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La ética fenomenologica

Phenomenological Ethics

GuiLLermo Hovos VAsSQUEZ
Universidad Nacional de Colombia
Colombia

El presente trabajo reflexiona en torno al senti-
do de la sensibilidad moral en la que se nos da
el punto de vista moral. Para ello, distingue en
primer lugar entre tres etapas de desarrollo hus-
serliano de la ética fenomenolégica: un primer
periodo en el cual, frente al escepticismo, se
pone énfasis en la dacién de los valores, tratan-
do de mantener su objetividad; un segundo pe-
rfodo de transicién hacia un modo mds subjeti-
vista, que trae consigo una reflexién sobre la
cultura y la responsabilidad de la subjetividad;
y, finalmente, una tercera etapa, en la que se
subraya la dimension trascendental de la inten-
cionalidad como teleologfa y responsabilidad en
el dmbito de la razén prictica. A continuacién,
presenta los intentos de Levinas, Habermas y
Tugendhat por superar, basados en una psicolo-
gia fenomenoldgica de los sentimientos mora-
les, el trascendentalismo y reconoce en estos
intentos el desarrollo de una propuesta de Hus-
serl por detrascendentalizar la conciencia inten-
cional, expresada en el reclamo hecho en La
crisis de considerar la necesidad de acercar fe-
nomenologia y psicologfa.

The present paper reflects on the sense of moral
sensibility wherein the moral point of view is
given to us. For this purpose, it distinguishes
three stages in the Husserlian development of
phenomenological ethics: a first one which, in
response to scepticism, highlights the
«givenness» of values, trying to preserve their
objectivity; a second period of transition to a more
subjective approach, which reflects on culture and
the responsibility of subjectivity; and, finally, a
third stage, which highlights the transcendental
dimension of intentionality as teleology and
responsibility in the context of practical reason.
Next, it presents the attempts of Levinas,
Habermas and Tugendhat to overcome, based on
a phenomenological psychology of moral
sentiments, transcendentalism, and recognizes in
these attempts the development of the proposal
of Husserl to de-transcendentalize intentional
conscience, expressed in the demand of the Crisis
to consider the need of bringing phenomenology
and psychology closer together.

Acta fenomenoldgica latinoamericana. Volumen I.
Actas del I Coloquio Latinoamericano de Fenomenologia. Circulo Latinoamericano de Fenomenologia, pp. 49-60.
Lima, Pontificia Universidad Catdlica del Perd, 2003,



§ 1. Introduccion

Impresiona hoy en dia la actitud de los ciudadanos frente a situaciones conflictivas
como la violencia, el terrorismo, la corrupcion, el hambre, la injusticia. Es una actitud
de rechazo en términos de sensibilidad moral. Los ciudadanos expresan ante tales
situaciones sus sentimientos morales de indignacién, censura e inclusive de venganza.
Al mismo tiempo, aceptan que es necesario el perdén si se reconoce la culpa y el
propé6sito de cambio, por més de que se acepte que el «perdén es de lo imperdonable»',
segun la fuerte expresion de J. Derrida.

Es de nuevo la sensibilidad moral la que lleva a los ciudadanos a exigir responsa-
bilidad frente a situaciones que afectan a la sociedad civil, negando que se justifiquen
acciones contra ella en nombre de «destinos o causas», de metarrelatos o de fundamen-
talismos. La misma sensibilidad moral mueve a los ciudadanos a reclamar a los vio-
lentos que justifiquen sus actos: los movimientos de resistencia civil se legitiman desde
este sentido de moral, de solidaridad y de poder comunicativo. Son movimientos que
aglutinan personas con muy diversos intereses en torno a puntos de vista comunes, los
cuales tienen que ver con la convivencia ciudadana y con los derechos humanos.

Inclusive, se estima que con la resistencia civil, pacifista, no violenta, es posible
llegar a la sensibilidad moral de los violentos: influir en ellos, «convertirlos», hacerlos
reflexionar.

! Cfr. «Politica y perdén» (Entrevista a Jacques Derrida), en: Chaparro Amaya, Adolfo (ed.), Cultura politica y
perddn, Bogoti: Universidad del Rosario, 2002, pp. 19-37.
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§1 La ética fenomenolégica

Esta sensibilidad moral no se expresa sélo desde el punto de vista politico en
movimientos de antiglobalizacién, en movimientos feministas, en frentes contra la dis-
criminacién de toda indole, o por la defensa del medio ambiente contra la energia
nuclear; sino que se trata de una sensibilidad que pretende tocar lo méas profundo del
ser humano y de su existencia en cuanto tal. Es un sentimiento de humanidad tal como
el que expresara Bertold Brecht después de la segunda guerra mundial: si nadie frente
al holocausto dijo jbasta!, era quizd porque el hombre habia consumido en el asesinato
sus propias reservas humanitarias; lo humano es un bien escaso y no se puede atentar
contra él impunemente.

En la situacién de violencia y de crisis cultural, manifiesta en términos de sensibi-
lidad moral como una especie de «recurso humano vital», es significativo recordar los
términos en los que se expresaba Husserl al terminar la Primera Guerra Mundial:

«Lo que ha puesto al descubierto la guerra es la indescriptible miseria, no sélo
moral y religiosa, sino filoséfica de la humanidad»?, escribia en una carta de 1920.
Otra carta de la misma época, que ayuda a contextualizar los articulos sobre Renova-
cién para la Revista Japonesa «The Kaizo», reza asi: «Esta guerra, el pecado mas
universal y profundo de la humanidad en toda su historia, ha puesto a prueba todas la
ideas vigentes en su impotencia e inautenticidad (...). La guerra del presente, converti-
da en guerra del pueblo en el mds estricto y horroroso sentido de la palabra, ha perdido
todo su sentido ético»>.

Los articulos a los que nos referimos comienzan con esta expresion: «Renovacién
es el clamor general en nuestro atribulado presente, y lo es en todo el ambito de la
cultura europea. La guerra que desde 1914 la ha asolado y desde 1918 se ha limitado
a preferir, en lugar de los medios militares de coaccidn, esos otros ‘mds finos’ de las
torturas espirituales y de las penurias econémicas moralmente degradantes, ha puesto
al descubierto la intima falta de verdad, el sinsentido de esta cultura. Justo este descu-
brimiento significa que la auténtica fuerza impulsora de la cultura europea se ha ago-
tado»*.

Sin embargo, lo que caracteriza la reflexién fenomenol6gica sobre las crisis de la
cultura de Occidente, manifiesta en la sensibilidad moral, es mas bien la esperanza
normativa, que pretende poder captar en las fuentes de la reflexién filoséfica la capa-

* De una carta a William Hocking (fechada 3 de julio de 1920), citada por los editores de Hua XXVII, p. xii. La
sigla corresponde con indicacién de tomo y pigina a Husserl, Edmund, Gesammelte Werke — Husserliana, vols.
[-XXXIV, Dordrecht/Boston/London: Kluwer Academic Publishers (con anterioridad: Den Haag: Martinus
Nijhoff), 1950-2002.

* De una carta a Winthrop Bell, citada por los editores en Hua XXVI1, p. xii.

* Husserl, Edmund, Renovacidén del hombre y de la eultura. Cineo ensayos, traduccion de Agustin Serrano de
Haro, Barcelona: Anthropos, 2002, p. 1.
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Guillermo Hoyos Vésquez §2.

cidad de toma de conciencia y de responsabilidad del sujeto, como lo sugiere el mismo
Husserl en lo que parece ser un didlogo con Oswald Spengler: «; O es que acaso hemos
de aguardar a ver si esta cultura sana por si sola en el juego azaroso entre las fuerzas
creadoras y destructoras de valores? ; Asistiremos acaso a ‘la decadencia de Occiden-
te’ (Untergang des Abendlandes) como a un fatum que pasa sobre nuestras cabezas?
El fatum sélo existe si pasivamente lo contemplamos (...), si pasivamente pudiéramos
contemplarlo. Pero ni siquiera quienes nos lo pregonan pueden asi hacer»”.

Para aclarar el sentido de la sensibilidad moral en la que se nos da el punto de
vista moral, la relevancia moral, presentamos tres etapas del pensamiento de Husserl
con respecto a este tema, para terminar mostrando cémo el propésito en La Crisis, de
considerar la necesidad de acercar la fenomenologia y la psicologia, equivale a una
detrascendentalizacién de la conciencia intencional que permite comprender mejor el
sentido que pueden ganar los sentimientos morales en algunas formas de argumentar
hoy en moral (Levinas, Habermas y Tugendhat).

§ 2. Tres etapas de la ética fenomenolégica

En base a las tltimas publicaciones de los inéditos, en especial de los relacionados con
sus Lecciones sobre ética y valores®, se ha propuesto’ examinar en tres etapas la
concepcion ética de Husserl.

La primera se ocupa de la superacién del escepticismo, desarrollando una ética de
corte objetivista, con el propésito de mostrar que en asuntos de valores también es
posible llegar a juicios con valor objetivo. Asi como la fenomenologia refuta el psico-
logismo en la 16gica, como forma de escepticismo cognitivo, asi puede también hacerlo
en el campo de la moral. Este paralelismo no es s6lo una estrategia argumentativa
contra el psicologismo en ambos campos, sino, sobre todo, la consecuencia del princi-
pio de la fenomenologia: el volver a las cosas mismas s6lo es posible a través de «su
darse» en el fluir intencional de las vivencias. El darse de los fenémenos que provienen

S1bid., p. 2.

& Cfr. Hua XXVIII.

7 Ver especialmente: Reiner Sepp, Hans, «Mundo de la vida y ética en Husserl», en: San Martin, Javier (ed.),
Sobre el concepto de mundo de la vida. Actas de la Il Semana Espariola de Fenomenologia (1991), Madrid:
U.N.E.D., 1993, pp. 75-93: Reiner Sepp, Hans, «Teleologia y ética en la obra tardia de Edmund Husserl», en:
Anuario Filosdfico, vol. XXVIIL, N° 1 (1995), Pamplona: Universidad de Navarra, pp. 19-40; Reiner Sepp,
Hans: Praxis und Theoria, Freiburg: Alber, 1997; San Martin, Javier, «Etica, antropologfa y filosofia de la
historia. Las Lecciones de Husserl de Introduccién a la ética del Semestre de Verano de 1920» en: Isegoria, N°
5 (marzo 1992), pp. 43-77; Spahn, Christine, Phénomenologische Handlungstheorie. Edmund Husserls Un-
tersuchungen zur Ethik, Wiirzburg: Konigshausen & Neumann, 1996.
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§2. La ética fenomenolégica

tanto del sentido objetivo y sus formas, como del aspecto valorativo de los hechos,
situaciones y cosas del mundo, es el inicio de la investigacién que nos conduce a
defender «la objetividad» en la que se basan tanto los juicios de verdad como los de
valor. El punto de partida de la skepsis, que puede ser interpretada como antifilosofia,
pero que también puede llegar a convertirse en exigencia para que se desarrolle la
filosofia, es el mismo: el darse y los modos de darse los fenémenos en la vida de
conciencia.

La analogfa entre el darse los fendmenos correspondientes tanto al conocimiento
cientifico como al punto de vista moral podria radicalizarse en el sentido propuesto
por Heidegger: para €l lo revolucionario de la intuicién categorial propuesta por Hus-
serl es que en ella, antes de cualquier operacién intelectual, «lo categorial, de la misma
manera que lo sensible, nos es dado (gegeben)»®. Si las categorias nos son dadas,
también los valores nos son dados, y en ello radica su «objetividad» —con lo cual se
puede refutar todo escepticismo al desarrollar las posibilidades del conocimiento de la
dimension valorativa y de la aceptacion volitiva de lo moral. Esto nos lleva a afirmar
que ciertamente la €tica trata de sentimientos morales, asi no se exprese en ultima
instancia en meros sentimientos sino en juicios’.

El punto crucial de la ética husserliana se ubica en el transito del anélisis intencio-
nal de los valores a la ética como asunto de personas responsables histérica y cultural-
mente, tanto desde el punto de vista individual como desde el punto de vista colectivo,
y de aqui a la dimensién trascendental de la intencionalidad como teleologia y como
responsabilidad'’ en el &mbito de la razén practica. ;Qué motiva el cambio de perspec-
tiva en la reflexién ética de un andlisis fenomenoldgico de los valores a una reflexién
sobre el sujeto que siente, valoray acttia?

La respuesta se encuentra en el esfuerzo de Husserl por comprender el sentido de
crisis cultural que significé la Primera Guerra Mundial, como lo hemos destacado
anteriormente. Al comparar fenomenolégicamente la crisis moral que se expresa en
esta situacion con la pretendida racionalidad de la filosofia en la modernidad se nos da
el sentido del principio «responsabilidad», principio moral supremo de la subjetividad,
como condicién de posibilidad de renovaci6n de la vida individual y de la cultura en
general.

La segunda etapa del camino fenomenolégico de la ética, desarrollada por Hus-
serl en los afios veinte, es un estadio de transicién desde un sentido més objetivista de
la ética a un sentido mds subjetivista. La transicion consiste en una reflexion ética

* Heidegger. Martin, Vier Seminare, Frankfurt: Klostermann, 1977, p. 114,

° Cfr. Hua XXVIII, pp. 390-391.

" Ver mi libro Intentionalitiit als Verantwortung. Geschichisteleologie und Teleologie der Intentionalitéit bei
Husserl, Phiinomenologica 67, Den Haag: M. Nijhoff, 1975.
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acerca de la cultura, cuyo sentido, en cuanto dmbito vital de pertenencia y fuente de
motivacién, es comprendido hermenéuticamente. Podriamos hablar de un cambio de
paradigma: de una intuicién valorativa a una tematizacién de la subjetividad como
responsabilidad.

En esta direccién, con la que inicia la tercera etapa de su pensamiento ético,
desarrollarda Husserl en sus dltimos escritos una concepcién trascendental prictica de
la fenomenologia como ethos, que constituye la comunidad de quienes viven del espi-
ritu de autonomia —y cuya tarea no se agota en una cultura determinada, sino que es
in-finita, es decir, nunca termina. Con una novedosa concepcién de la temporalidad,
sefala Husserl c6mo la ética, en cuanto autorresponsabilidad del sujeto, hace de la
fenomenologia una filosofia del presente'' desde una tradicion fundadora, y en el hori-
zonte de una tarea infinita por realizar en cada momento historico. Este sentido de la
€tica permite en La crisis (Hua VI) dar toda su relevancia a l1a problemética del mundo
de la vida (Lebenswelt). Es a partir de éste que cobra todo su sentido la reflexién y el
andlisis fenomenoldgico de las vivencias y los sentimientos morales —no sélo para
establecer el contenido cognitivo de los juicios, sino para comprender el compromiso
valorativo del sujeto en determinadas situaciones y la motivacion afectiva que lo lleva
a procesos de renovacion social y cultural.

Al referirnos a estas tres etapas de la ética fenomenolégica, pensamos que en ellas
desarrolla Husserl su idea de la fenomenologia como «una idea ética»'>. Recordemos
el pathos con el que inicia su Filosofia como ciencia estricta, definiendo ésta como «la
ciencia que satisfaga las necesidades teéricas mas profundas y haga posible, desde el
punto de vista ético-religioso, una vida regida por normas puramente racionales»'’. Al
final de su obra, en La crisis, sigue siendo igual de enfatico: la fenomenologia hace de
los filésofos «funcionarios de la humanidad», pues cargan sobre sus hombros la «res-
ponsabilidad por el verdadero ser de la humanidad»'¢. De la «actitud fenomenolégica
total y su correspondiente epojé», nos dice Husserl que estd destinada «a provocar una
transformacién personal total, comparable en principio a una conversion religiosa,
pero que, mds alld de esto, alberga en si el sentido de ser la mayor transformacion
existencial impuesta como tarea a la humanidad como humanidad»'?.

' He ampliado esta idea en: «La ética fenomenoldgica: una filosofia del presente», en: Gutiérrez, Carlos B.
(ed.), El trabajo filosdfico de hoy en el continente. Memorias del X111 Congreso Interamericano de Filosofia
(4-9 julio de 1994), Bogotd: Editorial ABC, 1995, pp. 783-796.

2 Cfr. De Boer. Theodor, Von Brentano tot Levinas. Studies over de fenomenologie, Amsterdam: Meppel,
1989.

* Husserl, Edmund, La filosofia como ciencia estricta, Buenos Aires: Nova, 1981, p. 43,

" Hua VI, p. 15.

'S Ibid., p. 140.
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§ 3. Hacia una detrascendentalizacion de la conciencia'¢

Hoy, la pregunta por «el punto de vista moral» se sitda en medio de la confrontacién
entre quienes pretenden en asuntos de moral orientarse por sus propias intuiciones y
quienes todavia insisten en una moral de principios universales y necesarios. En el
debate entre liberales y comunitaristas, habria, por tanto, que esforzarse por clarificar
el sentido de la ética fenomenoldgica, con lo cual se podrian luego discutir propuestas
como la de la ética discursiva, que pretende originarse en un andlisis fenomenolégico
de los sentimientos morales.

El aporte de la ética fenomenoldgica consistiria en poder acceder al fen6meno
moral antes de que éste pueda ser prejuzgado por concepciones morales unilaterales,
universalistas o contextualistas. Se trata por tanto ahora de urgir el anélisis genético
del «darse los fendmenos morales», como lo ha sugerido Bernhard Waldenfels: «La
genealogia de la logica, subtitulo elegido por Ludwig Landgrebe, para Experiencia y
juicio de Husserl, y que vuelve a aparecer en Merleau Ponty en la forma de una genea-
logta del ser', encuentra su correspondencia en una genealogia de la moral»'®. Para
acceder a esta genealogia ce debe acumir una «epoié étican'® mds radical gue la ejer-
cida por el mismo Husserl, porque no sélo se pretende «suspender» toda moral vigen-
te, sino reconstruir desde sus origenes el sentido mismo del ethos —de ahi la idea de
una «ética como filosoffa primera».

Lareconstruccion genética del ethos, segin Husserl, parte de la necesidad no sélo
de comprender un sentido de objetividad del mundo que pueda ser constituido por
todos, sino sobre todo de la exigencia de constitucion de otros con quienes conformo
en relaciones de reciprocidad la sociedad. Es con respecto a ellos que se me abre el
sentido de responsabilidad®. Esta tarea la aborda Husserl, como es sabido, en la «Quinta
meditacion cartesiana», para algunos sin mayor éxito. No voy a discutir esto ahora.
Mis bien, prefiero ocuparme brevemente de los argumentos con los que Levinas, Ha-
bermas y Tugendhat creen poder reconstruir al «otro como diferente, es decir, como
interlocutor vélido» para desarrollar diversas formas de argumentacién moral.

" Retomo, en este apartado, en parte textualmente, ideas expuestas en el Coloquio de Fenomenologia celebrado
en Puebla (México) dentro del XIV Congreso Interamericano de Filosofia en agosto de 1999, publicadas entre
tanto como «La ética fenomenoldgica y la intersubjetividad», en: Franciscanum. Revista de las ciencias del
espiritu, Afio XLI, N° 122-123 (1999), pp. 127-145.

" Merleau-Ponty, Maurice, Phénoménologie de la Perception, Paris: Gallimard, 1945, p. 67.

'® Waldenfels, Bernhard, «Einfiihrung: Ethik vom Anderen her», en; Waldenfels, Bernhard e Iris Dédrmann
(eds.), Der Anspruch des Anderen. Perspektiven phinomenologischer Ethik, Miinchen: Fink, 1998, p. 8.

" Hua VI, p. 319.

% Ver recientemente: Giinther, Klaus, «Verantwortlichkeit in der Zivilgesellschaft», en: Miiller-Doohm, Stepahn
(ed.), Das Interesse der Vernunft, Frankfurt a.M: Suhrkamp, 2000, pp. 465 ss.
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En Etica como filosofia primera, Levinas, en una argumentacion que bien podria
definirse como siendo «con Husser] superando a Husserl», aclara el «sentimiento vital
(Lebensgefiihl)» que se abre en el momento que se me «da el otro como diferente». Es
necesaria una descentracién preintencional de la conciencia que le permita abrirse, en
la receptividad propia de los sentimientos morales?!, a aquella responsabilidad en la
que se da la cooriginariedad del yo, del otro y del tercero, como el otro del otro.

Para Levinas, lo mismo que para Husserl, «el Yo estd en la encrucijada»?, dado
que precisamente se lo debe asumir «de otro modo que ser» superando todo esencialis-
mo: s6lo asi se podra determinar originariamente su sentido de responsabilidad. Se
trata de una reduccién ética para llegar a la conciencia no-intencional, a la conciencia
prerreflexiva y también pre-practica, «la que no es acto, sino pura pasividad»?*, «Res-
ponsabilidad antes de mi libertad (...) en un pasado inmemorial (...) mds antiguo que
toda conciencia de (...)»**. Estamos en el principio, ahi donde nos faltan los nombres y
apenas balbuceamos los pronombres. Dado que el problema de la intersubjetividad se
resiste a una solucion ontolégica, estamos arrojados y abiertos a un horizonte practi-
co, el de la ética como filosofia primera; el de la relacién ética fundamental como
reconocimiento de el otro y por parte del otro: «(...) es la irrupcién del rostro la que, en
un primer momento, desarticula la identidad ontoldgica del yo para luego reconstruirla
en un sentido ético»?*; «el ‘no matards’ es la primera palabra del rostro»¢,

La ética como filosofia primera libera, por tanto, al sujeto de la obsesiva presen-
cia del ser como posicién, como lo que «hay». La respuesta ya no es, como en Husserl,
meramente metodoldgica ante una actitud natural dogmatica. Se trata ahora de una
«epojé ética»: «la tnica salida del sin sentido del «hay» se encuentra en el descubri-
miento del otro en su alteridad misma, en la subordinacion del yo a la demanda del
préjimo, es decir, en el movimiento mismo de la ética»?'.

Este planteamiento de Levinas es complementado por los andlisis de los senti-
mientos morales de Strawson y A. Honneth, asumidos por J. Habermas y E. Tugend-

*! Levinas, Emmanuel, Humanismo del otro hombre, Madrid: Caparrés, 1993, p. 89.

2 Levinas, Emmanuel, De otro modo que seri; o mds alld de la esencia, Salamanca: Sigueme, 1987, p. 191,
n.24.

2 Levinas, Emmanuel, Ethique comme philosophie premiére, Paris: Rivages, 1998, p. 85.

2 Ibid. pp. 97-98.

 Sucasas, Juan Alberto, «<Emmanuel Levinas: una ética judia», en: Beltrdn, M., J. M. Mardones y Reyes Mate
(eds.), Judaismo y limites de la modernidad, Barcelona: Riopiedra, 1998, p. 138. Cfr. Levinas, Emmanuel, En
découvrant l'existence avec Husserl et Heidegger, Paris: Vrin, 1967; y Totalidad e infinito, Salamanca: Si-
gueme, 1977.

% Levinas, Emmanuel, Etica e infinito, Madrid: Visor, 1991, p. 83.

" Moses, Stéphane, «La idea de justicia en la filosoffa de Emmanuel Levinas». en: Beltrdn, M. et al. (eds.), op.
cit., pp. 75-76.
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hat en sus propuestas de argumentacion moral. Honneth habla de tres situaciones tipi-
cas: la herida o dafio fisico, el engafio y la humillacién. En cada una de estas situacio-
nes son posibles tres tipos de sentimientos que adquieren significacién especial con
respecto a la conciencia moral: Strawson habla de resentimiento, indignacién y culpa.

El andlisis fenomenolégico de estos sentimientos en situaciones concretas nos
permite descubrir desde la negatividad una especie de trasfondo lesionado, un a priori
de las relaciones humanas en el mundo de la vida. Podemos hablar a partir de lo que
ellos nos descubren de una «intuicién valorativa» que nos abre el punto de vista moral.
Por ello, al asumir J. Habermas® esta fenomenologia de los sentimientos morales,
destaca que s6lo se dan en actitud performativa a participantes en acciones sociales,
como experiencias transpersonales, en el sentido de que quien los vivencia advierte a la
vez que cualquier otro en las mismas circunstancias vivenciaria el resentimiento, la
indignacién y la culpa. Se trata, por tanto, de sentimientos generalizables. En esto se
basa para hacer su propuesta de argumentacién moral discursiva: «Es claro que los
sentimientos tienen una significacién para la justificacién moral de formas de accién,
semejante a la que tienen las percepciones para la explicacion tedrica de hechos»®.
Los sentimientos morales son base fenomenoldgica para una especie de proceso de
«induccién» en el que sea posible pasar de experiencias en las que se nos dan hechos
morales, a normas éticas en las que podamos expresar principios de accion.

Para Tugendhat, lo mismo que para Habermas®’, se debe partir de sentimientos
para justificar las normas morales. Mds alla de las diferencias entre los respectivos
planteamientos, nos interesa aqui profundizar ahora en el sentido aprioristico que uno
y otro otorgan al andlisis fenomenolégico de los sentimientos. Si este tipo de argumen-
tos en la filosofia moral contemporénea se interesan por construir una ética moderna a
partir de una fenomenologia de lo moral, el interés del tiltimo Husserl estaba precisa-
mente en descubrir el sentido trascendental de este a priori. La detrascendentalizacién
de la conciencia nos ha ayudado a comprenderlo como sensibilidad moral.

2 Habermas, Jiirgen, «Etica del discurso. Notas sobre un programa de fundamentacién», en: Conciencia moral
¥ accidn comunicativa, Barcelona: Peninsula, 1985, pp. 57 ss.

# Ibid., p. 68,

*También para J. Rawls los sentimientos morales juegan un papel significativo: «Puesto que han sido elegidos
los principios de justicia y asumimos su estricto cumplimiento, cada uno sabe que en la sociedad va a querer que
los otros tengan los sentimientos morales que sustenten su adhesién a estos estdndares» (Rawls, I., A Theory of
Justice, Oxford: Clarendon Press, 1972, p. 437).
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§ 4. Psicologia fenomenolégica e intersubjetividad

En La crisis, Husserl adopta una doble estrategia complementaria para solucionar el
problema de la filosoffa moderna, que se ha movido entre el objetivismo de las ciencias
positivas y el subjetivismo de una filosofia trascendental, y que no ha podido resolver
el enigma de la-conciencia ni el de la psicologia, que se convierte ahora en «campo de
decisiones» (Feld der Entscheidungen), en cruce de caminos. La arquitectura de la
Krisis muestra el camino que debe recorrerse una vez establecido el diagnéstico. En
primer lugar, estd el camino de la reflexién sobre el mundo de la vida para esclarecer
genética-trascendentalmente el sentido de objetividad de las ciencias.

El retorno al mundo de la vida implica una rehabilitacién de la doxa, en la que se
apoya la skepsis para desvirtuar la filosofia, pero que ahora, reconocida por la filoso-
fia misma, deja de ser argumento contra la posibilidad de argumentar a partir de ella.
A esta primera tarea de la Krisis corresponde la Conferencia de Viena (mayo de 1935).
A la segunda tarea, el camino a través de la psicologia, corresponden las llamadas
Conferencias de Praga (noviembre del mismo afio) sobre «La psicologia en la crisis de
la ciencia europea». Podria decirse que el diagndstico ofrecido por Husserl en estas
Conferencias no difiere del ya conocido en otros escritos de la época. Pero la solucion
dada al final del texto, en un pasaje que se atribuye a una sugerencia de Fink, promete
superar definitivamente la dicotomfa, y ofrecer un novedoso principio-puente entre la
experiencia interna y la necesidad de generalizar ciertas reglas del conocimiento y del
comportamiento humano: «la crisis de las ciencias tiene su fundamento en una crisis
de la autocomprensién del hombre»?!. Por ello, la superacién de esta crisis s6lo serd
posible si se asume el problema del hombre desde un nivel de comprensién mucho mas
profundo. Para lograrlo, hay que superar un tipo de especulacién trascendental de la
tradicién que se presenta como un saber oscuro, aunque lleno de sugerencias, en torno
a una profundidad de la vida del sujeto que nunca puede ser puesta totalmente al
descubierto en actitud objetiva. Por otro lado, la nueva comprensién fenomenolégica
genética de lo trascendental debe ser complementada por una psicologia que, para
poder dar cuenta de su tema (lo animico y espiritual propiamente dicho), renuncie a su
fascinacién por la actitud objetivante y se libere del cautiverio metddico del paradigma
de la ciencia natural. Esto permite comprender que el fracaso de la filosofia trascen-
dental cldsica y de la psicologfa cientifica, en su empefio por comprender al hombre,
no se debid a que sus destinos hubieran corrido unidos, sino precisamente a todo lo
contrario, «a que permanecieron separadas»*2. Con esta comprensién de la problemé-

M Hua XXIX, p. 138.
* Loc. cit.
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tica se nos «presenta eo ipso la tarea de liberar a la psicologia del embrujo del objeti-
vismo naturalista y de poner en marcha la filosofia trascendental en el método analiti-
co de las preguntas concretas y de la exposicion de la subjetividad, tal como debe ser
conformado por una psicologia reformada»**. Se busca, pues, una comprension de la
intencionalidad que aproveche todos los esfuerzos de la psicologia, con tal de que ésta
se libere de la exclusividad del paradigma naturalista-objetivista. Esto equivale a un
reconocimiento radical del sentido de la experiencia interna en la direccion sugerida
por la skepsis en su doctrina del hombre como medida de todas las cosas.

En inconfundible analogia con la admiracién ante «el cielo estrellado sobre mi'y
la ley moral dentro de mi» de la «Conclusién» de la Critica de la razén prdctica de
Kant, concluyen Husserl y Fink: «Del saber acerca de la doble comprension de la
esencia del hombre surge no s6lo una nueva autoconciencia renovada teéricamente,
sino sobre todo un nuevo sentimiento vital (ein neues Lebensgefiihl). El universoen la
enormidad de la extension de su espacio con millones de estrellas, entre las cuales
persiste un ser diminuto insignificante; este universo inmenso en cuya infinitud el hom-
bre estd amenazado con desaparecer, no es mas que una (Sinnesleistung) constitucion
de sentido, una (Geltungsgebilde) formacion validada en la vida del hombre, a saber
en las profundidades de su vida trascendental. Y asi puede ahora la fenomenologia
pronunciar el nuevo saber, el saber trascendental sobre el hombre con la antigua ex-
presion orgullosa: anthropos metron panton, el hombre es la medida de todas las
cosas»™.

§ 5. Conclusion

Husserl reconoce la prioridad de la razon préctica sobre la tedrica, pero al momento de
desarrollar el significado de la intencionalidad moral no avanza mas alld de afirmar
que la intencionalidad es responsabilidad. Quiz4 éste sea un Iimite no sélo de la feno-
menologia sino de toda filosofia trascendental de corte egolégico. Por eso la recomen-
dacién de detranscendentalizar la razon o la conciencia.

Los intentos de M. Levinas, Habermas y Tugendhat de superar, con base en una
psicologia fenomenolégica de los sentimientos morales, el trascendentalismo, son un
desarrollo de la tesis del dltimo Husserl en sus conferencias de Praga: la crisis de la
filosofia y de las ciencias sociales no se debe a que no se hubieran desarrollado como
discursos diferentes, sino todo lo contrario, a su falta de desarrollo en intima relacién.

¥ Loc. cit.
M Hua XXIX, p. 139,
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Sélo si se tiene este punto de partida fenomenol6gico, que abre a la comprension
lo moralmente relevante, se puede formar el juicio moral diferente del juicio categorial.
Entonces, lo moral se me da mds como un recurso que como una obligacioén, puesto
que me da acceso al punto de vista moral de lo humano. La critica trascendental de una
experiencia basada en la causalidad permite acceder a la experiencia moral, la de la
libertad, que se me da concretamente en contextos, situaciones histéricas y en senti-
mientos especificos.

Cuando Husserl, en La crisis, libera a la subjetividad de su olvido en la ciencia
moderna, y sugiere a la vez apoyarse en la psicologia para desarrollar el sentido pleno
de la subjetividad en el mundo de la vida, logra descubrir «al otro como diferente, es
decir, como interlocutor vilido» para desarrollar la ética discursiva. Si aceptamos el
sentido del giro lingiifstico contemporaneo de la filosofia y las ciencias sociales, que
no me parece muy lejano del «somos nuestro lenguaje» de Heidegger, entonces pode-
mos comprender lo que significa un desarrollo discursivo de lo dado en los sentimien-
tos morales. Asi, el mundo de la vida husserliano se convierte en horizonte de signifi-
cacion de la sensibilidad moral y en recurso inagotable de validacion de los juicios
morales.

Lo correcto moralmente es aquello a lo que pudiéramos llegar procedimentalmen-
te los participantes en discursos en el mundo de la vida para resolver los conflictos. Un
dafio moral, humano, una masacre, una violacion, experimentadas gracias a las alar-
mas y sensores de la sensibilidad moral, me llevan al juicio que indica que lo sucedido
no deberia poder volver a ser posible —estamos aqui ante la idea regulativa de la
moral, el sentido de tarea universal, la necesidad practica que se expresa en el juicio
moral.

En otras palabras, ;puede la psicologia (y las demds ciencias sociales a partir de
ella), ayudar a desarrollar el sentido moral de la conciencia que se abre en los senti-
mientos morales de resentimiento, indignacién y culpa? Se trataria de rescatar la con-
ciencia moral de un sentido exclusivo de moral religiosa (algo frecuente entre nosotros
y que tampoco podria negar la fenomenologia), como lo sugeria ya Levinas: «Cuando
intento describir el rostro por la responsabilidad a la que llama en mf, y a la que llama
yo, y al mismo tiempo 0igo en esa llamada el grito del mendigo y del perseguido, y en
la mendicidad una orden —a la vez autoridad y miseria—, jcito la Biblia? ;hago
fenomenologia?»*.

™ Levinas, Emmanuel, Autrement que savoir, Paris: Osiris, 1988, p. 74.
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