La noche, el alba, el dia
Night, dawn, day

Carlos Diaz

Departamento de Filosofia I
Universidad Complutense de Madrid

Recibido: 26-11-2008
Aceptado: 10-01-2008

Resumen

Noche: La presencia de la ausencia, la disolucion de la persona en la noche, el
horror de ser, la realidad de lo irreal hacen que la nocidn de il y a “mas que a Dios
nos lleve a la ausencia de Dios, a la ausencia de todo ente”.

Amanecer: No ser consciente de la existencia de ese supuesto centro inalterable
de la persona dentro del tiempo no quiere decir que no seamos capaces de explicar
la alterable y relativa identidad personal de otras maneras.

Dia: Soy yo quién fluye, pero yo no estoy en el flujo como un apoyo de donde
la vida fluya; yo estoy fluyendo en mi propia realidad. Esto no es similar a una ego-
logia, no significa que todo exista y sea amado por mi, sino que quiere decir que
todo es visto y amado por mi.

Palabras clave: Noche, amanecer, dia

Abstract

Night: The presence of the absence, the dissolution of the person in the night,
the horror of being, the reality of the unreal, it takes us more to the absence of God
than to God, to the absence of every entity.
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Dawn: Not being conscious of the existence of that unchangeable supposed cen-
tre of the person within time does not mean that we cannot be able to explain the
not static changeable and relational personal identity in other ways.

Day: It is me who flows, but I am not in the flow like a support from where
life flows, I am flowing in my own reality. This is not similar to an egology, it does
not mean that everything exists and is loved to me, but it does mean that everyt-
hing is seen and loved for me.

Keywords: night, dawn, day.

1. La noche en que el yo dice ver(te)

La recia personalidad del pensamiento de Emmanuel Levinas parece haberse
impuesto, sobre todo en los &mbitos mas burocraticos, es decir, académicos, inclu-
so en el pensamiento personalista dialdgico, que siéndolo no se atreve siquiera a
confesarlo. En tiempos penosos, in diirftiger Zeit, como los denominase Heidegger,
la atraccion por el #u personal y por el nosotros comunitario —de vuelta de las degra-
dantes experiencias de Auschwitz— parece mucho mas dificil, aunque el anhelo del
i, mas aun que el del nosotros, sea también mas fuerte que nunca y su afioranza
omnipresente. En estas circunstancias, por nuestra parte celebramos el pensamien-
to y la obra de Levinas, pero no sin reparos, pues ni desde el i/ y a de la noche, ni
desde el no ser, realidades innegablemente crudas y presentes, cabe una experien-
cia interpersonal. Veamoslo.

1.1. Hay: la noche

El il y a (el hay, el existe), en su rechazo a tomar forma personal, es —escribe
Levinas— “el ser en general”, por eso la noche es la experiencia misma del i/ y a.
Cuando las formas de las cosas se disuelven en la noche, dice Levinas, la oscuridad
de la noche, que no es un objeto ni la cualidad de un objeto, invade como una pre-
sencia. Cuando nos encontramos en la noche no tenemos trato con nada. Pero esta
nada no es la de una pura nada. No hay esto ni eso; no hay algo. Pero esta univer-
sal ausencia es, a su vez, una presencia, una presencia absolutamente inevitable.
Ella no es el correspondiente dialéctico de la ausencia, ni la captamos mediante un
pensamiento. Esta inmediatamente alli. Nada nos responde, pero ese silencio, la voz
de ese silencio se extiende como ‘el silencio de esos espacios infinitos’ de que habla
Pascal. Il y a (hay) en general, sin que importe lo que haya, sin que pueda adscri-
birse un sustantivo a ese término. // y a tan impersonal como llueve o hace calor.
Anonimato esencial. El espiritu no se encuentra frente a algo exterior aprehendido.
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Lo exterior —por asi decir— permanece sin relacion con algo interior. No es dado. No
es mundo. Lo que se llama yo también esta sumergido por la noche, invadido, des-
personalizado, agobiado por ella. La desaparicion de toda cosa y la desaparicion del
yo llevan a lo que no puede desaparecer, al hecho mismo del ser en el que se parti-
cipa, de grado o por fuerza, sin haber tomado la iniciativa, anonimamente. El ser
permanece como un campo de fuerza, como un ambiente pesado que a nadie perte-
nece, como universal, volviendo al seno mismo de la negacion que le descarta y a
todos los grados de esta negacion. Hay el espacio nocturno, pero este no es el espa-
cio vacio, esa trasparencia que a la par nos distingue de las cosas y nos permite lle-
gar a ellas, por la que ellas son dadas. La oscuridad lo llena como un contenido, esta
lleno, pero lleno de nada del todo”.1

“La noche es la ausencia de dia. La ausencia de perspectiva no es puramente
negativa. Se convierte en inseguridad. No es que las cosas recubiertas por la oscu-
ridad escapen a nuestra prevision y que resulte imposible medir previamente su
acercamiento. La inseguridad no viene de las cosas del mundo diurno que la noche
encubre, sino que se debe precisamente a que nada se acerca, nada viene, nada ame-
naza: este silencio, esta tranquilidad, esta nada de sensaciones constituye una sorda
amenaza indeterminada. Absolutamente. La indeterminacion genera la acuidad. No
hay ser determinado, cualquier cosa vale para cualquier cosa. En ese equivoco se
perfila la amenaza de la presencia pura y simple, del il y a (hay). Ante esa invasion
oscura es imposible envolverse en si, entrar en la propia concha. Se estd expuesto.
El todo se abre sobre nosotros. En lugar de servir a nuestro acceso al ser, el espacio
nocturno nos entrega al ser... Tal es también la realidad ‘fantastica’, ‘alucinante’
entre poetas como Rimbaud, incluso cuando nombran las cosas mas familiares, los
seres mas habituales”2.

Resumiendo: la presencia de la ausencia, la noche, la disolucion del sujeto en la
noche, el horror de ser, el regreso del ser al seno de todos los movimientos negati-
vos, la realidad de la irrealidad, hacen que la nocion de i/ y a “mas que a Dios nos
lleve a la ausencia de Dios, a la ausencia de todo ente”.3

1.2. Hay, pero no es

Si esto es lo que da de si el i/ y a, semejante situacion dista de mejorar cuando
nos movemos en el territorio del ser, cuya abundancia, a modo de presencia reple-
tiva, es el mal. Levinas no piensa el mal como un defecto o como una carencia de
ser, antes al contrario como “un exceso de presencia, exceso que da miedo y hasta
horroriza. Concebido desde el exceso o la pesadez en su libro De la evasion, o desde

I Levinas, E: De [’existence a [’existant. Vrin, Paris, 2004, pp. 96-97.
2 Ibi, pp. 96-97.
3 Ibi, p.99.
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el abismo y el caos en De la existencia al existente, el ser es el mal de ser4. Hay una
implicacion del mal en el ser, en el elemento del ser. Por eso se da en Levinas una
revuelta anti-ontologica que abre camino a una filosofia de la evasion, mas que del
compromiso concreto con el rostro: “La angustia ante el ser —el horror de ser—
jacaso no es tan original como lo es la angustia ante la muerte?... Es por ella misma,
y no en virtud de su finitud, por lo que la existencia tiene algo de tragico que la
muerte no sabria resolver”s.

Asi las cosas, Levinas asegura que su cambio de la ontologia a la metafisica se
dio porque la primera busca la totalidad y conduce a totalitarismos, mientras que la
segunda no busca la totalidad, sino el infinito, sale del dentro al fuera, y es tan abier-
ta que nunca puede ser impositiva, abre al otro, que esta en la exterioridad del sis-
tema, por eso la cuestion no es la verdad, sino el bien: “El movimiento que condu-
ce a un existente hacia el bien no es una trascendencia que le eleve a una existencia
superior, sino una salida del ser y de las categorias que le describen, una ex-ceden-
cia”6. La tarea seria, pues, pasar de la existencia al existente, del ser como ambito
al ser como relacion, a las relaciones de ese ambito, hacer del ser el ambito de la
comunicacion relacional.

1.3. La fragilidad de la relacion yo-otro

En este ambito, precisamente, es en el que tienen lugar las relaciones interper-
sonales yo-tu, que a tenor de lo dicho adoptaran en Levinas un caracter quebradizo,
sin sustantividad: “El yo (moi) descubre al projimo en la proximidad del otro
(autrui) estructurado como una disimetria: mi relacion con el pr6éjimo nunca es la
reciproca de la que va de ¢l (ui) a mi 7. Sin esa disimetria, el otro no seria mas que
un alter sin anagnoresis, esto es, sin posibilidad de reconocimiento o de autocon-
ciencia recognoscitiva. Con ella, sin embargo, el otro (autrui) no es solamente un
alter, es lo que yo (je) no soy: €l es el débil, mientras que yo soy el fuerte; él es el
pobre, mientras que yo soy el rico, €l es la viuda y el huérfano. La distancia que
separa el yo del si, afirma Levinas, o sea, la no-coincidencia de lo idéntico es una
profunda no-indiferencia hacia los hombres. El retorno a si se vuelve desvio inter-
minable. Esta eleccion del sin identidad, del basamento en el mundo conduce a

4 “De una obra de Levinas, De otro modo que ser, o mas alla de la esencia(1974), pasamos insensi-
blemente en Mas alld del saber (1988) a “de otro modo que filosofar”, que no sera filosofar de otro
modo, sino condenar a la filosofia a enmudecer y a desaparecer. Se convertira en teologia, en mistica,
o0 en otra cosa. Si no mantenemos una proporcion, acabaremos por ver la filosofia misma como noci-
va, y tendremos que pasar a otra cosa” (Beuchot, M: Hermenéutica analégica y del umbral. Ed. San
Esteban, Salamanca, p. 146).

5 Levinas, E: De [’existence a l’existant cit. pp. 20-21.

6 Ibi, p.9.

7 Ibi, pp.11-12.
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Levinas a esclarecer una figura inédita, la de la mala conciencia. Como en el
Humanismo del otro hombre, hay que dejar surgir otro régimen de identidad, gloria
de la no-esencia.

No hay mayor hipocresia, en consecuencia, que la que “ha inventado la caridad
bien ordenada”. Se necesita, pues, la heterogeneidad entre yo (moi) y el otro
(autrui) para ser uno mismo el pobre, el débil, y el digno de piedad... Decir simple-
mente que el yo sale de si mismo es una contradiccion, pues, al salir de si, el yo se
lleva consigo, a menos que se abisme en lo impersonal. La intersubjetividad asimé-
trica es el lugar de una trascendencia en que el sujeto, conservando su estructura de
sujeto, tiene la posibilidad de no retornar fatalmente a si mismo, de ser fecundo, y
de tener un hijo™.

1.4. Mas alla de Levinas desde la analogia del ser

Sin embargo cabe objetar como lo hace Mauricio Beuchot que “para remediar
esta limitacion que encuentra Levinas en el pensamiento griego (la insistencia en el
ser, en la ontologia, en la presencia, etc) no hace falta hacerse hebreo. Hay que
amestizarse, que surja algo distinto. Se trata de decir, como aclara ¢l mismo, cosas
hebreas en lengua griega, o sea, cosas biblicas en lenguaje filosofico, de la filosofia
occidental. Esas cosas biblicas corrigen y mejoran nuestra filosofia, demasiado
heredada de Grecia; pero también pueden integrarse, como se hizo en el judeocris-
tianismo. Hay que amestizarlos, integrarlos como en un nuevo barroco, crisol de
sangres, razas y pensamientos, y con esa integracion enriquecerse mutuamente...
Tiene razén Levinas en oponerse a la presencia pura, es inalcanzable; pero también,
dada nuestra condicion de mestizos, es imposible la pura ausencia; mas bien llega-
mos a tocar el limite de la presencia y la ausencia o, si se prefiere, el limite en el
que la presencia y la ausencia se tocan. Ni presencia pura, ni pura ausencia”10.

Estamos de acuerdo. Aquella fiiga mundi ontoldgica se manifiesta en el terreno
ético en la relacion interpersonal. En efecto, para evitar que el mismo se convierta
en idolo, como lo hicieron los filésofos de la identidad, y que se haga idolo al otro,
como lo hacen ahora los filésofos de la alteridad y de la diferencia, hay que dar
cabida a los dos lados del ser, lo mismo y lo otro, y esta es la condicion para que
Levinas sea realmente —sin evasiones ni fugas misticas— un pensador otrocéntrico
auténtico. Como muy bien ha visto Mauricio Beuchot, al romper lo mismo y lan-
zarnos hacia lo ofro Levinas quiere convertir al ofro en una especie de mismo, una
univocacion surgida de su extrema equivocidad. En cambio, otra cosa es amar al

8 Ibi, p. 162.

9 Ibi, pp.163-167.

10 Beuchot, M: Hermenéutica analdgica y del umbral. Ed. San Esteban, Salamanca, 2003, pp. 145-
146 y 151-152.
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préjimo como a uno mismo, formula analégica adecuada, que nunca seremos capa-
ces de cumplir univocamente, pues ese como no puede ser identitario, dado que sélo
amamos al projimo cuando desde la mismidad aceptamos la diferencia, aceptando
por tanto que no todo es reductible a nosotros. La desproporcion, a pesar de su fuer-
za, pero por gracia de la proporcion, no rompe la comprension, no impide el acer-
camiento: “Porque se es un si mismo como otro, segun expresion de Ricoeur, pode-
mos hacer al ofro un si mismo, un analogo nuestro, no un mero simulacro (equivo-
co, por haber intentado, sin lograrlo, ser univoco)”11.

Esta seria la unica forma de habitar la propia casa y, por no haberlo tenido en
cuenta, Levinas —como Adorno, que considera que el tiempo de habitar ha pasado—
se ve obligado, més que a exagerar el desagarro de la desolacion, a minusvalorar la
presencia y la acogida interpersonal y a declarar que nadie esta en su casal2. Por for-
tuna, de alguna manera Paul Ricoeur viene a ser un correctivo a la ética de la disi-
metria de Levinas, y por eso afirma que “cuanto mayor es el orden de la atestacion
o testimonio, tanto menor el orden de la sospecha, lo cual no impide que la sospe-
cha pueda servir como camino hacia y travesia en la atestacion”13.

Como acabamos de ver, Paul Ricoeur busca la igualdad del mismo a través de
la desigualdad, de suerte que el intercambio de crisis personales e interpersonales
no impide decir yo soy testigo. El filésofo amigo y discipulo de Mounier se sirve
para la elaboracion de su propia tesis de una terminologia propia, empleando el tér-
mino mismo en el contexto de la comparacion con otro, distinto, desigual, diverso:
“Me ha parecido tan grande el peso de este uso comparativo del término mismo, que
considerar¢ a partir de ahora la mismidad como sinonimo de la identidad-idem, y le
opondré la ipseidad por referencia a la identidad-ipse’14. Sin abandonar, pues, el
campo relacional, Ricoeur se muestra convencido de que /a identidad-mismidad
(idem/same/gleich) no llega a cuartear la mas profunda identidad-ipseidad
(ipse/self/selbst) personal, en cuyo interior identitario se albergan muchos y muy
polimorfos personajes. Si tal es asi, jacaso no habremos de dar alguna salida orde-
nada a los muchos que hay en mi yo, en cada yo, sin dejar que se atropellen entre si
mientras salen, reconduciendo de algin modo su voluntad de discordia en unidad

11 Beuchot, M: Ibi, pp. 143-144.

12 “Mi ser-en-el-mundo o mi ‘lugar bajo el sol’, mi ‘casa’, jhan sido usurpacion de los lugares que
pertenecen al otro hombre, al que estoy oprimiendo y condenando al hambre, al que expulso al tercer
mundo? ;constituyen tal vez entonces un expulsar, un excluir, un exilar, un despojar, un
matar?...Temor por todo lo que mi existir pueda llevar a cabo en términos de violencia y asesinato...
El temor de ocupar en el Da de mi Dasein el lugar de alguien: incapacidad de tener un lugar, una
utopia profunda. Temor que me viene del rostro del otro” (Levinas, E: Dificil libertad cit, p.303).

13 Ricoeur, P: Si mismo como otro. Ed. Siglo XXI, México, 1996, p. 177. A su vez, sobre la posicion
del propio Ricoeur, puede verse Diaz, C: Diez miradas sobre el rostro del otro. Editorial Caparros,
Madrid, 1994, pp. 61-83.

14 [bi, p. XII1.
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de sinfonia? ;no habra que tener mas misericordia, mas compasion con las zonas
oscuras de todos y de cada uno?

Aunque la persona se realiza como tal a través de la aliedad auto-enajenada y
de la adaliedad con que tiende al otro, ella es también el intercambio de crisis, es
decir, intercambio de historias, negociacion. En nuestra identidad narrativa el per-
sonaje que cada uno es entra a veces en crisis de identidad; pero “incluso en el caso
extremo de la pérdida de identidad-mismidad no hemos salido de la ipseidad.
Hablar de un no-sujeto es hablar de nada en cuanto a la categoria de sujeto, pues no
nos interesariamos por el drama de su disolucion y no nos sumergiriamos en la sub-
siguiente perplejidad si el no-sujeto no fuera todavia una figura del sujeto, incluso
en su modo negativol5. La crisis de nuestra identidad vital como personajes es
correlativa a la crisis de identidad del mundo mismo en que habitamos, que se nos
vuelve extrafio; incluso la tradicion narrativa nos parece carente de significado, y
entonces viene la erosion de los paradigmas en los que descansabamos, con lo que
desaparece el valor colectivo de la identidad narrativa, y hasta la nociéon de unidad
de pertenencia participativa. Pero atn asi buscamos la reconstruccion de lo decons-
truido para habitar la intemperie desde una renovada identidad personal: quedamos
a la escucha. No buscariamos si no hubiésemos encontrado!6.

Ante la duda sobre un si mismo convertido en “relato de un encuentro diferido,
de una amor contrariado, salpicado de obstaculos y de adversidades, victima de ilu-
siones y lamentos”, a la obstinada pregunta ;pienso o soy yo? responde salomoni-
camente Paul Valery 4 veces pienso y a veces soy. Pero el arrepentimiento, la per-
plejidad, la decepcion, el autoengafio, el aprendizaje con su vulnerabilidad, formas
de comparecencia de inidentidad, son tan constantes, que la identidad satisfecha
parece mas bien la excepcion a la regla. No se puede entender bien la condicién
humana si se considera al hombre como ajeno a su propia y a veces agudizada dis-
persion, pero tampoco sin su capacidad para reconstruirse, precisamente por haber
advertido su inidentidad. Un creyente serio deberia sostener consigo mismo un dia-
logo interior como el que sigue: ;Cuando es mas de noche? Cuando la rana, dese-
ando hacerse como el buey, se hincha, y explota. Cuando para perseguir el ideal de
santidad realizo esfuerzos éticos agotadores que hacen penosa mi vida y que ademas
no tienen gran valor a los ojos de Dios, antes al contrario pueden constituir un peca-
do de autolatria. ;Cudndo es mas de noche? Cuando creo que debo amar primero a
los hombres y luego a Dios, pero eso no sirve para nada, pues nadie es tan perfec-
to como para merecer amor incondicional, ni tan fuerte como para entregarlo si no

15 [bi, pp.597-598.

16 Ricoeur, P: La identidad narrativa. Dialogo Filosoéfico, n® 24, Madrid, diciembre de 1992, p. 32. En
este trabajo de alguna manera rectifica Ricoeur en favor de la identidad lo que habia escrito en su ante-
rior y muy comentado articulo Muere el personalismo, vuelve la persona. In Lo justo. Ed. Caparrds,
Madrid, 2001.
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recurre mas que a la propia buena voluntad. Si, por el contrario, empiezo por amar
a Dios sintiéndome amado incondicionalmente por El, en este amor encuentro a mi
projimo, y en ese amor los antiguos enemigos son mirados y amados como criatu-
ras divinas. Entonces, cuando miro al otro desde ahi, para ¢l también es de dia.
(Cuando es mas de noche? Cuando tenemos un encuentro con los sacramentos sin
encontrarnos con el Sefior de los sacramentos. ;Cuando es mas de noche para ti?
Confia tus sombras al sefior de la luz, y tu alma quedara iluminada. Y mientras
tanto, camina, aunque sea entre la niebla:

Como perro olvidado que no tiene
huella ni olfato y yerra

por los caminos, sin camino, como
el nifio que en la noche de una fiesta
se pierde entre el gentio

y el aire polvoriento y las candelas
chispeantes, atonito, y asombra

su corazon de musica y de pena,

asi voy yo, borracho, melancolico,
guitarrista lunatico, poeta

y pobre hombre en suefios.

Siempre buscando a Dios entre la niebla.

La persona esta ahi, no solamente en la semantica de su accion (la referencia
significante, la red significativa con que dice su hacer, dejando al agente entre
paréntesis), sino también a través de la pragmadtica de la accidon —autodesignacion
del sujeto mediante cuya accion se nos remite al agente personal— por la que des-
cubre el valor del jyo soy testigo!, atestacion de la intencion, visée ethique o res-
puesta ética que es al mismo tiempo oblicuamente atestacion de si mismo. El s7
mismo como otro sugiere que la ipseidad del si mismo implica intimamente a la
alteridad, hasta tal punto que la alteridad puede ser constitutiva de la ipseidad
misma. Si tal es asi, entonces el yo siempre es, de algin modo, mas que un yo, o
sea, un yo-tu, con lo cual queda “descentrado” el pensamiento que habia estado cen-
trado en el yo, pero sin perder intensidad, antes al contrario reganandola. La estima
de si y la solicitud por el ti no pueden vivirse y pensarse la una sin la otra: ningiin
otro distinto de si es un si, pero tampoco ningun si sin otro que lo convoque a la res-
ponsabilidad!7.

Llegado a este punto, Ricoeur desautoriza elegantemente a Levinas al afirmar
que una relacion interpersonal exige reciprocidad, y no la unilateralidad del rostro
del ofro conmindndome: “Toda la filosofia de Emmanuel Levinas descansa en la

17 Cft. Ricoeur, P: S mismo como otro cit, p.186.
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iniciativa del otro en la relacion intersubjetiva. En realidad, esta iniciativa no ins-
taura ninguna relacion, en la medida en que el otro representa la exterioridad abso-
luta respecto a un yo definido por la condicion de separacion. El otro, en este sen-
tido, se absuelve de toda relacion. Esta irrelacion define la exterioridad misma. En
virtud de dicha irrelacion, el “aparecer” del ofro en su rostro se sustrae a la vision
de sus formas e incluso a la escucha de las voces. Pero ;de quién es ese rostro? Ese
rostro es el de un maestro de justicia, que solo instruye segiin el modo ético: prohi-
be el asesinato y ordena la justicia...;De qué recursos puede tratarse, sino de recur-
sos de bondad, que s6lo pueden brotar de un ser que no se deteste a si mismo, hasta
el punto de no oir ya la conminacion del otro?”18,

2. El alba: el si mismo y el otro que hay en el yo personal

2.1. Ver el yo exige saber mirarlo

Mis ojos en el espejo
son 0jos ciegos que miran
Los ojos con que los veo.

Lo sabia Machado. No so6lo se oculta el ofro, también se oculta el mismo, eso
que llamamos yo. No puedo ser yo mismo si de alguna manera no soy el mismo yo.
Pero el yo también se mueve; como le ocurre al electron, demasiada claridad le
oculta y demasiada noche también!9, pues bien nos lo habia advertido la mitologia
griega. Demasiada claridad: Ante Medusa, una de las tres Gorgonas, cuya mirada

18 Ibi, pp.177 y 196-197. De todos modos, esta carencia ontologica de Levinas que Ricoeur censura
(pues no so6lo “no hace referencia directamente a la ipseidad bajo la figura de la estima de si”, sino que
incluso seria “abstracta si le faltase la estructura dialdgica por la referencia al otro”) no impide en
modo alguno su reconocimiento a Levinas por su hincapié en la mirada ética: cuando la persona se
reconoce en el tu es, dice Ricoeur, “intencionalidad ética, intencionalidad de la vida buena con y para
el otro en instituciones justas”; incluso seria abstracta la estructura dialdgica si a su vez le faltase “la
referencia a instituciones justas... La igualdad es a la vida en las instituciones lo que la solicitud a las
relaciones interpersonales. La solicitud da como compaiiero del si un rostro, en el sentido que Levinas
nos ha ensefiado a reconocerle. La igualdad le da como compafiero otro que es un cada uno. Por eso
el sentido de la justicia no cercena nada a la solicitud; la supone, en la medida en que considera a las
personas como irreemplazables. En cambio, la justicia acrecienta la solicitud, en cuanto que el campo
de aplicacion de la igualdad es toda la humanidad”.

19 Maxwell Maltz, cirujano plastico, observo que algunas personas, al cambiar de rostro, cambiaban
también su modo de sentir y de actuar, pero otras seguian igual e incluso peor, dejando al descubierto
heridas mas profundas que las exteriores, las de su interior, y necesitaban operarse de ellas. Recuerda,
pues, en algo al entonces célebre de Giovanni Papini Gog y Magog, de titulo similar al de otra obra de
Martin Buber.
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resultaba tan penetrante que quien la sufria quedaba convertido en piedra, Perseo se
ve obligado a protegerse con su pulimentado escudo para esquivar su vista y asi
poderla dar muerte20. Demasiada noche: Cupido desobedece a Venus, su madre,
contra la rival Psique y termina enamorandose de ella. Asi ocurre hasta que las dos
envidiosas hermanas de Psique logran persuadirla para ver el rostro del Cupido dor-
mido y entregado a la noche, pero al encender una gota de aceite del candil le abra-
sa el rostro.

Para contemplar el rostro del ti hay que tener unos ojos capaces de verte, un ojo
tuyo y otro ajeno como minimo, como intuyera Antonio Machado:

El ojo que ves no es
ojo porque tu lo veas,
€s 0jo porque te ve.

Si deseas contemplar el rostro del ti, que remite al tuyo propio, a tu propio ros-
tro, también has de mirar hacia las profundidades del yo, y para ello has de tener
dentro un ojo capaz de verte. Porque el ojo es solar puedes contemplar también,
aunque no sin precauciones, el sol de fuera, asi como el sol interior; del mismo
modo, si en nosotros no existiera la fuerza propia de Dios, ;como podria extasiar-
nos o enervarnos lo divino?21.

Ahora bien, el yo es una cosa, verle con los propios ojos otra. Esta el ojo del
voyer con su umbratil pornopsis, el ojo vacio de Tiresias el ciego, el ojo trivial del
turista, el ojo del ave carrofiera hacia presas en descomposicion, el ojo del jurista
burocratizado, es decir, del leguleyo?2, la mirada extraviada del existencialista
Sartre sobre el ojo de la nausea, la mirada de Wittgenstein que quiere y no quiere
querer y esta sin querer queriendo23, tantos ojos tantas sentencias, pues la razén no

20 Apuleyo: El asno de oro, IV a-VI-24.

21 Eso es lo que también nos dice Goethe en sus Epigramas suaves (Zdhme Xenien). 724: “Wir nicht
das Auge sonnenhaft/ die Sonne konnt es nicht erblicken;/ 14g nicht in uns des Gotes eigne Kraft/ wie
konnt uns Géttliches entziicken?”.

22 “Vemos en la nocion de sujeto de derecho o de persona una construccion artificial, un concepto
antropologico creado por la ciencia juridica para presentar el derecho de una manera sugestiva. El con-
cepto juridico de persona o de sujeto de derecho expresa solamente la identidad de una pluralidad de
normas que determinan estos deberes, responsabilidades y derechos subjetivos. Si el hombre es una
realidad natural, la persona es una nocion elaborada por la ciencia del derecho, de la cual ésta podria,
por tanto, prescindir” (Kelsen, H: Teoria pura del derecho. Eudeba, Buenos Aires, 1985, pp. 125-126).
Kafkiano: el derecho elaborado por el hombre prescinde del hombre.

23 Ya Nietzsche crey6 haberlo sentenciado: “Dudo mejor que Descartes. El cogito también es dudo-
s0”. También Sartre reprocharia a Descartes, e incluso al critico de Descartes, al propio Husserl lo
mismo: “Por haber creido que el yo y el pienso estan sobre el mismo plano, Descartes ha pasado desde
el cogito a la idea de sustancia pensante. Husserl, si bien mas sutilmente, cae en el fondo en lo mismo.
Puesto que el yo se afirma a si mismo en el yo pienso, no es de la misma naturaleza que la conciencia
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es tan s6lo un pensamiento que piensa, sino también un 0jo que mira y remira, que
pica y repica, siendo mirado y remirado; la sabiduria del ojo viene y al ojo va, para
intentar desembocar en el pretendido fondo de ojo, dificil estuario. Visual thinking,
todo lo racional es visual, y todo lo visual presente ser racional, pandptico24.

Qué dificil, pues, resulta el arte de pulir lentes para mejor mirar, como bien
supieron algunos filésofos. Peor atn, ;como mirar limpiamente cuando la mirada
se ejerce bajo el “magisterio” de la sospecha?25

trascendental... El yo del yo pienso no es objeto de una evidencia apodictica ni adecuada. No es
apodictica puesto que, al decir yo, afirmamos mucho mas de lo que sabemos. No es adecuada, porque
el yo se presenta como una realidad opaca cuyos contenidos seria preciso desarrollar” (Sartre, J.P: La
trascendencia del ego. Ed. Caldeu, Buenos Aires, 1968, p. 29). Para Wittgenstein también, como es
mas que sabido, cuando el yo esta siendo utilizado como sujeto y no como objeto los enunciados care-
cen de valor descriptivo respecto de los acontecimientos empiricos: “Lo que en concreto quiere decir
el solipsismo es totalmente correcto, sino que no se puede decir, sino que se muestra. Que el mundo
es mi mundo se muestra en que los limites del lenguaje (el inico que entiendo) significa los limites de
mi mundo” (Tractatus, 5.62). “De mi no puede decirse en absoluto (salvo, quizas, en broma) que sé
que tengo dolor. ;Pues qué significa eso, a no ser, acaso, que tengo dolor? (Philosophische
Untersuchungen, 246). “Decir yo tengo dolor no es una afirmacion sobre una persona particular, en
mayor medida que el quejarse” (The Blue and Brown Books, 67). Es, en fin, el yo ese ojo que todo lo
otea y en nada descansa. Lo que el solipsismo de todas las épocas expresa por fin con Schopenhauer
sera que “el mundo es mi representacion”, representacion (en el doble sentido del término) que es
voluntad y de la que no cabe a su vez presentacion alguna, aserto que constituye por su parte el nucleo
duro del idealismo trascendental (cfr. Lopez de Santamaria, P: Pienso, luego no existo. La constitu-
cion del sujeto en Wittgenstein. Anuario filos6fico. Universidad de Navarra, XXVI/2, Pamplona, 1993,
pp. 261-269).

24 S6lo un ojo como el magno astral ve y al ver bendice a todos, como Zaratrusta lo clamaba
“iBendiceme, ojo tranquilo capaz de mirar sin envidia incluso una felicidad demasiado grande!
iBendice la copa que quiere desbordarse para que de ella fluya el agua de oro llevando a todas partes
el resplandor de tus delicias!”. No muy lejos anduvo mas tarde Ortega: “Y ese ojo (se refiere al del
gavilan Horus, de la mitologia egipcia), andando por todo el Mediterraneo, llenando de su influencia
el Oriente, ha venido a ser lo que todas las religiones han dibujado como primer atributo de la provi-
dencia: el verse a si mismo, atributo esencial y primero de la vida misma” (Qué es filosofia. O.C, VII,
415).

25 Hasta el mismo Kafka, tan afecto a las miradas subterraneas, ironizo sobre la sospecha. O al menos
asi nos lo parece: “Malos pensamientos: ;me acosan ahora para aprovecharse de que estoy enfermo y
descompuesto del estomago? ;Quieren apoderarse de mi mente ahora ;Han esperado la oportunidad
de vencerme? /No les da vergiienza? ;Por qué no se atreven a enfrentarse en otro momento, cuando
yo me sienta bien? jNo se aprovechen de mi estado! Entonces los malos pensamientos cedieron poco
a poco y no regresaron durante el resto de mi paseo. No se dieron cuenta de que, si respetan todos los
momentos de mi desdicha, no tendran demasiada oportunidad de prevalecer” (Kafka, F: Pardbolas y
paradojas. Ed. Longseller, Buenos Aires, 2000, p. 146). También Sartre lo desenmascardé muy bien.
“Segun los moralistas del amor propio, por ejemplo La Rochefoucauld, si socorro a Pedro es para
hacer cesar el estado desagradable en que me ha sumido la vista de sus sufrimientos. Sartre critica ade-
cuadamente este burdo punto de “vista”: “Lo absurdo de tal hipotesis es que quiere hacer creer que el
inconsciente oculta espontaneidades de forma irreflexiva. Por el contrario, ;como admitir que lo irre-
flexivo sea anterior a lo reflexivo? El yo no debe ser buscado en los estados irreflexivos de concien-
cia ni detras de ellos. El yo s6lo aparece con el acto reflexivo y como correlato noematico de una inten-
cion reflexiva” (Sartre, J.P: La trascendencia del ego.Ed. Caldeu, Buenos Aires, p.29).
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2.2.No ver mas de lo que se ve

El claroscuro del albano sélo dificulta la vision radiante de lo que puede haber,
como acabamos de decir, sino que incita a suponer que hay lo que no se puede ver,
en suponer como perteneciente a la estatua el bloque de hormigoén, al modo como
la television retransmitio la abolicion de la estatua de Sadam Hussein. Es lo que cri-
tica también Zubiri: “La existencia humana comporta un elemento de estabilidad,
ella consiste en ser sujeto de su devenir, su sustancialidad. Sin embargo, es impo-
sible pensar la sustancia como la persistencia bajo la ola del devenir de un substra-
tum con el devenir. A menos que se coloque como momento fuera del tiempo. Pero
entonces el tiempo dejaria de tener un papel esencial en la economia del ser”26, Este
suponer, este afirmar en lugar de ver, conduce a lo que desde siempre, y ahora de
nuevo con Levinas, se ha denominado hipdstasis: “En la historia de la filosofia se
denominaba hipdstasis a la designacion como sustantivo del acto expresado por un
verbo. La hipostasis, la aparicion del sustantivo, no es solamente la aparicion de una
nueva categoria gramatical, sino que significa la suspension del i/ y a anénimo, la
aparicion de un dominio privado, de un nombre”27.

La conviccion de que la naturaleza odia el vacio, y de la subsiguiente sensacion
de vértigo, asi como también la suposicion de que la persona necesita ese escabel
bajo sus pies que seria su basamento, esta expresada en el término hypokeymenon;
como recuerda Zubiri, “keymenon es un estante, algo que estd ahi, sin ningin
momento de no-ser, y por tanto incambiable, porque si cambiara tendria un momen-
to de no-ser”28.

Sin embargo, que no tengamos conciencia de la existencia de ese pretendido
nucleo no cambiante de la persona, ideado por los griegos y mantenido por los lati-
nos29 para subrayar el caracter de permanencia del sujeto en el tiempo tampoco, no
significa que no pueda explicarse de otros modos la identidad personal relacional y
no estatica.

3. El dia del tu-y-yo
3.1. jLibres!

El dia: cuando ti y yo y til nos comunicamos y nos queremos. “;Qué es el yo?
Lo denominamos persona libre y espiritual, cuya vida son los actos intenciona-

26 Zubiri, X: El hombre y lo real. Alianza Ed. Madrid, 2005, pp. 168-169.

27 Levinas, E: De [’existence a [’existant cit, pp.94-95. Reconduciendo la critica a su propio lenguaje
escribe: “Esa apropiacion de un s7 es la apropiacion de la existencia por un existente que es el yo (je).
Conciencia, posicion, presente, yo, son acontecimientos por los cuales el verbo innombrable ser se
convierte en sustantivo. Son las hipdstasis™ Ibi, p 140 ss..

28 Zubiri, X: El hombre y lo real. Alianza Ed. Madrid, 2005, p.54.
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les30, Por su parte, “ser libre quiere decir lo siguiente: yo puedo. Del poder se deri-
va la posibilidad del deber. El libre yo se siente llamado en su interior a hacer esto
y a omitir esto otro. Dado que puede percibir exigencias y darles seguimiento, esta
en condiciones de poner fines y hacerlos realidad con sus actos. Poder y deber, que-
rer y actuar estan muy estrechamente relacionados entre si”’31. Si esto es verdad,
entonces desestimamos la conviccion levinasiana que le lleva a afirmar que la liber-
tad ética no es pretension que provenga de mi y se oponga a todo control, sino mas
bien unan demanda dirigida hacia mi que procede del otro: “jPermiteme existir
frente a ti como tu igual!”.

Ni siquiera Kant hubiera podido osar escribir su Critica de la razon practica sin
la aceptacion de la libertad, de que el ser humano es libertad e independencia fren-
te a todo mecanicismo. Desde la libertad somos relacionales, respectuales —sit venia
verbo—, dotados de respectividad, no sin el t(32, por eso no es so6lo lo que él solo es.
Vertido a los demas es di-verso, tiene una diversidad individual que no impide su
permanente con-version, su versatilidad. Pretender el aislamiento sin el tu seria
tanto como ahogarse en la actualidad del yo, es decir en la pretension de que yo y
acto coincidan; por el contrario, potencialidad, habitualidad y actualidad guardan
entre si estrechas relaciones. Por lo demas, con mejor o peor fortuna, yo también
soy mejor o peor nosotros33, por eso definir a una persona es co-definirlia34. Como
sefialara Zubiri, “la conciencia moral, es decir, libre, es conciencia de la propia sub-

29 San Agustin (De Trinitate, V11,4,7) tratd de dignificar la relacion distinguiendo entre los predica-
mentos ad se —la sustancia con los ocho predicamentos restantes— y los predicamentos ad aliquid, es
decir, la relacion. En el Dios cristiano unitrinitario (una essentia vel substantia, personae tres) se
darian por su parte dos tipos de relaciones, las intratrinitarias de sus tres Personas, relationes ut sub-
sistentes, y la que mantiene con sus criaturas, las cuales no afiadirian nada a Dios, aunque si a los hom-
bres (De Trinitate, V,16-17). Por su parte santo Tomas, tras las huellas de la nocion de individuo de
Boecio, la persona humana es quod est in se indistinctum, ab aliis vero distinctum, y en la Summa
Theologica (1, q.29,a 3 ad 2) siguiendo de nuevo las huellas de Boecio, se dice que omne individuum
rationalis naturae dicitur persona. Mas que la relacion, lo que aqui se subraya es la condicion de indi-
vidua substantia, del esse per se subsistens in natura intellectuali, o sea, la consideracion de la perso-
na como ser espiritual encarnado en un cuerpo que existe en si mismo (autoconciencia) y por si mismo,
de ahi que finalmente persona significat id quod est perfectissimum in tota natura (Summa Theologica
I, q.29, a3). Cftr. Ladaria, L.F: Persona y relacion en el De Trinitate de san Agustin. Miscelanea de
Comillas, Madrid, 1972, pp. 246-249.

30 Stein, E: La estructura de la persona humana. BAC, Madrid, 199

31 Ibi, p. 143. Comparto esta afirmacion mas extensamente en Diaz, C: Diez palabras clave para edu-
car en valores. Ed. Emmanuel Mounier, Madrid, 2000.

32 “Si se trata de un encuentro en el interior, el otro yo es un ti”. /bi. p.141.

33 Cfr. Hernandez Pacheco, J: Hypokeimenon. Ed. Encuentro, Madrid, 2003, p. 354 ss.

34 La afirmacion comunitaria de la relacion personal la lleva Berdiaeff muy lejos al afirmar que “el
problema de la sociedad es el problema de las relaciones, no entre yo y tli, sino entre yo y nosotros y,
por las relaciones con nosotros, las relaciones con el ti (Berdiaeff, N: Reino del espiritu, reino del
César. Ed. Aguilar, Madrid, 1995, pp. 88-89).
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jetividad como un nosotros, de ahi que la conciencia del deber sea una apelacion a
los demas, para que puedan reconocer como propia la norma que rige mis actos, y
de modo también que aprueben esos actos™33. El yo narcisista no es capaz de con-
ciencia moral, como lo intuye el Cantico 375 de C. Guillén:

Era yo,

Centro de aquel instante
De tanto alrededor
Quien lo veia todo
Completo para un dios...
Dije: todo completo,
iLas doce en el reloj!

Por supuesto ante los demds y con ellos, pero /ibres: “Una persona es un ser
espiritual constituido como tal por una manera de subsistencia y de independencia
en su ser, ella mantiene esta subsistencia por su adhesion a una jerarquia de valo-
res libremente adoptados, asimilados y vividos por un compromiso responsable y
una constante conversion; ella unifica asi toda su actividad en la libertad y desarro-
lla por afiadidura a golpe de actos creadores la singularidad de su vocacion™36 Esta
larga definicion, afiadia Mounier, no la entenderan gentes ciegas para la persona,
como las hay ciegas para la pintura, con la diferencia de que bastantes ciegos para
las personas son responsables, en cierta forma, de su ceguera y llegan a serlo
mediante una libertad mal ejercida. La vida personal es algo que los animales no
pueden captar y que las personas tampoco a veces, si no viven por encima de cier-
to nivel de animalidad.

En efecto, la persona es un ser espiritual, es decir, dotado de una vocacion de
eternidad, pues todos queremos perseverar y crecer, que no nos olviden como queda
olvidada al borde del camino una flor marchita. Esta espiritualidad es subsistente e
independiente, rasgos ambos del humano autodominio ejercido libremente. Si no
pudiésemos adherirnos en libertad, no seriamos lo que somos (realidades espiritua-
les): somos porque vivimos desarrollando una escala de valores libremente acepta-
da.Y esa libre adhesion a los valores y a su jerarquia la ejercemos responsablemente
con los demés de forma comprometida, com-pro-misualmente, es decir, en una
mision-compromiso responsable cuando mi palabra se convierte en respuesta, y ésta
a su vez en responsabilidad por el otro37.

35 Zubiri, X: El hombre: lo real y lo irreal. Alianza Ed. Madrid, 2005, p. 46.
36 Mounier, E: Manifiesto al servicio del personalismo. Obras, 1. Ed. Sigueme, Salamanca, 1994.
37 Cftr. Diaz, C: ;Qué es el personalismo comunitario? Op. cit, cap. 111, paragrafo 7.
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3.2. jAuténomos!

Mas ;como defender la libertad personal sin la autonomia personal? Imposible:
“La vida del animal en sus acciones es un proceso de autoposesion satisfactoria o
insatisfecha. El animal tiene por eso un esbozo de autos, de si mismo. No ‘se’ sien-
te satisfecho, pero siente satisfaccion. Y en este sentir es en lo que consiste lo que
antropomorficamente llamariamos si mismo... No lo es, pero lo esboza. Empero, la
vida humana es autoposesion. Y esta autoposesion es justo la esencia de la bio-
grafia: un proceso de autoposesion de su propia realidad38. La persona esta insta-
lada no sélo entre realidades, sino en la realidad, y por eso no s6lo es capaz de com-
portamiento, sino de convertir el comportamiento en afrontamiento, de asumir la
realidad, de adaptarse o enfrentarse al tiempo, de medirlo y de conocerlo, y no tni-
camente de sufrirlo. A diferencia del animal, el ser humano libre es agente y autor
de sus actos, aunque use su libertad para esclavizarse. Su inteleccion es sentiente,
comprensiva e impresiva, pues no hay en ¢l dos facultades separadas —inteligencia
y sensibilidad—, sino inteligencia sentiente. Aunque haya sensibilidad sin inteligen-
cia, la inversa no es cierta: la totalidad de los actos intelectivos es sentiente, no tiene
organismo mas psiqué, sino que es psico-organico: este organismo es organismo-de
esta psiqué, y ésta es psiqué de este organismo, toda vez que no hay un puro sentir
y ademds un puro inteligir.

Sin ese narrador-conciencia-sujeto-yo asertivo y testificante, sin esa identidad
tampoco habria libertad. La persona es suidad autoposidente; ninguna otra realidad
cumple con la condicion de indivisa (idéntica consigo misma) y de dividida o sepa-
rada e inconfundida con lo demads, autdbnoma; solamente ella cumple la condicion
de ser clausurada o total y a la vez abierta o relacional. Totalidad abierta al mundo,
la persona puede convertir el medio en mundo, y lograr esa autorreferencia que
expresan los términos me (me gusta)39, mi (cuerpo) y yo (soy yo). Al inteligir algo
como realidad se cointelige a si misma como realidad sustantiva que es, sustantiva-
mente pero también diversalmente en sus dimensiones de refluencia yo-ta-¢l. Dicho
castizamente con Zubiri, cada yo es cada cual y ello cadacualmente.

3.3. jFluyentes!

La vida personal fluye siendo a la vez la fuente de la fluxién. En la corriente de
conciencia que constituye nuestra vida en el mundo, el yo se mantiene como algo

38 Zubiri, X: Sobre el hombre. Alianza Ed. Madrid, 1986, pp. 15 y 18.

39 No comparto, sin embargo, que “el momento del me, que es medial, es anterior al mi y al yo, pues
en ¢l estan fundados el mi'y el yo” (Zubiri, X: EIl hombre, lo real y lo irreal. Alianza Ed. Madrid, 2005,
p- 81). Si compartimos esto otro: “El hombre es real mucho antes de ser yo. Un recién nacido es hom-
bre, aunque no sea yo. No es lo mismo, pues, la realidad del hombre que el yo” (Zubiri, X: Tres dimen-
siones del ser humano: individual, social, historica cit. pp. 27-35).
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idéntico a través de la multiplicidad cambiante del devenir. Sean cuales fueren las
huellas o las cicatrices que la vida nos imprime modificando nuestras costumbres y
nuestro caracter, cambiando constantemente el conjunto de los contenidos que for-
man nuestro ser, algo invariable permanece. Hay corriente, pero en ella mi yo de
hoy es el mismo que mi yo de ayer, a pesar de los rios y las q uimeras y los
mares: “No se trata de que haya un mismo yo, sino de que haya un yo mismo. No se
trata de la identidad del yo, sino de su mismidad interna. No de que haya un mismo
mi, sino de que sea mi mismo. Quien dura no es el mismo yo, sino un yo mismo; no
se trata, pues, de la identidad del yo, sino de su mismidad. Ahora bien, esto no
podria ocurrir, si no fuera proyectando precisamente mi propia realidad. El fluir de
lo sentido es pura y simplemente la realidad en fluencia”#0. Haciendo nuestra esta
posicion, hemos de recusar la Levinas, que reza asi: “En lugar del yo (je) que cir-
cula en el tiempo, nosotros ponemos el yo como el fermento mismo del tiempo en
el presente, con el dinamismo del tiempo™41.

Quien fluye soy yo mismo, pero yo mismo no estoy en la fluencia como un
soporte sobre el cual la vida fluye, yo estoy fluyente en el campo de mi realidad.
Esto no es nada parecido a una egologia, no quiere decir que todo exista y sea que-
rido para mi, pero si que todas las cosas son vistas y queridas en mi. De este modo,
al tener inexorablemente que imponerse la tarea de hacerse con las cosas, con las
demas personas y consigo mismo, va cobrando la figura de su yo: el yo es el sus-
tantivo que el hombre va adquiriendo, de tal modo que al ejecutar sus actos en
forma fluyente el hombre va configurando su yo, es decir, su ser sustantivo, su ver-
dadera identidad: “Si el tipo de filosofia que se elige depende del tipo de persona
que se es, un caracter flojo por naturaleza, o ablandado por la servidumbre del espi-
ritu, por el refinamiento y por la vanidad, no se elevara nunca hasta el idealismo”.
Bravo por Fichte42.

40 Zubiri, X: El hombre: lo real y lo irreal. Alianza Ed. Madrid, 2005, pp. 94-97.

41 Levinas, E: De [’existance... cit, p.158.

42 Fichte: Primera introduccion a la doctrina de la ciencia. SW 1, pp. 433 ss. Como es bien sabido,
Fichte —padre conscripto del principio dialégico— hace de la intersubjetividad la patria de identidad de
la subjetividad: “No hay yo sin tG” (SW I, p.189), pese a que comenzara su vision de 179 de la Teoria
de la ciencia defendiendo para el yo la condicion de principio absolutamente incondicionado que fun-
damenta todo lo demas”, y Schelling afiadié que “la ley suprema para el ser finito es: sé absoluto, idén-
tico contigo mismo”. El yo volente lanzado al infinito con toda su carga emotiva y con todo su anhe-
lo, se ve frenado por el no-yo de la realidad, la cual le descubre su propia limitacion y le devuelve al
si mismo, entrando asi en autoconflicto. El yo trata de superar el obstaculo gracias a la imaginacion,
Einbildungs-kraft, fuerza unificadora y capaz de captar y superar dialécticamente lo real —material,
finito, pasivo, disperso— que se la opone, asi como la pretension infinita de la razoén que pretende afir-
marse sin limite alguno, dada su ansia de lograr la igualdad consigo misma (razon ahora entendida
como Verstand, lo que permanece), y que en su exigencia practica de irrestricta libertad, y ordenada a
la autodeterminacion absoluta del yo, coincide con el imperativo categdrico kantiano: obrar de tal
modo que la maxima mi accion pueda convertirse en ley constante de mi voluntad. A diferencia de la
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Carlos Diaz La noche, el alba, el dia

Asi las cosas, y como dice Xavier Zubiri, para que hombre haga su vida, es
decir, la figura de su ser, apoyado en la realidad sustantiva de las cosas, es menes-
ter que el fluir no sea tan radicalmente heterogéneo que no quepa en ¢él repeticion
alguna. Y, efectivamente, hay una repeticion en el sentido de que el torrente del
fluir, la fluencia es siempre recurrente. En esa recurrencia de algunas notas, o de
todas, por lo menos a las idénticas las reconozco como idénticas.

conciencia vulgar, el yo de la conciencia trascendental se autopercibe como capaz de construir el
mundo de nuevo: “Quien llega a ser consciente de su autonomia e independencia respecto de cuanto
queda fuera de ¢l no necesita de las cosas como soporte de su yo. Su creencia en si mismo es inme-
diata”. En suma, “la afirmacion del yo por si mismo es su actividad pura, y existe gracias a este auto-
afirmarse. El yo, al mismo tiempo agente (7dter) y producto (Handlung) de esa su actividad
(Tathandlung), afirma su propio yo existo. También aqui Machado nos ha mirado: “El pindarico sé e/
que eres es el término de este camino de vuelta, la meta que el poeta pretende alcanzar. Mas nadie
lograra ser el que es, si antes no logra pensarse como no es”. Esto es justamente lo que le falta al
mundo animal para igualar al hombre: “una esencial disconformidad consigo mismo que lo impulse a
desear ser otro del que es” (Cfr. Cerezo, P: Palabra en el tiempo. Poesia y filosofia en Antonio
Machado. Ed. Gredos, Madrid, 1975 pp.296-299).

443 Anales del Seminario de Historia de la Filosofia
Vol. 25 (2008): 427-443




<<
  /ASCII85EncodePages false
  /AllowTransparency false
  /AutoPositionEPSFiles true
  /AutoRotatePages /All
  /Binding /Left
  /CalGrayProfile (Dot Gain 20%)
  /CalRGBProfile (sRGB IEC61966-2.1)
  /CalCMYKProfile (U.S. Web Coated \050SWOP\051 v2)
  /sRGBProfile (sRGB IEC61966-2.1)
  /CannotEmbedFontPolicy /Warning
  /CompatibilityLevel 1.4
  /CompressObjects /Tags
  /CompressPages true
  /ConvertImagesToIndexed true
  /PassThroughJPEGImages true
  /CreateJDFFile false
  /CreateJobTicket false
  /DefaultRenderingIntent /Default
  /DetectBlends true
  /DetectCurves 0.0000
  /ColorConversionStrategy /LeaveColorUnchanged
  /DoThumbnails false
  /EmbedAllFonts true
  /EmbedOpenType false
  /ParseICCProfilesInComments true
  /EmbedJobOptions true
  /DSCReportingLevel 0
  /EmitDSCWarnings false
  /EndPage -1
  /ImageMemory 1048576
  /LockDistillerParams false
  /MaxSubsetPct 100
  /Optimize true
  /OPM 1
  /ParseDSCComments true
  /ParseDSCCommentsForDocInfo true
  /PreserveCopyPage true
  /PreserveDICMYKValues true
  /PreserveEPSInfo true
  /PreserveFlatness true
  /PreserveHalftoneInfo false
  /PreserveOPIComments false
  /PreserveOverprintSettings true
  /StartPage 1
  /SubsetFonts true
  /TransferFunctionInfo /Apply
  /UCRandBGInfo /Preserve
  /UsePrologue false
  /ColorSettingsFile ()
  /AlwaysEmbed [ true
    /Altrussisch
    /AltrussischBold
    /AltrussischBoldItalic
    /AltrussischItalic
    /ArabicWeb
    /Arial-Black
    /Arial-BlackItalic
    /Arial-BoldItalicMT
    /Arial-BoldMT
    /Arial-ItalicMT
    /ArialMT
    /ArialNarrow
    /ArialNarrow-Bold
    /ArialNarrow-BoldItalic
    /ArialNarrow-Italic
    /ArialUnicodeMS
    /AvantGarde-Book
    /AvantGarde-BookOblique
    /AvantGarde-Demi
    /AvantGarde-DemiOblique
    /Batang
    /Bodoni
    /Bodoni-Bold
    /Bodoni-BoldItalic
    /BodoniBT-Bold
    /BodoniBT-BoldItalic
    /BodoniBT-Italic
    /BodoniBT-Roman
    /Bodoni-Italic
    /Bodoni-Poster
    /Bodoni-PosterCompressed
    /BookAntiqua
    /BookAntiqua-Bold
    /BookAntiqua-BoldItalic
    /BookAntiqua-Italic
    /Bookman-Demi
    /Bookman-DemiItalic
    /Bookman-Light
    /Bookman-LightItalic
    /BookmanOldStyle
    /BookmanOldStyle-Bold
    /BookmanOldStyle-BoldItalic
    /BookmanOldStyle-Italic
    /Candid
    /Celtiber
    /Celtiberico2Normal
    /Century
    /Century725BT-Black
    /Century725BT-Bold
    /Century725BT-BoldCondensed
    /Century725BT-Italic
    /Century725BT-Roman
    /Century725BT-RomanCondensed
    /Century731BT-BoldA
    /Century731BT-BoldItalicA
    /Century731BT-ItalicA
    /Century731BT-RomanA
    /Century751BT-ItalicB
    /Century751BT-RomanB
    /CenturyGothic
    /CenturyGothic-Bold
    /CenturyGothic-BoldItalic
    /CenturyGothic-Italic
    /CenturyOldstyleBT-Bold
    /CenturyOldstyleBT-Italic
    /CenturyOldstyleBT-Roman
    /CenturySchoolbookBT-Bold
    /CenturySchoolbookBT-BoldCond
    /CenturySchoolbookBT-BoldItalic
    /CenturySchoolbookBT-Italic
    /CenturySchoolbookBT-Monospace
    /CenturySchoolbookBT-Roman
    /Cerkovnoslavjanskij
    /CGOmega
    /CGOmega-Bold
    /CGOmega-BoldItalic
    /CGOmega-Italic
    /CGTimes
    /CGTimes-Bold
    /CGTimes-BoldItalic
    /CGTimes-Italic
    /Chicago
    /Clarendon
    /Clarendon-Bold
    /Clarendon-Condensed-Bold
    /Clarendon-Light
    /ComicSansMS
    /ComicSansMS-Bold
    /CooperBlack
    /CooperBlack-Italic
    /Copperplate-ThirtyThreeBC
    /Copperplate-ThirtyTwoBC
    /Coronet
    /Coronet-Regular
    /Courier
    /Courier-Bold
    /Courier-BoldOblique
    /CourierNewPS-BoldItalicMT
    /CourierNewPS-BoldMT
    /CourierNewPS-ItalicMT
    /CourierNewPSMT
    /Courier-Oblique
    /CyrillicaBulgarian10Normal
    /Devanagari
    /EGreekMedium
    /EstrangeloEdessa
    /Eurostile
    /Eurostile-Bold
    /Eurostile-BoldExtendedTwo
    /Eurostile-ExtendedTwo
    /FayiumSSK
    /FilosofiaBold
    /FilosofiaFractions
    /FilosofiaGrand
    /FilosofiaGrandBold
    /FilosofiaGrandCaps
    /FilosofiaItalic
    /FilosofiaRegular
    /FilosofiaSmallCaps
    /FilosofiaUnicase
    /FinalFrontier
    /FloraCnd-Bold
    /FloraCnd-Normal
    /FloraCndObl-Bold
    /FloraExt-Bold
    /FloraExt-Normal
    /FloraExtObl-Normal
    /FloraObl-Bold
    /FloraObl-Normal
    /FranklinGothicBlackSSiBlack
    /FranklinGothicBlackSSiBlackItalic
    /FranklinGothicBlackSSiExtraBoldItalic
    /FranklinGothicBoldSSiExtraBold
    /FranklinGothicBoldSSiSemiBold
    /FranklinGothicBoldSSiSemiBoldItalic
    /FranklinGothic-Book
    /FranklinGothic-BookItalic
    /FranklinGothicCondensedSSiCondensed
    /FranklinGothic-Demi
    /FranklinGothic-DemiCond
    /FranklinGothic-DemiItalic
    /FranklinGothic-Heavy
    /FranklinGothic-HeavyItalic
    /FranklinGothicLightSSiLight
    /FranklinGothicLightSSiLightItalic
    /FranklinGothic-Medium
    /FranklinGothic-MediumCond
    /FranklinGothic-MediumItalic
    /FranklinGothicMediumSSi
    /FranklinGothicSSiBookItalic
    /FranklinGothicSSiSemiBold
    /FranklinGothicSSiSemiBoldItalic
    /FrutigerLinotype-BoldItalic
    /FrutigerLinotype-Italic
    /FrutigerLinotype-Roman
    /Futhark
    /Futura_Poster-Light
    /Futura2-Italic
    /Futura2-Normal
    /FuturaBlack
    /FuturaBlackBT-Regular
    /Futura-Bold
    /FuturaBT-Bold
    /FuturaBT-BoldCondensed
    /FuturaBT-BoldCondensedItalic
    /FuturaBT-BoldItalic
    /FuturaBT-Book
    /FuturaBT-BookItalic
    /FuturaBT-ExtraBlack
    /FuturaBT-Light
    /FuturaBT-LightItalic
    /FuturaCndObl-Bold
    /FuturaCndObl-Normal
    /Futura-Condensed-Bold
    /Futura-Condensed-BoldItalic
    /Futura-CondensedExtraBold-Th
    /Futura-Condensed-Italic
    /Futura-CondensedLight-Italic
    /Futura-CondensedLight-Normal
    /Futura-CondensedLight-Thin
    /Futura-Condensed-Normal
    /Futura-Condensed-Thin
    /FuturaExt-Bold
    /FuturaExt-Normal
    /FuturaExtObl-Bold
    /FuturaExtObl-Normal
    /Futura-Normal
    /FuturaObl-Bold
    /FuturaObl-Normal
    /Futura-Thin
    /Gaeilge1Normal
    /GarageShockCondensedHeavySWFTE
    /Garamond
    /GaramondAL
    /Garamond-Antiqua
    /Garamond-Bold
    /Garamond-Halbfett
    /Garamond-Italic
    /Garamond-Kursiv
    /Garamond-KursivHalbfett
    /GaramondLatin
    /GaramondNexo
    /GaramondProBlackSSiBoldItalic
    /GaramondPunto
    /GaramondPuntoNexo
    /GargoyleSSi
    /GarthHand
    /Gautami
    /Geneva
    /Georgia
    /Georgia-Bold
    /Georgia-BoldItalic
    /Georgia-Italic
    /GillSans
    /GillSans-Bold
    /GillSans-BoldCondensed
    /GillSans-BoldItalic
    /GillSans-Condensed
    /GillSans-CondensedBold
    /GillSans-ExtraBold
    /GillSans-Italic
    /GillSans-Light
    /GillSans-LightItalic
    /Gothic1
    /Goudy
    /Goudy-Bold
    /Goudy-BoldItalic
    /Goudy-ExtraBold
    /Goudy-Italic
    /Graeca
    /Graeca-Oblique
    /Greco-Accentato1
    /GreekOldFace98
    /Greek-Regular
    /GregoryNormal
    /Haettenschweiler
    /Hellenica
    /Helvetica
    /Helvetica-Black-SemiBold
    /Helvetica-Bold
    /Helvetica-BoldOblique
    /HelveticaCndObl-Heavy
    /HelveticaCndObl-Light
    /HelveticaCndObl-Normal
    /HelveticaCndObl-Thin
    /Helvetica-Condensed
    /Helvetica-Condensed-Black-Se
    /Helvetica-Condensed-Bold
    /Helvetica-Condensed-BoldObl
    /Helvetica-Condensed-Light-Li
    /Helvetica-Condensed-Oblique
    /Helvetica-Condensed-Thin
    /Helvetica-Conth
    /HelveticaExt-Bold
    /Helvetica-Narrow
    /Helvetica-Narrow-Bold
    /Helvetica-Narrow-BoldOblique
    /Helvetica-Narrow-Oblique
    /HelveticaNeue-Bold
    /HelveticaNeue-BoldCond
    /HelveticaNeue-Condensed
    /HelveticaNeue-Heavy
    /HelveticaNeue-Italic
    /HelveticaNeue-LightItalic
    /HelveticaNeue-Medium
    /HelveticaNeue-MediumItalic
    /HelveticaNeue-Roman
    /Helvetica-Oblique
    /HieroglyphicsLS
    /HoeflerText-Black
    /HoeflerText-BlackItalic
    /HoeflerText-Italic
    /HoeflerText-Ornaments
    /HoeflerText-Regular
    /Impact
    /IPAKiel
    /Ipa-samdUclphon1SILDoulosL
    /Izhitsa
    /Jaghbub
    /Jaghbub-Bold
    /Jaghbub-BoldItalic
    /Jaghbub-Italic
    /JoannaMT
    /JoannaMT-Bold
    /JoannaMT-BoldItalic
    /JoannaMT-Italic
    /KadmosNieuw
    /KirTlalevaOldbulg
    /KoineMedium
    /Koptos-Regular
    /Latha
    /LetterGothic
    /LetterGothic-Bold
    /LetterGothic-BoldSlanted
    /LetterGothic-Italic
    /LetterGothic-Slanted
    /LubalinGraph-Book
    /LubalinGraph-BookOblique
    /LubalinGraph-Demi
    /LubalinGraph-DemiOblique
    /LucidaConsole
    /LucidaSansUnicode
    /Mangal
    /Marigold
    /MgPolNewTimes-Normal
    /MicrosoftSansSerif
    /Monaco
    /MonaLisa-Recut
    /MonotypeCorsiva
    /MS-Mincho
    /MSOutlook
    /NewCenturySchlbk-Bold
    /NewCenturySchlbk-BoldItalic
    /NewCenturySchlbk-Italic
    /NewCenturySchlbk-Roman
    /NewYork
    /OldGreekSerifNormal
    /Optima
    /Optima-Bold
    /Optima-BoldItalic
    /Optima-BoldOblique
    /Optima-Italic
    /Optima-Oblique
    /Oxford
    /Pahlewi1
    /Palatino-Bold
    /Palatino-BoldItalic
    /Palatino-Italic
    /PalatinoLinotype-Bold
    /PalatinoLinotype-BoldItalic
    /PalatinoLinotype-Italic
    /PalatinoLinotype-Roman
    /Palatino-Roman
    /PrimeDirective
    /Sgreek-Medium
    /ShebrewMedium
    /SILDoulosIPA
    /SimSun
    /SPIonic
    /StempelGaramond-Bold
    /StempelGaramond-BoldItalic
    /StempelGaramond-Italic
    /StempelGaramond-Roman
    /Sylfaen
    /Symbol
    /SymbolGreek
    /SymbolMT
    /Taffy
    /Tahoma
    /Tahoma-Bold
    /Times-Bold
    /Times-BoldItalic
    /Timesemit
    /Times-Italic
    /TimesNewRomanPS-BoldItalicMT
    /TimesNewRomanPS-BoldMT
    /TimesNewRomanPS-ItalicMT
    /TimesNewRomanPSMT
    /TimesNewRomanSpecialG1
    /TimesNewRomanSpecialG1-Bold
    /TimesNewRomanSpecialG1-BoldItalic
    /TimesNewRomanSpecialG1-Italic
    /TimesNewRomanSpecialG2
    /TimesNewRomanSpecialG2-Bold
    /TimesNewRomanSpecialG2-BoldItalic
    /TimesNewRomanSpecialG2-Italic
    /TimesPali
    /Times-Roman
    /TimljitaItalic
    /TITUSCyberbitBasic
    /Trajan-Normal
    /Trajan-Regular
    /Transit-Black
    /Transit-BlackExp
    /Transit-Bold
    /Transit-BoldExp
    /Transit-BoldItalic
    /Transit-BoldItalicExp
    /Transit-Italic
    /Transit-ItalicExp
    /TransitLinie-R
    /TransitLinie-RE
    /TransitLinie-S
    /TransitLinie-U
    /Transit-Normal
    /Transit-NormalExp
    /TransitProdukt
    /TransitProdukt-LeftBleed
    /TransitProdukt-RightBleed
    /Trebuchet-BoldItalic
    /TrebuchetMS
    /TrebuchetMS-Bold
    /TrebuchetMS-Italic
    /Univers
    /Univers-Bold
    /Univers-BoldExt
    /Univers-BoldExtObl
    /Univers-BoldItalic
    /Univers-BoldOblique
    /Univers-Condensed
    /Univers-CondensedBold
    /Univers-Condensed-Bold
    /Univers-Condensed-BoldItalic
    /Univers-CondensedBoldOblique
    /Univers-Condensed-Medium
    /Univers-Condensed-MediumItalic
    /Univers-CondensedOblique
    /Univers-Extended
    /Univers-ExtendedObl
    /Univers-Light
    /Univers-Light-Light
    /Univers-LightOblique
    /Univers-Medium
    /Univers-MediumItalic
    /Univers-Oblique
    /Verdana
    /Verdana-Bold
    /Verdana-BoldItalic
    /Verdana-Italic
    /Webdings
    /Wingdings2
    /Wingdings3
    /Wingdings-Regular
    /ZapfChancery-MediumItalic
    /ZapfDingbats
    /ZWAdobeF
  ]
  /NeverEmbed [ true
  ]
  /AntiAliasColorImages false
  /CropColorImages true
  /ColorImageMinResolution 300
  /ColorImageMinResolutionPolicy /OK
  /DownsampleColorImages true
  /ColorImageDownsampleType /Bicubic
  /ColorImageResolution 300
  /ColorImageDepth -1
  /ColorImageMinDownsampleDepth 1
  /ColorImageDownsampleThreshold 1.50000
  /EncodeColorImages true
  /ColorImageFilter /DCTEncode
  /AutoFilterColorImages true
  /ColorImageAutoFilterStrategy /JPEG
  /ColorACSImageDict <<
    /QFactor 0.15
    /HSamples [1 1 1 1] /VSamples [1 1 1 1]
  >>
  /ColorImageDict <<
    /QFactor 0.15
    /HSamples [1 1 1 1] /VSamples [1 1 1 1]
  >>
  /JPEG2000ColorACSImageDict <<
    /TileWidth 256
    /TileHeight 256
    /Quality 30
  >>
  /JPEG2000ColorImageDict <<
    /TileWidth 256
    /TileHeight 256
    /Quality 30
  >>
  /AntiAliasGrayImages false
  /CropGrayImages true
  /GrayImageMinResolution 300
  /GrayImageMinResolutionPolicy /OK
  /DownsampleGrayImages true
  /GrayImageDownsampleType /Bicubic
  /GrayImageResolution 300
  /GrayImageDepth -1
  /GrayImageMinDownsampleDepth 2
  /GrayImageDownsampleThreshold 1.50000
  /EncodeGrayImages true
  /GrayImageFilter /DCTEncode
  /AutoFilterGrayImages true
  /GrayImageAutoFilterStrategy /JPEG
  /GrayACSImageDict <<
    /QFactor 0.15
    /HSamples [1 1 1 1] /VSamples [1 1 1 1]
  >>
  /GrayImageDict <<
    /QFactor 0.15
    /HSamples [1 1 1 1] /VSamples [1 1 1 1]
  >>
  /JPEG2000GrayACSImageDict <<
    /TileWidth 256
    /TileHeight 256
    /Quality 30
  >>
  /JPEG2000GrayImageDict <<
    /TileWidth 256
    /TileHeight 256
    /Quality 30
  >>
  /AntiAliasMonoImages false
  /CropMonoImages true
  /MonoImageMinResolution 1200
  /MonoImageMinResolutionPolicy /OK
  /DownsampleMonoImages true
  /MonoImageDownsampleType /Bicubic
  /MonoImageResolution 1200
  /MonoImageDepth -1
  /MonoImageDownsampleThreshold 1.50000
  /EncodeMonoImages true
  /MonoImageFilter /CCITTFaxEncode
  /MonoImageDict <<
    /K -1
  >>
  /AllowPSXObjects false
  /CheckCompliance [
    /None
  ]
  /PDFX1aCheck false
  /PDFX3Check false
  /PDFXCompliantPDFOnly false
  /PDFXNoTrimBoxError true
  /PDFXTrimBoxToMediaBoxOffset [
    0.00000
    0.00000
    0.00000
    0.00000
  ]
  /PDFXSetBleedBoxToMediaBox true
  /PDFXBleedBoxToTrimBoxOffset [
    0.00000
    0.00000
    0.00000
    0.00000
  ]
  /PDFXOutputIntentProfile ()
  /PDFXOutputConditionIdentifier ()
  /PDFXOutputCondition ()
  /PDFXRegistryName ()
  /PDFXTrapped /False

  /Description <<
    /CHS <FEFF4f7f75288fd94e9b8bbe5b9a521b5efa7684002000500044004600206587686353ef901a8fc7684c976262535370673a548c002000700072006f006f00660065007200208fdb884c9ad88d2891cf62535370300260a853ef4ee54f7f75280020004100630072006f0062006100740020548c002000410064006f00620065002000520065006100640065007200200035002e003000204ee553ca66f49ad87248672c676562535f00521b5efa768400200050004400460020658768633002>
    /CHT <FEFF4f7f752890194e9b8a2d7f6e5efa7acb7684002000410064006f006200650020005000440046002065874ef653ef5728684c9762537088686a5f548c002000700072006f006f00660065007200204e0a73725f979ad854c18cea7684521753706548679c300260a853ef4ee54f7f75280020004100630072006f0062006100740020548c002000410064006f00620065002000520065006100640065007200200035002e003000204ee553ca66f49ad87248672c4f86958b555f5df25efa7acb76840020005000440046002065874ef63002>
    /DAN <>
    /DEU <>
    /FRA <>
    /ITA <>
    /JPN <>
    /KOR <FEFFc7740020c124c815c7440020c0acc6a9d558c5ec0020b370c2a4d06cd0d10020d504b9b0d1300020bc0f0020ad50c815ae30c5d0c11c0020ace0d488c9c8b85c0020c778c1c4d560002000410064006f0062006500200050004400460020bb38c11cb97c0020c791c131d569b2c8b2e4002e0020c774b807ac8c0020c791c131b41c00200050004400460020bb38c11cb2940020004100630072006f0062006100740020bc0f002000410064006f00620065002000520065006100640065007200200035002e00300020c774c0c1c5d0c11c0020c5f40020c2180020c788c2b5b2c8b2e4002e>
    /NLD (Gebruik deze instellingen om Adobe PDF-documenten te maken voor kwaliteitsafdrukken op desktopprinters en proofers. De gemaakte PDF-documenten kunnen worden geopend met Acrobat en Adobe Reader 5.0 en hoger.)
    /NOR <>
    /PTB <>
    /SUO <>
    /SVE <>
    /ENU (Use these settings to create Adobe PDF documents for quality printing on desktop printers and proofers.  Created PDF documents can be opened with Acrobat and Adobe Reader 5.0 and later.)
    /ESP <>
  >>
  /Namespace [
    (Adobe)
    (Common)
    (1.0)
  ]
  /OtherNamespaces [
    <<
      /AsReaderSpreads false
      /CropImagesToFrames true
      /ErrorControl /WarnAndContinue
      /FlattenerIgnoreSpreadOverrides false
      /IncludeGuidesGrids false
      /IncludeNonPrinting false
      /IncludeSlug false
      /Namespace [
        (Adobe)
        (InDesign)
        (4.0)
      ]
      /OmitPlacedBitmaps false
      /OmitPlacedEPS false
      /OmitPlacedPDF false
      /SimulateOverprint /Legacy
    >>
    <<
      /AddBleedMarks false
      /AddColorBars false
      /AddCropMarks false
      /AddPageInfo false
      /AddRegMarks false
      /ConvertColors /NoConversion
      /DestinationProfileName ()
      /DestinationProfileSelector /NA
      /Downsample16BitImages true
      /FlattenerPreset <<
        /PresetSelector /MediumResolution
      >>
      /FormElements false
      /GenerateStructure true
      /IncludeBookmarks false
      /IncludeHyperlinks false
      /IncludeInteractive false
      /IncludeLayers false
      /IncludeProfiles true
      /MultimediaHandling /UseObjectSettings
      /Namespace [
        (Adobe)
        (CreativeSuite)
        (2.0)
      ]
      /PDFXOutputIntentProfileSelector /NA
      /PreserveEditing true
      /UntaggedCMYKHandling /LeaveUntagged
      /UntaggedRGBHandling /LeaveUntagged
      /UseDocumentBleed false
    >>
  ]
>> setdistillerparams
<<
  /HWResolution [2400 2400]
  /PageSize [612.000 792.000]
>> setpagedevice


