy s6lo un reflejo de ti
Mi imagen dej6 de existir
Tu obra ha llegado a su fin

Escapar- Kudai

Veo sombras que se apagan
Veo mil fotos del ayer

Mil recuerdos que se acaban
Queda un suefio adn por ver

[Coro]

Quiero escapar y despertar

Sin saber del tiempo

Quiero respirar sin nunca regresar
Y quiero vivir quiero existir

Sentir el silencio

Ya no quiero hablar

Sélo quiero encontrar un dia de paz

Veo las calles del mafiana

Veo la ausencia del ayer

Y mil suenos que se fueron

Mil historias que se hundieron

Como barcos que se pierden en el mar

[Coro]

Quiero escapar y despertar
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Soy so6lo un reflejo de ti

Me miraste a la cara y no te diste cuenta
El destello en mis ojos ya se apag6

Tu sombra se arrastré por mi cabeza

Se llev6 mi luz y mi razén

Soy una simple ilusion
Soy sélo un reflejo de ti
Mi imagen dej6 de existir
Tu obra ha llegado a su fin
Soy sélo un reflejo de ti

Soy sélo un reflejo de ti
Mi imagen dejé de existir
tu obra ha llegado a su fin
Soy soélo un reflejo de ti.

Sin saber del tiempo

Quiero respirar sin nunca regresar
Y quiero vivir quiero existir

Sentir el silencio

Ya no quiero hablar

Solo quiero encontrar un dia de paz

Quiero escapar y despertar

Sin saber del tiempo

Ya no quiero hablar

Sélo quiero encontrar un dia de paz

Yo solo quiero escapar (quiero escapar)
Nunca regresar (y ya no quiero nunca
regresar)

Y quiero escapar (ya no saber jamas del
tiempo)

Y no regresar (sélo quiero estar en
silencio)

Quiero escapar y despertar

Sin saber del tiempo

Quiero respirar sin nunca regresar
Y quiero vivir quiero existir

Sentir el silencio

Ya no quiero hablar
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Sélo quiero encontrar un dia de paz Yo solo quiero escapar (quiero escapar)
Nunca regresar (y ya no quiero nunca

Quiero escapar y despertar regresar)

Sin saber del tiempo Y quiero escapar (ya no saber jamas del

Ya no quiero hablar tiempo)

Sélo quiero encontrar un dia de paz Y no regresar (sélo quiero estar en
silencio)
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