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Resumen: En el presente ensayo se pretende hacer dialogar las figuras con las que aparece la conciencia en el anélisis
de Heidegger en Ser y Tiempo, particularmente en los paragrafos citados en el titulo del articulo. EIl objetivo es tratar
de apartarse del problema fenomenoldgico de la intencionalidad de la conciencia -el cual sin duda es un tema
ineludible en Heidegger- y aprovechando tal desvio volver a preguntarse sobre las posibilidades de pensar una
conciencia ético-existencial. En tal sentido, estos paragrafos resultan particularmente iluminadores, toda vez que
ayudan a despejar las relaciones de es ser que “‘en cada caso somos cada uno de nosotros™ y su particular situacion
ante la cotidianeidad.
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Abstract: This essay aims to discuss the figures with the conscience that appears in the analysis of Heidegger in
Being and Time, especially in the paragraphs cited in the title. The goal was to depart from the phenomenological
problem of the intentionality of awareness -which no doubt is an unavoidable subject in Heidegger- and building on
that diversion, again wonder about the possibilities for thinking about ethical and existential conscience. In that sense,
these paragraphs are particularly illuminating, since it helps clear the relations is to be that "in each case are each of
us™ and his particular situation in the quotidian.
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1. Rescate

Sentirse perdido implica, por lo pronto,
sentir-se: esto es, hallarse, encontrarse a si
mismo, pero a la par, ese si mismo que
encuentra el hombre al sentirse, consiste
precisamente en un puro estar perdido®.

Es importante reconocer que para Heidegger, el Dasein’ habita el mundo
cotidianamente en la caida®. Es decir, de un modo impropio, respecto de su existencia y
de su ser como posibilidad. Cuando Heidegger analiza lo cotidiano, nos encontramos
con que ello vulgariza la existencia del Dasein, vive como raptado por los otros®, en el
uno que constituye el vivir comdn. Actla segin lo que se piensa, se dice o se debe en
una imposicion que genera, para él, una vida inauténtica

“Esta forma de convivir disuelve completamente al Dasein propio en
el modo de ser ‘de los otros’, y esto, hasta tal punto, que los otros
desaparecen ain mas en cuanto distinguibles y explicitos. Sin Ilamar la
atencion y sin que se lo pueda constatar, el uno despliega una auténtica
dictadura. Gozamos y nos divertimos como se goza; leemos, vemos y
juzgamos sobre literatura y arte como se ve y se juzga; pero también

! ORTEGA Y GASSET, José. Unas lecciones de metafisica. Ed. Alianza, Madrid. 1986. P4g. 30.

2 El término Dasein puede resultar complejo para un lector coman, y por el contrario, para un lector
iniciado admite una serie de discusiones y matices. Las explicaciones sobre las diferentes traducciones del
término al espafiol, o sobre las diferencias entre el sentido general del término en la lengua alemana, o
sobre el uso filoséfico preheideggeriano y el uso especifico en Heidegger, probablemente no serviran de
mucho al lector comdn; y por el contrario, siempre pareceran insuficientes al lector iniciado. Por tanto,
para el lector no experto me permito el siguiente comentario, que sin duda resulta absolutamente
innecesario para el lector habitual. Algunos profesores o ensayistas para acercarse a un lenguaje mas
comun y explicar lo que querria decir Dasein hablan del Hombre, otros del ser humano y otros de
existencia. Sin embargo, no me parecen muy correctas estas expresiones, porque hombre y ser humano
son ideas universales que el propio Heidegger evita y existencia definitivamente no es un término mas
claro que Dasein. Para quien no esta familiarizado con el término me permito parafrasear la expresion
heideggeriana que explica al Dasein como aquél que es en cada caso, cada uno de nosotros. Mas alla de
la critica filolégica especializada, me parece que detenerse en esta frase, puede ayudar al lector comin a
entender al menos inicialmente lo que Dasein quiere decir. En cualquier caso para profundizar sobre el
término vale la pena los comentarios de la traduccion de Rivera. Puede revisarse en la cuarta edicién de
editorial universitaria, especificamente la nota referida en la pagina 30.

3 Verffallen es un término que podria estar connotado; siempre se cae ‘desde’. Por tanto implicaria una
situacion original de bienestar o propiedad, desde la cual se cae en una situacién impropia, siempre se cae
desde algo mas alto. La caida asi entendida, es homologable a la caida cristiana o incluso marxista, el
pecado original, que nos hace caer desde el paraiso edénico o del comunismo primitivo. Sin embargo,
Heidegger se encarga de aclararnos que no es éste el modo de la caida. ““Por consiguiente el estado de
caida del Dasein no debe ser comprendido como una ‘caida’ desde un ‘estado original’ mas puro y mas
alto. De ello no s6lo no tenemos ninguna experiencia Ontica, sino tampoco posibilidades y cauces
ontoldgicos de interpretacion”. HEIDEGGER, Martin. Ser y Tiempo, traduccion J. E. Rivera, Ed.
Universitaria, Santiago de Chile, 2005, p. 198. Asi entendida la caida es solo caida, o siempre caida,
desde ningln lugar, un permanente caer. Resulta interesante, en este sentido, la nota de Rivera a la
traduccién, si bien mantiene el término caida, sugiere que Verfallen podria traducirse por ‘movimiento de
caida’ y lo explica del siguiente modo ““En efecto el Verfallen no es algo estatico, sino un movimiento que
lleva al Dasein a absorverse en los entes del mundo y a interpretarse asi mismo desde estos entes del
mundo...”” Verfallen sugiere mas que la caida el caer, un permanente caer. No caer ‘desde’ ni ‘hacia’:
caer, como cuando se cae en un abismo, simplemente caer, pues un abismo no tiene fondo. Cfr.
HEIDEGGER, Martin; Ser y Tiempo. RIVERA. Op. Cit. Nota p. 198 *. p. 482.

*“Inmediatamente yo no ‘soy’ ‘yo’, en el sentido del propio si-mismo, sino que soy los otros a la manera
del uno” HEIDEGGER, Martin; Ser y Tiempo. Op. Cit., p. 153.



38

nos apartamos del ‘montdon’ como se debe hacer; encontramos
‘irritante’ lo que se debe encontrar irritante. EI uno, que no es nadie
determinado y que son todos (pero no como la suma de ellos),
prescribe el modo de ser de la cotidianidad’”

Como apreciamos en las palabras de Heidegger, en la cotidianeidad del uno, incluso nos
apartamos del montén como se hace. Es decir, incluso la formas de resistencia a la
imposicion del se, son generadas desde este mismo caer. Resulta interesante lo que
plantea respecto de la publicidad. “Distancialidad, mediania y nivelacién constituyen
como modo de ser del uno, lo que conocemos como ‘la publicidad’ [die Offentlichkeit].
Ella regula primeramente toda interpretacion del mundo y del Dasein, y tiene en todo
razén”.® El dominio del “se” aparece como el dominio de lo que podriamos llamar la
opinidén publica, o de aquello que se constituye en el mundo como “atmosfera cultural
vigente”.

La conciencia aparece como rescate, en la medida de un rapto. La figura del rapto, la
sugiere el mismo Heidegger, cuando afirma “Ahora bien, esta distancialidad propia del
coestar indica que el Dasein estd sujeto al dominio de los otros en su convivir
cotidiano. No es el mismo quien es; los otros le han tomado el ser. El arbitrio de los
otros dispone de las posibilidades cotidianas del Dasein”’. Los otros le han tomado el
ser, y el Dasein ya no dispone de sus posibilidades. Lo que sucede en este rapto es que
estdn empefiadas las posibilidades de ser si-mismo. El arbitrio de los otros, que se
identifica con el arbitrio del uno, es el que dispone del Dasein. La cotidianeidad es
entonces un rapto. La llamada de la conciencia opera como rescate de tal rapto. Esto nos
pone en contacto con algo no menor y que estd expresado de algin modo, entrelineas, a
propdsito de la culpa. Todo rescate tiene un pago. Heidegger juega también con la
figura del costo. ““La cotidianeidad toma al Dasein como algo a la mano, objeto de
ocupacion, es decir, de manejo y de calculo. La ‘vida’ es un ‘negocio’ cubra o no sus
costos™®. La figura del caer y del rapto, nos abren posibilidades distintas. El Dasein cae,
0 esta en la caida, del mismo modo como esta arrojado. El rapto, implica, en cambio,
‘ser raptado’, se relaciona con la pasividad del Dasein respecto de la cotidianeidad. La
mediania del uno.

La distancialidad caracteriza la relacion del Dasein con los otros y a la vez consigo
mismo, en la medida que el rapto en el uno, es un dominio de los otros en esta forma de
despersonalizacion que he descrito; pero a la vez la distancialidad opera consigo mismo,
en la medida que la existencia en el uno, implica un alejamiento del si-mismo. Por tal
razon, el rescate que opera la conciencia se ejerce a través de un movimiento de
singularizacion respecto al uno, o como bellamente traduce Rivera, de ““intimacion a
despertar al mas propio poder ser™®.

La neutralidad del “se” resulta interesante; pues da cuenta de aquello que es hecho por
nadie, por ninguno, el “se” pareciera abarcarlos a todos. Cuando algo se hace porque
‘se’ debe, pareciera que este deber es universal y mas all4 de cualquiera y sin embargo
no le pertenece en propiedad a nadie, sino al ‘uno’ como forma impropia de concebir a
una totalidad neutra. La forma del *se’ o del ‘uno’ son utilizadas en el lenguaje con este

® HEIDEGGER, Martin. Ser y Tiempo. Op. Cit. P4g. 151.
®In Loc. Cit.

"IBIDEM, p. 151.

¥ IBIDEM, p. 307.

° IBIDEM, p. 298.
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fin neutralizador y, no obstante, lo que muestran es la situacion de caida del Dasein. La
conciencia, el llamado de la conciencia aparece como rescate de tal caida, a una
intimacion con el si mismo propio. Es intimacion, justamente, porque arranca de la
totalizacion genérica del ‘uno’, hacia una singularizacion mas propia, hacia la
singularizacion del si-mismo.

2. Despertar

Despertar es una figura tan antigua como el pensamiento mismo™®. Se trata de un suceso
entre el suefio y la vigilia. Heidegger la utiliza ya al comienzo de Ser y Tiempo a
proposito de la pregunta por el sentido del ser. “¢,Nos hallamos hoy al menos perplejos
por el hecho de que no comprendemos la expresion ‘ser’? De ningin modo. Entonces
serd necesario, por lo pronto, despertar nuevamente una comprension para el sentido
de esta pregunta”.** El uso es interesante, se puede despertar una comprension o se
puede incluso despertar a una comprension. Es doblemente interesante que Heidegger se
pregunte por la perplejidad, pues la “intimacion a despertar al mas propio poder ser”
se produce desde una desazon. La figura del despertar nos muestra que algo se ha ido
adormeciendo, el Dasein no simplemente es raptado por el uno, en la cotidianeidad;
sino que accede a tal caer, se va adormeciendo. “Pero estos otros no son determinados
otros. Por el contrario, cualquier otro puede reemplazarlos. Lo decisivo es tan solo el
inadvertido dominio de los otros, que el Dasein, en cuanto coestar, ya ha aceptado sin
darse cuenta. Uno mismo forma parte de los otros y refuerza su poder*2. Se trata de un
proceso historico, y no sélo singular. Recordemos el contexto en el que citamos la
figura del despertar a proposito del sentido de la pregunta por el ser. Esta pregunta
mantenia en vilo el pensar arcaico, y sin embargo, esta inquietud -esta forma de estar
despierto opuesta a la quietud del suefio- se adormece en lo que se considera obvio. “De
esta manera, lo que estando oculto incitaba y mantenia en la inquietud al filosofar
antiguo, se ha convertido en algo obvio y claro como el sol, hasta el punto de que si
alguien insiste en preguntar atn por ello, es acusado de error metodolégico™. El
adormecimiento muestra también, que hay una aceptacion por parte del Dasein, no sélo
es raptado; sino que se deja raptar.

Este adormecimiento en la obviedad, y en la cotidianeidad es una cuestion de temple, el

despertar también. La desazon moldea tal temple. ““La Ilamada remite al Dasein hacia
delante en direccion de su poder-ser, y lo remite en cuanto ella llama desde la
desazon™

9 Me refiero a la presencia de tal figura en el fragmento 89 de Heraclito.

TOIS Eypnyopdat éva kai Kowdv kKOouov eival,

TGOV B¢ KOlUWHEVWY EkaoTov &is i8iov

aTmooTpépecbal
“Para los que estan despiertos hay un mundo comin, mientras es propio de los dormidos volverse cada
cudl hacia uno distinto del de los demas™.
Para las traducciones de Heréclito remito al estudio de GRAMMATICO, Giuseppina; Los Términos Dios,
Luz, Palabra, Vida en Heraclito - El Logos, Cuadernos de la Facultad, UMCE, Santiago de Chile, 1997.
! HEIDEGGER, Martin; Ser y Tiempo, Op. Cit. p. 23.
2 |BIDEM, p. 151.
3 IBIDEM, p. 26.
“IBIDEM, p. 299.
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Lo que estd en juego es la trasgresion del uno mismo, como forma vulgar de
comprenderse y la llamada a recuperarse en el si mismo. Un rescate es una
recuperacion. Me parece que el tipo de conciencia presente en Heidegger, no puede
calificarse como conciencia moral, sino como conciencia de si, vale decir, como
conciencia existentiva o existencial. La llamada al si mismo es una forma de llamarse a
la existencia.

Digo trasgresion cuando Heidegger habla del llamado de la conciencia <Ruf des
Gewissens>. Digo trasgresion; pues me parece que la llamada deviene intempestiva en
la medida que surge en plena desazdn y se hace llamada a si mismo. Es decir, llamada a
recuperarse retornando desde el uno mismo, o desde la forma vulgar de comprenderse
de estar ante si. Me parece que esta llamada puede comprenderse como trasgresion,
toda vez que, implica romper la posicién o situacion del uno mismo™. Digo trasgresion,
pues la llamada al si mismo aparece como ruptura a la situacion vulgar de la propia
existencia. A la vez que produce una paradoja inquietante, si bien la llamada viene de
mi, a la vez, no puedo realizar esta llamada voluntariamente, aparece como trasgresion
al voluntario querer llamar. “Porque la llamada precisamente no es ni puede ser jamas
planificada ni ejecutada en forma voluntaria por nosotros mismos. ‘Algo’ Ilama,
inesperadamente e incluso en contra de la voluntad™™*.

La conciencia juega con el arrojamiento: EI Dasein no se otorga su ahi, pero se llama a
la existencia a si mismo. El rescate no puede ser entendido como fundamento, o suelo, o
fondo respecto del caer. Es decir, no puede ser entendido como conciencia moral, sino
como conciencia existencial, o conciencia de si, vale decir de su desazon, a la vez que
de caida, a la vez que de yeccidn o posibilidad. El rescate se produce respecto de la
impropiedad, no del abismo, el abismo es propio de la existencia, le pertenece. La
posibilidad misma de la posibilidad es abismal. La existencia se muestra como
abismante.

El despertar aparece como ruptura “Esta llamada quebrantara la escucha del uno en la
que el Dasein se desoye a si mismo si logra despertar...”*". El condicional ‘si logra’
nos abre una de las ideas mas iluminadoras respecto de la conciencia como despertar.
Esto puede lograrse como no lograrse. La caida en el uno puede resultar de tal magnitud
que el Dasein mismo no logre despertar a la comprension existencial de si mismo.
Quizas el gozne de este giro, reside en el Dasein mismo, en lo que hemos llamado
talante, y que se expresa por un lado desde la desazdn, y por otro desde la resolucion.
“La comprension de la Ilamada se revela como un querer-tener-conciencia. Pero en
este fendmeno tenemos algo que antes buscadbamos: el acto existentivo de hacer la
eleccion de un ser si-mismo, acto que nosotros llamaremos, de acuerdo con su
estructura existencial, la resolucién’*®. Resulta una paradoja que el Dasein se llame a si
mismo y la vez que pueda desoir la propia llamada. Sucede con todo despertar como
movimiento inverso al adormecerse. Asi como el adormecimiento en la cotidianeidad,
implica que el Dasein se ‘deje estar’ en la impropiedad, del mismo modo el despertar
implica la resolucion, el acto de hacer la eleccion de ser un si-mismo, de oir la llamada,
segun la metéfora principal que nos guia a través de estas lineas.

15 «“En esa tendencia a abrir que tiene la llamada hay un momento de choque, de repentina sacudida. Se
llama desde la lejania a la lejania” HEIDEGGER, Matrtin; Ser y Tiempo, Op. Cit., p. 291.

® HEIDEGGER, Martin; Ser y Tiempo, Op. Cit., p. 295.

" IBIDEM, p. 291.

8 |BIDEM, p. 289.
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Rescate y despertar son dos formas de aproximacion a la llamada de la conciencia, que
estdn de cierto modo sugeridas en el texto Heideggeriano y que nos permiten ir
encontrando matices y explorando lo que algo como ‘llamada de la conciencia’ quiera
decir. Llamada en cualquier caso, es la metafora primera, tanto porque el propio
Heidegger la ha explicitado, como también, porque de ella dependen el rescate y el
despertar, y asi aparece transversalmente.

3. Epi Logos

Las metaforas relacionadas con la voz son quizas las mas potentes que el pensamiento
ha logrado elaborar. La conciencia entendida como Ilamada, hace uso también de esta
matriz, aun cuando en Heidegger, la voz, el habla, la palabra sean sugerencias
recurrentes. Me permito recordar a este respecto la cita quizas mas insigne en lo que a
Heidegger se refiere.

La palabra —el habla- es la casa del ser. En su morada habita el ser. Los
pensantes y poetas son los vigilantes de esta morada™

La relacion entre la voz, el habla y la palabra resulta esencial, de algin modo forman
parte de un conjunto de significados, que para el caso de la conciencia abre una serie de
aperturas para el pensar. Si el vocante es el Dasein, y a la vez ‘algo’ llama, esto es
posible gracias a que en la constitucion existencial del Dasein se da esta aperturidad, o
por decirlo de otro modo, el Dasein esta inserido de ‘eso otro algo’ que llama en su
propia voz. Ademas el qué, de esa voz, lo dicho, tiene la manera del silencio. El silencio
no puede ser comprendido aqui como negacion o ausencia de la voz; sino como su
mostrarse al Dasein. Me permito desviar un poco la mirada, hacia el alba del
pensamiento, tal como lo hiciera Heidegger, hacia Heraclito. Me parece, que la sola
oportunidad de confrontar, el aforismo mas relevante de los fragmentos de Heraclito,
con la cita de la carta a Jean Beaufret que acabo de traer colacién, esa sola oportunidad
ya justifica el desvio. No obstante, tal desvio es de cierta manera ineludible si hablamos
de las metéforas de la voz; pues es Heraclito el primero en envolvernos en tal matriz. He
aqui el fragmento 50.

OUK €UoU GAA& ToU Adyou akoucavTtas OHOAOYElV copdv EOTIV
gv TavTta givai®

Quisiera prestar atencion en primer lugar al vocablo akovucavtas. Escuchantes. El

vocablo de inmediato pone en relacion al logos con la voz. En principio sélo podemos
escuchar, aquello que se exprese en forma de una voz o sonido. En el caso del logos,
entendido como habla, debemos considerar que “un habla’ tiene algo que decir, resulta
fundamentalmente distinto a un sonido, exige una voz comunicante. No obstante,
¢donde puede ser posible escuchar algo asi —una voz- como el logos, sino en el ‘si
mismo propio’? Es necesario no escuchar a Heraclito, en cuanto hablante, sino al logos
que habla, o al logos en cuanto habla.

Y HEIDEGGER, Martin; Carta Sobre el Humanismo, Ediciones del 80, Buenos Aires, 1985, P. 65.

2 De forma més literal “No a mi; sino al logos escuchantes, en el mismo logos, sabio es (decir que) todo
uno el ser” Grammatico propone una traduccién algo mas dinamica. "Escuchando no a mi sino al logos,
es cosa sabia decir al unisono que es uno-todo".
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La relacién entre la frase de Heréclito y la de Heidegger, no deja de ser sugerente, son
los poetas y pensantes quienes son capaces de esta intimacion con el logos. El vigilante
es quien esta encargado del cuidado, hace las veces de portero. En el caso de los poetas
y pensantes no es la capacidad de producir ideas la que permite esta intimacion; sino la
aperturidad del escuchar. Porque siempre es posible no entender, como nos lo recuerda
el Fragmento 1.

Tou 8¢ Adyou ToUd €dvTog

aiel afuveTol yivovTtal avbpwotrol

Kal Tpoobev fj akoloal kal aAkoUoavTes TO 1Tpchov21

Nuevamente encontramos la relacion entre logos y el escuchar, el logos a pesar de todo,
queda incognito, requiere de una relacion de escucha especial. De lo contrario, lo que de
él es principal permanece ‘fuera del conocimiento’ de los hombres. En el fragmento 50
nos encontrabamos con que es necesario escuchar al Logos; sin embargo, el fragmento 1
nos muestra que no toda escucha accede al Logos. El escuchar que accede al logos exige
el silencio.

La relacion entre silencio y bullicio presenta el juego y la tension entre la llamada de la
conciencia y la cotidianeidad. Justamente, el bullicio de la habladuria pertenecen a la
impropiedad de la existencia vulgarmente comprendida; por otra parte, es justamente la
conciencia la que llama en el silencio. “Si éste (el Dasein) se aturde en el ‘bullicio’ y la
equivocidad de la siempre ‘nueva’ habladuria cotidiana, la llamada ha de Ilamar
silenciosa e inequivocamente, sin dar lugar a la curiosidad. Aquello que da a entender
llamando de esta manera es la conciencia?. Por otra parte, es siempre posible desoir
la llamada de la conciencia, mal interpretarla, confundirla; ya sea un problema de
talante —una falta de resolucién-, ya sea que el Dasein se encuentre hundido a tal punto
en el bullicio de la cotidianeidad que sus posibilidades de escucha le desvien
permanentemente de la llamada.

Quiero invitar nuevamente a mirar la figura del poeta y del pensante como vigia,
celador; pues me parece, que el aporte fundamental del tratamiento de Heidegger, en el
tema de la conciencia, es justamente distinguirse de la idea de una conciencia moral -
que ‘dice’ contenidos especificos, o plantea un ‘debate’ respecto de ciertas cuestiones- a
favor de una conciencia existencial, que no llama a esto o aquello, sino que llama al
Dasein a si-mismo. Sin embargo, esto ultimo no quiere decir que la conciencia
existencialmente comprendida, no deba entenderse éticamente, al menos desde el
particular giro que Heidegger le ha impreso al vocablo éthos. De hecho, esta relacion se
expresa fundamentalmente en el cuidado, en la medida que estan en juego, tanto la
facticidad, el proyecto y la caida. Lo inhospitalario, lo inhabitable, lo pesado que se le
revela el mundo al Dasein, en su cotidianeidad, es justamente, aquello que se juega, en
la llamada de la conciencia en su despertar a una comprension existencial del si mismo
propio. La llamada puede entenderse en este sentido como llamada a habitar.

21 «De este logos siempre ignorantes son los hombres, ya antes de escucharlo, ya escuchantes en lo que
de él es principal”.
2 HEIDEGGER, Martin; Ser y Tiempo, Op. Cit., p. 291.
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