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PRESENTACION

Heimuth Plessner (Wiesbaden, 1892 - Gotinga, 1985) estudié medicina,
zoologfa y filosofia en Heidelberg, Berlin y Gotinga. En estos primeros afios,
su formacién se mueve a caballo entre los mundos de las ciencias naturales
y de la filosofia; si por las mafianas investigaba la fisiologia de la estrella de
mar, por la noche escribia su primera obra filoséfica: Die wissenschaftliche
Idee. Ein Entwurf iiber ihre Form'. Entre los pensadores de referencia en
este proceso de formacién se encuentran el también bidlogo y filésofo
neokantiano Hans Driesch (1867-1941), el filésofo idealista Wilhelm
Windelband (1848-1915), el neokantiano Emil Lask (1875-1915), Max
Weber y, cémo no, Edmund Husserl, del que fue discipulo en Gotinga
y cuyo método fenomenoldgico adoptaria en parte. Tras su habilitacién
en 1920, prosiguié su carrera como privatdozent de filosofia en la recién
fundada Universidad de Colonia. Alli colaboré entre 1925-1930 con la
publicacién Zusammenarbeit der Philosophie mit den Einzelwissenschaften.
Philosophischer Anzeiger?, donde entraria en contacto con el nicleo duro
de la filosofia alemana de la época. Junto a la decisiva influencia de Max
Scheler, su pensamiento antropoldgico gané su originalidad entre las tre-
mendas figuras de Nicolai Hartmann, Georg Misch y Martin Heidegger.
De este periodo datan obras como Die Einbeit der Sinne. Grundlinien einer
Asthesiologie des Geistes®, Grenzen der Gemeinschaft. Eine Kritik des sozialen
Radikalismus*, la que nos ocupa aqui Die Stufen des Organischen und der

1. DPlessner, H. (1913). Die wissenschaftliche Idee. Ein Entwurfiiber ibre Form [La idea
cientifica. Un bosquejo sobre su forma). Heidelberg: Carl Winters Universititsbuchhandlung.

2. (1925-1930). Zusammenarbeit der Philosophie mit den Einzelwissenschaften. Phi-
losophischer Anzeiger. Bonn: F. Cohen.

3. Dlessner, H. (1923). Die Einbeit der Sinne. Grundlinien einer Asthesiologie des
Geistes [La unidad de los sentidos. Principios fundamentales de una estesiologia del espiritu].
Bonn: F. Cohen.

4. Plessner, H. (1924). Grenzen der Gemeinschaft. Eine Kritik des sozialen Radika-
lismus [Los limites de la comunidad. Una critica del radicalismo social]. Bonn: F. Cohen.
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JAVIER HERNANDEZ CUESTA

Mensch. Eine Einleitung in der philosophischen Anthropologie’> o Macht
und menschliche Natur. Ein Versuch zur Anthropologie der geschichtlichen
Weltansicht®.

Destituido de su cargo en 1933 por su en parte ascendencia judia,
Plessner encontré asilo en los Paises Bajos por mediacién del antropélogo
y naturalista F.J.J. Buytendijk (1887-1974). En condiciones dificiles,
Plessner ensefia sociologia en Groninga, y a partir de 1940 su existencia se
ve nuevamente amenazada por la ocupacién alemana. Sobreviviendo en la
clandestinidad gracias a la mediacién de amigos y estudiantes neerlandeses,
Plessner obtuvo la cétedra de filosofia en Groninga en 1946. A través de
Buytendijk, la antropologfa filoséfica de Plessner tuvo un efecto indirecto
en la antropologia de Maurice Merleau-Ponty. De esta época datan sus
obras Die Aufgabe der Philosophischen Anthropologie’ o Lachen und Weinen.
Eine Untersuchung der Grenzen menschlichen Verhaltens®.

En 1951 regresa a Alemania al aceptar la recién creada cdtedra de socio-
logia en Gotinga. Durante algin tiempo participa como miembro destacado
del Instituto de Investigacién Social de Francfort a peticién de Horkheimer y
Adorno, poniendo en marcha una amplia investigacién en diversos dmbitos
de la sociologia y la pedagogia. Die verspitete Nation. Uber die Verfiihrbar-
keit des biirgerlichen Geistes® o Die Frage nach der Conditio humana'® son,
entre otras, obras relevantes de esta época.

Presentamos aqui la traduccién inédita al castellano de Los grados de
lo orgdnico y el hombre. Introduccion a la antropologia filoséfica [(1975) Die
Stufen des Organischen und der Mensch. Einleitung in die philosophische
Anthropologie. Tercera edicién. Berlin: de Gruyter]. Se trata, sin duda,

5. DPlessner, H. (1928). Die Stufen des Organischen und der Mensch. Eine Einleitung
in der philosophischen Anthropologie. Berlin: de Gruyter.

6. DPlessner, H. (1931). Macht und menschliche Natur. Ein Versuch zur Anthropologie
der geschichtlichen Weltansicht [Poder y naturaleza humana. Un ensayo sobre la antropologia
de las concepciones histéricas del mundo]. Berlin: Junker und Diinnhaupt Verlag.

7. Plessner, H. (1937). Die Aufgabe der Philosophischen Anthropologie [ La tarea de
una antropologia filoséfica)l. Gesammelte Schriften. Tomo VIII (Conditio humana), Francfort
del Meno: Suhrkamp, 1983.

8. DPlessner, H. (1941). Lachen und Weinen. Eine Untersuchung der Grenzen mens-
chlichen Verhaltens [La risa y el llanto. Investigacidn sobre los limites del comportamiento
humano]. Aquisgran: Van Loghum Slaterus.

9. DPlessner, H. (1959). Die verspitete Nation. Uber die Verfiihrbarkeit des biirger-
lichen Geistes [La nacién tardia. Sobre la seduccidn politica del espiritu burgués]. Francfort
del Meno: Suhrkamp.

10.  Plessner, H. (1961). Die Frage nach der Conditio humana [La pregunta por la con-
dicién humana]. En (1983) Gesammelte Schriften. Tomo 8. Francfort del Meno: Suhrkamp.

{12}



PRESENTACION

de su obra capital, y constituye, dentro de su variada, amplia y profunda
produccién, la piedra angular de su antropologia filoséfica.

Con la irrupcién de la teorfa de la evolucién de Darwin y el extraordi-
nario desarrollo de las ciencias empiricas en la segunda mitad del siglo xix,
la realidad humana, que hasta la fecha habia disfrutado de un estatus es-
pecifico y privilegiado para el enfoque filoséfico, queda irremisiblemente
conectada con la historia natural, y de esta manera expedita al estudio
exclusivo de las ciencias naturales. El hecho humano, con todas sus mani-
festaciones de cardcter espiritual, cay6 bajo el primado de la ciencia y su
indagacién cuantitativa. Esta ampliacién de la explicacién bioldgica a la
esencia humana amenazaba con diluirla. La reaccién consisti6 entonces en
la reclusién de la esencia humana a la esfera del espiritu, esto es, la escisién
entre unas ciencias de la naturaleza [ Naturwissenschaften] y unas ciencias del
espiritu [ Geisteswissenschaften]; el fundamento de tal escisién se presentd
en los albores de la modernidad con la filosoffa de Descartes y su conocido
principio de la dualidad alma/cuerpo: la dicotomia entre una dimensién
cogitante o el 4mbito de la cualidad, de la voluntad y, en definitiva, de la
indeterminacién, y otra dimensién extensa, la naturaleza, caracterizada
por su determinabilidad y su carcter cuantitativo. El ser humano quedaba
escindido en cuerpo y alma, en interioridad y exterioridad.

Para Plessner la tarea de una antropologia debe superar esta escision de
la realidad humana entre su ser cultural y su ser natural: ;serfa posible fundar
y desarrollar una antropologia que, en conexién con el resto de los seres
naturales y a través del concepto de vida, pudiera explicar y salvaguardar la
esencia histérica y cultural del ser humano, su irremediable sociabilidad y
artificialidad, sin excluir, ademds, los resultados de las ciencias empiricas?
Su propuesta pasa por recuperar la vida en una mirada que abarque la
dimensién bioldgica y cultural, o en sus propias palabras:

Se trataba de determinar desde una nueva perspectiva qué vinculo
existia entre naturaleza y espiritu, asi como el puesto del hombre!!. [...]
Sin una filosofia del hombre no es posible una teorfa de la experiencia
humana de la vida para las ciencias del espiritu. Sin una filosofia de la
naturaleza no es posible una filosofia del hombre 2.

Estamos pues ante una filosofia de la vida o, dicho con m4s propiedad,
ante una biofilosofia que pretende, sin excluir los resultados de la ciencia,
poner de manifiesto los rasgos esenciales de la vida, aquellos bajo los que
cualquier forma de vida, independientemente de su indole, muestra en su

11.  Infra, p. 46.
12.  Infra, p. 65.

[13]



PROLOGO A LA PRIMERA EDICION

Ev estimulo decisivo para la redaccién de este libro lo recibi durante mis
afos de estudiante de zoologia en Heidelberg, siendo entonces alumno de
Biitschli y Herbst, Windelband y Troeltsch, Driesch y Lask, de las profun-
das tensiones que existian entre las ciencias de la naturaleza y la filosofia.
A aquellos que no querian sacrificar una cosa a la otra, este conflicto sirvié
de acicate para pensar en nuevas posibilidades de comprensién filoséfica
de la naturaleza, posibilidades surgidas tanto de la critica rigurosa de la
filosofia de la época como del impulso de la nueva biologfa, representada en
particular por H. Driesch y J. von Uexkiill. El primer paso en esta direccién
creo haberlo dado en Die Einbeit der Sinne (1923)'. Durante su redaccidn,
concebi el proyecto para el presente trabajo, con la intencién de publicarlo
en forma de un breve optisculo, como una especie de apéndice del dltimo
capitulo de la obra citada. Su elaboracién me convencié de la imposibilidad
de tal proyecto. El conjunto se concibié entonces con mayor extensién y se
le dio una forma independiente tanto en su fundamentacién como en su
método. En 1924, lo anuncié en el prélogo de Grenzen der Gemeinschaft*,
bajo el titulo Pflanze, Tier, Mensch. Elemente einer Kosmologie der lebendigen
Form?®. Debido a impedimentos ajenos y a la gran dificultad que supone
tener que trabajar en un terreno desatendido por la tradicién filoséfica mds
reciente, la conclusién del manuscrito se demoré hasta el otono de 1926.

Los problemas de una antropologfa y biologia filoséficas que trata son
el resultado consecuente de mis investigaciones en el 4mbito de la filosofia

1. N del T. Plessner, H. (1923). Die Einheit der Sinne. Grundlinien einer Asthesio-
logie des Geistes [La unidad de los sentidos. Los principios fundamentales de una estesiologia
del espiritu]. F. Cohen, Bonn.

2. N.del T. Plessner, H. (1924). Grenzen der Gemeinschaft. Eine Kritik des sozialen
Radikalismus. F. Cohen, Bonn. [Existe una edicién en castellano: (2012) Los limites de
la comunidad. Critica al radicalismo social. Ediciones Siruela. Trad. Tomasso Tommaso
Menegazzi y Victor Granado Almena].

3. N.del T. Plantas, animal y hombre. Elementos de una cosmologia de la forma viviente.

[19]



HELMUTH PLESSNER

de los sentidos. La teorfa de la modalidad sensorial [Sinnesmodalitit], como
la forma especifica de relacién entre el cuerpo vivido [Leib] y la psique o, lo
que es lo mismo, entre materialidad y donacién de sentido [Sinngebungl,
me empujé hacia una concepcién méds fundamental de la relacién entre el
cuerpo vivido y su mundo circundante [ Umwelt], en particular en lo que
se refiere a la cuestién de los considerados como sentidos inferiores y de
la objetividad de las cualidades sensoriales. A partir de aqui, surgié una
comprensién de la forma del cuerpo vivido y del medio circundante fun-
dada en leyes de correlacién precisas, que constituyen leyes de organizacién
de la vida. Faltaba solo un paso para alcanzar una teoria de los grados de
correlacién entre la forma y el espacio vitales, una teorfa que abarcara los
dmbitos vegetal, animal y humano. Paralelamente a esta evolucién desde
las cuestiones referentes a la teoria de los elementos del conocimiento, los
estudios sobre filosofia social me condujeron directamente a la cuestién
antropoldgica.

No es el cometido de un prélogo desarrollar las causas histéricas que
han conducido a un replanteamiento de la cuestién. En la medida en que
es objetivamente necesario, se lleva a cabo en el propio trabajo. Por su-
puesto, este no hubiera sido posible sin los profundos cambios acaecidos
durante los tltimos afos en el 4mbito de la psicologia, la sociologia y la
biologfa, pero sobre todo en la metodologia filoséfica. Por lo otro lado, no
estd claro qué fuerzas estdn contribuyendo actualmente con mds intensidad
a la formacién de las nuevas disciplinas filoséficas, si el psicoandlisis o la
filosofia de la vida, si la sociologfa de la cultura o la fenomenologfa, si la
historia del espiritu o la crisis en la investigacién médica. Teniendo en
cuenta la actualidad de este nuevo libro, es importante, en todo caso, no
perder de vista la idiosincrasia de su concepcién. Nada puede dafiar més a
la causa de la biologfa y antropologia filos6ficas que aplicarles los criterios
de una sintesis obtenida de las distintas ciencias y condicionada por las
tendencias del momento.

Ante el convencimiento de que estas disciplinas deben ser ciencias con
una metodologfa propia y con una fundamentacién original, las investi-
gaciones que siguen coincidirdn con alguna de las posiciones mantenidas
por ese genial pensador que ha trabajado hasta hoy de forma solitaria en
este ambito (en la medida en la que uno puede dominar toda la literatura):
me refiero a Scheler y a su incuestionable mérito por haber realizado una
gran cantidad de descubrimientos en sus investigaciones sobre los proble-
mas emocionales, las leyes de la estructura de la persona y las relaciones
estructurales entre persona y mundo, cuestiones estas que pertenecen al
patrimonio temdtico de la biologia y la antropologia filoséficas. Su activi-
dad durante estos dltimos afios muestra, asimismo, que se encuentra en la

{201}



PROLOGO A LA SEGUNDA EDICION

CuanpO un autor se decide por una nueva impresién sin modificaciones
de un libro que vio la luz hace ya treinta y seis afios (en 1928), debe dar
una explicacién a sus lectores. La indolencia y el amor propio no son sufi-
cientes. La insistencia en un antiguo texto debe encontrar su justificacién
en el propio asunto que trata. El modo de abordar la cuestién no es, en
consecuencia, sagrado. Lo fundamental del asunto es su coherencia 16gi-
ca. Si en esta coherencia encuentra su justificacién, entonces no necesita
correccién alguna, aun en el caso de que la versién esté marcada por el
estado de la investigacién del momento y el autor en la actualidad hubiera
presentado el asunto de manera distinta en algunos puntos. De hecho, el
autor no ha recibido apenas sugerencias para ello. Los Grados no han sido
objeto de una critica seria.

Esto se debe a diversas razones. El escrito de Scheler E/ puesto del hombre
en el cosmos data del mismo afio; un esbozo de su antropologia anuncia-
do tiempo antes y esperado con una expectacién mds que comprensible.
Concebido originalmente como un discurso para la Schule der Weisheir!
de Darmstadt, llegé a un gran puablico rédpidamente gracias a su reducido
tamafio y a su habilidoso empleo de hechos biolégicos y psicoldgicos. ;Qué
podia ser mds evidente que considerar el prolijo trabajo de un desconocido
como la continuacién del pensamiento de Scheler, especialmente cuando,
visto de manera superficial, parecia que seguia su modelo de grados? T.
Litt, T. Haering y especialmente N. Hartmann se habian pronunciado
tempranamente y de forma expresa contra tal sospecha injustificada, pero
aliquid haerery, en un primer momento, Los Grados permanecié a la sombra
de Scheler como el fundador de la antropologia filoséfica.

1. N. del T. La Escuela de la Sabiduria, fundada en 1920 por Hermann Graf
Keyserling.

[231



HELMUTH PLESSNER

Los cinco afios siguientes, hasta el final de cualquier posibilidad de
discusién (1933), hubieran sido més que suficientes como para reconsiderar
esta valoracidn, incluso admitiendo que la obra no era ficil. Pero esos cinco
afos estuvieron bajo el influjo de Heidegger y Jaspers en lo que respecta al
interés por la antropologia filoséfica. El descubrimiento del concepto de
existencia parecia ofrecer la clave (y, por ello, ser decisivo para el destino
de la antropologia filoséfica) para afrontar aquellas dificultades que las
humanidades, afectadas en particular por su escisién en una metodologfa
de las ciencias de la naturaleza y otra de las ciencias del espiritu, no sabian
resolver: psicologia y psicopatologia, asi como las ramas de la medicina
interna, la etnologfa, la prehistoria y la historia del origen del hombre,
todas ellas cargadas con cuestiones psicosomdticas.

Asi se presentaban las cosas. Cualquier objecién contra la posicién
clave del concepto de existencia que pudiera llegar de una u otra ciencia
era desechada entonces por la vanguardia filoséfica, refiriendo al cardcter
derivado de tales preocupaciones. Lo que resultaba urgente y original [u7s-
priinglich] (en el sentido estricto de la palabra) era mds bien la superacién
de aquellas dificultades que habian surgido histéricamente. Estas tenian su
fundamento en una ontologizacién [ Ontologisierung] de la esencia humana
que habia llegado a ser habitual desde la antigiiedad y que las humanidades
habian apoyado. Segtin este argumento, una antropologia filoséfica bien
entendida deberfa romper el horizonte cientifico en el que se mueven las
disciplinas establecidas en busca de una comprensién fundamental del ser.
No es relevante aqui si se hizo en el sentido de Heidegger o de Jaspers.

Dichas consideraciones pesaron sobre el interés por la antropologia
durante los afios 1927 y 1928, dificultando, con ello, la recepciéon de Los
Grados. El mayor escollo fue el libro mismo. ;Quién podria atreverse a un
tratamiento filoséfico del material biol6gico? Filésofos y eruditos de la filo-
soffa rara vez tienen relacién con las ciencias naturales. Si la tienen, suelen
ser fisicos tedricos y se ocupan de la teorfa del conocimiento en relacién con
la fisica cudntica. Botdnicos y zo6logos, en su mayoria individuos mds
modestos, hombres dados a la observacién y no cabezas refinadas como
aquellos, no se sintieron atraidos por la sutileza del andlisis conceptual,
mds bien se centraron en objetos masivos, cuyo cardcter de realidad no
planteaba para ellos ningtin problema. ;Una filosofia de lo orgédnico? Los
tiempos de Driesch habian pasado: el problema del vitalismo habia perdido
su actualidad y la idea de reproducir la vida en una probeta su espanto.
Hacia tiempo que se daba por sentado que la bioquimica y la quimica
teérica podian servir de medio para la genética y la investigacién viroldgi-
ca. Donde todavia quedaba espacio para la especulacién, en la filogenia y
especialmente en la antropologia, incluso el neodarwinismo actuaba con
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Capitulo primero

META Y OBJETO DE LA INVESTIGACION

Toba época encuentra la palabra que la redime. La terminologia del
siglo xv1il culminé en el concepto de razén; la del xix en el de evolucidn;
la presente, en el concepto de vida. Toda época describe con ello algo di-
ferente: la razén destaca lo intemporal y la validez universal; la evolucién
el incesante devenir y desarrollo; la vida el juego daiménico, la creacién
inconsciente. Y, sin embargo, toda época desea aprehender lo mismo, y el
significado de la palabra solo le procura un medio, por no decir una excusa,
para hacer manifiesto lo més profundo de las cosas, sin cuyo conocimiento
todo obrar humano resultarfa vacio y carente de sentido.

Que una época tome este y no otro concepto como simbolo o excusa
obedece a razones concretas. Una palabra redime cuando una época en-
cuentra en ella su justificacién y su propio juez. La ideologfa racionalista
nunca fue més entusiasta y su poder para alcanzar el fundamento de las
cosas mayor que en la época en la que atin habia que luchar por la libertad,
el naturalismo y la racionalidad, aunque, en el fondo, ya se habia ganado
el poder feudal. La ideologia evolucionista nunca fue mds contundente y
fructifera desde el punto de vista tedrico y prictico que en el periodo de
transicion del segundo tercio del siglo x1x, cuando el orden de vida patriarcal
capituld ante la tecnificacidn, industrializacidn y capitalizacién incipientes.
El gran momento para la ideologfa de la vida lleg6 con la reaccién frente al
optimismo del progreso, con el cansancio civilizatorio, con la pérdida de
esperanza en el potencial creativo del socialismo. En lo que hasta entonces se
consideraba como la dltima posibilidad inconmovible, a saber, la evolucién
y el progreso de toda existencia orgdnica y de todo el quehacer humano
en el mundo, comenzé a madurar un tiempo esencialmente resignado a la
ideologia del tardocapitalismo expansivo. Sin embargo, con este despertar
lleg6 también el anhelo de un nuevo suefio, de un nuevo encantamiento.

¢Qué encantamiento podria cautivar una época que se habia convertido
en desconfiada, escéptica y relativista? Para una transcendencia grandiosa se
habia vuelto demasiado ilustrada y consciente; para la inmanencia demasiado
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cosmopolita y aventurera. El ser humano se concebia en su contingencia
histérica y evolutiva, pero, al mismo tiempo, la naturaleza y la historia
habian perdido parte de su poder de seduccién desde que se creyé haber
comprendido que sus leyes y las lineas principales de su concepcién solo
eran el resultado del poder creador del espiritu humano.

Lo dnico capaz de producir un encantamiento, algo que fue compren-
dido mds alld de cualquier ideologia, mds alld de Dios y del Estado, algo de
lo que quizds podrian surgir ideologias, pero que con seguridad volverian
a ser devoradas por ello, fue la vida.

En esta palabra siente la época su propia fuerza, su dinamismo, su
condicién de jugador, su dicha por lo daiménico de un futuro imprevisi-
ble; pero también su propia debilidad, su falta de originalidad, entrega y
desempefo por vivir. Nuestro tiempo sigue y persigue esta nueva férmula
miégica, que desde Nietzsche ha ido ganando cada vez mds importancia.
La filosofia de la vida nacié originalmente decidida a cautivar a una nueva
generacién, como toda generacién ha estado hechizada por la visién que le
aportaba una filosofia; mas ahora se le pide que conduzca a esa generacién
al conocimiento y la libere asi del encantamiento.

1. LA FORMACION DE UNA FILOSOFIA DE LA VIDA INTUICIONISTA EN
OPOSICION A LA EXPERIENCIA

Gracias al descubrimiento de las teorias de la evolucién y la herencia y
de la fisiologfa y la ontogenia se puso de manifiesto un nuevo punto de vista
sobre la dependencia que el ser humano y su cultura tienen de la naturaleza.
Lo que parecia relativamente evidente en tiempos precedentes, a saber, la
pertenencia del ser humano al reino animal, se convirti6, gracias a una nueva
visién de la naturaleza, en un conocimiento mds «explicativo» [erklirende
Erkenntnis) de la esencia del ser humano, es decir, en un conocimiento
que acabarfa diluyéndola. En consecuencia, para que lo espiritual no se
convierta, de acuerdo con la conocida receta, en la mera superestructura de
un tipo determinado de existencia animal, contribuyendo, asi, al triunfo
de la forma biolégica del viejo naturalismo, se trataba de determinar desde
una nueva perspectiva qué vinculo existia entre naturaleza y espiritu, asi
como el puesto del hombre.

Las dos unicas posibilidades (eso parecia entonces) que se ofrecian
estaban agotadas: la filosofia materialista-empirista y la filosofia idealista-
aprioristica. Si la primera teorfa evidencié su fracaso ante los hechos de la
conciencia y las necesidades surgidas de las leyes sensoriales, las cuales no
pueden derivarse ni del mundo fisico y ni de las impresiones sensibles, la
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Capitulo segundo

LA OBJECION CARTESIANA Y
EL PLANTEAMIENTO DEL PROBLEMA

1. LA DICOTOMIA ENTRE EXTENSION E INTERIORIDAD Y EL PROBLEMA
DE LA APARICION FENOMENICA

Est4 en la naturaleza de la experiencia no disciplinada el hecho de asumir
algo como fundamental en la medida que aporte seguridad a su progreso y
le proporcione un trasfondo desde el que sea posible intuir el conjunto de
sus relaciones. Estas preferencias, sin embargo, no son suficientes para un
desarrollo cientifico de la experiencia. Reconocer el cardcter fundamental
de una cosa significa y exige algo més. Algo puede ser muy importante para
el desarrollo de nuestra comprensién, tener una importancia fundamen-
tal, como se suele decir, sin poseer, por ello, el cardcter de un verdadero
fundamento.

Un verdadero fundamento sostiene sin ser él mismo sostenido. El em-
pirista se centra exclusivamente en la primera funcién, pero una vez se ha
convencido de su existencia, tiende a asumir sin m4s la validez de la segunda.
La historia de la ciencia empirica estd plagada de ejemplos. Apenas existen
descubrimientos o teorfas relevantes que no hayan recibido una fundamen-
tacién en este sentido, esto es, una fundamentacién entendida como un
principio objetivo o epistemoldgico de las cosas, por lo menos en su con-
cepcién mds bésica: el concepto de seleccién natural de Darwin, la idea de
superestructura de Marx, el principio de la relatividad de Einstein, la teorfa
cudntica de Planck o los conceptos de represién y sublimacién de Freud.

El empirista se arroga el derecho a juzgar qué puede soportar o no la
experiencia. Sin embargo, para saber si no necesita ademds de otro sostén,
hace falta una investigacién filoséfica que se ocupe de la esencia del fun-
damento y de los principios. Podemos, por tanto, concluir que algo puede
tener una importancia fundamental sin ser por ello un fundamento. Tam-
poco debe sorprendernos que el descubrimiento de un fundamento por la
filosofia no tenga influencia para el contenido de la experiencia cientifica.

Nadie duda de la extraordinaria utilidad y claridad que aporta la
distincién entre lo fisico y lo psiquico. Esta distincién capta diferencias
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esenciales presentes en el ser de la realidad efectiva, como asi lo demuestra
el avance de las ciencias fisicas y psicoldgicas. Que valga como fundamento,
en cambio, es motivo de dudas y objeciones en nuestros dias, y no solo
entre filésofos, sino también entre aquellos empiristas que se ocupan de
los enigmdticos lazos que conectan lo fisico y lo psiquico, constitutivos de
la realidad personal y de sus capacidades.

A grandes rasgos, podemos estar de acuerdo con la opinién generali-
zada de que fue Descartes quien fundamenté la distincién entre lo fisico
y lo psiquico (empleando, eso si, una formulacién algo distinta). Declaré
como fundamental la diferencia entre res extensa 'y res cogitansy le dio, al
mismo tiempo, el cardcter de una dicotomia absoluta. Aunque los sen-
tidos de psiquico y res cogitans no coinciden, ambos conceptos apuntan
a una misma esfera. En principio, podemos denominar indistintamente
ambos con la palabra especificamente alemana Innerlichkeit!, y evitar asi
tomar una decisién de antemano sobre la esencialidad de lo psiquico, la
conciencia y el sujeto.

Esta imagen de la fundamentacidn cartesiana se completa con el hecho
de que su principio exige de la representacién mecdnico-matemdtica o
medicién como método exclusivo para el conocimiento de los entes fisicos.
Con la identificacién de corporeidad [Kirperlichkeit] y extensién y con la
equivalencia concomitante de extensién y mensurabilidad, el principio que
plantea la dicotomia res cogitansl res extensa implica automdticamente una
fundamentacién matemadtica de la ciencia de la naturaleza.

Cierto es que, originalmente, la escisién de la totalidad del ser en
res extensa'y res cogitans fue concebida ontolégicamente. Esta escisién
comporta un significado metodolégico paralelo, que, en cierto sentido, le
permite eludir la critica ontolégica. Con la equiparacién de corporeidad y
extensién, la naturaleza se hace accesible iinicamente a la medicién. Todo
aquello que en la naturaleza tiene que ver con la multiplicidad intensiva de
las cualidades debe, como tal, ser considerado algo cogitativo, puesto que
la 7es cogitans es la Gnica esfera que se contrapone a la extensién. Existen,
por tanto, dos posibilidades: o comprender mecdnicamente los modos de
existencia y de aparicion cualitativa de los cuerpos (que, en consecuencia,
se diluyen en lo cuantitativo) o, evitando este andlisis, explicarlos como el
contenido de las cogitaciones, como el contenido y producto de nuestra
interioridad.

El hecho de que yo, en cuanto un yo posicionado en si-mismo, per-
tenezca a esa interioridad singular para la cual Descartes escogié especifi-

1. N. del T. Interioridad.
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Capitulo tercero

LA TESIS

1. EL TEMA

Cuanpo hablamos de objetos que se manifiestan con esta duplicidad de
aspecto, es decir, objetos cuyo habitus se caracteriza por la divisién en un
interior y un exterior, ;representa esta fractura una posicién de la mirada
hacia ellos igualmente duplicada? ;Aquellos objetos que aparecen como
la unidad de lo interno y lo externo solo pueden ser determinados dico-
témicamente conforme a la duplicidad de su aparicién, de modo que la
unidad del objeto no se da como determinada, sino que sélo se propone
idealmente como determinable? ;O ciertos caracteres de esa unidad ya
estdn incorporados o dados en su aparicién duplicada? ;No estard con-
dicionada esta duplicidad de aspecto por tales caracteres ya dados de la
unidad y asociada a su estructura esencial? ;Esta divisién en dos aspectos
no convertibles entre si es compatible con la unidad intuitiva del objeto?
sEn qué condiciones? ;Hacia qué objetos, que por principio pertenecen
a esferas de objetos divergentes, puede dirigirse una mirada convergente?

En cuanto aspectos espaciales, lo interior y lo exterior determinan la-
dos divergentes de un objeto, pero no por ello no convertibles entre si. Al
interior de una jarra se puede acceder desde el exterior; la transformacién
tiene lugar a través de un espacio dnico. La pared de una jarra abombada
externamente en un punto concreto presenta internamente en el mismo
punto una concavidad andloga, siempre y cuando su grosor sea constante.
Convexo y cdncavo son sentidos que se oponen polarizadamente y solo
requieren una rotacién para anularse mutuamente. Lo interior puede conver-
tirse en exterior y este, a su vez, en interior, como un guante reversible que,
por medio de la eversién, supera de izquierda a derecha la polarizacién de
sentidos de las «contrapartidas congruentes»', como asi lo denominé Kant.

1. N. del T. En un articulo publicado en el periédico Wochentliche Kinigsbergsche
Frag- und Anzeigungsnachrichten 6-8, 1768 (AK 2, 375-83), Kant define Contrapartida
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Esferas por principio divergentes, sobre cuya relacién de reciprocidad
descansa la unidad de una estructura objetiva, se correlacionan entre si
de manera polarizada, como el interior de un espacio con su exterior. Sin
embargo, a diferencia de esta dltima relacién, las esferas divergentes no
son convertibles entre si. La doctrina de las dos vertientes de G. Fechner,
deudora de Descartes y Spinoza, quiso alcanzar una formulacién para la
relacién entre lo fisico y lo psiquico, entre lo exterior y lo interior, una
formulacién que evocara en el fundamento de la intuicién precisamente la
relacién espacial entre lo externo y lo interno. Los ejemplos aportados por
Fechner apuntaban particularmente en esta direccién. Por el contrario, para
contribuir al avance del presente andlisis, con el que se pretende dar una
respuesta a las cuestiones mds arriba planteadas, serfa conveniente evitar,
de una vez para siempre, cualquier comparacién impropia entre la determi-
nacién esencial que caracteriza la relacién de reciprocidad de dichas esferas
no convertibles y la relacién espacial entre lo interno y lo externo, que lleva
a cabo la investigacién cuando observa los objetos espacialmente. De esta
forma, serd posible diferenciar las relaciones condicionadas espacialmente
por lo externo y lo interno de aquellas otras que no lo estdn, con lo que se
pondrdn de manifiesto los caracteres de la unidad que, aprehendidos en
una visién convergente (es decir, dentro de la percepcién sensible), portan
asimismo el aspecto divergente del objeto.

2. LA DUPLICIDAD DE ASPECTO DEL MODO DE APARICION DE LA COSA
PERCIBIDA

Todo aquello que se percibe en su pleno cardcter de cosa se manifiesta
como una unidad de cualidades dispuesta en torno a un niicleo de acuerdo
con su propia limitacién espacial.

El 4rbol que hay frente a mi ventana no es una mera suma de datos
cromdticos enlazados por una forma gestaltica. El 4rbol no se va enrique-
ciendo a medida que me aproximo a él con datos tictiles y olfativos por
una simple suma; tampoco el crujido de sus ramas es como un afiadido
final a la suma que representa su aparicién fenoménica. El 4rbol que estd
ahf fuera es, ante todo, una magnitud independiente en tanto que no re-
posa ante mi mirada como una creacién de la fantasia o, como sucede a
veces en los suefios o en la conciencia eidética que determiné E. Jaensch,

incongruente a un cuerpo que es completamente igual y semejante a otro, pero que no puede
ser encerrado en los mismos limites.
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Capitulo quinto

LLAS MODALIDADES ORGANIZATIVAS DE LA
EXISTENCIA VIVIENTE. PLANTAS Y ANIMALES

1. EL CICLO DE LA VIDA

Con organizacién se designa la automediacién de la unidad del cuerpo
viviente a través de sus partes. La unidad es una totalidad y, en este sentido,
la cosa singular o individuo. Un todo no es sélo algo més que la suma de sus
partes (como toda forma gestaltica en cuanto unidad activa), sino que estd
como unidad en cada una de ellas, como una unidad aparte de esa unidad
de su multiplicidad. Por consiguiente, si un sistema cerrado de elementos
forma una totalidad, el sistema como tal es la condicién que vincula la
multiplicidad de todos los elementos y, al mismo tiempo, una unidad junto
a [neben] (y en virtud de la existencia de) esta unidad de la multiplicidad.
Una unidad en la multiplicidad y otra unidad aparte de ella no constituye
una mera contradiccidn si se concibe como una unidad mediada por una
multiplicidad de elementos. Esta condicién hace posible, por lo tanto, la
realizacién de determinaciones contradictorias.

El érgano es la representacién del todo y una parte del todo; media el
todo en el todo o, en otras palabras, es el medio para el todo, del que de-
pende el todo, de manera que este no podria subsistir sin él. En el érgano,
la vida genera su propia inhibicién, sin la cual no serfa vida en absoluto. La
necesaria autoinhibicién de la vida no se ve asi impuesta, como si su esencia
fluyente y libre sufriera una acumulacién y refraccién como consecuencia
de su inevitable vinculo con lo fisico; surge, mds bien, de la vida misma,
de su propia naturaleza, del cardcter limitado elemental de su ser, como
esta investigacién ha puesto de manifiesto. El 6rgano es la inhibicién de la
vida porque media lo inmediato del proceso (mediante una diferenciacién
dentro de él). Esta inhibicién supone, al mismo tiempo, un fomento, un
medio de la vida y para la vida a la que sirve.

Si tomamos esta definicién en su cardcter fundamental, sin recurrir a
evasivas de tipo empirico, en las que los 6rganos se comparan, por ejemplo,
con un estroma o algo similar (lo cual no serfa de ninguna ayuda, puesto
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que érgano tiene aqui el significado de una unidad especializada y funcional
de las partes del cuerpo, morfoldgica y relativamente delimitable), resulta
entonces que el organismo, en cuanto unidad de todos los érganos, es la
unidad de los medios para la vida. Pero el organismo s6lo representa esta
unidad en relacién con sus 6rganos, porque estd mediado en la unidad de
los érganos. Unido en virtud de los medios y a través de los medios, el
organismo es, en verdad, el medio de si mismo.

Sin duda, una representacién correcta es que el organismo es su propio
fin y posee y utiliza sus propios érganos como medio para ese fin, sin diluirse
en ellos sustancialmente como poseedor y beneficiario. La necesidad de
organizacion de los cuerpos vivientes se basa, al fin y al cabo, en la contra-
posicién de un sujeto con su cuerpo, al cual tiene con sus partes. El sujeto
es aqui también su objeto: el portador de la vida coincide con la finalidad
[Ziel] de la vida. Y puesto que el portador de la vida (es decir, la unidad
del organismo que se opone a las partes en cuanto nicleo y centro de la
multiplicidad) es él mismo una unidad mediata dnicamente en referencia
a sus partes, se comprende, entonces, el cardcter orgdnico de las partes
(pero, al mismo tiempo, se renuncia a la unidad del organismo que existe
por si mismo, a la soberania sobre sus 6rganos). Esto, sin embargo, no es
posible. Es imposible que el cuerpo viviente sea su propio fin y el medio
en el mismo sentido.

La esencia de la organizacién no se concibe en lo anterior como algo
fundamental, sino como un dispositivo que acompana a los procesos vitales
de integracién/divisién, que se sirve de «la vida» o «del organismo» para
vivir. O bien se cae en el extremo contrario y se identifica al organismo
con su aparato, a la totalidad con la unidad de las partes. Ambas concep-
ciones son erréneas en su unilateralidad y solo desde el punto de vista de
su unificacién podrian llegar a ser correctas. Esta sintesis serfa posible a
condicién de que la dualidad de sentido del érgano se preserve en toda su
amplitud, a saber: ser el medio [Miztel] y la mediacién [Vermittlung] del
cuerpo viviente.

La totalidad es una unidad mediata. ;Por qué? Por las partes, que
forman la unidad de manera inmediata. En consecuencia, en una totali-
dad, la unidad estd en la multiplicidad de las partes y aparte de («junto a»
[neben]) esta multiplicidad. La unidad no es solo su condicién vinculante,
sino también un medio existente por si mismo, lo uno central o el ndcleo
confinado por el conjunto de lo multiple.

Es el punto de vinculacién de todas las partes, las cuales, a su vez,
deben poder existir sin él, pero sin que esta independencia llegue tan lejos
como para romper la unidad del todo en una unidad funcional, por un
lado, y un nicleo que existiera paralelamente a ella, por otro. Esto se evita
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Capitulo sexto

LA ESFERA ANIMAL

1. LA POSICIONALIDAD DE LA FORMA CERRADA.
CENTRALIDAD Y FRONTALIDAD

Un ser vivo, cuya organizacién presenta la forma cerrada, tiene actualidad
como este cuerpo [Korper] y como su cuerpo vivido [Leib], es decir, tiene
actualidad dentro del cuerpo [Kirper]. Con arreglo a la representacién
central de todos los miembros y érganos surge una zona del cuerpo que
depende del conjunto; aqui se sittia un centro espacializante: el nicleo de
la cosa viviente. Desde un punto de vista posicional, todavia no existe la
posibilidad de una mediacién entre el cuerpo en su totalidad (incluyendo el
6rgano central) y el cuerpo vivido (como zona del cuerpo dependiente del
6rgano central). Desde un punto de vista posicional, ambos coexisten uno
junto al otro sin anular su unidad. La oscilacién entre estos dos estados del
ser, el paso desde el ser corpdreo [Kirpersein] al ser interno espacializante
dentro del cuerpo produce una duplicidad de aspecto; pero esta oscilacién o
cambio no se cancela en s mismo, simplemente representa el mismo estado
de cosas fundamental. No se trata de que una y la misma cosa se intuya
de maneras distintas, sino que la duplicidad de aspecto que conllevan el
cuerpo fisico y el cuerpo vivido equivale a aquella otra separacion fisica entre
una zona del cuerpo que contiene el centro y otra que depende del centro.

Sélo de este modo ambiguo (ambigiiedad que, por tanto, ni oculta
la univocidad ni podria ser reemplazada por ella), la cosa viviente puede
mantener una distancia con respecto a su cuerpo, una distancia con respecto
a aquello que ella misma es, con respecto a su propio ser. Es ella misma...
dentro de ella. La posicién estd, pues, duplicada: el ser del propio cuerpo
y el ser dentro del cuerpo; y, sin embargo, solo es uno, pues esta distancia
que mantiene con su cuerpo solamente es posible por la absoluta unidad
de su ser consigo mismo.

Centro espacializante o niicleo quiere decir: ser el sujeto del tener [das
Subjekt des Habens], ser lo si-mismo. Al destacarse de su propio cuerpo
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vivido forma, a su vez, el centro en torno al cual se cierra el cuerpo, hacia
el cual convergen totalmente cuerpo y campo posicional.

Aunque no sea posible localizarlo en ningiin sentido, este si-mismo
no estd exento de relacién con lo espacial. Espacializante es aquel punto
frente al cual todos los demds puntos tienen el cardcter del alli; es el punto
del aqui no relativizable. Este aqui sito en el cuerpo, lo si-mismo desloca-
lizado (y, por ello, el lugar no relativizable, el lugar «natural» por esencia),
se mantiene aislado, justamente por mantener esa distancia con respeto al
cuerpo y por ser, al mismo tiempo, uno con él. Punto de referencia absoluto
para el campo posicional y el cuerpo fisico, contenido en ellos y a la vez
diferenciado de ellos, constituye la mediacién simple del ser propio del
cuerpo y del ser dentro del cuerpo en el puro aqui no relativizable. Ahora
bien, segtin este estado de cosas, el sujeto del tener coincide con el objeto
del tener, con el cuerpo, si bien, diferenciado de él. En cuanto unidad de
sujeto y objeto, lo si-mismo permite separar el sujeto del objeto al mediar
entre ellos en el puro aqui.

Asi, una cosa viviente que presenta una organizacion cerrada no sélo es
un si-mismo que «tiene», sino un si-mismo de un tipo especial, un si-mismo
reflexivo o un se [ein Sich]. Se puede decir que este tipo de cosa viviente
estd presente para ella misma, que gracias a ese cardcter diferenciado que
tiene de ella dentro de ella, constituye el punto inmutable en el que vive
reflexivamente como una cosa tinica (ain no tiene, por eso atin no se ha
convertido en un yo). En esta oscilacién insoslayable entre estar-dentro
[Insein] y estar-fuera [AufSensein] que caracteriza la posicionalidad de los
organismos cerrados y que se fundamenta en el ser simple del cuerpo, se
encuentra el limite de la referencialidad [Riickbezogenheit] de la cosa a si
misma.

Destacado de ¢l dentro de él, el organismo cerrado, el animal, se con-
vierte en la unidad de la alternancia de aspectos que viene mediada por
el aqui. Este aqui inmutable no escapa a la propia alternancia; no es una
especie de trasfondo sobre el que dicha alternancia se proyectara (lo que
mids tarde se demostrar caracteristico del yo); no es ningtin extrano punto
de coincidencia entre lo absolutamente lejano (el ser en sf) y lo absoluta-
mente cercano (el ser para sf), sino aquello que, a través de la alternancia
del estar-dentro y del estar-fuera, constituye en su concrecién la unidad
del ser. Dominando su propio cuerpo desde dentro, moviéndolo impulsi-
vamente desde el interior, el organismo se sitda «en» el aqui; su existencia
se coloca en el centro de su propia plenitud corporal, se integra en ella
como el centro de la unién posicional del espacio y el tiempo. Y puesto
que en esta unidén el aqui expresa tinicamente el cardcter espacializante del
organismo, serfa necesario introducir también en la definicién el cardcter
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Capitulo séptimo

LA ESFERA HUMANA

1. LA POSICIONALIDAD DE LA FORMA EXCENTRICA DE VIDA.
EL YO Y EL CARACTER DE PERSONA

LA limitacién de la organizacién animal reside en el hecho de que al indi-
viduo, no relaciondndose con su centro posicional, le estd oculto su propio
ser, mientras que el medio y su propio cuerpo vivido fisico estdn referidos
al centro posicional, al absoluto aqui-ahora. Su existencia en el aqui-ahora
no remite a ninguna otra cosa, porque no hay un contrapunto que lo haga
posible. En la medida en que el animal existe como tal, queda absorbido
en el aqui-ahora. Este aqui-ahora no llega a ser algo objetivo para ¢él, no
se destaca de él: sigue siendo su condicién, aquello a través de lo cual la
vida se desenvuelve en su concrecién. El animal vive desde su centro y en
su centro, pero no como un centro. Experimenta contenidos en el campo
circundante, tanto propios como ajenos; domina su propio cuerpo vivido,
forma un sistema reflexivo, un se [ezz Sich], mas no «se» vivencia a s{ mismo.

Pues, ;quién deberia constituir el sujeto de la vivencia en este grado
posicional? ;A quién le estin dados como algo propio la posibilidad de
tener, vivenciar y actuar de forma efectiva, tal como estos fluyen en el
aqui-ahora para verterse posteriormente en la impulsividad? «;A qué punto
o plano de proyeccién habria que referir este estado de cosas? ;En razén
a qué diferencia entre un momento estructural de las cosas vivientes en
general y la cosa que es este cuerpo animal?» En la medida en que el animal
es un cuerpo vivido, en que estd dado en relacién con un centro posicional
y puede influir sobre él mismo como un cuerpo completo sito en el aqui-
ahora, los impulsos centrales producen un resultado fisico. Mas el cuerpo
completo atin no ha alcanzado la plenitud reflexiva.

Este asin-no significa que podemos concebir una mejora en virtud de la
cual la cosa corpérea viviente se elevaria a un grado posicional superior al
grado animal, y ello segtin la misma ley que determina la diferencia de grado
entre animal y planta. Pues, asi como la forma abierta de la organizacién
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vegetal muestra los caracteres posicionales sin que esta cosa esté «puestar
[gesetzt] en relacién con su posicionalidad, y que esta posibilidad se haga
efectiva en la forma cerrada de vida de la organizacién animal, también
la forma esencial del animal pone de manifiesto una posibilidad que solo
puede llegar a realizarse a través de otra cosa distinta. Una reflexividad
plena estd vedada para el cuerpo viviente en el grado animal. El animal
estd posicionado en él mismo, vive su vida desde un centro que constituye
el sostén de su existencia, pero no se relaciona con él, ese centro no se le
da. Se abre aqui, por lo tanto, otra posibilidad de realizacién. Nuestra tesis
afirma que tal posibilidad estd reservada al ser humano.

:Qué condiciones deben cumplirse para que a una cosa viviente le sea
dado el centro de su posicionalidad, centro en el que vive absorto y en
virtud del cual puede tener vivencias y actuar? Sin duda, una condicién
fundamental es que el centro de su posicionalidad, cuya distancia con res-
pecto a su propio cuerpo vivido es el fundamento de la posibilidad de todo
darse, mantenga una distancia también con respecto a si mismo. Estar dado
significa estar dado a alguien. Pero ;a quién puede estar dado aquello a lo
que todo se da si no es a si mismo? Por otro lado, el punto espacializante-
temporalizante del absoluto aqui-ahora no puede tomar distancia de si
mismo, no puede duplicarse (o como queramos entender esta distancia
con respecto a uno mismo). El sentido del puro aqui-ahora exige su no
relatividad, que se esfumaria si se diera tal escisién del centro. Dicho de una
manera mds intuitiva: si el aqui-ahora existe como un punto absoluto, como
el centro posicional de un ser viviente, entonces carece de sentido suponer
que «a su lado», detrds o delante, antes o después, pudiera existir otra vez
este mismo punto. Una suposicién a la que, sin embargo, se estd siempre
tentado, ya que el punto central posicional debe ser aquello a lo que se da
algo, aquello para lo cual algo se convierte en vivenciable, el sujeto de la
conciencia y de la iniciativa. Solo un ojo puede ver; y solo un ojo puede
ver a otro ojo. Ahora bien, puesto que no tiene sentido conectar cuantos
ojos se quieran uno detrds de otro, puesto que todos ellos deben confluir a
la postre en un sujeto de la visién, y aqui nos referimos precisamente a un
tinico sujeto, entonces la visién que el ojo tiene de si mismo, el estar dado
del sujeto a si mismo, no puede fundamentarse en una multiplicacién (de
suyo absurda) del nucleo subjetivo.

Mientras el centro posicional, el sujeto, se conciba como una magnitud
ﬁja y terminada, que existe como un rasgo corpéreo mds, no se podré evitar
esta multiplicidad y todas las contradicciones que conlleva. Pues esta idea
es tan coémoda como errénea, ya que olvida que se trata aqui del cardcter
posicional, cuya existencia estd ligada a una ejecucién, a un posicionamiento;
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AngepafStheit. Adaptabilidad. Es el efecto de la evolucién en los seres vivos. Es el
estado resultante de la adaptacién. Indica la conformidad original del organismo
con su medio.

Anpassung. Adaptacién. Es un término relacionado con la adaptacién; la accién
mediante la cual el ser vivo se sitda en una relacién de oposicién original con el
entorno.

Bauplan. Plan corporal. Patrén corporal o arquetipo de un animal; se refiere, bdsi-
camente, a la configuracién general de su estructura y organizacidn, a la disposicién
interna de sus tejidos, 6rganos y sistemas, a su simetria y el ndmero de segmentos
corporales y de extremidades que posee.

Gesetzt. Puesto. Participio del verbo serzen: poner.
Gesetztheit. Posicionamiento. Cualidad de lo puesto.

Gesetztsein. Estar-puesto. Movimiento que caracteriza la posicionalidad, como el
estar dentro de sf mismos de los seres vivos.

Gestalt. Forma gestdltica. Hemos prescindido de la habitual traduccién figura,
pues consideramos que el término resulta impreciso y no recoge su pleno y cabal
sentido, pudiendo conducir a equivocos en un término tan central de esta obra.
DPues por figura se entiende, sin mds matices, la forma externa de algo, el contorno,
y si bien el término Gestalt incluye dicha acepcidn, esta no lo agota. Tampoco
basta, creemos, con solo el termino forma, que en el texto se emplea con otros
sentidos, y que puede entenderse igualmente con la configuracién externa de algo.
Por forma gestdltica, entiende Plessner «un sistema (extremadamente complejo) con
contornos mds o menos definidos, en los cuales estd contenida su existencia fisica». En
el caso de los seres vivos, la forma gestdltica se comprende, en primer lugar, como
su forma externa de aparicién, esto es, como la contextura sistemdtica de las notas
que pueden observarse inmediatamente en él. En este sentido, toda forma gestéltica
expresa una totalidad.

Grenze/Begrenzung. Limite/delimitacién. El concepto de /imite es clave en la obra
de Plessner. No se debe confundir con el contorno de los cuerpos: este se puede
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